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COSMOS ET GLOIRE

Dans quelle mesure 'univers physique
a-t-il part a la Chute, a la rédemption et
a la Gloire finale ?

Maledicta terra in opere tuo...
Geneése, 3:18

Et omne maledictum non eril amplius...
Et vidi coelum novum et terram novam...
Et dixit qui sedebat in throno : Ecce nova facionoem
Apocalypse 22:3 et 21:1.5






AVANT-PROPOS

Chesterton nous parle, quelque part, d'un aventgue
sur la foi d'un réve, se mit en route pour découun pays
inconnu. Apres bien des années, une navigatiommmeable,
toutes sortes d'explorations plus déecevantes esi,ad tantali-
santes », les unes que les autres, a la fin le deson cceur lui
est accordé. Le voici finalement obtenu, atteinti@&touvert, le
pays de son réve, sur lequel il pose un pied trimhgl n'y a
pas a en douter : c'est lui, présent, evidentyet ane simplicité
se prétant a toutes les vérifications ! Et ce palest celui-la
méme d'ou il était parti : le sien... Il ne fallpis moins que ce
long voyage, cette entreprise exténuante, toute@cguisitions
et toutes ces déceptions, pour entrer en possedsitanpatrie et
de la terre de notre nativité enfin realisée, eafilaptée a nos
moyens de jouissance. Ainsi, un édifice dont op&et réaliser
la forme totale qu'a la condition d'en sortir.

Tel est le cas de I'extraordinaire écrivain dontel@doutable
honneur m'est échu de présenter pour la premiegsdefdemoi-
gnage au public. Quoique né dans la Chrétientéerlbrank-
Duquesne est d'origine juive. Mais, héritier tountée d'une
destinée pelerine, la Providence, qui, d'une marsesinguliere
et si frappante, n’a cessé de lui ouvrir les veied'accompagner
toutes ses démarches, ne devait lui permettre deeredans le
Catholicisme que par le chemin de I'Univers. Luirmeé je
I'espére, nous fera le récit de son étonnante ecarret des
experiences crucifiantes qui lui étaient reservéeisnmense
science gu'il a acquise, ce n'est pas dans lepsesible d'une
existence de loisir qu'il I'a inhalée ; il I'a payde son sang, et,
plus que de son sang, de sa substance, de cenglérysérieux
gue le Leévitique nous dit consacré a Dieu et cappelle la
graisse, la graisse du froment, la graisse deritesp

Il y a des vies qui sont des paraboles. Il me maitvoir
dans celle de Frank-Duquesne une parabole et wphdiie de



I'lsraél reconcilié et des richesses qu'avec luifahd de son
douloureux exode, il rapportera a I'Eglise. Ce djumivers
entier a pensé de Dieu, ce que tous les temps|dsymys, tous
les cultes, toutes les religions, toutes les pbpbges, toutes les
langues, le paganisme, l'orthodoxie, les schismesshéresies,
dans les révélations les plus intimes de leursgi#s, nous ont
livré d'une Cause, sous tous les angles envisagek-
Duquesne ne s'est pas contenté de I'emmagasipeir a. dévoré
comme moi ? dit I'Ecclésiaste... Notre homme n'a p&
seulement fidéle a cette vocation de rassemblenersa race,
que les prophetes expriment par ces mots si souepgtes :
Congregans congregahit (Et quand je feuillette les ouvrages de
notre ami, ce n'est pas un seul homme, si indugtg!'il soit,
gue je vois a l'ceuvre : c'est tout un peuple enveroent,
comme dans le tableau d'Isaie, apportant de teusdmsdu
monde, au moyen d'appareils les plus divers, deriaax
harmonieux et disparatés) Pas seulememtela. Car, de cette
richesse d'information, Frank-Dugquesne s'est fadn pas
seulement un trésor, mais umstrument. Un instrument, prolon-
gation authentique de son propre cceur, de songesprit et de
son propre bras, manié avec une verve, une audaeeallée-
gresse dialectique, qui n'‘appartiennent qu'a lobagDe émission
de sa pensée — une pensée singulierement lucigssapte et
originale — suscite avec elle un monde entier f&reéces. Il se
sert, en vérité, du monde entier, de toutes cesrgBons
d'esprits qui ont précéde le Christ, qui L'ont apagné et qui
L'ont suivi, pour penser avec. Sa tache est de mammut a
I'Unité, et il peut, a meilleur droit, s'appropriker devise des
anciens philosophes en kai pan L'Unité, c'est dans I'Eglise
catholique seule, a la fin, qu'il a reussi a lauver : Unam
sanctamUne et unifiante.

Et c'est de cette Unité, enfin conquise au cerdréods les
horizons, comme d'un poste inébranlable, qu'il pason tour,
ainsi que I'Evangile lui en donne le droit, pourjuger le
monde » et pour lui réclamer le rapport, pour itewvau rapport.
Tel est I'objet du présent livreCosmos et Gloirequi n'est que

! Je n'irai pas jusqu'a dire que pour la construtte I'édifice, comme pour
le temple de Salomon, le bruit de la hache et deilane soit jmais entendu !



le premier, a ce que j'espere, d'une longue datd série.

L'Eglise catholique ne limite pas son aire au modds
ames : c'est aux frontieres mémes de la Créatiefiega plante,
pour parler le langage d'Isaie, les piquets ders®.tRien de ce
qui est I'ceuvre de Dieu ne lui est étranger. Riertalit ce qui
contribue a la gloire de Dieu et au salut de sataré, dont elle
ne connaisse et qui échappe a sa magistraturé.e&egui a la
responsabilité¢ de l'univers et la mission de caomdyisqu'au
Sabbat I'ceuvre des Six Jours. Saint Paul ne nodg plas
gu’ « en Dieu nous vivons, et nous NoOuUus Mouvonsnaets
sommes » ?

Cela est vrai aussi de ce monde matériel qui estilre de
Dieu, une certaine persistance et continuationad¥¢donté, et
dont on peut dire que, non seulement nous avorarbds lui,
mais, comme le met en évidence avec force l'audeuce livre,
gu’il a besoin de nous. Car tout cela, autour desnoomme dit
saint Paul, n’est gu’un certain commencement deréature, un
géemissement dans le travail de I'expression. Talbuiie la
lettre A, qui est l'initiale, en méme temps quetolat I'alphabet,
de ce mot Abba, que 'homme seul est capable dieshd.e
monde ne «dit» rien: il veut dire. Il a besoi@ dous pour
s’acquitter, par le moyen de I'hnomme qui est saFirpr—regale
sacerdotium- a I'égard de son Auteur, de son devoir essentiel
qui est un devoir de confession. (Et c’est ce qudevraient pas
oublier les jeunes séminaristes qui, de nos jaupportent si
impatiemment, me dit-on, I'obligation quotidienne Breviaire,
et qui ne comprennent rien a l'instrument subliniéon leur a
mis entre les mains).

Cela, c’est notre obligation propre en tant queyehs
privilegiés du Cosmos. Mais n’avons-nous pas aws$egard
de ce monde qui nous entoure, un devoir moral, ewoid de
reconnaissance ? Je ne parle pas seulement dedtimbqu’il
nous fournit et de la subsistance qu'’il nous adstriej mais de
I'enseignement qu’il nous insinue, de la connaissamt de
I'énergie a quoi il nous contraint, et de toutes pB&Esistances et
oppositions impitoyables et bienfaisantes. Quogp&ngue soit
embarassée, il en sait plus long que nous, et d'ast bout a
l'autre de I'Ecriture que nous est renouvelée nemandation



de l'interroger. Nous l'interrogerons et il nouspoadra... Il
nous répondra : pas autrement qu’'avec la Cause.

La Cause, ce n’'est pas nous qui la sommes, eese pas
nous non plus qui sommes la Fin. L'homme n'est ltuter-
mediaire, ou, pour employer le mot dans toute seefo
étymologique, le sacrificateur, qui conduit de Eu€e a la Fin...
Mais, par la Faute originelle, I'hnomme a trahi egar essentiel.
Il a pris position d'usurpateur. Il s'est poséméme en tant que
Fin. Ce n'est plus avec le Verbe qu'il interrogenddure, mais
avec les mots de passe qu'il a réussi a se fabriQuenment
s'étonner qu'en retour la nature mette a sa digpasnon plus
seulement le froment, la grappe et I'olive, maisdace qui
blesse et l'ortie qui empoisonne, et aujourd’'hus ties moyens
de destruction de plus en plus épouvantables que b avons
extorques ?

C'est sa maniere a elle de protester contre Rempaque
nous lui imposons, cet esclavage de la Vamitétaiotés la
soumission illégitime de ce qui existe a ce quxiate pas.

Est-ce a dire qu'il faille, pour autant, condamoetel'entre-
prise moderne de la science, c'est-a-dire l'ardplrpousse
I'hnomme, pour des motifs si impurs gqu’ils soienfprandre un
contact de plus en plus intime avec I'ceuvre, depeération, de
Dieu, qui ne cesse pas de continuer sous nos yeuga Mon
Pére opére, dit le Fils, et Moi je ne cesse papéatkr avec Lui
jusqgu’a ce jour. Rien de plus éloigné de la pembeétienne que
cette condamnation de l'activité humaine. C’est aoamieres
lignes de la Genese et en plein Paradis que reterdbmman-
dement fondamental a 'lhomme, d’opérer, lui aussist-a-dire
d’interroger par le travail, de s’associer avesdas. Car, pour
citer un proverbe portugais, en dépit de tous &s-kens et
contre-sens, Dieu écrit droit en lignes tortes.sSeucontrepoint
discord, et avec la coopération méme de ce contrgpe phrase
majestueuse a laquelle St. Augustin compare la hpeaae
I'univers, invinciblement, impertubablement, se it jus-
gu’'a la conclusion finale. Jusqu'a cette conclusgun rendra
d'un seul coup, alors qu'il n'y aura plus de tempmjtes les
choses ensemble, toutes les choses que Dieu & coi#eEcri-
ture, a la fois nouvelles, c’est-a-dire éternellatnpustifiées,
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éternellement intelligibles, éternellement lisihlesomme un
texte a la fin edite, dans la Gloire !

C’est ce jour, cet avénement bienheureux, quediautiu
présent livre appelle, réclame, explique et peng-Bétein spe
avec toute I'énergie thésaurisée de la foi et éempce de la
race €lue dont il est I'néritier et le mandataire.

PAUILEUDEL
De I’Académie Francaise

Brangues, Féte-Dieu 1947






PROLOGUE

Plantaverat auteum Dominus Deus paradisum voluptati
In quo posuit Hominem quem formaverainsi parle la Genese,
chapitre 2, verset 8.

Gan-Eden, lepariva-dezairanien, c'est littéralement le
« Verger des délices », moins un jardin émaillélelers qu'un
parc prive, familier, planté d'arbres, a 'ombreqiels Yahweh
« passe a la brise du jour » (Gen, 3:8). C'estui Ifriental
s'abrite, cherche repos, et rafraichissementydaaute « plante,
plantée par le Pere céleste » (Matt., 15:13), déweun arbre,
dressé pres d'un cours d'eau : il donne son fauiemps prévu,
son feuillage ne se flétrit pas » (Psaume 1:3).

Au centre méme du Verger, s'érige I'Arbre de Vientd
tous ses congéneres tirent substance et forcei dindanian
aux Indes : la souche unique laisse retomber sexhes vers le
sol, ou, devenues troncs a leur tour, elles petupdgmdement un
vaste espace : toute cette forét est issue d'urgeaue. Innom-
brables, les flits s'élancent vers le ciel, chaastindt de ses
« freres » ; tous ont, cependant, leur vie commleg, mysté-
rieuse unité dans leur protoplaste, Arbre uniququerique sorte,
archétype en qui I'espece entiere trouve la pldaitle sa réalite.

Mais, tombé cet Arbre reste inerte, incapable de com-
muniquer une vie qu'il n'a plus (Eccl, 11:3) ;det,coup, tous ses
congeéneres se trouvent « sans fruit, stéritkesix fois morts,
déracinés » (Jude, 12) : morts comme individusoetme forét,
en eux-mémes et dans leur protoplaste. Gan-Eden Merger
des délices », n'est plus ; la Sagessgys deliciae sunt cum
filis hominum cherche a travers ce Verger, devenu Désert,
I'hnomme perdu edlisparu : « Adam, Adam, ou donc ces-te ?
(Prov, 8:31 ; Gen, 3:9)...

Exilé de soi-mémedevenule contraire de ce qu'iest
I'hnomme fait en principe a I'image de Dieu, né widade I'esprit
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en recevant le « souffle » méme de I'Eternel, pdedpar sa
propre déchéance, la Nature faite a l'image I'homooe du

moins decet homme, seul vrai, reflet authentiquseul reflet

véridique et fidele de 'lhomme. L'univers d'Adagui « se tient
devant lui » comme « le rayonnement degjlsdre et I'empreinte
de sa substance(&en, 2:18 ; Hebr, 1:3 ; Cor, 11:7), ce quasi-
Verbe créé du vice-roi créé préposé par Dieu apiemdu

monde physique, gu'il doit rendiegique et cohérent(Gen,

2:19), cette « animalité » et cette « naturalité de siircro-

comme nous-mémes sommes, pdikdam nouveau, son
« humanité de sur-croit » (mais cette analogie sleititendre,
évidemmentmutatis mutandjs— en un mot, le cosmos primitif,
I'anthroposphere adaptée a 'homme conforme a Ra@ument

I'nomme dénaturé, déshumaniseé, pourrait-il en wuego la

trace ?

L'empire d'Adam fidéle a la justice, c'estrieyaume de
Dieu, et c'esten I'hnomme que ce royaume a son centre de
rayonnement. N'en cherchons pas la substancexoi« la » ;
ne lui prétons pas d'éclat, d'apparence frappamigis voyons :
idou — sans rien guetter curieusement, le regard dei leecoit
en effet cette revélation.

L'hommedéifié porte en lui-méme le royaume ; il irradie
le paradis terrestre. Aussi, dés que « Yahweh a o®ér&oh, de
son Deésert Il a fait un Eden, de sa solitude ung¥erde
Yahweh » (Isaie, 51:3). L'Adam nouveau rayonnekoksn ; si
nous portons en nous le royaume, c'est dans larenesunous
ne formons avec le Christ qu'un seul Arbre, ou nausommes
sumphutoi(Rom, 6:5 ; cf. Eph, 4:15) ; c'est ainsi que |'ApOt
s'est trouvé « ravi en paradis » (2 Cor, 12:1).

Ne serait-ce pas la l'état du Christ ressuscit@ntav
I'Ascension, du nouvel Adam, lorsqu'll abandonramme a la
Transfiguration, sa « livrée d'esclave », les &gbes qu'll a
revétues pour partager 'humaine déchéance ? <« Jaiis pas
encore remonté vers mon Pere », dit-Il 2 Marie-N&ide. Ceux
qui Le suivent sont d'abord sssrviteurs tant qu'un loyalisme
aveugle les guide et qu'ils espérent du Roi-Messr récom-
pense de mercenaires (Matt, 10:24 ; Jean, 3:16r¢c,M®:35-
41). Mais si, réalisant la volonté du Maitre enirm@econnais-
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sance de cause, ils agissent par elan du cceudilpation, et
réciproquent la charité de Celui qui « les a aitegagemier », |

les qualified'amis (Jean, 15:14-15). Enfin, lorsque, ressuscité,
Jésus recoit du Pére « toute puissance dans let@et la terre »
pour « S'assujettir toutes choses », comme dirpotig, i
manifeste aux hommes qu'll n'a revétu notre mastajue pour
nous rénover par la splendeur de son immortalitéus voila
désormais sefseres; son Pere est devenu notre Pere, et, comme
pour Ruth, son Dieu est devenu notre Dieu (Jead, 7201 Cor,
15:27 ; Ruth, 1:16).

Il porte si bien en Lui le paradis terrestreen tant
gu’homme, Adam nouveau, car le Dieu gu'll estdagcendre le
Ciel méme ici-bas (Jean, 1:51 ; Matt, 4:11) — qerila le signe
et la réalité sur la Croix. Celle-ci se dresse dansjardin —
hortus— et c'est Ia méme qu'en un sépulcre neuf on démrse s
corps. A Marie-Madeleine, Il apparait comme le Ngitu
Verger ; le symbolisme est manifeste (Jean, 17211-20:15) :
le paradis d'Adam, le jardin clos » de la Sulamite, c'est autour
de la Croixqu'il s'étend : « A celui qui vaincra, Je donnerai
manger de I'Arbre de Vie qui est dans le paradismdaDieu »
(Apoc, 2:7).

Mais cet Eden, il n'est, comme la forét de [l'untmplé
banian, que l'extension, le rejaillissement, I'emnpalisation de
cet Arbre :Crescite et multiplicaminicette parole est dite au
nouvel Adam et a son Epouse, Mére dsdale vie qui compte ;
I'hnumanité déifiée, c'est « Jésus-Christ répanadwmeimuniqué »
(Bossuet).

Or, sur la Croix, Jésus dit a Dismdsn vérité, aujourd'hui
méme Tu seras avec Moi en paradis !

Aujourd’hui méme -hic et nunc -au mépris de I'espace et
du temps, cet homme destiné a moaviecle Christ, meurtlans
le Christ ; de sorte que, « le Christ étant resguges morts par
la Gloire du Pere » — par cette Gloire vivant@a&isonnelle qui
est I'Esprit-Saintdigitus Dej Emersordisait : God the Doer- il
peut, ce Dismas, ckrigand, « marcher lui aussi dans une vie
nouvelle », paradisiague (Rom, 6:4). Ce n'est pare la
béatitude, mais c'est déja, c'est derechef l'inmmkel'édenique
immortalité qu'on attribuait Moise Elie, Hénoch, et Melchisé-
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dech. Du coup, les Saints ressuscitent, abandoi@¢ombeau
de leur nature déchue eipres la résurrection de Jésugui
L'intronise manifestement Messie, entrent dans ilee \sainte
(Matt, 27:52-53), retrouvent leur droit de citéurdgoliteuma
leur nationalité d'origine, leur droit d'ainessegy patrie
paradisiaque (Phil, 3:20).

A travers tous les siécleshddie Mecum eris in paradiso
retentit au cceur de quiconque, justement crucdigér ges fautes
(Luc, 23:41), « craint Dieu », cependant, et s'sskehum-
blement a ce Christ infiniment plus SAUVEUR qu'iest lui-
méme, qu'il ne pourrait étre, pécheur : « Seigneanyenu dans
ton royaume, souviens-Toi de moi ! « Jésus, toigefoga pas
pasa parveniren ce royaume ; Origene nous avertit quékt'
hé autobasilela Le Dieu qu'il est nousdonne le ciel, la
béatifique vision qui rassasie éternellement umnétedésir ;
mais, comme nouvel Adam, donc homme, c'est le reéou
I'Eden, au paradisitra nos gu'll nous assure.

Mais, pour avoir son centre au cceur de I'homécao du
Verbe, I'anthroposphere adamique n'en atteint massyfortiter
et suaviter « d'un bout du monde a l'autre » (Sagesse, 8:1).
Quand I'homme« témoin fidele et véritable » des vues divines
sur lukméme et'univers physique (Apoc, 3:1-1), esta fois sa
mesure, son chef, son aboutissement et, commeod#ugt, son
« ramasse », la nature entiere reflete et répefagie humain,
fait écho a la parole d'Adam. Qu'il la « nommelle &8 nomme.
(Gen, 2:19-20).

Aussi, « dans le principe », les cieux racontestalgloire
de Dieu. Car 'homme est I'image visible de celbvergy (1 Cor,
11:7) ;et si, dans l'antique légende, « les bétes paslesit« les
pierres mémes jettent leur cri » d'adoration, l#&moignage
(Luc, 19:40), c'est parce que I'hnomme manifesteréstle
I'intelligibilité qui constitue leur « langage son sunt logquelae,
neque sermones, quorum non audiantur voces e¢Rgaume
18:4).

Mais 'homme déchu n'a plus Dieu, mais le Diableyrp
pere, et c'est la volonté de Satan qu'il acconipgian, 8:44). Et,
puisque le fils ressemble au pere, partage saeatiginelle ou
acquise, 'nomme, apres avoir déserté I'Eden, a@was extirpe
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de soi le paradis, reniant sa propre essence cdmenel'avait
congue, infidele a la réalité qu'il posséedait éement dans la
pensée du Pere, anéantit en soi le véritable Atammgediateur
translucide entre le monde et Dieu. L'nomme aussiedt
homicide assassimlés le principepuisque toute vie humaine est
souillée, altérée, dénaturée a la source, puisgudst qu'un
suicide prolongé, menant a |' « éternelle perditoon de la face
du Seigneur » (2 Thess, 1:9), loin de la ressemblau Christ,
homme parfait, seul homme réel, seul authentiquanAdEt
I'hnomme est assassin, meurtrier de son étre profosrde qu'il
n'‘est point demeuré dans la véritans I'adaptation de sa réalité
vivante a l'idée réalisante et vivifiante que Dl fait de lui ;
parce qu'ilin'y a point en lui de véritguisqu'il a refusé de La
recevoir lorsqu'Elle vint chez les siens (Jeary} 8:4:11).

Pour le Christ johannique, en effet, la vérité n'pas
conformité inerte et abstraite, adéquation notitlaneorres-
pondance statique, mais effort, évertuement, conunuvitale,
partage concret, contagion réelle et propagatioraayque ; au
point qu'au lieu de parvenir au vrai par la lumiéne réalise en
soi la vérité, on la laisse s'épanouir en soi, eviehtvrai soi-
méme pour aboutir a la clartéqui facit veritatem, venit ad
lucem(Jean, 3:21) : c’est la connaturalité revélat(ms adjectif
ne peut se prendre absolument : la Révélation'a&sbd objec-
tive, mais chacun se l'assimilel@veérité devientmavérite).

Mais cette réorientation de 'homme vers |'Etreoabment
vrai, donc seul révélateur, cettérification— au sens propre et
fort du terme — dépend de la réceptivité qu'on pode : voyez
la parabole du Semeur. Il faut que la terre s'céfres'ouvre au
grain, comme aux influences cosmiques ; pour «meweai »,
pour « appartenir a la vérité », pour vivre en eli@'elle, pour
en étre membre, il faut accepter le sacrifice, imlier afin
gu'elle croisse ». Laérification postule I'immolation, au moins
virtuelle, intentionnelle : elle est ceuvre d’amdbiou I'extraor-
dinaire expression de I'Apotre alétheuontes en agapé&ph,
4:15), qu'on ne peut pleinement traduire qu'endgang des néo-
logismes veritare amandp« vériter » en aimant...

Or, en se refusant au supréme amour, 'lHomme a ¢@mm
le mensonge par excellence, la négation ontologigugest fait
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leurre, il est lui-méme devenu mirage ; il a roni@dien unis-
sant la créature a Celui dont elle tire sa vé@@nmis par Dieu
a la quasi-paternité de l'univers, mais désormaismss au
« pére du mensonge » (Jean, 8:44), I'empire quéilce partiel-
lement encore sur le monde, c'est désormais audeotelui qui
par 'homme, est devenu « le dieu de cet éon »0f2 €£1) :
Satan. L'Adversaire a, par I'nomme, empoisonnéesoues
sources, et I'Eglise seule pourra les faire réjgibur la vie
(Psaume 86:7).

D'ici lors, toutefois, asservi par les sens a cetéure
physique dont il prétend tyranniquement jouir, fme se
trouve exilé de soi-méme, expulsé par sa fauteet&den dont
son coeur est la porte. Il a perdu la vision, sgane se dissipe
autour de lui, et les Chérubins lui masquent déame Verger
ou se dresse I'Arbre de Vie.

De ces énigmatiques figures, la Parole de Dieuaréte p
qu'avec mystére. Ni I'Exode, ni le premier Livresdeois ne
nous décrivent leur forme exacte ; mais, « coimmde» trou-
blante, la proportion indiquée par I'Ecriture eriéner hauteur et
leur longueur d'aile est précisément celle qu'@uve, chez
I'nomme, entre la taille et la hauteur des bra®@Ex 25:18 ; 1
Rois, 6:23-25) : auraient-ils apparence humaineu’bi@n cette
proportion physique doit-elle suggérer une analagie ne le
serait pas ? Font-ils #r conspectu divinae majestatis tuae —
office d'hommes ? Nous représentent-ils en cettirdie
céleste, évoquée dans le Canon de la Messe, corooe n
mémes, en nous joignant a le@anctus les « figurons
mystiquement », au dire de la Liturgie byzantickeéfoubikonh ?
Sont-ils ceux-la qui, pour nous, « se tiennenfours debout
devant la face du Pére » ? Quoi qu’il en soit dmlsylisme
humain suggéré par I'Ecriture, leurs ailes soniaées pour le
vol, mais leur corps se dresse sur la pointe dedsptstabant
erectis pedibug2 Chron, 3:13) — comme s'ils prennent leur vol
versles cieux ou descendent se poser par terre.

Leur domaine, c'est l'invisibleu, I' « Estuaireardent » ou
Nahar-de-Nuydont le Midrasch sur la Genése nous affirme que,
jailli de dessous le Tréne divin, il datsueur des Quatre Vivants
(Ezéch, 1:5 ; Apoc, 1:6), tremblant de crainte attare devant

XIl



la gloire de DieuBérakhoth Rabba78B). A cette mystérieuse
substances'alimente peut-étre leur vie : flamboyante, l'épée
qu'ils opposent depuis la Chute a la découvertd'Bden par
I'nomme ; flamboyants, les chars et les chewgue le serviteur
d'Elisée ne put voir qu'apres avoir eu yesx dessillés par le
Prophete ; flamboyant, le « fleuve » d'entitésitslles jaillis-
sant de devant le Trone de feu, dans la visionaladD: « Mille
milliers Le servaient, et des myriades de myriasedenaient
debout devant Lui », comme la création physiquediaa du
texte hébreu dans la Genese, « se tenait deboewantdAdam
(Gen, 2:18 ; Daniel, 7:10).

Le « char » ou hiérarchie des Chérubins — la Mdy&lae
la mystique juive — est cette nuée insoutenableruenineuse,
donc pour nous ténébreuse, qui, dans toute la Bidmifeste la
divine Présence par la Nuit. Elenveloppe Moise au Sinai,
précede le peuple juif au désert, repose sur kErnable, remplit
a la Dédicacde sanctuaire salomonien, enléve Elie a la vie
mortelle, se fait voir d'Ezéchiel, couvre le Thalola Transfi-
guration, enleve enfin le Christ ressuscité a ka des siens.

Cette nuée, Ezéchiel nous avertit qu'elle a « nelskace
humaine » ; elle est faite dghayim dit-il : « d’esprits vivi-
flants » ; c'est I'expression méme dont se sefbdaeseau
pluriel, pour décrire la création d'’Adam, c'essp@raculum vitae
de la Vulgate, leSpiritus vivificans de la Premiere aux
Corinthiens — I'hébreu se rendrait d'ailleurs pdxsactement :
spiracula viventia. Sitdt que le Christ entre en sa gloimapes
suscepit eum ab oculis eorywctes, 1:9). Déja, sous l'ancienne
Alliance, Yahweh entendait « habiter dans l'obscouege »
(1 Rois, 8:12 ; 2 Chron, 6:1 ; Exode, 20:21; Ddut]1). Aussi le
Saint des Saints, dans le temple salomonien, tavai fené-
tres, ni flambeaux pour I'éclairer, symbole deld#alssement
jusqu'a la cécité, de l'extinction, dentert que signifie, pour nos
yeux souillés, lllumination d'En-Haut. LorsquerRaee, le type
méme dugol, de I'hnomme déshumanisé par la Chute — et, depuis
le Calvaire, y a-t-il piregoyimque les Juifs ? — force la porte du
sanctuaire, il n'y trouve que le vide, c'est-a-tliranéme.

« Yahweh, ouvre ses yeux, pour qu'il voie ! » Ateet
priere d'Elisee, Yahweh « ouvre les yeux du sanwjtet il voit
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la montagne pleine de chevaux et de chars de fetoula
d'Elisée » (2 Rois, 6:17). De méme pour EzéchielVVerbe de
Yahweh S'en va vers le prophétemainde Dieu —digitus Dei

— « est sur lui » ; investi par les Trois, Vit « les cieux
s'‘ouvrir » et, dans la grande nuée », distinguéapparence
humaine », lexhayim dispensateurs de I' « esprit vivifiant ».
Nuée,chayimet « masse de feu », c'est tout un pour le voyant.
Les Juifs, au désert, s'étaient laissé guider pa&r @olonne,
tantot de flamme et tant6t de nuée.

Or, leschayim— en qui Crampon voit la « représentation
idéale de toute la création vivante » (note surp@Ap:.6) —
« sont couverts d'yeux tout alentour et au deddisd:, 4.8), et
ne cessent « jour et nuit » de, chanter I'hymragjadille les trois
jeunes Heébreux dans fmurnaise convient toute la nature :
benedicite, ommia opera Domini, Dominolsaie nous les
montre dans le temple hiérosolymite, que Yahwebamptit des
pans de sa robe » (Isaie, 6:1). Or, cette robePMdibn, c'est,
d’aprés latradition mystique d'lsraél, le monde créé (cf,uPsa
103:2-3).

Puisque le mothayimne désigne jamais, dans I'Ecriture,
que la vie divine ou déiforme, se pourrait-il gge Chérubins a
I'epée « flamboyante et tournoyante » — qui rappslhgu-
lierement lesroues constellées de regardd'expérienceschez
Ezéchiel, ces mémeasues,semble-t-il, dont nous retrouvons un
souvenir altéré dans I'hindouisme — se pourrajtié ces Chéru-
bins fussent les sublimes hiérarchies préposéagiadction de
cet univers physique, sous la régence de 'homme«agdoit
recevoir I'héritage du salut » (Hébr, 1:14) ? Reutles iden-
tifier aux « régisseurs de ce monee aux VERITABLES
kosmokratore® Nous savongar I'Apbtre que, depuis la Chute,
il en est pour dominer, grace a nous, l'univers pmgompte des
ténebres (Eph., 6:12) ; la plus antique traditidiwrétienne
incrimine la, comme dans 1 Cor, 8:5-6 et 2 Cor, Auéurpation
démoniaque ; mais celle-ci ne présuppose-t-elle yma®rdre
violé et parodié, des « régisseurs » légitimes @Gtel¢a Bible
témoigne dans ce sens, et les Peres lui appodgentthésion.
Adam n'a-t-il pas été chassé dans les « ténebtéserxes », et
la perte d'Eden ne consiste-t-elle pas, entre gudrecette fin de
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non-recevoir qu'oppose a notre obscure et integntghostalgie

de Dieu le monde, c'est-a-dire en derniere instlegesprits qui
I'animent et I'évertuent — Newton lui-méme entendans ce
sens lemens agitat molem- ces hiérarchies spirituelles qui
remplissent d’esprit l'univers, ces « roues », cgsles ces
kalpas pleins de regards, d'expérience et de connaissance
(Ezéch, 1:20) ?... Laerte d'Eden, dis-je, ne consiste-t-elle pas
en ce que lenonde, de par la volonté de ses recteurs, aloik qu’
devrait nous révéler Celui qui lI'a créé, depuisClute au
contraire nous le masque, ne nous parle de Lupguallusions
équivoques, comme |'a bien vu Pascal, « obscuréatea@mme
par charade », assez pour nous stimuler a la @whemsuf-
fisamment pour satisfaireaturellementnotre appétit, bref,
comme disent les Anglais, par matiergaetalizing?

Les « roues » ogphéresanimées par leshayim cons-
tellées « d'yeux au-dedans comme au-dehors », gardse
extéerieurs et intérieurs, est-il teméraire d'y \des mondes, des
cycles ou, pour tout dire d'un mot usuel dans le Nouveau
Testament, dedons ?

Si leschayimd'Ezéchiel ont ensembleuneressemblance
humaine », si ces animateurs de l'univers contnibselon ce
prophéte & former kn esprit vivifiant 5, ne pourrait-on, puisque
aussi bien 1V est le chiffre de I'hnomme, y voir tégisseurs des
guatre regnes constitutifs d'Adam : minéral, végé&mimal et
hominien ? Quatre fleuves irriguent, avant la Choé Eden qui
est d'abord intérieur a I'nomme ; ils n'en formé@uos, suivant
I'Apocalypse, qu'un seul apres la restaurationldind'agirait-il
du méme symbolisme, considéré successiveimdan et foris:
les quatre fleuves arrosent le paradis ; mais, duaeurt
I'hnomme, quand Adam disparait pour ne reparaitiee Bethléem
— j'entends : l'authentique Adam, le « témoin &det véritable »
du plan divin (Apoc, 3:14) — le paradis se résodxyanouit, et
quatre esprits dispensateurs de vie, qui régisgeite regnes ou
cycles, s'interposent entre 'homme et 'Eden guéixpulsé de
son propre caeur.

Moise leur fait brandir un glaive flammeum atque
versatilem; Ezéchiel précise : des roues de feu, toutes remplie
de regards. Symbole sidéral, prétend-on, mais, plusore,
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allusion, semble-t-il, a toute la création atteatiles yeux fixés
sur la Beauté supréme (cf, Psaume 122:2), surdiAgsseur
souverain. Adam découvre qu'il est marce qu'il se regarde
parce qu'il a détourné les yed& Yahweh sur soi-méme.

Tel est le divorce entre I'homme et le royaumeenilvait,
dit St. Grégoire le Grand, gardé le rempart comore
sentinelle, et ce rempart c'est la nature physigien ne se
trouve au dela que les ténebres. Maintenant, cedeyareserté
par son maitre et gardien, n'a, plus que d®syim pour le
protéger, et c'est contre Adam, devesantinelle de I'Ennemi,
qu'ils le gardent.

Ce drame est-il sans issue ? En quoi consiste@mgment
parler, l'inimitié anthropocosmique ? Le Saint-EHspe nous
laisse-t-1l, dans le témoignage de ses Ecriture@surma motif
d'espérance ? Enfin, comment concel®iretour a I’lharmonie ?
C'est a I'élucidation de aechirant probleme que doivent servir
les pages suivantes.
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NOTES DU PROLOGUE

L Il ne sera pas hors de propos, au sujet de l'alogg biblique, de
rappeler ici quelgues lignes du R. P. Daniélou].Sdans son péné-
trant et profondsigne du TempléParis, 1943), si bien fait pouvavir,
avec I'ceuvre de Dom Odon Casel et celle de Dom|/es8tolz, nos
freres séparés d'Orient. Le Pére Daniélou écriseemote 17 : « Je
garde le motéon, de préférence au ternmeécle parce que celui-ci
évoque une idée simplement temporelle, tandis lg§o: exprime
mieux lidée, non d'un temps, méme long, mais d'péeiode
gualitativement hétérogene, d'un univers spiripagticulier, qui peut
étre considére, soit comme une sphére de la diadgoEphere est un
éon), soit comme une réalité personnelle (chaqueeAst un « monde
spirituel) ». Unéonest donc a la fois une dispensation, une ere ou
méme une aire spirituelle, qualitative, un age galec (voir, dans
I'hindouisme, les rapports entigataraset kalpas lesnotions devuga
et d' « entité-cycle ») et, plus généralement, un «xidrocompos-
sible », unesphérec'est-a-dire un principe, un « exemplaire » a ia fo
modele et loi, avec toutes les ombres gu'il prejathe note fonda-
mentale de la création, avec toutes ses harmonejses échos. Or, la
création n'a rien d'abstrait, les idées y sontéless, les principes des
réalités. Unéon qui constitue un univers donné, est donc en méme
temps quelgu'un, une entité spirituelle, esprit un vivantet subsis-
tant principe, avec toutes les expressions et manifes&atpermises
par Dieu, dece principe. Cette notion se retrouve, entre autfass
les deux Gnoses, l'orthodoxe (alexandrine) etdtoéibxe. C'est ce
gue la métaphysique hindoue appelle éiat de I'étre et peut-étre
serait-il plus exact de préciseunn étagede I'étre.

Car il existe une hiérarchie, un « emboitements>ayeles rota in
medio rotae(Ezéch, 1:16). Mais chaqu&on primordial ou dérivé,
secondaire — qu'il constitue, par exemple, la duggemps, I'espace,
etc. — manifeste son principe, est un langage mgni une pensée,
I'apparence objective dguelqu'un traduit I'équivalent ou l'analogue
d'un phénomene de conscience ; de sorte que lEssege en quelque
sorte un étre propre, une spécificité, voire mésedgn d'aucuns, une
espece de personnal#éi generis le Zeitgeist,par exemple, serait un
« éon », mais d'ordre secondaire et dérivé, touatnoel'esprit ou
génied'une race ou d'une nation (cf. Daniel, 10:13.20-2A:1).

Dans 2 Cor, 4:4, St. Paul parle du « dieu de cet>»€¢ lorsqu'il
oppose « la sagesse de cet éon » et « les arclamtet éon » a la
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Sophia divine et a I'Ancien des jours (1 Cor.,®;:lorsqu'il met en
parallele I' « éon de cmonde » et I' « archonte de la puissance de
I'air », I' « esprit qui énergise les fils de déslsance » (Eph, 2:2), il
identifie notre anthroposphere a un éon, usurpate&umotéon parait
106 fois dans le Nouveau Testament ; il y sigr8fzefois le monde, 70
fois I'indéfinie concatenation des « états de €étr 3 fois des dispen-
sations ou « eres » précises (Eph, 2:7 et 3:21l,; £p6). Certains
kabbalistes ont identifié ces esprits-groupes \aeikeurs de Daniel
4:17 et 19, leggrégoredu Livre d’'Henoch.

Isaac Louriérabbin mystique et kabbaliste, voyait dans le Temps
et dans I'Espace des entités spirituelles dontsdiese est d'étre
principe de durée numéraé d'étendue ; nous n'aurions le sens du
Temps et de I'Espace, nous ne les percevrions mémeant ce
témoin d'une antique traditignive, que parce que nous avons contact
spirituel avec ces entités, parce que nous pastisign quelque sorte a
guelque chose de leur «vie », parce que notrer@ropnstitution
physico-spirituelle comporte un commerce, d’ailleimconscient de
notre part, avec ces étres angéligues. Certaiadgidns, rapportées
par le Pére Kircher, S. J., dans s&dipus Aegyptiacys/ont jusqu'a
voir entre I'éon et les créatures qui le peuplentapport analogue a
celui des cellules au corps, voire des hommes guaerdhominien
personnifié, c'est-a-dire Adam, homme réel, individse présentant
devant Dieu » pour la race (cf. Danielc. cit) : N'oublionspas, écrit
Kircher, que, pour les Saintes Ecritures, les chogsiblesmanifestent
les invisibles, et toutes les créatures inférie@dfhommesont les
signesou symbolegle leurs Anges respectifs » (cf. Ezéch, 28, 1:10 et
28:11-19 ; Matt, 18:10 ; Actes, 12:15). Soit dit passant, leer
omnia saecula saeculorurde nos doxologies liturgiques exprime le
resplendissement de tibxg le rayonnement conquérant de la splen-
deur divine, de cette super-essentielle lumierel'lBee, de cette
Lumiére subsistante et suprapersonnelle, et latriesement du Verbe,

a travers toutes les sphéres, tous les « état$ étrde

2 Peut-on suggérer que l'exégése de I'Ancien Testamet méme
parfoisdu Nouveau— trouverait d'utiles stimulants dans |'étude ale |
Kabbale et en général de la « mystique » juive. I&bme était loin
d'en faire fi ; plus prés de nous, Tritheme, Kirgt@abathier, Drach et
Lacuria représentent des tentatives de synthesesljintérét.

®* Nous ne faisons pas, ici, de critique bibliquda@sque nous parlons
de « Moise » a propos du Pantateugue, c'est toplesnent pour un
pas soulever de probleme impertinent, vain, inutiias cet ouvrage.
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CHAPITRE PREMIER

L'HOMME ET L'ANTROPOSPHERE

« CE QUI SE TIENT DEVANT L'HOMME »

Au deuxiemehapitre de la Genese, la création de I'homme
est envisagée par rapport a sa nature, a ceegtidl ses caracté-
ristiques essentielles, donc a ses rapports déucecavec Dieu
comme Etre, comme participable :

« Yahweh-Dieu forma I'homme poussiére dd sokouffla
dans ses narines le souffle-des %iesI'homme devint une ame
vivante ». Mais, au chapitre précedent, la Biblendé'homme
par ce gu'ifait, par son role vis-a-vis de la création, et de Dieu
comme Puissance créatrice et régente de l'univer€£lohim
créa I'hnomme a son image, Il le créa (comme) s@ganmale et
femelle 1l les créa. Elohim les bénit en disanbyex feconds,
multipliez, remplissez la terre et soumettez-lajahinez sur les
poissons de la mer, sur les oiseaux du ciel etauranimal se
mouvant sur la terre... Et cela fut ainsi. Et Ehohiit tout ce
qu'll avait fait. Or, voici : c'était trés bom.

Ce texte seul meriterait un assez long commentaire
toutefois, le théme ici traité ne permet d'en rietque ceci : la
« bénédiction » de Dieu dans la Genése a pour &bjetopa-
gation de l'espece et son empire sur la natureienfe. Béne-
diction qui, ne l'oublions pas, opere ce qu'effectuece qu'elle
notifie. Comme Midas transformait entout ce qu'il touchait, le
contact de Dieu, son attentiospn décret, fait émerger dans
I'étre tout ce qu'lk touche ». La parole divine n'est donc jamais
stérile, car « Il dit, et tout est fait ; Il ordasret tout existe». Et



« rien ne résiste a cette Voix » (Judith, 16:1Te k ne revient
jamais a Lui sans effet, mais toujours accomplit tce qu'll a
voulu » (Isaile, 55:11).

Bénir, bene-dicere c'est bonum dicere proclamer bon,
donc, s'agissant de la seule Cause premiere, uéitnpdéniere,
bonum facereSi Dieu constate que l'univers, formant bloc, pris
comme tout —ta panta(avec l'article), dira St. Paul — donc
I'hnomme et la nature, le cosmos total, est « trés b, au
moment méme de sa création, c'est parce qu'll diaméme
« béni », voulu, fait et proclamé excellent : «dil... et cela
fut ». La définition de 'homme « bon », c'est-a-dire deife en
son genre, fidele et conforme a l'idée que Dieudtede lui,
comporte I'empire sur les regnes inférieurs. Caessi qu'au
premier chapitre de la Genése I'homme est fait « a l'indge
Dieu et pour Lui ressembler de plus en phus

Or, la puissance divine s'exerce entre autres'sunivérs
de facon visible, physiguement, par le truchemedta; per —
d'une créature participant a la materialité ; ncaite créature a
cheval sur l'invisible et le visible n'a pour faonct que de trans-
mettre aux inférieures les injonctions de la Vododivine ; la
« science » est sacrée, elle révele et realisanfestions créa-
trices, du moins, quand 'homme ne la prostitue: gasi serviat
omnis creatura tua ; quia dixisti, et facta sumhisisti Spiritum
tuum, etcreata sunt, et non est qui resistat Voci tuaet.hé&c
factum est quod Ipse voluistiAvant la Chute, la volonté de
I'hnomme manifestait donc au monde inférieur celleneHaut.
C'est la paix paradisiaque, dont jouit 'homme déownne»
volonté, celui dont la volonté s'identifie a la lisebbonne Aprés
la Chute, il faudra le chant des Anges, dans ladaiibethléem
pour qu'on s'en souvienne...

Empire de 'hnommesur le monde subhumain ; quelle peut
en avoir été la nature, c’est ce quamt au deuxieme chapitre
du SepheBereschith : « Yahweh-Dieu dit : Il n'est pas e
I'hnomme soit seub ; il n'est pas conforme a Dieu, divin — puis-
gu' « un Seul est bon » — il n'est pas déiforme que Ihersoit
seul, puisque Yahweh-Elohim est Lui-méme infinimghis
gu'un monde : un plérome. Et le Seigneur continude lui ferai
une aidequi se tienne devant lutt, du sol Yahweh-Dieu forma



tous les animaux des champs et tous les oisealxidet Il les
amena vers I'nomme pour voir comment il les appatle et,
quel que fat le nom donné par 'homme a tout étrent, c'est ce
nom-la qu'il porta Et 'hnomme donna des noms a tous les
animaux domestiques, et aux oiseaux des airs,xebaies des
champs ; mais il ne trouva pas pour I'homme une qud se tint
devant lui ».

C'est alors gu'eut lieu le dédoublement de I'honhmte
méme, la création de la femmiecha complément et, dit St.
Paul, plénitude et « gloire®lsch: créeduelen puissance dans
ce premier chapitre de la Genese ou Adam se trdéfiai par
rapport a Dieu et a la création (image de I'Un psmw empire
sur l'autre), I'hnomme devient reellement duel, Gilgiue double,
au second chapitre, ou Adam nous est montré datimité de
son activité essentielle. C'est pourquoi le Psaénpsut s'écrier.

L'homme, Tu l'as fait de peu inférieur a Elohim...
Tu lui as donné I'empire sur I'ceuvre de tes mains ;
Tu as mis toutes choses sous ses pieds !

La création subhumaine est ici suscitée a titre aide »,
semblable a I'nomméVulgate), qui lui convint (Bible angli-
cane), qui se tint devant luitexte hébreu). De méme que
I'empire universel d'’Adam trouve sa réalisationrdt¥e dans le
regne du Christ (1 Cor, 15:24-28), le Nouveau Trasta fait
comprendre I'Ancien quand il nous révele gu'anglogment la
femme est a I'hnommevif, en tant que « téte récapitulant
amorcant'homg, comme 'hommehomqg est au Christ, et le
Christ a Dieu : son reflet, son expansion, son épasemenad
extra le rayonnement communicatif et le halo de sa dunejisa
Doxa, sagloire (1 Cor, 11:3 et 7). Il n'est pas « bon », pas
conforme a cette bénédiction génésiaque qui faitiqgzer a
I'étre du Seul Bon, que « I'homme soit seul »,ilstésolitaire,
égoiste, concentré et comme ramasseé sur soi-méchat a soi-
méme et donc mutilé. L'infinie richesse que Diewsggale en
Lui-méme, et qui s'exprime dans et par sa tri-urctimment
peut-elle trouver son analogue dans la nature iaparet finie
de I'hnomme, sinon dans cettehlechte Unendlichkegiue cons-



titue sa multiplicité ? C’est une idée sur lagué@tessuet revient
plusieurs fois dans settres a une Demoiselle de Me#assi
I’'homme est-ilcréé, en principe, duel (Genéese, 1), mais, en fait,
double (bid., 2), duplicité qui, toutefois, n'exprime pas une
différence essentielle, une altérité — wikernes comme dirait
Von Hugel — mais une unité bipolaire, analogue dpirateur »
divin, et dont procede la progéniture, la multitddenaine. En
réalité, ce qu'il y a de double dalessparution de 'homme sur la
terre n'a precisément pour but que de rendre ls pample-
tement possible toutes les nuances et richesses censtitution
essentielle, qui est duelle, comme est duelutatis mutandis-
I'Homme-Dieu, comme est trine Yahweh Lui-méme.

La duplicité d'apparence se ramene donc a unetéuali
d'essence, et celle-ci a été accordée a 'hommegalil puisse,
analogiguement, « engendrer », « croitre et migtipl, puisque
telle est sa nature (en vertu de la bénédictiogaque, qui lui
donne tel état d'étre diment précisé), puisque telle est la
condition fondamentale de sa creaturelle et redgtienitude.

L'infini que Dieu porte comme un archétype de toute
réalité au sein de son unité, cet infini qu'on paitirpeut-étre
qualifier d'intensif, 'homme, reflet créé du Cetat le traduit et
I'exprime, le « transpose » en quelque sorerapropre niveau
d'étre, par I'extensif indéfini de la multitude. lb&nédiction
génésiaque, le décret divin sur I'homme, compart&d¢ondite,
la coextension a l'univers physique pour le dominer

Mais une telle domination, incluse par Dieu danstéut
essentiel de 'homme, n'a rien de fortuit, d'acttiele on ne peut
la concevoir comme une tyrannie, une prike position tout
arbitraire, extérieure, une oppression. Ellegekt fois beaucoup
plus vaste que tout empire, et cependant bien meimapé-
rieuse » : si le monde doit ékedominé » par 'homme, en vertu
d'une « bénédiction qui fixe une destinée — et les bénédictions
patriarcales sont analogues, sur le plan semitssiaeique, aux
bénédictionsgénesiaques sur le plan cosmique — c'est que la
fecondité la multiplication, la coextension a la terre, landoa-
tion sur les créatures inférieures, sont les moskgiquement
successifs d'une seule et méme « bénédictionbe(eifaction),
I'amplification d’'une méme et unique idée ; c'esé de monde



doit devenir en fait, parce qu'il I'est déja empipe, en quelque
sorte le corps dilaté de 'humanité, saacrosomgc'est-a-dire
I'hnomme répandu et communiqueut comme I'Eglise, nous dit
Bossuet, c'est-a-dire I'humanité sauvée et deitgse,« Jésus-
Christ réepandu et communiqué ».

Ainsi, l'analogie se poursuit et se verifie entltHomme
céleste » de St. Paul et ceux qui « portent sogemale Verbe
incarné dans le temps, mais éternellement incaenaioblonge,
étend et ramifie sa vie humano-divine, théantropiqu théan-
drique, comme disent nos freres separés d'Orielat prolonge,
dis-je, sur le plan surnaturel, par umemanité de surcraigue
nous sommes et manifestons. Analogiquement, et @oimoan
maniere desymbole dirait I'Apoétre, sur le plan non plus surna-
turel, mais naturel, I'homme, qui prend aux regné&sieurs ses
éléments d'incarnation, de présence physique iBlejipossede
en eux son « animalité », sa « végétalité », sanénalité »,
bref : « sa naturalité de surcroit ».

DU VERBE INCREE AU QUASI-VERBE CREE

L'aboutissement donne la clé du processus, etnlandi
justifie pas, mais « explique », les moyens.

En toute chose il faut considérer la fin,

dit le Fabuliste. L'éponge ne fait pas compreniti@ime, mais
I'hnomme permet de comprendre I'éponge. Si l'on st a
Genese, 2:19, I'immense variété du monde vivantné&me cle
du monde anorganique, est créée pour servir a literde
« corps agrandi » (I'expression est de Bergson Hamssdeux
Source} Elle sert a 'hnomme — en tant que forme physique, g
phénomeéne de cet univers, donc inexhaustivementapaort a
I'homme-personne — de complément, de plénitude, gleire »,
recevant de lui, d'ailleurs, incomparablement gulle ne lui
donne (comme le «corps » et datéte » dans la rhétorique
paulinienne) ; elle constitue noteanimalité de surcroit ». Nous



sommes comme des navires a profond tirant d'eas vailes

étendent leur envergure dans l'air libre, ou ladlgot les alisés
de I'Esprit, mais le principal de notre caréne geisous la mer
et y subit, a divers niveaux, l'impulsion des catsanférieurs.

A proprement parler, 'homme a pour but, semble-t-i
d'étre dans le monde, visiblement, au niveau de ljghysique,
ce qu'au dela de tous les mondes, au niveau & [thre) de
I'Acte Pur, est le Fils éternel. Le Verbe est I'graincréée de
Dieu, I'nomme en est l'image créée. D'aute=satures rever-
berent a leur tour et a leur facon l'unl@utre « aspect » de la
divine pensée, reproduisent relativement tel omtzde de I'étre,
qu'elles mutilent en [l'affirmant. Mais en I'hommdeD Se
réfléchit tout entier : de par la création, comnmeesBnne ; de par
I'adoption surnaturelle (donc, pratiguement, laeragtion),
comme Trinitée.

Un animal, un arbre, un rocher, n'ont par eux-mémes
aucun sens, aucune portée. Dans la mesure ousenpdans
I'adessde simple étre brut, matériel, élémentaire, donasda
mesure de leur indétermination, dans la mesurewtrhanque
cette individualité « au carré » qui s'appelle penalité, ils ne
« signifient » rien, n‘apportent a la compréhenglenl'univers
aucune lumiere, n'étant pas eux-mémes lumierereL&tt, en
effet, « lumiére », pour autant qu'il est révélateau stade su-
préme de « luminosité », il devient identique &danaissance :
sa présence ménestconnaissance (la dualité sujet-objet devient
alors insignifiante). C'est alors que I'étre esin@mment per-
sonne, se connait du fait méme qu'il est et, ntagls rien a
recevoir, se possede essentiellement soi-mémalentifie a la
béatitude. C'est lsatchidannandadu védantisme ; transposez
cette notion abstraite, voyez en elle au contrdareréalité
concrete par excellence, et vousus trouvez au seuil de la
notion chrétienne de Trinit@Jausible, tout au plus, mais dont la
Révélation seule apporia certitude et la rédemption, I'expé-
rience. Dans le monde physique, nous ne connaisgorRs
I’'hnomme pour incarner, dans la mesure ou la vie matérlelle
permet, cette notion de personnalité, voire ménsdons la
Genese, pour possédem germe, « puissance » et capacité, de
par son caractere surnaturalisable (don gracid¢ax)ie trine du



Dieu revélé. Des lors, I'animal, la plante, le ro@nt de « va-
leur », n'‘acquierent de portée, que par, leurs aappavec
I'nomme qu'ils préfigurent et annoncent, c'estra-divec la
manifestation de lintelligence, de la « lumiére dgns cet
univers, puisqu'en lui, cette « lumiére » s'uniini@ment, vita-
lement, a cet univers.

Mais précisément I'homme, bien qu'il vive en rafpgpor
constants avec l'anthroposphére — et isggorts sont inde-
finiment plus nombreux et plus complets que ceuxaéatures
inférieures entre elles — edbué de signification personnelle.
C'est lui qui donne un sens aux choses... Elleszeoivent et
n'en donnent pas. Lui, en donne parce qu'il enitrego, plus
précisément, qu'il retrouve et manifeste ce sasmmanwe un écho.
Dieu seul en donne, sans en recevoir. Des lomnhhe, s'il en
donne, c'est parce qu'il en recoit. Sa fonctiondestc essen-
tiellement médiatrice : c'est le courtier de laati@n. Le voila
donc a la fois objet et sujet ; mais, objet, ilpsait Etre sujet que
relativement. Capable d'introspection, c'est le aeorgu'il
découvre en se considérant ; c'est dire qu'il ésit seul tout un
univers. Le monde extérieur est pour lui l'objetn@' connais-
sance extensive, en surface et quantitative etlgr, d'une
connaissance intensive, en profondeur, qualita®veérecoit du
cosmos un tribut d'étre, il lui rend une richessevaleur. En lui
le monde s'offre a la lumiére, devient esprit, v a la
connaissance de soi. Il fait office, entre le moati®ieu, entre
la Source de lumiere ontologique et les candidéétra, d'éther,
de truchement réciproque, denilieu ». Il n'a donc pas a s'inter-
poser comme un écran.

C'est pourquoi I'hnomme a été qualifié de « microm®s,
mais Goethe n'a pas eu tort, d&asist de I'appelekleiner Gott
der Welt(il est vrai que nous mettons-la l'accent klain, et
Méphisto surGott). Le Psaume 8 nous le montre « a peine
inférieur a Elohim », au Créateur (comparer aveadex 21:6 et
Jean, 10:34). Tout ce qui se trouve en Dieu commece
incréée du macrocosme, possede en I'homme samamczsce.
Et, I'agir suivant I'étre, si Dieu délegue I'nomén&a régence de
I'univers, c'est parce qu'il y a dans la nature dom de quoi
justifier et permettre ce role.



Le Verbe ou Fils éternel, Image incréée de Dieu,
« contient» explicitement, parfaitement et j'allais dire : aub-
tivement, s'il ne s'agissait de I'Infini, pléniéeam et d'un seul
coup, sans devenir ni morcellement, « en bloccerporaliter,
dit I'Epitre aux Colossienspmatikés- en une fois, dans un seul
et unique acte de conscience éternel, ceagusapparait comme
les innombrables aspects de la nature divine,niesnmbrables
démarches de la vie divihéAutrement dit, le Verbe manifeste
éternellement Dieu, et de cette subsistante etopeedle ré-
vélation procede éternellement une Connaissance dassi
personnelle et subsistante (1 Cor, 2:10-11) ; pédsent, les
profunda Dej les bathé tod Theqlle pluriel méme de
I'expression indique que cette « teneur » intimeDd®u, cette
« essence » ou « hature », sans laquelle les Peossonnes ne
seraient que des relations personnifiées, mais p@rson-
nifiantes, des abstractions, des « contenants s @antenu, des
« noms » ; cette réalité concrete donc qui faituDse qu'll est,
d'ailleurs identique a Lui, inséparable de Lui,get n'‘est pas
hypostasiée par elle-méme, mais hypostasiablessRersonnes
(elle est dailleurs inconcevable, dait, sinon possédée par
Elles, et identifiablea chacune d'Elles) : c'est elle qui trouve son
expression concrete dans le Fils et dans I'Esfaipluriel de St.
Paul — ta bathé —nous montre gqu'elle ne peut apparaitre a
I'nomme, qui trouve en elle la raison d'étre dtithe justifi-
cation de sa propre essence, de son psEngque sous l'aspect
de Sapience, dgophia,de participabilite, donc de rationalité, de
Sagesse « infiniment bariolée » comme la robe deploet celle
du grand-prétre juif (Eph, 3:10), Sagesse dont riafopdeur
recele d'innombrables richesses (Rom, 11:33).

Facon de parler pour s'adapter a la connaissarafaite
et morcelée des hommes ; carSaphia écrit encore I'Apbtre
aux Corinthiens, a, pour nous instruire, son progreabulaire
mental, son propre jeu d'allusions, de symboled'@tidences
auxquelles l'exégese attachée au sens historiqodvet, fort
utile d'ailleurs, sert de vestibule ou de tremphfais, si cette
Sagesse de Dieu nous donne la clé du multiplea siatiété
creaturelle trouve en elle son principe (lui-mémamscendant a
cette variéte du multiple), par contre, par rappartPere (Jean,



1:1), donc en tant qu'elle exprime, comme Parotee deis, la
prodigieuse richesse du Silend¢® (Logos apo Sigés proselthon
dit St. Ignace d'Antioche), cette Sagesse inhabieafils (Col,
1:19 et 2:9) et suivant la Tradition grecque allEsprit-Saint,
fait bloc —sbmatikos se présente comme une robe sans couture,
sans commencement ni finconsutilis simple.

A deux reprises, St. Augustin a mis en parallésedeux
Sagesses : lincréée et la créée. Nous avons vumenimle
Verbe, en qui se trouve hypostasiée la premiers ban de ses
deux aspects fondamentaux — l'autre s'exprimalun $a Bible
(surtout dans les Livres sapientiaux) eth&ses orientaux, dans
et par I'Esprit-Saint — est I'image éternelle deu)gui trouve en
Lui « I'empreinte éternelle de sa substandams lehic et nunc
de son immediate gparfaite plénitude. Par contre, 'homme,
Image créée de ce méme Dieu, a recu et « contils mémes
aspects de la nature divine, les mémes démarchda de
divine —esseet agere —que le Verbe, mais implicitement, in-
choativement, dans une conscience destinée a «idevyea se
développer indéfiniment, a se rapprocher de pluples de la
paternelle Plénitude, tout en trouvant toujoursamévsoi un
Océan sans « rive d'en-face » (Eph, 3:19 ; cf.,Jedb et Matt,
5:48).

« IMAGE » ET « RESSEMBLANCE »

C'est ce gu'impliquent les nuances du texte hébexs
Genese, 1:26, ouirhage apparait comme « clichée », donnée
une fois pour toutes, indélébilement imprimée endaure méme
de I'hnomme ; alors que leessemblances'y trouve indiquée
comme un idéal a réaliser — non plus cause formmidas finale
— comme l'effet d'une graduelle réalisation. D'eurlot de St.
Ambroise : « Deviens ce que tu es »... Les exegetgkcans de
la Revised Version ont tenté d'exprimer cette neamen
substituant a la traduction traditionnelld our image, AFTER
our likeness celle-ci, plus proche du sens originalN our
image, INTO our likeness$oit, en latin in imagine nostra, in



(ou ad) similitudinem nostranfsous-entendu efficiendan). Le
R. P. Congar et Mme Lot-Borodine ont montré nagaerabien
les Péres grecs avaient relevé et accentué ceamaantdu texte
sacré, ou I'homme se trouwe imagine Dei(avec l'ablatif),
comme le Verbe Lui-méme Se trouweforma Dei(Phil, 2:6),
pour « marcher », comme dirait I'Apotray similitudinem
Elohim(avec 'accusatif), tout comme, par I'incarnatieriyerbe
est factus in similitudinem hominergPhil, 2:7). Ce paralléle
nous parait trop frappant pour n'étre pas voulu.

Si I'on se rappelle quies hommes constituent en réalité
I'hnomme, créé multiple en l'unité d'Adam — la nplitité jamais
close, le nombre indéfini, se trouvant étre l'agao et « sym-
bole » creaturel de 'unité infinie pléromatiquee-peut-on voir
dans le monde animal, précisément par rapport aalare
purement creaturelle de I'homme, l'analogue deueel'omme
est a Dieu ? Ne tenons pas compte, pour le morderdpuron-
nement surnaturel dont, par lui-méme, |' « anim@annable »,
I'animé doué d'une conscience reflexe, n'‘est meajigi active-
ment et spontanément capable (mais Dieu I'a voatisipement
surnaturalisable). Prenons-le tel que la Chute fetconstitué,
sans la souveraine intervention de la Graoa@apilius refor-
mast) : donc « a-thée dans le monde », coupé de sa racine
surnaturelle (Eph, 2:12 ; cf. Rom, 11:16-24).

Il s'agit donc de I'nomme dépneumatisé, expulsé du
Royaume, qui est le monde véritable, la réalitét @aen univers
n'est que lI'ombre et le « signe ». Ne nous occup@mee pas de
la blessure secrete qui dévitalise et dévalorigeenmature ; ne
parlons pas de ce que la Chute nous apporte de meig du
« droit commun » auquel nous destinait, puremesingblement
notre nature et qui désormais régit 'homme (8lddemption ne
lui restituait pas ses privileges).

Alors, ayant cessé d'étre « le dernier des espritse
« dixieme cheeur angélique » dont parle Grégoir&iand, la
derniere des hiérarchies séphirotiqgues dans la aables
Ischin), 'hnomme, dansonunivers sans Dieu, devient tdun-
nement le premier des étresaput mundisoit « naturellement »
ce que le Christ est surnaturellement, soit avensi physique ce
gue le Christ est a l'univers spirituel (pour lexd? grecs, le
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monde matériel n'est que I'ombre de l'autre : quaratoire de
Nysse parle du « tout », il entend le cosmos suraehitl'univers
spirituel qui fait toute la réalité de l'autre, pursigne »). Plus
exactement encore, I'homme est alors a la natéegtwelle ce
gue le Christ est a la surnature transcréaturdde«: principe »,
I' « archonte », a la foisiitium et la fin (au sens dbui), la
cause finale en qui toutes choses — en tant qu'stiet, en cette
hypothése, purement ordonnées a un ordre suppasésiex
vement « naturel » — auraient leur sens, leur poleur essen-
tielle orientation, la pente méme de leur étrer Im@uUvement
ontologique et leur consistance, parce que I'honemeserait
I'aboutissement, le terme, donc, quant a leur ligtelite, la
lumiere ; si bien qu'on pourrait dire alorsin homine omnia
constant

Mais, en fait, bien entendu, qu'ill le veuille ounno
I'hnomme a été rattaché des le début a l'ordre sugtaJamais il
ne lui reste indifférent, jamais il n'est « neutrdl lui appartient
comme ami ou comme ennemi : « Qui n'est pas avdc édo
contre Moi; qui n‘amasse pas avec Moi, disperse ! » (Matt,
12:30).

Dieu a pour Verbe son Fils... et toutes les créatgu'll a
« prédestinées a devenir conformes a l'image délspafin que
Celui-ci soit le premier-né d'un grand nombre dgds » ; car,
« avant méme la création du monde » — et, dangnsien vue
de cette créationpar rapport acette créeationgro katabolés
kosmou cf. Jean, 1:1 ; 1 Pierre, 1:20, alors qu'Apoc, e
apo — « avant méme la création du monde, Il nous eedgs-
tinés a l'adoption filiale en Jésus-Christ », eelque sortea
travers Lui: dia, per(Rom, 8:29 ; Eph, 1:4-6). Ainsi, le Verbe
est vraiment « téte », « principe », amorce, « gesnfdisent les
Prophetes), « semence » (selon St. Pierre), « graiiapres
Jésus Lui-méme), de la création régénérée, dérdeurnée et
derechef vouée a Dieyrincipium creaturae De{Apoc, 3:14).
Il va de soi que la création, méme surnaturalis&gporte rien
d'essentiel a Celui qui, sans elle, posséde latbhdatpléniére ;
mais ce qu'elle a de bon redonde a la gloire sgadooe du
Trés-Haut.

Le Fils de Dieu, d'abord par nature et puis paceré'est
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donc limmense Corps dont le « chef » est le Venoarné,
inséré parmi les créatures et devenu leur « radapdn », leur
représentant par excellence (puisqu'll est leureat&d filii in
Filio, dit St. Augustin.

On peut donc distinguer, dans le Verbe, depuis
I'Incarnation, et méme éternellement — selon laception pauli-
nienne et scotiste d'un Christ éterapltant que Chrisfvoir, par
exemple,Le Christ de I'Ame franciscainelu R. P. Valentin
Breton) — une théanthropie ontologique, hypostatigs une
théanthropie de surcroit, « gracieuse ».

La divino-humanité du Fils, pléniere dans le Chsisitvant
I'épitre aux Colossiens, déborde et nous comblgrace sur
grace» (Jean, 1:16). Nous, qui constituons « |I'humatéésur-
croit » duMédiateur, pouvons donc prendre part, des caéte
terrestre, a sa Passion rédemptrice (Col, 1:24).

Analogiqguement, 'homme est a soi-méme son propre
« verbe » connaturel : devientcouple et multitude, parce qu'il
I'estdéja dans le principe, des sa création, dans ltidaee sur
lui. Mais, dans le monde subhumain, il a son hutdawinatu-
relle » de surcroit — comme le Christ a dans [4eglson
humanité surnaturelle de surcroit — le réservoir et le prolon-
gement tout a la fois de tout ce qui restedeca de la raison, et
qui cependant contribue aussi a faire 'homme Gé egi. Dieu
posséde en Soi son propre monde, son propre affjeimme,
des lors qu'il n‘est pas I'Acte Pur, n'est qu'yredp I'étre et, trop
précaire pour étre pleinement sujet, doit se niidtipse dedou-
bler — ou, comme dit la Genése « se tenir devannéme » —
pour se servir d'objet. Quand Dieu lui présenteteues
creatures pour qu'il «leur donne un nom » (Ged9-20),
entendons par la qu'il les qualifie, les caractetiss classe et les
hiérarchise. Prenant conscience des rapports guuent » les
choses, du réseau des fonctions et des activitles « réifie »
pour ainsi dire et, en s'en servant comme d'odggseleve a la
dignité d' « hypostases », de quasi-sujets.

Les choses le révelent ainsi plus pleinement ankine,
meublent et exercent son intelligence ; mais, atson dans la
mesure ou il prend conscience d'elles, elles ontluedeur
conscience. Elles sont donc inchoativement sa iteghs, sa
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plénitude et son reflet ; elles le paracheventsttuent sa per-
fection. Tel est le but de leur défilé devant land la Genese.
Mais I'objet par excellence, la « chose » quiélegle le mieux a
lui-méme, c'est lui-méme. C'est pourquoi lorsgu«'itlonna un
nom » aux créatures inférieures, « il n'y trouva pae aide qui
plt se tenir devant lub comme un autre lui-méme, comme —
mutatis mutandis- le Verbe, dans le Prologue johannique, Se
tient devant le Peére, lgros ton TheonEt, cette fois, Yahweh-
Dieu suscite Ischda femmé.

En conférant aux choses lintelligibiliteé qui leadir
vidualise et les différencie dans le flux mouvamt linique
phénomene universel, I'nomme lit a leur surfacérovee le
message de ce palimpseste, explicite et proclame dens
intime, y découvre le Verbe qui I'y attendait. GarVerbe,
accoutumait de répéter Soloviev, « est le sens@hdm» : c'est
par son immanence miséricordieuse — la « condeaoead> des
textes liturgigues dans I'Eglise « orthodoxe » manence que
rend seule possible sa transcendancd|atputur tetrum chaos
Si, pour I'ceuvre surnaturelle de réparation le ¥eanlgcarné nous
envoie I'Esprit-Saint, s'll Se donne a nous par Egbrit qui
répand I'amour (c'est-a-dire Dieu) dans nos caodriosn( 5:5),
I'Ecriture ne nous suggére-t-elle pas que, pounieenaturelle
de création, c'est aoontraire I'Esprit, d'ailleurs agent divin,
« doigt de Dieu », dans toute la carriere de J@sus 1:35 ; 3:
22 ;4:1;4:14 et 18 ; 10:21 ; Matt, 12:28 ; HéRnA 4, etc., etc.)
qui infuse a l'univers ce Verbe qui en est la $igation, la
cohérence, le « sens » ?

Le Verbe est donc l'occulte Lumiére qui, de liger,
immanente, illumine ces ténebres, ce chaos irnagbque serait
sans lui I'étre brut du monde physique. D'ailledes)s la mesure
ou les créatures se refusent au Verbe, cet unineersdevient ou
plutét ne devient-il pas ce cauchemar de fou, plnmumeurs
incohérentes, ce mirage vesanique dont parle Spe&es et
gu'il serait effectivement, et pleinement — poutaatique I'étre
puisse encore persister en de telles conditions le ¥erbe
n‘avait pas « brillé dans le monde » ?

Ainsi, le Verbe, diffusé dans le cosmos par Celuiast la
Gloire méme de Dieu, est bien — comme l'exprinignine de
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Vépres « orthodoxe » — « l'exhilarante Lumiere desainte
Gloire du Pére immortel ». Or, « la Lumiére luitndales
téneébres » : aveugles et sourdesclassesportent inconsciem-
ment en elles ce trésor. Mais, continue le Prolgghannique,

« elles n'arrivent pas a L'étouffer » ; elles rsent pas la tombe :
hou katelabenElle les déborde et, les « énergisant » (comme dit
St. Paul), les vivifiant, leur imprimant a leur insette orien-
tation, cette finalité, ce mouvement intime, ertkique, que
nous appelons la vie, elle est en effiet pour leschosesmais
pour 'homme elle apparait, en lui comme dans les choses,
lumiére(Jean, 1:4-5).

Le Verbe Salonne a 'homme dans les choses — déjéesur
plan purement naturel (avant Francois d'Assisgdife avait le
pressentiment de cette révélation naturelle, si peut dire : cf.
Rom, 1:20) — et 'hnomme L'y recoit. Ou du moinsst capable
de L'y découvriripid., 1:21). Que le monde, « parvenu au deve-
nir grace au Verbe, qui demeure en Lui, ne Le cisseapas »
(Jean, 1:3-5 et 10), il n'y a la rien que de normikis que « les
siens» — ses analogues, pour lesquels Il n'‘est pas seulement
« vie », mais «lumiére », et immanente : ceux sprit créés
pour Le trouver dans les créatur@sur Le recevoir quand Il Se
donne— que ceux-la, lorsqu'll vient a leur rencontre, nkee«
recoivent pas », Le refusent, Lui claquent la p@tevisage,
aientles yeux pour ne pas Le voir et les oreilles poeirpas
L'entendre que ceux-la — les « siens », ceux de sa maisonnée,
auxquels Il offre d'avoir part a sa propre natarsa divinité—
n‘apercoivent des choses que l'apparence, du mqudele
donnébrut, la « figure qui passe » (1 Cor, 7:3&)« sens», la
raison d'étre, leur échappant au pajue sa recherche ne les
tente méme pas — c'est la le drame cosmique paliexce.

Des lors, c'esun FAUX NOM que,depuis la Chute,
1’nomme impose aux choses. Etalheureusement, « quel que
soit le nomdonné par I'homme a tout étre vivaciest ce nom-la
gue cet étre porte ¢Gen, 2:19).

La sagesse antique ne s'y trompait pasomen-omen,
disait-elle ; le « nom » souverainement impose |parice-roi,
par le chef visible de l'univers, c'est — au dela ldngage
articulé, du concept analysable, des « définitlongui ne sont
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que descriptions et tentatives d'explication — laiddjté,
I'incommunicablequid proprium I'essence distinctive et, puis-
que l'agir suit I'étre, la destinée, le devenir.igViee « nom »
caractéristique, s'il sollicite, s'il dispose, rpmse pas, mais
comporte aussi pouvoir et fécondite, tend a liaffition de soi ;
s'il implique un certain déterminisme, c'est cejui provient de
I'essence elle-méme : une fois de plus, il s'agit<dlevenir ce
gu'on est ». La « destinée » comporte donc, nolersemt un
principe de passion, mais plus encore d'action dewient ce
gu'on se fait. C'est pourquoi les Anciens disasrgsi :nomen-
numen.Toute l'activité universelle, depuis la parole tréa, a
surgi d'unnom: « Croissez et multipliez »tputesles créatures
ont entendu cette parole ; science et sexe teageméme but.

Ce qu'il importe de retenir des pages précédemi@ss
semble-t-il, c'est qu'au témoignage de I'EspritiGda « béné-
diction » et donc la « bénéfaction » de I'hommealetmonde
subhumain sontomplémentaireC'est encore que I'homme est
« l'image de Dieu », autant pour I'empire qu'il reeesur la
nature physique que par sa constitution spirituétel est bien
entendu que I'homme dont nous parlons est, enufEtce,
celui qui, ne restant fidele a sa propre naturedgres la mesure
ou il I'est aux vues divines sur lui, puisqu'ilss'&ahi lui-méme
par la Chute, perd son identité véritable avea&e L'homme
complet, plénier, « maximum » (disait Nicolas des€&u

Cet homme-Ia, le vrai, l'authentique, s'il joueégard de
I'univers un réle créaturellement analogue a celuiVerbé —
somme toute, un role de Verbe incarné, visiblepBel disait :
de Messie cosmique et collectif — s'il manifesteraande, visi-
blement, le Dieu invisible, l'univers a son tourcseporte a son
égard comme une espece de « verbe ». S'il a faflrmation
de la femme (car saréationavait eu lieuen Adam) pour qu'une
« aide », enfin, pat « se tenir devant I'hnommeaxgréation des
regnes inférieurs y tendait, amorcait ce couronmtnfimal,
présentait successivement a I'homme, de maniermatige et
graduelle, ce double, cette « animalité de surcroit, comme
le seul vrai Verbe Se tient devant le Perpres ton Theon-
comme Il a tout son étrad Deum ordonné a Dieu, en vue de
Dieu, par rapport a Dieu, pour Dieu, ainsi, maialagiqguement
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et mutatis mutandisle monde inférieur est destine, selon le
décret d'En-Haut, a se tenir devant I'hnomme xros ton
anthropon

Certes, la Personne méme des trois bienheureugessHy
tases étant constituée par leurs mutuels rappansodification
ou la cessation de ceux-ci — ontologiquement, iIeaigendrait au
méme — l'altération de leurs rapports, dis-je,ntat&@t essentiel-
lement sur ce qu'elles ont chacune de propre, sugut les
caractérise respectivement. Pour emprunter au wutaiad pau-
linien, il s'agirait, non d'une accidentelieétaschématisation
mais d'unemétamorphosesubstantielle : le Pere, le Fils et le
Saint-Esprit cesseraient d'étre Eux-mémesDeo omnia sunt
unum,ubi non obviat relationis oppositio

Nous, par contre, dont les personnes ne sont pas des
relationespersonificag et dont I'étre et les rapports participent
au caractere fortuit et précaire du créé, la rgptur l'altération
de nos rapports avec notre quasi-verbe, l'univevec notre
verbe inchoatif, ne suffirait pas a nous abolirispue ces
rapports ne nous font pas ce que nous sommes, repas
constitutifs de notre personnalité ; nous n'‘enossrimodifiés
gu'accidentellement. Quant a l'univers, il faudradir dans
guelle mesure sempports avec nous ne sont pas fictifs, dans
quelle mesure ils ne se réduisent pasoa rapportsavec luj
c'est-a-dire en derniere instance avec nous-mé@mesau moins
avec une projection ou objectivation de nous-ménuEss lors,
comment voudrait-on que la rupture ou l'altératida ces
rapports modifiat constitutionnellement et subséetment
l'univers ? De cetteaccidentelle modification que suscite la
rupture ou l'altération de naglations cosmiques, la condition
des ames amputées de leur corps par la mort nousedkans
doute une idée.

Mais, d'autre parige que nous venons d'établir ne signifie
pas davantage qu'unéelle rupture ou altération soit sans
retentissementsur le monde, puisqu'en derniere instance le
monde c'est encore nous, au sens précisé plus haut.

La volonté divine, son décret sur chacun de nous)aeis
conféerant I'étre — qui n'est d'ailleurs jamais guievenir, tant
gue persiste en nous la nostalgie de notre originatétre, de
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notre indétermination et passivité premiere (le lsyiisme bi-
blique de la Prostitution ne trouverait-il pas mvec d'ailleurs le
double et méme triple sens Bahaben hébreu, son origine ?) —
cette volonté, en nous donnant I'étre, en nousigtarant, nous
tient lieu de « nécessité daseité: I'ENS A SE se soutient dans
I'existence par sa propre inévitabilité, parcelgesk la réalité
maximum, absolue, pléniere, le néant absolu étapemnsable,
puisqu'il se réfere encore a I'étre. Dieu doncéestnellement
« donné » tout entier ; c'est ce qui fait son inabilité et son
immuabilité. Or, en nous, « images » de Dieu, esdttributs
ont leurs analogues. Cette volonté providentietde nous
maintient dans I'étre par une création continuesigre » d'un
éternel agir, identique a I'étre eternel de Diexe-divin vouloir,
donc, qui nous fait subsister et persister, en rtenant lieu
d'aséité, de « nécessité », d'inévitabilité, ndabilsse et nous
affermit : création permanente, disions-nous. @ttecvolonté ne
cesse de nous poser dans I'étre, non comme dagchlosis
indéterminées, mais en nous « qualifiant » paroapu monde,
créé avant nous, par rapport a nous, pour nousyuerle nous.
Le récit de la Genése est curieux a cet égardpramier cha-
pitre, qui montre I'empire exercé par I'homme &umiVers, et
fait voir en cette emprise la réalité de I' « imagg#ivine en nous,
la subordination des créatures inférieures, leandent désir » et
leur « anxieuse attente » de 'homme (Rom, 8:&8y, hostalgie
inconsciente d'achevement (en lui et par lui) —méifigurent,
avantla Chute, Expectatio creaturael'apresla Faute — cette
« ordination » des créatures subhumaines a I'hortrmeje son
expression dans la description de l'univers cagant lui.
Chaque « état (ou niveau) de I'étre » est « boans de récit
génésiaque ; sitot qu'apparait I'nomme, TOUT et seriement
I'hnomme — «tout ce que Dieu avait fait » est, du couptres
bon ».

Par contre, au deuxieme chapitre, ou I' « image Digu
dans 'homme se réfere a la nature spirituelleéessénce de
celui-ci, a sa constitution intime, le récit bill& suit un ordre
inverse : est d'abord créé I'étalon, la « mesude funivers,
I'nomme (Gen, 2:7) ; suit alors la création du neomneggétal
(ibid., 2:9) ; enfin, les animaux entrent scene au verset 19. Si
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le chapitre premier traite des rapports entre limemet la
creation inférieure sous l'angle de l'action dunpes sur la
seconde, le chapitre Il nous montre la réactiorcel&e-ci sur
celui-la : ils se completent.

Lors donc que, par un acte de notre volonté reitélim
souverain vouloir du Créateur — méme lorsqu'ellprastitue, le
détourne de son but, le retourne contre lui-mémeus altérons
la nature de nos relations providentielles, prévpesordonnees,
avec le monde — en tant que nous sommes l'ambassdele
médiateur collectif entre l'univers et Dieu — neulsment nous
trahissons Celui qui nous a missionnés, en détatrsan
vouloir et son pouvoir a des fins qu'll déteste aisncette
altération, modifiant, non la nature profonde des mapports
avec I'Etre, mais leur orientation, ne peut mangi@esubverser
de fond en comble nos relations avec les créatures.

C'est partout et toujours au Verbe que nous nous en
prenons: non-incarné,nous Lui crachons au visage comme
faisaient les Juifs et les soldats romains « dasgdurs de sa
chair (Hebr,5:7). C'est au Verbe, présent dans les créations
inférieurescomme en lui-méme — je ne dis pas : de la méme
facon — qu'Adam s'est attaqué ; c'est Lui qu'ieanb, bafoué,
trainé en vaincu derriere son char triomphakiéener Gott der
Welt Peu importe le nombre des créatures inférieurefqoges
dans cette originelle rébellion : une seul actditspbur boule-
verser, en Adam, nos rapports, avetlende, ce dernier fat-il,
en l'occurrence, représenté et comme ramasse, raohckans le
fruit de I'Arbre du Bien et du Mal.

Nous tiendrons donc compte de ces deux facteurs :

1° nous ne sommes pas des Relations personnifiahtes
survivons, par consequent, a l'altération de nppads avec ce
qui n'est pas nous ;

2° en derniere instance, nos rapports avec le meadg
de part et d'autre, des rapports avec I'Etre.

Etant donnés ces facteurs, ne pouvons-nous congliee
le monde et nous-mémes subsistant (en vertu duetdémut-
puissant qui nous établit et nous maintient dadésel, nous
subissons néanmoins une telle transformation aqunevérs, en
en recevant le contrecoup, devigar rapport a nousui-méme
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« autre », inconnu, « étrange », donc ennbostis au point que
nous nous sentons désormais exilés, depaysésangeéts dans
ce monde sans Dieu » (Eph, 2:12) ?

Autrement dit, le monde existe pour Dieu, maisyaui la
Genese, pour Dieu manifesté par 'homme son « imagpros
ton anthrépon, ad hominermourrait-on dire johanniquement de
l'univers, etdia, per hominende Dieu — car, nboublions pas, si
le Médiateur et Messie s'est rétréci, pour aing,dusqu'a se
concentrer dans la personne historique de Jeésiige(qapres
I'Ascension et la Pentecotte, a se dilater, « réggaatd commu-
niquer », comme dit Bossude Corps mystique de ce méme
Jésus), c'est a la suite d'un processus analoguaeluh qui
réduisit de plus en plus leombre des justes de Sodome au
fameux chapitre 18 da Genese : d'abord, le genre humain ;
puis, apres la trahison, le peuple juif ; enfin, pmuple ayant
déserté de son postde Christ seul, mais eéternellement
prédestiné& inaugurer toute la nouvelle famille divine.

Si donc le mondexiste pour Dieu « contacté » dans son
humaine image, si 'homme cesse d'&ueement et fidélement
cette image, s'il devient un reflet caricaturatiétorme, il perd
sa réalité et cesse d'étre « vrai », d'étre umeite fidele et
veritable » de sa propre essence, de son propheétgpe, de
I'idée divine de 'homme et sur 'homme. Seul, tioe nou-
veau, « ne d'En-Haut » par excellence (Jean, 3&3)s-Christ,
meritera d'étre appelé « témoin fidele et véritabl@poc, 3:14
et 1.5) : le Paradis, perdu en Adam, se retrouvélenVoila
pourquoi le Bon Larron, sitét que la charité |'uifésus-Christ,
aborde « aujourd’hui méme hic et nun¢gen Paradis. L'anthro-
posphere de I'Adam nouveau, avant la gloire défeitavant la
session « a la droite du Pére », c'est 'Eden,Verger des dé-
lices » enfin restauré, ou plutot recouvré.

Tout au long de sa carriére terrestre, Notre-Seigméa
cessé de promener cet invisible Eden — invisibler pwous —

bas, de la domination vice-divine d'Adam. Mais,shirbite du
Christ, le monde — complément, « gloire » et pléfetin spe
«en puissance », d'un étveai — devient, de par la Chute,
I'ombre d'une ombre, le fallacieux reflet d'un noemgge. Soumis
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a 'homme ontologiguement — de par sa création memsque
son étre dépend du nétre, puisque sa valeur, $ideqdigtre et la
portée de son action dépendent des noétres — ildegtjis la
Faute, « asservi au vide », a Vanitas au plus creux et
mensonger des mirages, a la maydataiotéti(Rom, 8:20).
Cette « vanité » paulinienne, ce « vide » qui net\&re un
appel, ceessequi se conduit en néartest 'homme mémpgdis
ambassadeur de |'Acte Pur, la mieux « actuée »etetrrdinée
des créatures visibles — entendons : la plus kbéed'indétermi-
nation premiere, la plus passée de la « puissaade«acte », la
plus proche de la plénitude ontologique, la « plugarfaite —
mais aujourd’hui mandataire et médiateur du né&anipn peut
dire. Je ne dis pas : de la « puissance » (aussesstique du
terme), mais rigoureusement de l'impuissance, dstdalite
pure, du non-étre enflé de suffisance (de pseuéibeds de
l'insuffisance ultra-suffisante, pour avoir voulaugr, sur le
conseil de « I'esprit qui toujours nie », ldainer Gott der Welt
(avec l'accent suBott). Alors qu'une fois de plus il n'était qu'un
vice-roi : celui du « dieu de cet éon » (2 Cod)4de cet univers
subverse, en tant que subverseé.

Il N’y a donc pas, entre le monde et 'homme, de rapports
purement accidentels et fortuits, comme ceux doyageur et
d'un tramway, et les répercussions de la Chutéwuvers sub-
humain n'ont rien d'arbitraire ni de conventionn®kis sont
conformes aux lois de I'étre. Avant, toutefoisndienir a cette
« malédiction » cosmique prononcée dans la Geriagy@juée
dans I'Apocalypse -maledicta terra in opere tuo... et omne
maledictum note erit amplius voyons d'abord comment la
manducation du fruit défendu peut avoir influé Busort de la
creation inférieure.
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NOTES DU CHAPITRE PREMIER

! Complément direct, en hébreu.

> Chayim, principe vital supérieur & l'animation ghesch) que
I'hnomme possede en commun avec tout le regne animapluriel
chayim ne désigne jamais que la vie de 'hommeeoDidu, donc des
étres spirituels. Ezéchiel 'applique aux Vivants sks visions. Ce
pluriel semble connoter une vie unique menée dtardnts « plans »
de I'étre, I' « esprit achevant et complétant I'&ngef. 1 Thess, 5:23).
L'homme est donc limage de Dieu, non seulementepgu'il est
investi de l'autorité divine sur le monde subhum@sen, 1:26), mais
aussi parce qu'il participe a la nature divine deElohim a la fois
pluriel et singulier (Gen, 2:7 ; cf. 2 Pierre, 1.@¢ternité « naturelle »
de Dieu possede ainsi son analogue dans l'immértatimitive de
I'hnomme ; son essentielle et parfaite sainteté,s danhérente et
progressive sanctification de I'homme ; son omarsm, dans la
connaissance indéfiniment extensible de lintefige humaine. Et
ainsi de suite.

* Genese, 1:31.

* Psaume 32:9.

> L’hébreu de Genése, 1:26, implique, pour 'homtaepossession
immédiate de I' « image » et la réalisation progjwesde la « ressem-
blance ».

® On parle ici, parce qu'il le faut bien, des aspesttdémarches du
SIMPLE.

" Le Talmoud interpréte Genése, 2:19, dans un sessement
analogique, obscéne : Adam se livre aux amourdabestavant la
création d'Eve.

® Analogue, mais inversé : comme l'image projetées dm miroir par
rapport a l'original. Le Verbe, confere le senstdlligibilité, parce
gu'il lI'est ; 'homme la recoit, cette intelligiid, la connait, et les
choses lui sont d'autant plus évidentes, plus <niemses », que son
« il » est « sain », qu'il est lui-méme perméalieverbe (Matt,
6:22-23). L'homme connait dans la mesure ou ii@pet au Verbe, et
seule la participation volontaire, la soumissionQdr, 15:27-28) est
pleinement réceptive.
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CHAPITRE Il

LA CHUTE, RANCON POSSIBLE
DE L « IMAGE » DIVINE

LE MICROCOSME HUMAIN

C’esta cause de nous, et des exigences de notre sadut, q
I'’Adam nouveau tombe sur le chemin du Calvairediaame de
I'espéce s'insere donc entre deux chutes. Maisdansle nous
fait « tomberentre les mains de Yahweh, dont grandes sont les
miséricordes » (2 Sam, 24:14). Si la loi de Mois& pu que
provoquer au péché la « chair » paralysée d'AdasuysdChrist,
présence vivante et realité personnelle de cettgoedection de
I'étre et de l'agir, devant qui, privée de raist@trd, s'évanouit la
Loi (Gal, 5:18 et 23), « est au monagefnellementau présent :
EST) pour la Chutet pour la Résurrectiod'un grand nombre »
(Luc, 2:34).

Le péere « naturel » de tous les hommes déviés,yésyo
désorientés, I'Adam purement terrestre (1 Cor, G)5:dvait, Si
I'on s'en tient aux nuances du texte hébreu daefese, été
fait a limage du Créateur, pour réaliser progressivement sa
ressemblancavec Lui, ou, comme dit St. Ambroise dans une
formule saisissante (plagiée par Goethe), pourverdece qu'il
était ».

Ainsi I'ont compris les Peres grecs, qui distinguemntre
I'imageet laressemblancdls ont «concu» la premiére comme
une réalité donnée, inamissiblec’est le sceau imprimé par
I'Esprit sur notre face de limon. Méme la fautegorelle n’a pu
I'effacer (comme l'imaginerent les Réformateurslle n'a fait
qgue la ternir en nous. Quant ademilitude ils la considerent
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comme une virtualité a developper, un germe en rdevElle
peut donc, non seulement étre compromise, maistekeent
perdue dans et par le péché, qui impose a I'ante émiere une
orientation autre, un équilibre qui porte a fauX{miage,elle,
subsiste, étant I'icOne créée du Logos, cette Incagsubstan-
tielle du Pere des lumieres, révélee par le Cotemmlaeposant
sur le Fils et, par Lui, transmise aux hommes x»ir gjes sanc-
tifier et les déifiet.

Mais cette « ressemblarfog dont la plénitude constitue
I' « égalité avec Dieu », fmrma Dei(Phi, 2:6 ; cf. Jean, 5:18)
le premier Adam a prétendu y atteindre sans effontenon-
cement, par fraude et cambriolage, par effractiaience, ruse
et impudence, par astuce et substitution arbitrdirevouloir
humain au divin — parodie du bibligUdertiter et suaviter —
comme par un coup de baguette madiqueitis sicut dii C'est,
je m'excuse de cette suggestive trivialité, l'inaagon de la
resquille du parasitisme anarchique et combinard. Adanpasa
voulu payer comme il se doit lI'or « éprouvé parfda » du
sacrifice (Apoc, 3:18) ; a ce qui n'était que graka dit : « Je
t'appelledroit ». Mais le Christ, nouvel Adam, n'a pas hésité a
faire passer I'or des Mages, de I'humanité deipée,ce feu. Il
S'est astreint a realiser, dans l'obéissance gdtlance, ce que
I'ancien n'avait pas voulu faire : Il S'est renojusgu'a lI'anéan-
tissement -exinanivit Semetipsum abandonnant la condition
divine, absolument libre, pour celle d'esclave, cléature
précaire et, méme, par une condescendance inogigualsi-
pécheur, S'humiliant jusqu'a la mort, « salairgpdahé », avec
toute I'anxieuse agonie des « enfants de la Celere

C'est pourquoi Dieu L'a exalté, Lui donnaen tant
gu'hommece nom deKurios qui transcende tous les noms — et
nous savons que, pour I'Apbtre, un « nom » n'est quaun
simpleflatus vocig2 Tim, 2:19) — afin qu'en ce Nom, a I'abri de
ce Nom, et la seulementdans le Christ« seul Nom donné sous
le ciel aux hommes pour étre sauveés » elarslequel nous
ayons tous acces aupres du Péere » (Actes, 4:1h,; Ep3) —
tout genou ploie sur terre, dans les mondes inféieet
jusqu'aux cieux des cietuNous aurons a reverptus loin sur ce
déeveloppement de St. Paul.
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Pour en revenir a 'homme, Pascal, qui s'en tiextfaits,
a le plus concréetement diagnostiqué son état : sg@emiseres
d'un grand seigneur, miséres d'un roi dépossedg plus loin :
« Ce qui est nature aux animaux, nous l'appelorsenmmien
I'nomme » Penséesédit. Brunschvig, n°398 et 409). Tel que
nous le connaissons par lI'expérience, I'homme ramoarait
comme une ruine ; mais certains vestiges nous piErmencore
de deviner la destination de I'édifice primitif.

Inasservi fonctionnellement a ses organes — csirgeture
physiologique ne lui impose pas, comme chez legshéde
fonction-maitresse qui détermine, conditionne etatiscrit le
psychiqgue — I'nomme apparait, du point de vue wraht»,
comme le seul animal ou animé qui soit en étaaj@lindéfini-
ment son champ d'activité. Il n‘est pas, commaulges, si bien
adapté par tout son dispositif organique a tellection déter-
minée, qu'il lui soit voué, qu'il se confonde aedle. D'ou, chez
lui, la réduction de l'instinct au minimum. Ce faid'indéter-
mination physio-ergique, devient marge de « loiside liberte,
de disponibilité psychique. Il a donc, vis-a-vis thonde, une
aire indéfinie de choix et d'adaptation. L'injonatigénésiaque :
« Soyez féconds, multipliez, remplissez la terreceimettez-la,
et dominez tout 'univers inférieur » se trouveliség grace a la
faiblesse méme de I'homme, alsdplessnesphysiologique, a
I'absence chez lui des moyens organiques de détkmgesont
pourvus les autres animaux : il a été acculé Zelligence.
Edouard Le Roy a consacré des pages, qui merigeaedenir
classiques, &e paradoxe qui prend valeur de symbole et d'ana-
logue, pour peu qu'on se rappelle Vetus in infirmitate
perficitur (2 Cor, 12:9).

Car, envisagé sous un autre angle, surnaturel tmte
I'hnomme est non seulement |'animal-roi, régentoetecteur de
I'évolution sur la planete, le retoucheur de laurggt allant
jusqu'a modifier la structure interne de la matiérais, pour
I'Eglise et dans I'Eglise, le compagnonsimdoulosies Anges —
qu'il jugera d'ailleurs — en commereswec Dieu et le monde
invisible, et en mesure d'affirmenostra autem conversation in
coelis estll possede, il est esprit tout autant que corpschez
lui, I'esprit n'‘espas du méme ordre que chez la bajais novit
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si spiritus filiorum Adam ascendat sursum, et St jumen-
torum descendat deorsufaccl, 3:21) ? L'esprit de la béte subit
a son insu la seule attirance des sens ; 'lhommepatraire,
jouit d'un esprit d' « ascension », comme dit laldi: c'est,
derechef, le mouvement, I'anaphore, vesralitude

Cet « esprit » est en nous ce facteur de libert@lagrace
auquel, prenant conscience de nous-mémes, NOUBIMOUNDUS
connaitre et méme, Dieu aidant, nous juger. C'astlp que
nous analysons nos rapports veéritables avec leseshmate-
rielles, et que nous pressentons nos affinités edain univers
qui les dépasse. L'esprit est un don de Dieu, angefle mais
authentiqgue communication de sa propre natust Spiritus
redeat ad Deum, qui dedit iliugikccl, 12:7). Si nous-mémes n'y
mettons pas d'obstacles, notre esprit doit, dsgaature méme,
« monter », aspirer a Dieu, « rechercher les chd&asHaut »
(Eccl, 12:7 ; Col, 3:1).

C'est en l'esprit que siege, par conséquent, noianté
supeérieure, la seule qui soit libre et véritabla, pus permette
de « nous tenir dans la main de notre conseil », qusse
s'opposer vraiment, avec le concours de la grasengulsions
anarchiques de la chair. C'est en l'esprit qu'agdore notre
conscience, cette faculté proprement divine (1 Qd5), der-
nier vestige de I'Eden, grace a laquelle nous s@renemesure
d'appeler toute chose par serai nom (Gen, 2:19-20) et qui
nous habilite a juger, a qualifier méme nos pro@&EsNs, non
pas en vertu d'un magistere autonome et personnelite
judicare —mais de I'Esprit-Saint qui demeure en nous (1 Cor,
2:14). Alors gqu'au paradis terrestre Dieu Lui-mé&mnamene »
toutes choses a I'hnomme pour gu'il les juge, lesuey les estime
et les hiérarchise, I'Evangile interdit & I'nomnéelili de porter
un jugement quelconque ; mais a I'homme « spirsyeluance
I'Apotre, destiné a juger méme les Anges, il esine comme
jadis en Eden, de peser I'étre au trebuchet. &'lstprit humain
gue revient cette fonction ; il n‘est donc paspaipourrait étre,
le fruit de la pure et simple évolution naturelteais provient
directement de Dieu, patrie de l'esprit. Car « laugsiere
retourne a la terre, comme elle y était ; maiptiesetourne a
Dieu, dont il est issu » (Eccl, 12:7).
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Récapitulation de la création antérieure — comnéhest
I'est Lui-méme mutatis mutandisde toutes les réalités visibles
et invisibles — 'homme inaugure un regne nouvéauparole
bibliqgue communément traduite : « Faisons I'hommeote
image » se traduirait plus exactement : « Faistwasnime notre
image... Rendons-le notre image... Faisons deodinerimage ».
Cette interprétation implique l'octroi de facultéapérieures,
voire transcendantes, a un étre vivant déja podfenistence
purement « naturelle », animée ou « animale »,

Mais, quels qu'aient été les antecédents prehundens
notre actuel organisme, il n'y a etn@anmeproprement dit, de
« premier homme », que sitbt constituée l'iconeDiku trine.
C'est ce don méme qui caractéerise son humanitahw&h-Dieu
formal'lhommepoussiere du sopuisdans ses narinassufflale
souffle desvies » (Gen, 2:17) La formation aboutit donc &
I'hnomme-poussiere, a I'hnomme-humus, a 'lhomme-teérrani-
mal humain ; alors que l'insufflation suscite une multiple,
tout un épanouissement de la vie aux plus diveveanix de
'étre, le spirituel et méme le surnaturel confpris

Les découvertes modernes et leur interprétatioentéc
nous amenent a croire, pour peu qu'on leur acclardei du
charbonnier, que, des avant cette divine « indidfla», la
poussiére humaine était animée par une vitalitériedire ; des
siecles et des millénaires, qui n‘'ont de sens que lp créature,
ont pu s'écouler entre la « formation » et I' wffiation ».
Jusqu'en ces dernieres anneées, les milieux soipmsE nous
affirmaient — en dépit d'une opposition critiquéaial de Von
Baer a Vialleton — que chacun de nous refait, o compte,
durant sa période embryonnaire, le trajet biologida I'espéfe
Autrement dit, chague homme synthétiserait et nédapait en
son propre corps les formes de vie inférieureslla de I'homo
sapiensMais, méme s'il ne fallait voir dans cette « lcodené-
tigue » qu'une simple analogie métaphorique, qu'unythe »
d'ordre didactique, ce qui peut n'étre qu'approtfrdans I'ordre
des réalités concrétes, singulieres, individuetiegine en utilité,
donc en exactitude relative, dans l'ordre des sekeat des
idées. Et |a, ce qui est vraisemblable, ou toutains possible,
quant a l'individu, devient plus plausible encouarmt a I'espece.
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Physiquement, nous appartenons donc a l'univens, dacune
restriction. Par rapport a la nature qui nous emvie, dans
I'espace et dans le temps, la vie physique estnc@nt iln'y a,
sous cet angle-la, pas de régne proprement hominien

En ce sens, 'homme est umicrocosme un condense
d'univers ; car, dit St. Grégoire le Grand, « gueelque chose de
chacune des créatures ; c'est pourquoi 'hommesesguelque
sorte, toute créature, et par lui, en lui, touterkation inférieure
recoit la prédication chrétienn€.»_'homme, résume Bossuet,
« ramasse en lui-méme l'univers » ; outre sa beawtement
physique, sa forme corporelle possede une valeiverselle,
unesignification cosmiqugui en fait la noblesse.

Une des conclusions les plus fermes de la biologie
moderne semble étre celle-ci : toutes les eébaudédsnctions
vitales qui se rencontrent dans le monde animals mant la
perfection physiologique a pour double rancon dimsrience et
le déterminisme, trouvent en I'homme leur accormaph®ent,
souvent bien moins « parfait » en apparence, a‘eéte d'une
moindre perfectiomécanique- d'une moindre adaptation au but
invariable, d'une moindre rigueur dans l'inéluctablmais, par
contre, dans le plein jour de la conscience eldimeu du libre-
arbitre. Car 'homme, pour lancé qu'il soit commedrain sur les
rails apres l'aiguillage, posseéde, au moment méinkeo voies
divergent, la faculté de choisir, I'écart ne figue de l'ordre
infinitésimal au début : cinqg minutes apres, il dstdix kilo-
metres ! Certes, I'organisme humain, ce corps, aalillé par la
Chute, est loin d'étre pour I'ame un « symbole éalidNotre
corps est mensonge, et jusque chez des Saints, tdatgiel, il
exprime charnellement, gtosso modpl'actuel état de I'homme,
imagede Dieu en quéte de sassemblancamage polluée sans
doute et mutilée, mais en toute vérité quand méamege de
Dieu, quasi-Verbe créé.
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LE ROYAUME DIVISE CONTRE LUI-MEME

Zweil Menschen, ach ! leben in meiner Brust.
Goethe.

L'homme est donc un étre double, vivant en deuxdasn
a la fois, non deux vies, mais une seule sur ces d@lans ».

L'esprit vit dans le corps et quasiment « par »-ldipar »
au sens, non ab avec l'ablatif mais dedia, de per avec
I'accusatif — il agit et s'enrichit, fait « aval&wec» par son
intermédiaire ; il se manifeste par lui, s'inseae Ipi, activement
et passivement, dans l'universel donné physiquenrfe® le
verbe, représenté par l'aiguille phonographiqexpsime par la
rencontre avec le disque : le trait dans le disglest le corps
humain dans la nature).

Pour reprendre la terminologie paulinienne — @ari
sans aucune préoccupation de philosophie systéamsatiqle
point de rencontre et de symbiose entre le corpesirit — la
réalité concrete ou s'unissent l'un et l'autre sargusion —
verschieden, nicht geschiedafirait Hegel — est ce que nous
appelons I'ame.

Car, dit la Bible :

1° « Yahweh-Dieu forma 'homme poussiere du saét»,
voila le corpshumain.

2° Mais « Yahweh insuffla dans les narines de l'mane
souffle des vies », et voila polesprit.

3° « De sorte que I'nomme devint uimaevivante » (Gen,
2:7).

St. Paul semble avoir eu en vue cette trichotomaopii-
pour une tres grande part, ne differe de I'habéudichotomie
gue par un malentendu — lorsqu'il écrit Que leDieu de paix
sanctifie tout votre ensemble : corps, ame, espiifl Thess,
5:23). Et, pour I'Epitre aux Hébreux, le Verbe Dieu « est
énergique et vivant, si pénétrant qu'll divise Bard'avec
I'esprit » (Hébr, 4:12).

En fait, I'ame — synonyme, dans I'Ancien Testaméatla
vie individuée et personnalisée, du phénomene anirh@udd,
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globalement pris, somatopsychique : c'est l'égaitadu jiva
hindou, de telleou telle « vie » — cette ame « qui est dans le
sang » (Gen, 9:4 ; Lév, 17:11 ; Deut, 12:23), décaule ou
réanime avec lui I'organisme, elle est pratiquendstitifiée par
I'Ecriture divinement inspirée a I'homme concreteamplet, tel
gu'il se revele a l'expérience ici-bas, lorsques Bsaumes a
I'Evangile,sonsalut est présenté comme I'objet de la miséricorde
divine envers les fils d'/Adam, comme le suprémehkon de
I'nomme, et sgerte comme lirréparable calamité. Perdre son
ame, c'est, dans I'Evangile, se perdre soi-méraeetdier...

C'est qu'elle est capable d' « élévation » (Ec2ll 312:7),
mais tend néanmoins, depuis la Chute, a « descendre

Or, c'est dan$anima, dans cette région « animale » ou
« naturelle » de notre étre, comme dit I'Apobtreg ge livre la
grande bataille de notre vie, la « guerre saintemcette lutte de
la chair et de l'esprit — ces deux fuseaux des uearegntre
lesquels se tisse notre destin — I'ame est teddaetelée, parfois
déchirée, car elle est vitalement unie a l'una Kutre : elle est
comme unphénoméne unigue manifestant ces deux « prin-
cipes ». Sa vie se brasse elliptiguement entrel@as foyers (on
tente, ici, de suggérer une « expérience » pamu&aphores
plutdt que d'extraire une conclusion par des argusielL'ame
se manifeste et s'épanouit entre la « chairl>x«egsprit » comme
une sphére dilate son expansion concentrique datne poles.

On connait les développements qu'inspire a I'Apaete
condition : « La chair a ses convoitises, et lesg®s aspira-
tions ». L'homme porte donc en lui, dans l'unitérmaé&le sa vie,
I'incoercible germe d'une lutte : « Je ne fais poenque je veux,
mais je fais ce que je déteste. Et cela, ce nestpoi-méme qui
I'opere, mais la tendance au péché qui demeureoénGar je
sais qu'en moi, ou plutét dans ma chpiurigque I'esprit me vient
directement de Digurien de bon n'habite : la volonté de faire le
bien, certes, je I'ai ; c'est le pouvoir qui me mqanLe bien vers
qguoi j'aspire, je nde fais pas ; le mal dont j'ai horreur, je
I'accomplis. Or, si je fais ce que je veux pas, ce n'est, plus moi
qui I'effectue, mais l'impulsion mauvatSéa tendance au péché,
qui habite en moi » (Rom, 7:15-20).

St. Paul identifie cette tendance quasi-essentiatiar c'est
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comme une seconde nature depuis la Chute, desfadn de
droit — cette impulsion permanente, constamment agixets
dans les tréfonds de notre étre, et qui jamais é@sardhe
définitivement — nonagénaire, saint Alphonse deubig s’en
plaignait sur son lit de mort — ce dragon perfidetrienmobile
sous les croupissantes eaux du puits, saint Patjk tlidentifie
au « Vieil Homme en nous ». De méme qu’en le Céméti
racheté le Christ demeure, Homme Nouveau, ainss dan
degénereé habite le protoplaste, 'Adam premier.s\oartons en
nous l'un des deux, le terrestre ou le célestedftme la Grace
rend présent emos cceurs ’'Homme d'en-haut et nous incorpore
a Lui, pour ne former tous ensemble qu'un seulsGhainsi la
Chute faisait de nous 'habitacle de I'hnomme d'as;hjusqu’a
ne former tous ensemble qu'un seul Vieil-Homme elipon,
un anti-Corps mystique, un corps de péché, de mdrumilia-
tion. Voila pourquoi, rencontrant notre propensm#atheresse —
dont E. A. Poe a fait le tableau clinique, en medistentiel »,
dansL'Absolu dans le Makt William Wilson avec une force
inégalée de suggestion — I'ApOtre va jusqu'a perfen ce
Drang sous l'appellation de « corps de péché... nidre
humiliation (littér. : de I'hnumiliation unique deous tous)... (de
notre ignominie collective, au singulier, avec lesgessif au
pluriel)... decettemort » particuliere, objet du contexte, ckdtte
mort a la vie surnaturelle, chevauchant chez I'heranta fois le
divin et I'humain, l'incréé et le créé (Rom, 65624 ; 8:23 ; Phil,
3:21).

En cette propension pécheresse, qui nous renchtaye
du mal plus aisée et (sans que nous voulions eveoan plus
agréable que celle du bien, de sorte que la vojgedhé est pour
nous une pente savonnee, mais celle des vertusalmgpte
montée (avec vertige et pesanteur), en cetteratéraers le mal,
dis-je, I'ApoOtre voit une veéritable Entité tenta&] installée en
nous, ou plutdt la manifestation (symptome et Sigihe cette
authentique présence ; car c'est toujayusiqu'unqui attire :
Dieu dans le Christ, du haut de la Croix, qui atté ciel ; ou
I'Autre dans le Vieil Homme, du fond de ce que bAalypse
appelle lesltitudines Satanae

St. Paul a la-dessus un texte inoul, extraordinake.e
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Pécheé, sautant sur l'occasion (offerte) par le cangd®@ment
(divin), a provoqué en moi tout le déchainemenkadeoncupis-
cence » (Rom, 7:8). Ici, note bien, lectedepéché ne suit pas
la tentation la «convoitise », comme dit I'Apbétre ; il n'est pas le
fruit de la concupiscence victorieuserdsultatde la convoitise
acceptée... mais, renversement unique dans touteernaee
paulinienne, inversion hautement significative deuté Ila
pathopsychologie néotestamentad’est ici le Péché qui suseit
la tentation— la riviere donnant I'étre a la source ! — le Bech
donc, quiprovoquela tentation comme s'il était a la fois atmos-
phere favorable, facteur déterminant, metteur emesg il lui
préexisteen quelgue sorte, comme une cause a la fois famell
efficiente et finale. Il est clair que Romains, 7n& peut
s'appliquer a nos actes transitoires, ni mémereddicompte a
notre état permanent de péché, a notre contrelétgtace, qui
est, dit I'Apbtre, une servitude, une stase deiyssalors que,
précisément, & Péché» est une puissance male, virile, activis-
sime, débordante d'initiative, accapareuse de raghe denos
virtualités d'action spirituelle, yrarasite dominant et « sucant »,
« pompant » sa victime, lui faisant tirer les mag@u feu a sa
place (activité passive, contre-action, action tiggamarquéee
du signemoins parce que, chez 'homme déchu, elle procede de
sa passiviteé). Notre état permanent de péché esnhede sillage
du Navire infernal....

Dans le schéme logique dresseé par notre prosaitjue e
instinctif rationalisme, le péchguit la tentation, disions-nous ;
alors que, dans Romains, 7:8-9, ildaclanche Deux versets
plus loin, I'ApGtre reprend le méme théeme : « Lehge saisis-
sant l'occasion qu'offrait le commandement, m'auisést, par
lui, m'a donné la mort... Nlam peccatum, occasione accepta
per mandatum, seduxit me, et per illud ocqtiom, 7:11). Dans
ce dernier verset, le grec paeduxif soit exepatéseest exacte-
ment le terme qu'emploient les Septante pour tradedecepit
me d'Eve dans Genese, 3:13. En personnifiant dandees
versets, 8 et 11, le Péché-en-soi, comme un Tenteistallé au
cceur de 'homme pour y saisir toutes les occasienle deso-
rienter, St. Paul ne fait que reprendre le themRalmains, 6:6 :
Vetus homo noster simul crucifixus est, ut destruabrpus
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peccati — « Notre Vieill Homme a été crucifié avec Lui (le
Christ), afin que le corps du péche fat détruititéralement, en
tenant compte des nuances de l'original grece \ieil Homme
de nousest co-crucifié, afin que soit anéanti le corpspéahé-
en-soi ». Nous tous, par conséquent, qui partiginpar notre
naissance physique a l'humanité pécheresse du gréxdam,
nous formons ensembie Vieil Homme, qui prolonge comme-
une « image » le « premier homme tiré de la t¢perement)
terrestre » (1 Cor, 15:47-48), et qu'il nous faukeouiller avec
ses ceuvres, pour revétir 'Homme Nouveau, san® ces®u-
velé a I'image de son Créateur » (2 Cor, 4:16 ; 8a4D-11). Cet
Homme terrestre, comme l'appelle la Premiere auwndens,

« possede ses membres sur terre » (1 Conpith:; Col, 3:5 ;
voir le rituel baptismal exspoliatus veterem hominem, induat
novum,etc., Rit. Rom, tit. I, cap. 6, n° 11 ; et, dans le Prayer-
Book anglican, alPublick Baptism of Infantda premiere des
guatre breves oraisons précedant la bénédictideale : « Dieu
tres clement, accordez qu'en cet enfant le Vieinhh@ soit Si
bien enseveli que I'Homme Nouveau puisse surgirlun
amen »).

Il 'y aurait donc en I'homme, avant toute deéfaillanc
épisodique, avant toute faute occasionnelle, agastla jouis-
sance inférieure ne se heurte au précepte divingrovoquer la
tentation, un antinomianisme foncier, une repulsiwiinctive,
qui, faute de se buter contre la Loi de Dieu — @mamvement
inconnue dans I'hypothese paulinienne — consistenéisllement
dans cet amour immodéré de soi-méme, qui n'hésifmag, le
cas échéant, face au commandement divin, c'eseaadDieu
méme, a s'affirmer radicalement : jusqu'au mepiPDakbu. Cet
antinomianisme est donc, d'abord et surtout, urdagge. Ce
péché fondamental, ce péché-principe, cette égetroptte pec-
caminosité promue au rang de seconde nature, la'es qui,
d'apres I'Apbtre, nsuit pas la tentation, mais @mécedela rend
possible et, sitét la Loi divine confrontée, susgibsitivement
cette tentation.

Si I'on poussait a la limite un paralléle sans audaute
amorce, suggére par St. Paul, on opposeragoges qui hous
communique le péché — comme l'organisme physicquesinet
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sa diathese pathogene a chacun de ses membrarpsedans
lequel nous participons, en termes pauliniens, paché », a la
« mort », a I' « humiliation », et dans lequel noerevons la vie,
souillée, corrompue du Vieil Homme, du premier Adaom
I'opposerait, dis-jea cet autreCorpsqui nous dispense, au lieu
du péché la justice, au lieu de la mort la vie liau de I'hu-
miliation la gloire, et au sein duquel nous avoad g 'Homme
nouveau, au second Adam. Eglise et contre-Eglisemmie
céleste et Homme terrestre, l'un et l'autre Arghetyd'’hommes
portant I' « image » de I'Un ou de l'autre....

De méme qu'en 'homme racheté, régénéré, le Christ
présent est un gage, une « espérance de gloirely 1Q27),
ainsi, « par » un seul hommeper ou dia — « a travers » |ui,
donc en lui, je suis constitué pecheur et voua Mort (Rom,
5:12). Et cet homme, cet Adam.é&ait la figure, le symbole de
Celui qui devait veni» (Rom, 5:14). Passage capital pour notre
these. Le premier Adanmpns et origodu genre humain, I'est en
ce sens que de lui procede toute une humanitéajuana vie
dans le péché. Le second Adam est, Lui afiesg et origpen
ce sens que de Lui procede toute une humanitéajuana vie
dans la justice. L'un est [ehef, le germe et dé€ja, cependant, le
type parfait de la vieille création naturelle ;ute, le chef (St.
Paul), le germe (Zacharie} déja, cependant, le type parfait de
la nouvelle création spirituelle (St. Paul et Stad). Le 15
chapitre dela premiere aux Corinthiens, tout comme I'Apoca-
lypse (surtout 2:7 et 22:2pettent vigoureusemeah lumiere ce
paralléle. Pourqudia ressemblance-dissemblance siailitude
inversée (comme dans un miroir, dirons-nous a ldimanne),
s'arréterait-elle tout juste au seuil deldanotion d'Anti-Corps
mystique ?...

Concluons avec I'Apotre : EN Adam, tous meurent ;
exactement de méme&N Christ tous seront vivifiés » (1 Cor,
15:22 ; cf. Rom, 5:12-18). S'il existe un Corps tigyge du
Second Adam, « esprit vivifiant », donnaatvie pour tous les
hommes, ses amis (1 Cor, 15:45 ; Jean, 15:13pdigue des
positions pauliniennes ne débouche-t-elle pas ‘typdthese
d'un autre Corps « mystique »au sens de : métempirique,
requérant la foi en l'invisible manifesté par Isilvie — et c'est
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celui de l'autre Adam, « recevant la vie », etcsgmponnant
comme le voleur au butin (Phil, 2:6) ?...

Seulement, si le Christ a pu faire jaillir la fon de la
Grace, c'est en vertu de l'union hypostatique,agte que le
Verbe,c'est-a-dire Dieu, le Parfait Lui-méme, « a vodéavenir
(comme une créature dans Jean, |) participant tte hamanité,
pour que nous-mémesoyons(comme le Logos dans Jedi,
participants de sa divinité » (Ordinaire @eMesse). Mais, si
I'hnumanité de Jésus doit sa justice a sa diviugégce que la
Personneméme du Christ, étant divine, n'a pas, mes$ sa
propre divinité, Adam, créé dans la justice, comineetil pu
contracter cette syphilis spirituelle gu'il a tramse a tous ses
descendants Par un contact, et par un contact atteignant et
souillant les sources les plus intimes de la \pai(aelle).

Il y a donc un transmetteur premier ldepollution onto-
logique. Il joue, bien entendmutatis mutandis €ar il y a ici
toute la distance de 1'infini au firivis-a-vis du protoplaste le
réle qu'assuma le Verbe a I'égard de la sainte hiignal'asser-
vissement d'’Adam a Satan caricature l'union hypgsi en
vertu de laquelle la nature humaine du Christ teoam soide
quoi « apprendre 'obéissance » parfaite (Hébrduex)/erbe est
I'éternel Archétype de I'Homme déifiable et deéifida déifi-
cation, opérée par I'Esprit-Saint, a son pointsdition, pour
nous, en Jésus. La « justice », la « nature diviea tant que la
creature intelligente et responsable y particigghutle, pour le
monde en degringolade vers le chaos, par le Céartislans le
Christ ; elle a pour modéle, archétype, le Verlbege I'idée du
Bien se trouve objectivée, concrete, vivante esqarelle.

Le Péche, le Mal moral, la Pravité spirituelle canemence
sa carriere humaine par Adam et dans Adam. A défsrt
chétype divin — on le congoit ! — le Péché possgdant a son
existence concrete, sa présence objective, matafaddns une
« forme »—toute « forme » n'est pas nécessairement matérielle
son modele et, au sens le plus rigoureux du tesme,Prota-
goniste, en qui l'idée du Mal se trouve individs@d, vivante et
personnelle. En voulant s'égaler au Verbe, le Biat#sservi par
I'essentielle précarité de ses ressources, n'airguia se faire la
caricature déformante, la simiesque pseudo-effigid.ogos. A
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la Parole de Dieu, il n'a pu opposer que le Mensodgajere
lequelil n'y arien. Tertullien, donc, avait raison : « Le Diable
est le singe de Dieu ». Il I'est, jusqu'au plufqrd de sorétre
intime, de la constitution qu'il s'est donnée, da sntologie
acquise, de la seconde nature dont il est si f@&redle seul et
unique créateur. Comme wmployé filouteur qui fonde une
firme rivale avec l'argent pris dans la caisseategatron.

Double est, des lors, aux yeux de I'Apotre, le Ramain,
puisqu’il sert de tabernacle a I'un ou a l'autre deux Adam,
puisque nous « portons en nous l'image », le rdéidtun ou de
I'autre (1 Cor, 15:49 ; Jean, 1:&#4kéndsen en hémin« Car je
sais qu'en moi, c'est-a-dire en ma chair, en mar@atférieure,
originelle depuis la Chute, n'habite rien de bar (@ieu seul est
bon, et je L'ai refuse). Par contre, ce qui seviean moi, c'est le
don de vouloir, de tendre vers un btlite{ein), c'est l'aspiration
vers le bien (rien qusoit, mais ledevenir).Mais la force d'ac-
complir ce bien, je ne la trouve pas en moi. Lenlgee je veux
faire, je ne le réalise pas ; mais le mal qui nespire qu'hor-
reur, je le fais ! Or, si je fais ce que je ne veas, ce n'est donc
pas moi qui en suis l'auteur, mais la responsahititombe a
cette tendance au mal que je découvre en moi coomrautre
moi-méme. Voici donc une constatation : alors queends vers
le bien, le mal habite en moi. L'homme intérie@ucqui m'est
le plus intime, celui qu'en réalité je suis au pusfond de moi-
méme, celui que je découvre quandne recueille et qui siege
en mon coeur, dans la chambre de Celle qui m'a denjoér-,
trouve ses délices, lui, dans la loi de Dfeu

Ainsi pourrait-on paraphraser Romains, 7:18-22,rpsu
rendre toutes les nuances accessibles a I'hnomojewd@hui.

Mais, a ce Moi spirituel, si « prompt » a s'élangar ses
aspirations vers ce Dieu qui se mire en lui darssaweurs, s'op-
pose, d'aprés St. Paul, un Moi charnel, infériede sorte qu'il
faut choisir a qui s'identifier, avec lequel sefoodre : le véri-
table « Paul », s'il ne s'incorpore pas au preiiier, s'il ne
« n'asservit pas a la justice », dans « I'Esm@daption », « pour
parvenir a la sainteté », devient, au contrairasdal'esprit d'es-
clavage », « le prisonnier de cette tendance awmalil trouve
en son étre physique, en « ses membres », héitdard pre-
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mier (Rom, 6:20 ; 8:15 ; 7:23). Les fautes commisesgre
nous, voire a notre insuab occultismeis manda mel'Eglise
« orthodoxe » implore en tous ses Offices le pam®mos fau-
tes « volontaires et involontaires » — le mal égliigoe vers quoi
le Mal personnifié, le Mauvais, nous a pousses, «MEs » que
nous sommes, inertes et paralydéBieu les « brilera », les
anéantira ; mais nous-mémes, notre véritable Meiuicque
Dieu « avait » en vue de toute éternité (pour Eecrdans le
temps, conformément a l'idée gu'll « avait » desndans son
Verbe), celui-la, Dieu le sauvera, « mais a tralefsu » deson
jaloux, de son intransigeant amour, de gompitoyable et
chirurgicale sainteté:

Ipse enim quasi conflans, et quasi herba fullonith.
sedebit conflans, et emundans argentum. Et purdiiog Levi,
et colabit eos quasi aurum et quasi argentum. EheDomino
offerentes sacrificia in justifia.(scilicet) corpora vestra, hos-
tiam viventem, sanctam, Deo placentem, rationablisequium
vestrum(Mal, 3:2-3 ; Rom, 12:1).

Notons, en passant, que, pour I'ApOtr®ys corps ne
constituentous ensemblguune seuldostie...

« Car les montagnes tremblent devant Yahweh, lliae®
se fondent... Devant sa colere, qui subsisterai ti€para contre
la flamme de sa fureur ? Son courroux se répandreoia feu,
et les rochers se brisent devant Ll@ar Il est bonun refuge au
jour de la détresse ; Il connait ceux qui se cohfen Lui »
(Nahum, 1:5-7). Mais « ses yeux sont trop purs pagepter de
voir le mal » ; Il traite les hommes « comme lesspons de la
mer... Il prend le tout a I'hamecon, le tire aven dilet, le
rassemble en ses véts. Aussi jubile-t-Il en sag jae sa péche
est grasse, sa nourriture (humaine) est excellemt@Habacuc,
1:13-16).

Dans l'unité méme de sa vie, qu'il doit tout sdéai@nt a
Dieu — par une création d'un autre ordre que cilleosmo¥ —
I'hnomme porte donc l'incoercible germe d'un conflt Le bien
que je veux faire, je m'en abstiens ; mais le ma pentends
éviter, je le fais ! » L'dme humaine est des laxs,sein de la
nature, le champ de la bataille que se livrenthiarcet I'esprit ;
la nature déchue, héritée d'Adam, ePlgeuma zoopoiouqui
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nous vient du Christ et nous L'inocule. En l'anes mondes
surnaturel et naturel se rencontrent — l'un etrBagsubsistant
d'ailleurs par la vertu créatrice de Dieu — poue luitte amou-
reuse (Gen, 32:24). Car, en derniére instance, madsérons au
mal que parce que nous cherchons mal le bien. Lammaine,
Jacob® subit I'assaut divin et devient Isrdélen combattant
« jusgu'a l'aurore » de la divine connaissance (B2r25.32 ;
2 Pierre, 1:19). Cette lutte, un voyant nous laridéomme un
combat « de larmes et de prieres » ; s'il a «eksdls sur I'An-
ge » de Yahweh, c'est pour Lui « avoir demandéegsaOseée,
12:4), et Moise a failli perdre la vie dans ce subl corps-a-
corps®.

L'universelle révélation de ce grand Dieu, qui ressS
jamais laissé sans téemoins ici-bas (Actes, 14sk5)nanifeste, a
ce sujet, jusque dans les religions non-chrétiente8aghavat
Ghita nous parle du Kouroukchétra, du champ delleatpi'est
I'ame humaine ; la, Krishna, Dieu d'amour, et lisg® infernal
se livrent combat. Et I'lslam connait deux « guegaintes » : la
« grande », d'ordre purement intérieur et spirjteela « petite »,
qui n'est qu'une manifestation secondaire de Iaigre, son
application sociale et extérieure. Mais la pérgddi plus déci-
sive de cette lutte qui doit transhumaniser I'espéx nceud du
drame, et qui n'a rien de mythigudien au contraire- l'assaut
deéfinitif, s'est livré a Gethsémani, ou les deuborteés, confron-
tées, heurtées jusqu'a la sueur de sang, aux preesgonie »
c'est-a-dire en combat aboutirent a la décisive et victorieuse
soumission : « Non ma volonté, Péere, mais la tienne

De lissue de ce combBatauquel chacun de nous prend
part, greffé sur le Christ- mais c'est encore y prendre part que
de le déserter+ dépend lalestinée de 'homme ; sa vie méme
en est I'enjeu. Et I8eigneur nous avertit que la grande affaire, la
plus pressante, la plus grave de toutes, la safile qui compte,
c'est de « gagner son ame ». La perdre, c'estomdre, le seul
malheur irréparable (Marc, 8:36). Et St. Paul dectoe :
sauver son ameout est la (Hébr, 10:39) !
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LE RISQUE D'ADAM

C'est a cause de ce dualisme fondamental de s rpte
I'hnomme peut succomber aux tentations. Par son pétauitif
d'innocence entendons ici que I'homme a été créé inoffensif ;
I'innocence biblique, que manifeste en ordre ppialcia mansué-
tude, correspond 8ahimsahindoue : par rapport aux autres
creatures, c'est la native bénignité d'un étre pauta vie n'est
pas une lutte, une « concurrence » exigeant léisaal'autruf®.

Pour une créature ouverte au Créateur, réceptivefiai,
et qui participe a la nature du Bien diffusif da,$étre n'est pas
une possession precaire, instable, qu'elle risgupeddre a tout
instant, et qu'elle doive avaricieusement thésaukisomme un
butin » (Phil, 2:6). Unie au Christ, eli®sséde en Lui I'Esprit de
vie « sans aucune mesure » ; de son sein, la ule comme un
fleuve jusqu'en I'éternité ; elle est elle-mémeetere « source
de vie » (Jean, 3:34 ; 4:14). Au dela méme deufasse qu'elle
a de ne « jamais manquer de rien » (Psaume 22d)est si
bien devenue « un seul esprit avec le Seigneuu's|lg fait a
son tour largesse sans aucun retour sur soi-méme,desper-
sant (sa substance), la donne aux pauvres » : &dire, planté
prés d'un cours d'eau, donne son fruit en toutsosaj son
feuillage ne se flétrit jamais » (Psaume 1:3). Bmunion to-
tale avec la divine Unité, elle ne juge pas quendorsedonner,
la divise et I'amoindrisse : « Il est plus heurdexdonner que de
recevoir » (Actes, 20:35). Telle est la loi de ia surnaturelle :
on enrichit autrui sans s'appauvrir soi-méme.

Il est fatal, par contre, qu'une fois I'homme couleéla
Source infinie, réduit a soi, prisonnier dans unndwe fortuit
comme Iuf, il ne peut se maintenir dans I'étre qu'en s'ynera
ponnant, comme a je ne sais quelle proie, queh {exhil, 2:6),
voire aux depens d'autrui, par conséquent. L'iostie conser-
vation, qui fait tuer pour vivre, est, chez Adanclué, le dernier
vestige de [|'étre, la caricature, I'ombre grotesefugitoyable de
I'aséité divine. Mais, pour Dieu, étael extra c'est répandre la
vie, Se répandre Soi-méme ; créer, c'est, danet®ese, « bé-
nir », c'est-a-dire, pour Dieu, diffuser le Bierlbest Lui-méme.
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Or, suivant le Sauveur et le prince des ApoOtrdie &st aussi la
mission du Chrétien. Cette tendance fondamentalBiam et a
sa contagion, Jésus nous en deécrit la forme pknadysolue,
dans le Sermon sur la Montagne : « On vous a ditSuit une
série d'aphorismes qui déecrivent la conduite dariiime comme
relative, déterminée : traite autrui commegiltraite ; c'est deve-
nir le suivant, 'ombre, le « singe d'autrui. C'est s'enchainer,
guetter le prochain pour savoir que faire. « Mdisi Je vous
dis... » Liberté radicale, cett®is ; dans un enchainement de
réactions a l'indéfini, c'est (inaugurant avec endere et spon-
tanée liberté une conduite toute neuve, autonomtkpendante
de tout, sauf de la Source méme de sa spontamEtéson
originalité : Dieu) c'est, dis-je, non plus uneacdton, mais une
action. Sous ce rapport, l'attitude de I'Agneaudpeh Sa
passion, si stupéfiante parce que si positive ardgnne-leur »
est une formule vraiment « magique », puisqu’dlien@e en des
ames pécheresses l'étincelle de la grace — cett@bité a la
boucherie, cette priere créatrice et conquérantdadectime
pour ses bourreaux, rompt tellement en visiére laabituelles
ripostes du talion, qu'on peut saluer en cetteidtagéction par
excellence : ce Crucifié, c'est enfin I'Homme libFel est I'effet
de linnocencebiblique, restaurée en I'Adam nouveau.
Evidemment, dans la Genese, cette « innocence
manifeste I'enfance plutét que la maturité spitibyda pureté
primitive plutét que la sainteté acquise. C'egirlamesse et degja
le gage, I'amorce d'un avenir glorieux ; mais, psgapanouir,
cette « innocence » doit devenir consciente ebéede, méri-
toire, donc passer par lI'épreuve : «tdeconseille d'acheter de
I'or éprouvé par le feu » (Apoc, 3:16). Les bondespositions,
les propensions surnaturelles, les inclinationsiteai ne de-
viennent de réelles vertus, diEscesagissantes et manifestes,
qu'apres avoir eté confrontées avec les convoitisgsbas et en
avoir triomphé. Pour passer d'une perfection incemse a la
perfection consciente, I'homme primffitlevait courir le risque
d'une imperfection consciente : celle-ci, délibédest le mal ;
satisfaite de soi, c'est la malice ; traitée commmabsolu, c'est la
pravité démoniaque. Il devait donc, cet homme, grapar une
lutte : pour que les intentions pieuses cessetredd® nous des
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étrangeres et des passageres, pour qu'elles demteviraiment
notres et pleinement nous-mémes, il faut que nauss Hes
identifions en souffrant par elles et pour éffes

De plus, I'homme primitif, ambassadeur de Dieu @sijpiu
monde physique, avait un devoir a remplir enversmmde.
Pour pouvoir le régir vraiment et dignement, il failait en
connaitre et comprendre la teneur. On n'est jugeamal et
juste que de ce qu'on peut éprouver soi-méme. Qoesyuoi le
Christ S'est fait semblable a nous «tewmteschoses », dit
I'ApGtre, sauf qu'll n‘a pas cédé au péché. S'sedon I'eépitre
aux Heébreux, « été rendu parfait par I'obéissancglba dia
méme « apprendre » a conformer sa volonté a celleade (en
tant qu’homme), malgré I'impeccabilité de sa nathrenaine
hypostatiqguement unie au Verbe, entendons qu'itb@apde
céder a la tentation, Il n'en a pas moins resgpeotondément sa
« ponction lombaire », avec tout le déchirement dpié provo-
guer dans I'hnomme le plus plénierement hommeohedfu‘'exige
la victoire sur la tentatidfi

A celle-ci, I'on peut, d'avance et en tout étatcdese,
opposer un NON définitif. La chair inassouvie nfgoteste pas
moins par la souffrance. N'imaginons donc pas uov&a
iImpassible, un Stoicien menant a la docete unerappa de vie
« naturelle » et charnelle. S'll a souffert iner@Eblement dans
son organisme physique ; si ses jelnes, ses vaidedatigues et
sa Passion n'ont pas constitué une simple misednres mais
ont a fond mis en jeu toute sa force de résistphgsiologique :
combien plus délicate encodwit avoir été sa vie psychique ;
combien plus rapide, exquise, sensible et profosdeéaction
aux stimulants et tentations ! Pour qu'en Lui I'neenpécheur
puisse méeriter, Il fauque, non seulement t@aturehumaine soit
sanctifiée par sa symbiose hypostatique avec ldbeé/emais
gu'aussi nos luttes, nos résistances, nos soudfsaet jusqu’a
nos chutes — non leur malice, mais leur faiblessgef, notre
nature, non seulement meétaphysique et primitivels reacore
actuelle et concrete, soit pleinement assumée gp&hrist en
tant gu'Homme, premier-né parmi de nombreux freres.

Un Sauveur purement hiératique, Verbe parfait jouan
comeédie de l'effort méritoire (sous des appareruenaines)
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sans autr@rix a payer que d'imiter nos gestes humains, ne serait
pas loin du Christ gnostique des Docetes, riamhgdas Actes
peudo-johanniques) des Juifs stupides qui croyadi@woir cru-
cifié. Alors que Samson — le « Samsagonistes» de Milton —
préfigure notre Messie. Et qu'll est, chez Isadeguasi-pécheur
par excellence, le Bouc émissaire du genre hurkaasister a la
tentation, par exemple, et le faim@ritoirementpour nous — le
mérite appartenant au Chrigital, a 'Homme par son effort
autant qu'au Verbe par sa nature — serait-ce vrdirokose
sérieuse, dramatique, grave devant Dieu, si césistance ne
codtait rien, si d'emblée et tout spontanémenttare humaine
du Christ s'attachait au plus parfait sans regsestii rien
diminution, la mortification, I'anéantissement qpose ce sa-
crifice a ce que nous avons de créaturel, de crangpa notre
étre emprunté, emuéte d'assouvissements servdigrsatz a
I'Absolu ? Nous ne pouvons, sans péril, tenter alesrepré-
senter concretement, en termes de psychologie meura
comme l'a fait, entre autres, le Doyen Sanday gucese passait
en Jésus-Christ avant, pendant et aprées la temtatimais nous
ne pouvons davantage nous rallier au Seigneur ation@el et
déshumanisé d'une certaine imagerie religieusd, ldoéalisme
sature parfois tels ouvrages de spiritualite. Cemlplus vrai le
Sacré-Coeur de Desvallieres !

Si donc Jésus-Christ nous conseille d'acheter 4'ode
éeprouve par le feu » — l'or des Mages, symbolisehii de la
« nature divine » qu'il nous faut recevoir en ggvation — on
peut s'imaginer, le Sauveur ne nous préchant fadire des
scribes juifs) rien qu'll n'ait pratiqué Lui-méme exemple, que
I'nomme, en Lui, a di payer d'un effroyable prikpasser au
travers d'un creuset sans nom, l'orsda propre triomphe (voir
encore la note précédente) :

« Pouvez-vous étre baptisé de mon baptéme ? boinead
propre coupe ? » (Marc, 10:38)...

Mais il le fallait, selon I'Epitre aux Hébreux, pogue
notre Juge, connaissant autrement que par ouifidineentum
nostrum comme dit le Psalmiste, sachant par expériencepers
nelle ce qu'il en codte, jusqu'au plus profond'@mé, de résister
et lutter pour la gloire du Peére et I'honneur de Blom (porté
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par nous), de faire face aux assauts conjugueés idbole) du
monde et des complicités secretes qu'ils ont ere rRothair »,
pat apprécier a la fois I'néroisme des vies fidekebappel a la
miséricorde sans bornes qui s'exhale des vies pEdes
« Fais miséricorde, nous t'en supplions Seignetmnaserviteur
déefunt que voici... Les péchés qu’il a commis a cadsela
faiblesse de la nature humaine, efface-les parrd@egde ta
clémence trés miséricordieuse... Sans doute il aggatais il
n'a pas renié le Peére, le Fils et le Saint-Esfirdroit en eux, au
contraire ; il a du zéle pour Dieux.Ainsi s'exprime le Rituel
romain —lex orandi, lex credendi au chevet des mourants ;
ainsi parle l'instinct de soixante générations tidm@es...

Or, de méme qu'en sebluntas ut naturget non comme
ratio) Jesus-Christ devait connaitre autrement qu'enithébdu
dehors les problémes, les combats, les angoisdes dbulou-
reux triomphes de sdgleles— qu’'on pése bien tout le poids de
cette appellation trop galvaudée ! — ainsi I’hompnienitif, dont
le royaume consistait précisément en ce monde, itdeva
prendre connaissance, en dresser l'inventaire pasnextérieu-
rement et de maniére tout abstraite et théoriqaes mtalement
et pour ainsi dire connaturellement, par une imnitsympa-
thique, par symbiose consciente et participaticipréque.

D'ou l'inévitable risque de séduction, d'asserviesdg aux
choses pour s'enrichir soi-mémRisque n'est, toutefois, pas
synonyme deertitude Seulement, le risque couru, s'il débouche
sur la réalité, du coup se trouvent aliénées, @nlime et les
choses. Celles-ci, dépossédées d'elles-mémesntdete dans
leur relative autonomie, dans la rectitude de feaction, dans
leur correspondance effective a leur finalité esske, devien-
nent pature pour I'hnomme jouant Bl's a Sesans en trouver en
soi-méme l'étoffe, ni les moyens : elles devienititaninme, par
rapt et par ruse, alors que I'nomme croit se lesrporer ; c'est
toute I'histoire de la « science » moderne.

Mais, parce que I'homme tente de s'incorporer $oute
choses (parodie de Phil, 3:21), d'assujettir lawef@ primor-
diale a sa propre ignominie — ce qui précisemewerse les
termes du verset auquel nous venons de faire @flusiparce
gu'il entend jouer a I'égard du tout le role deit&} sa conquéte
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des choses devient une guerre a Dieu. Mais, a @an Mui-
méme, qui tente par vol et violence de devenir Dodalige qu'il
est cependant de sustenter son étre éphémeérecatrergrace a
la substance dérobée aux choses — puisqu'pasaquoi qu'il
présuppose pratiguement et tacitement, « la visaern» — lui-
méme, dis-je, devient, quant a I'étre et a la cissaace, ces
mémes choses, toutefois non plus en dominateurs reai
« conditionné », donc en esclave.

Or, si I'agir suit I'étre, il influe sur lui par ob en retour et
peut le modifier, comme toute fonction modifie éat} Aussi, la
subversion des rapports entre I'homme et le magagtrelle sur
la nature de l'un et de l'autre. Elle les altereakdrs que tous
deux étaient regis, stabilisés, réglés par la ®ilDdeu, par ce
décret énonciateur de leur réalité qui constatep&Emant, et qui
est leurdharma; alors que tous deux trouvent cohérence, cohé-
sion, harmonie ontologigue, réciproque complémégtadans
cette loi, qui est le VerB& la Chute les arrache a cette gravi-
tation stabilisante et les asservit a l'instablepancipe negatif
du devenir, a cette rouille de I'étre que I'Ap@ippelle levide,le
rien, leur originel non-étrescat Crux dum volvitur orbi€Rom,
8:20; 2 Macc, 7:8°.

De cette « boheme » ontologique, la parabole aéabe
prodigue, dans une des tres nombreuses interprtatu'elle
suggere, nous fournit un exempldissipavit substantiam viven-
do luxuriose Mais on en retrouve des traces et des allusions dan
la Iégende du Juif errant et dans 1'hymne (gnostida la Chute
et du Salut, au 16&hapitre des Actes (apocryphes) de Saint
Thomas I'Apoétre. La voie du salut n'‘est d'aillepas difficile a
discerner : alors que, dans le prologue du Quatri&vangile,
les créatures quileviennentont cependant leur source de vie
commeétre leur éternelle et stable racine ontologique dans le
Verbe, I'Offertoire de la Messe — nouvel exempldeduorandi
lex credendi -hous montre, a la bénédiction du vin et de I'eau,
I'hnomme déchu restauré dariri parce que le Verbe accepte de
S'humilier dans lelevenir.Rappelez-vous les paroles du Prétre :
ejus divinitatis esse consortes, qui humanitatistrae fiera
dignatus est particepgaccordez-nous de prendre part a la
divinité de celui qui a daigné partager notre huitéhn.
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IL FAUT PASSER PAR LA CHAIR

Risque de séduction...fdllait, cependant, le courir. Peut-
on méme dire que, chez I'hommtiersatzde I'omnipotence créea-
trice, ce qu'il a de liberte, d'initiative spontanéa part de
« jeu », ses coudées franches a I'égard des deiemmeis, c'est
dans le risque qu'il trouve et par le risque gudnifeste tout
cela ? St. Thomas d'Aquin écrit quelque part cetigeuse
phrase, que vers 1923 nous avons trouvée dandildesade M.
Masure surL'Humanisme chrétier{dans la Revue Apologé-
tigue) : « Dieu est prudent pour nous, afin que nous s®yon
imprudents pour Lui » (nous citons par cceur, viugtreans
apres...).

C'est méme un des curieux paradoxes de notre lae :
véritable valeur et portée de la chair et des chasmarnelles,
leur grave et sérieuse importance, leur poids rdigée leur
signification spirituelle altérée par la Chute et le péche, n'appa-
rait pleinement qu'a ceux qui, développant sousluXx de la
grace leur nature surnaturelle, leur dynamisme mag¢ique,
arrivent enfin a maintenir, fat-ce vaille que wajlleur indépen-
dance envers la chair, a la dompter, c’est-a-dieeramettre a sa
place. Mais cette remise au pas, ce reclassemmititiét total,
n'‘est-ce pas précisément ce#ipokatastasisque le Sauveur
universel —

Jesu redemptor omnium...
Tu spes perennis omnium

O Jésus rédempteur de tous
Vous, espoir éternel de tous —

taxe de rénovation cosmique, pldiggenesié?

Au cours de l'expérience intérieure — ascétiquepety
guelgques-uns, mystiqgue — un moment vient ou, peauboup, la
tentation charnelle, la nostalgie des « viandespiggynes »
(Exode, 16:3), le regret du monde « naturel », éodp la
surnature etonsidéré comme une fin, un bien en soi — mais
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c’est encore soi-méme qu'alors 'homme rechercine moment
vient, dis-je, to0t ou tard, ou cette épreuve deavigmouvanta-
blement lourde et dure a supporter. Dieu, Paix&upr est alors
expérimentalement connu, « go(té », comme conterd@i@st le
glaive qui dissocie jusqu'a la moélle du Moi, l'arfle vie
animée, animale), de I'esprit (gage en nous demgsses divi-
nes) : A quoi bon ? c'en est assez ; « 6 lahwamdsrma vie »,
arrache de moi cette vie d'En-Haut qui me tortarear je ne
vaux pas mieux que mes peres » (1 Rois, 19:9) sAElie « se
couche » comme le chameau sous le souffle du singtun
« s'endort » . « son ame reste prostrée au sol sadeature
déchue, elle « devient torpide d'ennui » (Psaunde2blet 28) :

Projecisti me in profundum...

Omnes gurgites Tui, et fluctus Tui super me
transierunt

Circumdederunt me aquae usque ad animam ;
abyssus vallavit me,

pelagus operuit caput meum...

cum angustiaretur in me anima mea...

Vous m’aviez jeté dans les profondeurs,

Tous vos flots et tous vos gouffres ont passé siir m
Les eaux m’'avaient enserre jusqu’a I'ame ;

I'abime m’environnait ; 'algue encerclait ma téte...
Quand mon ame défaillait en moi...

Cependant, cette tentation de la chair — mais dshdér
principe —n'a guere, alors de forme extérieure ; elle N'est p
éepisodique, déterminée ; elle n'est pas telle e tentation ;
elle n'‘étale, devant le Chrétien, ni les « royaudeese monde »,
ni leur « gloire », si diverse, leur enchanteméntr incantation
maléfique, leuglamour(Matt, 4:8). On se trouve alors, parfois,
au dela de telles faiblesses déterminées ; mamme on se
connait! A désespérer, si la foi, jusque dans la plusssgades
nuits, ne nous contraignait pasur faire honneur a la parole de
Dieu, d' « espérer contre I'espérance » elle-méme (Robd) 4
« Hors moi, en moi, plus rien ne me parle plus de @ Pere.
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Tout, au contraire, témoigne contre Toi, pour leaash et
I'incohérence. Je ne trouve plus en moi le moidoene expli-
cite de foi, d'adhésion raisonnable. Mais, suspetaihs le vide,
sans plus le moindre supportce vide, serait-ce Toil'aven-
ture ? — je veux cependant tout risquer pour Tal@ajouer mon
va-tout, parier pour Toi, Te sacrifier ma secud®sprit, trouver
ta Paix, ton incompréhensible Repos, dan®n doute etmon
anxiété ».

Il arrive alors, parfois, qu'apparemment on se a®Ed@
encore davantage : « Si j'étais Dieu, je me danme@ ne
pourrais faire autrement sans mentir a ma justicena verité ! »
Tentation grave, car c'est encore la « chair >pgte ; mais elle
semble avoir alors perdu toute forme, toute splend&térieure
et grossiere, toute caractéristique « charnellet»s'étre faite
« esprit $’. Sa quintessence, son principe, pour ainsi dire
« l'esprit de la chair », trone alors au coeur mémd'ame et,
semble-t-il, en possession pléniére, paisible,stuiee. L'ame
est elle-méme prostrée, comme morte, desséchéadsjaimcola
ego sum in terra... quia factus sum sicut uternmra... erravi
sicut ovis quae perifPsaume 11&assin).

Ce qui, semble-t-il, paralyse alors I'ame, c'estdap de
dard gu'elle s'inflige elle-méme, la constatatidacuelle elle se
voit acculée :sufficit mihi, Deus, tolle animam meam ; neque
enim melior sum quam patres mese juger de la sorte est une
supréme forme d'orgueil, qui peut mener au désesgigions-
nous plus haut ; mais, quand I'ame se découvre@okeresse,
quand elle « réalise » (au sens britannique, nevanardu
verbe) sonétat de pécheé, saondition déchue, son esclavage
congeénital envers Satan, et qu'elle en éprouveexparimente
I'amere saveur et godt, alors I'espérance surribgukecontre
toute espérance » (Rom, 4:18), l'impossible et dap&rance qui
nous claustre entre ses murs nus (Zach, 9:12)|'ea&trcice
héroique de I'humilité dans la foi.

Il arrive alors que I'Esprit de Dieu nous obligecgrelque
sorte d'espérer malgré nous, I'épée dans les .relms. joie
supréme consiste en ces moments — joie toute grafucordée
d'En-haut pour nous rendre courageam mandatorum tuorum
cucurri, cum dilatasti cor meumgd!abord Dieu rompt le corset
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gui nous serrait le coeur, et alors seulement nousgmscourir

au lieu de nous trainer a ras le sol — la joie smiue consiste
alors, dis-je, a découvrir qu'on secrete en s, pirofondément,
une source inespeére d'espérance « quand mémemgigre filet
d'eau dans une terre aride et desséchée. Maisjaette'a rien
qui dilate et détende a farfacede notre étre ; c'est le « cceur »
gu'elle libére, le sanctuaire tres intime et sedetl'ame hu-
maine : pour 'homme « extérieur », elle est, autreare, empri-
sonnement et joug, mais accepté en vue du Royaemeieux,
de la maturité surnaturelle dans le Christ. C'&&ral « esclave
de la justice en vue de la sainteté » (Rom, 6d®)xe decouvrir
enfin tel, alors qu'on avait toutes les raisonseleroire rejeté,
vomi de Dieu, plus que jamais « enfant de la colere'est de se
savoir sans aucun doute, dans l'obscure clartea dei,l mise-
ricordieusement trempé et laminé par un Dneuwn aestimator
meriti sed veniaeoui, c'est cette éclatante et supréme mani-
festation de la nature inexprimablement clémentmégeuse,
parce qu'infiniment riche, de ce Dieu, qui susetenous cet
acquiescement muet, cette lumiere d'évidence quenenous-
mémes... comment exprimer ces réalités par nabaffables ?
Mais elles permettent de dire avec Jérémie, trausafoie dans
son épreuve bonum est viro cum portaverit jugum ab adoles-
centia sua[ll est bon pour 'homme de porter le joug dans sa
jeunesse]. entends-tu, lecteur, mon frere : BONUM. En Vvérite,
c'est chose réjouissante parce que Dieu méme asetbseul
bon. Et cette joie secrete et grave qui S'insinuen@us, c'est
encore Lui : « Yahweh edion pour qui espere en Lui, pour
I'ame qui Le cherche. Il ebbn(comme Yahweh) d'attendre en
silence la délivrance de Yahweh. Il ésina 'homme de porter
le joug des sa jeunesse », jusqu'a matuntéensuram aetatis
plenitudinis Christi(Eph, 4:13) ; et ce « bon », cette excellence,
cebonheurdans les ténebres, c'est Dieu présent, mais earprof
deur bien plus qu'a la surface, Dieu bien plud atgaturant que
savoure. Des lors, « si Dieu te I'impose, isoledams le silence ;
mets ta bouche dans la poussiére : c'est la dl@sptrance »,
dans ta misére, abime qui crie vers I'abime digfimséricorde.

Et le Prophéete annonce soudain le Sermon sur latddas,
programme des suprémes Béatitudes : « Tends lavgraequi te
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frappe, rassassie-toi d'opprobre! » (Lament, 3@5-3

Il n‘'en faut pas moins passer — selon des modaijies
dépendent, pour chacun, de sa vocation individuellear ce
triomphe quasi-spirituel de la « chair ». Curielmede la vie
deéifiante : on ne parvient a l'esprit que par celti@r, dont il est
bien entendu que nous ne I'entendons pas exclusitesm sens
des VF et IX* Commandements : cette acception-la n'est qu'une
application particuliére du sens général.

Or, de méme que I'Esprit manifeste son regne ppnida
par I' « énergie » (dit a plusieurs reprises Stl,Rpui voit avec
le Psaume 118 dartettejoie le stimulant spirituel par excel-
lence), la « chair » manifeste son empire par uééamsolie
placide et satisfaite, par une impuissance morosesawouree :
c'est, pour I'ame, la « greve perlée ». En ceseldarelle se
sent devenue chair, et son propre poids l'accdlée garalyse :

« J'ai beau attendre, le Schedl est ma demeust doac la que
J'appartiens) ; dans les ténebres, j'ai dispos&onahe (pour y
reposer, pour y chercher ma définitive assietta). dit a la
fosse : Tu es mon pere ; aux vers : Vous étes ma gtémes
sceurs » (Job, 17:14). La tentation d'Elie, c'emtsalau lieu de
marcher dd'avant —qui autem perseveraverit usque in finem,
hic salvus erit- de « se coucher pour s'endormir » dans la mort.

Peut-on dire gqu'alors I'ame, avec le Chrisllit peccata
mundi(qui enleve les péchés du monde)pour peu qu'en son
extréme impuissance elle regigele et se remette telle quelle,
en toute simplicité, pauvreté et nudité, aux maiasPere — et
gu'outre ses propres fautes elle porte, par unepa®sion qui
vraiment la clouepassive a la croix qu'elle est devenue pour
elle-méme de par sa « naturelle » déchéance, atle, @lis-je, la
tare, la souillure d'un monde défiguré par la Clhute

C'est alors que, « demeurant dans le Schédl »agilen-
tement purifiée par le Maitre-foulon dans une clyairse renie
constamment elle-méme sans parvenir a s'abandai@figiti-
vement — moins encore a s'oublier — elle devietniste jusqu'a
la mort », jusqu'a I'anéantissement, semble-teiltadit ce qu'il y
a de spirituel en elle. C'est quasiment une mamiérBurgatoire
terrestre, ou le péché ne va plus sans son ombépamable : le
déechirement d'une ame qui se ronge de se déconvidele
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jusqu'en sa moélle, ou la concupiscence « natusefp@ssede
son antipode : la tristesse surnaturelle. Maislgselurce de joie
que cette tristesse !

Expérience a la fois redoutable et désirable (mpaisn se
garde bien de tenter Dieu en Lui demandant autnsecljue ce
gu'll donne) ; car cette mort est pour la vie tealisparition,
pour la résurrection. Et le Pere sait ce qu'il nfaug sur cette
voie-la : demandons-lui tout simplement que « sknté soit
faite ». Mais c'est par la chair qu'll nous mendaavie de
I'Esprit ; par le risque au contact de ce mondeadelqu'll nous
conduit a la stabilité de la santé parfaite etrdidfe.

Oui, c'est le poids de la création souillée, d@mé se sent
solidaire — car levide auquel elle est asservigest 'hommgcet
imposteur (Rom, 8:20-21) — c'est ce poids qui émrd'ame
chrétienne en sa Nuit de Gethsémani. Et elleosiese constate
et se découvre complice, solidaire de cet univéchd, au point
d'en arriver a se connaitseule coupable. Quand les Saints
affirment avec force — St. Paul en téte — qu'ilstsoles plus
grands, les premiers des pécheurs », et quilsidemest le
monde comme dévoyeé par leur propre présence p&ske raitti-
rant la colere de Dieu, il n'y a la pas I'ombrend'@xagération
pieuse, d'un pharisaisme hypocrite (car on petre I'idicons-
ciemment). Le Chrétien qui, suivant la classiquenide, « se
met en présence de Dieu »Ged and myselfdisait Newman —
comment voulez-vous que, mis en état par I'Es@imtSde
pressentir, dans un éclair, la saintete, la majéssteniséricorde
de Dieu, infinies comme Lui, ea propre, pathétique et grotes-
que précarité, son ingratitude dure comme grangpit encore
capable d'évoquer les fautes d'autrui ? Il y a Bteily a lui ; et
le ver dans le fruit, le mal dans le monde, l'ista’est lui! C'est
encore l'univers égocentrique du pécheur, maisrsévpour le
repentir et Igpénitence humiliée. Ainsi, plus I' « expériencee» d
la chair se SPIRITUALISE en quelque sorte, plus elle devient
vivace et redoutable — rancon de I'Incarnatiomadiie du Christ
a sesmembres :spiritus promptus, caro autem infirma...
transeat a Me calix iste ; verumtamen non sicut Egm, sed
sicut Tu— et plus elle « disjoint I'dme de l'esprit » (Héh.2) ;
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car c'est alors qu'en nous le Christ, Verbe diesst, derechef
crucifié”,

Mais, précisément parce que le risque est inéllestadh
que pour I'nomme le chemin de l'esprit passe pah&ir, ce
n'‘est pas une authentique indépendance ou soustEraspiri-
tuelle que de considérer la chair et les chosemelias avec
horreur, crainte, haine, mépris, ou tout bonnemadifférence.
Nous ne sommes et ne pouvons demeurer « étrangedi »
I'ApOtre, qu'a « un monde sans Dieu ». C'est ldeg@nt qu'en
I'absence de Celun quo omnia constanttous les liens se
trouvent brisés, ou, pour parler comme Goethe,stareéte « la
transmission des vasd®r ».

Inversement, la rupture dgsncturae subministrationjs
desnexus et conjunctiones gtissent le réseau de l'uni-divers
(Eph, 4:16 ; Col, 2:19), reflue sur les rapports é@#res avec
Dieu. On aboutit de la sorte au déisme, dont |'&nsme
gnostique n'est qu'une forme a la fois naive dingd (parce
gu'elle cherche la clé du simple danstenplique).Soit dit en
passant, le fameurta des controverses ariennefemo-ousios
et homo-i-ousios prend ici toute son importance : si le Verbe,
si Dieu Lui-méme ne S'est pas insere danmdmde crée, un
quasi-Verbe, un simili, un succédane, ersatzde Verbe, a
I'arienne, ne pourra susciter, entre le monde eti,Oju'urersatz
de symbiose. C'est tout au plus si I'on pourrantjaax créatures
conscientes, leur imputer un salut dont l'absemcerdi contact
humano-divin dirime la réalité : comme quoi la saiégie de
Luther découle de la christologie d'Arius... etaymene par le
méme chemin. Un Verbe « semblablaon plus «identique »
perdrait d'ailleurs sa port@®smique aussi Fr. Heiler, danisn
Ringen um die Kirchesuggéere-t-il, a propos du « Christ total »,
que la Christologie arienne aboutit logiguement Sauveur
luthérien, dépourvu de tout réle cosmique (au semisrosien) et
réduit exclusivement a plaider la cause des honenasourant
sur la Croix.

Il n‘est donc pas indifféerent, comme semblent sote
croire les modernes, de dinemoousios ou homoiousje I'on
comprend que nos peres dans la foi aient souffetsgué leur
vie pour ces nuances de formulation ; stupidesretegques
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ceux qui sourient supérieurement devant la valedrama-
tigue » que les siecles écoulés ont accordée petis mots tout
chargés de dogme : jusqu'en le domaine surnasekin qu'on
garde ou rejette le fameuata de Nicée, la « transmission des
goldene Eimer», comme dirait Goethe, s'en trouve rendue
possible ou non.

Laissons donc aux religions orientales et a lednsvés
pseudo-chrétiens — marcionisme, gnose, albigéismeers et
modernes — I'hostilité envers la création matérjdd méfiance
envers la « chair >kt signalons en passant I'équivoque de cette
expression : lechair, le tour de passe-passe grace auquel on
confond sa situation de fait avec sa situation et  Méme
chez St. Paul, le terme est doté de plusieurs @oosp C'est
tantét notre étre physique comme tel, sans préjugerson
attitude envers Dieu ; tantot le principe de noéwlte envers le
Créateur. Comme si la spiritualité des Anges lesitamis a
I'abri de la tentation et du péché !

Rien de physigue n'est en soi mauvais, c'est uthéeses
favoris de I'Apbtre ; la méfiance de la « théologi@ectique » a
I'égard du procédé incarnatif, de cette universphelagogie
divine, l'e(t stupéfié ; maiplus encore la réticence d'une cer-
taine Orthodoxie slave envers ce monde, jugé tagpaveé pour
gu'on s'occupe encore de le conquérir ; le R. mg&oa la-
dessus, dan€hrétiens désunjsdes analyses qui méritent de
devenir classiques. Le vieux lutteur terrassé suroute de
Damas, cet Atlas spirituel de I'Empire paien, commmeit-il
réagi a cet anticosmisme russe, pousseé a la Ipaitée « suicide
pieux » des Starovieré® Sans doute comme il et réagi, s'il
I'avait connu, au spiritualisme outré de certaiogws et jains,
qui se laissent devorer par les bétes férocesn«gat s'épuise
toute seule la somme de mal qu'il y a dans le mende

52



NOTES DU CHAPITRE Il

! Cf. Mme Lot-BorodineL'Anthropologie théocentrique de I'Orient
comme base de son expérience spirituelansirénikon de Janvier-
Février 1939, t. XVI, PP.6-21. Ne pourrait-on dmee limage se
réfere a l'existence divine, etdanilitudea I'essence ? Et ne semble-t-
il pas que, lors du Jugement, le Christ jugeitailitude par et dans
I'image? Le texte hébreu de Geneése, 1:26, rend suggesineratte
nuance ; mais, a notre connaissance, parmi leadiads en langue
vulgaire, seule la Revised Version (anglicane) éera compte. Ce
n'est pas la premiere fois que nos fréeres sépardsidglicanisme,
lorsqu'ils échappent aux séquelles de I'héritad@niste, retrouvent
spontanément des éléments de la doctrine « ortleostd& secret n'en
serait-il pas dans leur constante attention auwndres nuances de la
Bible, dont s'inspiraient au tout premier cheff&ses orientaux ?

% Ici, I'Occident met surtout l'accent sumitatio Christi par I'effort
ascétique utilisant la grace, et I'Orient sur lahtistophorie », la
réciproque immanence de I'Epoux et de I'ame pardae sacramen-
telle suscitant I'effort et les ceuvres, en guise traits ».

® Egalité de fait, évidlemment, et non de naturét sju'il s'agit de
I'hnomme, méme divinisé ; il va de soi que cettearue ne s'applique
pas a I'humanité du Christ, hypostatiquement uni€exbe.

* Adam est le pére des magiciens, des occultistaseBaint recoit
d'En-Haut, et d'autant plus qu'il s'est plus prd@ament humilié
devant la majesté de I'Unique, le disciple consaeninconscient des
puissances antidivines veut imposer sa volont#irsiar, s'étaler, se
répandre sans se perdre, mais, au contraire, embalns. 1l aspire a
devenir « ce cercle dont le centre est partou eirconférence nulle
part ». Toute la science, l'art, I'éducation, latipue quotidienne, les
maeurs aussi, de 'nomme moderne, tout cela expcengue M.
Seillere, plagiant a son insu $aperbia vitaede St. Jean, appelait
I" « impérialisme vital ». La connaissance et lauié, la science et
I'art, manifestations du St. Espridbeus scientiaruma qui la beauté
sert de sanctuaire (Psaume 95:6), notre fameusaisation contem-
poraine » les a mises au service du Démon. Hefgat a démontré,
dansA Time for Greatnesse caractére hypnotique de la publicité, qui
régit tout lebusiness-lifeactuel. Il y a la réellement une magie noire,
une hébétude savamment élaborée, en vdaigepenser et ressentir
grégairement, de substituer slogans et clichés r@&flaxion — tout,
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plutdt que de « faire oraison », comme disait Renan la Presse, le
Cinéma, I'Education, tout conspire a séduire I'heménle transformer
en zombi,en automate, en esclave ivre de liberté ; alord gy a
d'affranchissement a I'égard du monde que parret @a« servitude
envers la justice », comme dit I'Apétre, c'esti@@nvers Dieu, et que
le Christ seul, questla liberté, peut nous affranchir. On se demande
combien de Catholiques tiennent ce langage a ntemporains, ou
si, pris d'un astronomique respect humain a I'édarde siécle auquel
I'Ecriture nous interdit formellement de nous confer, ils ne se
réclament pas de '« humanisme » — alibi et tafi@-@éme de nos
contemporains — pour ne pas se brouiller avec lad@oQui se
souvient encore de I'épitaphe que s'était, d'avaadeée Veuillot ?

> St. Paul distingue, en ce ch. 2 de I'Epitre auitigpiens, entre
skhémaou l'apparence extérieure, accidentelle, metrphé ou le
caractéere spécifique, correspondance d'un étresaveéritable notion,
avec son type essentiel. b@orphé théou « forme din Dieu » (car
I'article, manque éhéoscomme dans Jean, 1:1) ftamedivine, donc,
est la «onditiondivine », comme traduit Crampon, la nature divine
considérée dans les attributs qui I'explicitentninifestation de Dieu
a Dieu. C'est la fonction méme du Verbe. Bien gu€lrist possédat
de toute éternité — par préexistencenuparkhdon —les attributs
essentiels de Dieu, Il n'a pas considéréol@lnai isa Thedisa, au
neutre, et nonisos : I'égalité d'attributs plutét que de Personnes)
comme une proie, un butin, gu'on pourrait conqueairun acte de vol
(harpagmon, le butin, fruit du vol, serait lui-méme qualifié
d'harpagma. Peut-on suggérer (I'exégese de Lightfoot y men&nqu
tout ce passage I'Apotre oppose le Second Adanteamigr, et, entre
elles, les deux méthodes pour parvenirefnai isa Thée® Cf. Gen,
3:22.

® Peut-on inférer, entre autres, du plugéhyim qu'en Adam Dieu
insuffla le germe de toutdssvies issues du protoplaste ?

" Mais le surnaturel surgit par une grace transasnttzut ce que
pouvait logiquement requérir I'essence de 'homme.

® Voir, entre autres : 0. Hartwiddandb. der vergl. und experim.
Entwickelungsgeschichtééna, 1906 (surtout le dernier chapitre) ; —
L. Vialleton, Un Probléme de 1'évolution : la Théorie de la Réca-
pitulation des formes ancestrales au cours du désmlbryonnairg
Montpellier, 1908 ; — du méme;Origine des étres vivants : l'illusion
transformiste Paris, 1929. Mais, dés 1828, C.E. von Baeer, s

et la 4 de ses lois embryologiques, ruinait d'avancgréaendue « loi
biogénétiqgue »eber Entwickelungsgeschiehte der ThieRour un
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apercu a vol d'oiseau du dernier état de la questioir Pedro Dos-
cogs, S. JAutour de la Crise du Transformisptearis, 1944. Pour un
curieux retour aux theses prétransformistes, sfimement justi-
fiable, voir G. Salet et L. Lafonk,'Evolution régressiveParis, 1943.

° Office de I'Ascension, I1Xlecon des Nocturnes : « Pour que le Sei-
gneur ait pu dire a ses disciples : « Préchezil®ute la création »,
fallait-il que le St. Evangile f(it préché aux obj@animés, aux bétes
sans raison ? Mais cette expression « toute latienéa désigne
I'nomme. Car il a quelque chose de la créationéatiere. En effet, |l
a I'étre en commun avec les pierres, la vie aveplbntes, la sensation
avec les animaux, l'intelligence avec les Angesddic il a quelque
chose en commun avec toute la création, I'hommeedtt création
tout entiére, comme il est chacune des créatutBsahgile est donc
déja préché a toute la création, lorsqu'il I'edi@mme seul ».

9 Dans la tradition rabbinique, Metser-haRast & la fois présence
démoniaque objective et impulsion mauvaise suljecti

' La divine Sapience, Mére du surnaturel amour et « typde
I'Eglise ; cf. Cant. de€ant., 3:4.

2 psaumes, 39:9.

3 Cf. Matt, 26:41.

1 Cf. 1 Cor, 3:15.

> Cf. Serge Boulgakovl.e Verbe incarnéParis, 1941, pp. 59-60 :
« L’homme se distingue de tout le monde créé, dbrast par
conséquent le maitre, par le fait qu'il possedkiiede méme que les
Anges) un principencréé une étincelle de l'esprit divin : “Et Il (le
Seigneur Dieu) souffla dans son visage le sou#léadrie” (Gen, 2:7).
Si I'on compare ces paroles avec le conseil étataeDieu sur la
creéation de 'homme — “a Notre image et a Notreaedlance” (Gen,
1:26-27) — le sens en devient clair, a savoir desptit humain (I
“ame”) a une origine non pas créée, mais divileonhme, par ce sien
principe, est un dieu créé... Il est réellementbimuayant en soi un
principe incréé, divin : son esprit (I' “ame”) at aorps créé animé par
I'&me : sa chair. Toute la nature créée, la Sapdieréature, appartient
a I'esprit humain, son centre hypostatique. Raagede sa création,
dans cette sienne complexité, 'hnomme est déja-ltheume. Le
premier Adam est créé a lI'image du Second, il edgtiage du Christ,
il est théanthropique des sa structure initialestli créé de telle fagon
gu'en lui puisse S'incarner le Christ, non seulénseivant le corps
d'Adam — ou, selon Tertullien, Dieu avait déja pré Corps futur du
Christ — mais encore suivant sa structure complekemme, dans la
nature, en tant qu'hypostase spirituelle du moadémage du Dieu-
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Homme céleste, du Logos dans la Sophie. La Prinagnet I'image,
malgré toute linsurmontable distance séparant féat€ur de la
création, sont unies par une certaine identitétphlit entre elles une
corrélation positive et qui annonce la future Imedion. L'esprit
hypostatique de 'homme, malgré son origine diviv@ppartient pas a
I'hypostase trinitaire de Dieu ou s'épuise et sd tthypostasité divine
— en la Sainte Trinité. Il est créé, il est appeléétre par un acte,
inaccessible a la créature, de I'amour créateiee. Dieu multiplia
et répéta Ses faces hypostatigues dans les mondétiqae et hu-
main, et ces hypostases, de par leur origine méomemunienavec la
nature divine ». Et, dans le méme ouvrage, tradait Constantin
Andronikov, on lit pp. 9-10, ces lignes que nougro€luisons a titre
documentaire, parce qu'elles permettent de jeteroup d'ceil sur la
pensée religieuse, geu connue, de I'Orthodoxie, dont le vocabulaire
théologique et a fortiori les développements doatrk ont pourtant,
ce semble, un droit d'existence égal a celui quendique I'Occident :
« L'esprit personnel, qui doit trouver en soi-méetde principe et
I'intégrité de son étre, apparatnditionné dans sa vie, par le monde
ou non-esprit, bien que celui-ci soit capable, ena@mt dans la vie, de
devenir, en ce sens, sa nature. Et, en fonctiocel#e 'esprit n’appa-
rait pas libre pour soi-méme, mais conditionné,gies®lu, mais corre-
latif : c’est un esprit en devenir : “Et ce que sa@@rons, n'a pas encore
été manifesté” (1 Jean, 3:2) ; mais, avant d'atteia ce point limite,
I'esprit personnel n'a point, en sa vie, de pléeitnid'adéquation ; au
contraire, il est paralysé par la relativité etihaitation, qui ne sau-
raient pourtant abolir l'indestructible “séité” tesprit. Ce fait d'étre
conditionné est la marque dedgéature imprimée en tout esprit créé,
humain aussi bien qu'angélique. En particuliespté humain est en
devenir ; il n'est pas encore devenu soi-méma’'edt qu'une partie de
Soi, et une partie réduite. Néanmoins, cet espgt @ erlui les traits
de I'Esprit Absolu, il est Iimage du Divin Archgsg. Par la seu-
lement, on peut le comprendre dont tout le sublehéabsolu de sa
prédestination, comme dans tout le relatif de swa én devenir,
inachevé. Et, bien qu'il soit créature, une ceetaternité de créature,
voire une certaine incréation, sont propres atiedpieu Lui-méme,
ayant créé le corps humain de la “poussiére teefest'est-a-dire
I'ayant uni a la nature créée comme a son mondegrbors de Lui-
méme, lui insuffla le souffle de la vie, et I'homrdevint un étre
vivant » (Gen, 2:7). Le mystére de |'état créé'dsptit de créature
consiste en cgue Dieu donna a cette “insufflation”, a cette exha
laison de Sa substance, une existence hypostatiq@ar c'est en Lui
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gue nous avons la vie, le mouvement, et I'étre, Sderace nous
sommes » (Actes, 17:28). L'existence spirituelle essacinée dans
I'éternité de Dieu ; I'esprit crée, lui, est sinnéanent éternel et incrée,
et il porte en lui la conscience de cette étereitée cette incréation,
comme en général de sa divinité. Car, étre spilétunent conscient de
soi-méme, c'est, par essence, étre conscient de. Dieaffirmation de
soi entre dans la conscience hypostatique deleu: provoquant Son
souffle a I'existence hypostatique, hypostasiantdgons de Sa propre
gloire, I'accomplit par un acte unique et éteraeiec I'nypostase
méme ». Il est dommage que ce texte, si stimukinprovocative
comme disent les Anglo-Saxons, soit si abominahtemetraduit »,
dans une langue amphibologique et sibylline.

%] va sans dire que la « valeur symbolique » « allégorique », cf.
Galates, 4:24 — des personnages bibligues n'enigwve leur réalité
historique, pas plus que l'interprétation « spiliti» et « mystique »,
si coutumiéere aux Peres, ne réduit le primat devikoet littérale (voir
Encyclique Divine affante Spiritu Ces personnages ne sont méme
« types » que dans la mesure ou ce gu'ils repeddesiest réellement,
« historiquement », manifesté dans leur vie. LaeBignore les allé-
gories factices et conventionnelles ; ses « sigh®s$ « symboles » ne
sont pas coupés des réalités symbolisées par eix composent avec
elles une « mystique » unité. C'est pourquoi lespetes réalisent
effectivement dans leur vie les métaphores parukdks ils sont
censés manifester au peuple juif les intentionsydeweh. Dans le
passage auquel se réfere cette note, Jacob sigmifimmme l'indique le
sens de son hom hébreliusurpateur —le faux héritier, substitué au
véritable premier-né. C'est le cas de 'homme dé@bpendant, Jacob
recoit la bénédiction — et donc la bénéfaction tenmeelle sans aucun
mérite de sa part, par grace pure. Et « I'Ange digrfeur » le
transforme en Israél. C'est ici le moment de rappkavis de St.
Ambroise : « Tout ce qui se trouve dans I'Anciebpe préfigure la
Nouvelle ». S'en teniexclusivementau sens obvie, historique, des
Ecritures juives ? Tout, mais pas ¢a ! Voyez, pan®le, la prophétie
d'Isaie au roi Achab : « Si nous nous en tenorss latire, comment
tout (premier-né) masculin sera-t-il saint, alors quexpérience, les
crapules sont légion ? Achab est-il saint ? Epkmido-prophéetes, que
le feu du ciel, vengeur, a dévorés a la priereaEb (Matines de la
Circoncision, SNocturne, 7et §Lectures).

' En hébreu Dieu lutte C'est la grace active et militante en I'ame
humaine, et I'hnomme identifié a la grace : « Cstripéus moi qui vis,
etc.)
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18 Cf, Exode, 4:24. Cet obscur passage nous montigdylpourtant
mené par I'Esprit-Saint vers les plus hauts somrdetda contem-
plation déifiante (voir les commentaires de St.démée de Nysse),
mais s’abstenant d'offrir son « fils », son « mag», a Yahweh — a
I'inverse d'Abraham — par le sacrifice (pourtarstymbolique ») de la
circoncision. La fierté du Juif provenant de soigioe charnelle, de
son ethnie salvifique, de sorte que la « semedaraham » lui tenait
lieu de grace et acculait Yahweh a ses promesabktion du prépuce
— diminutio capitis sexuelle par voie de symbole mimé&, comme
souvent dans la Bible — I'humiliait dans le sigrémme de sa virilité, de
sa fécondité. C'est comme peuple, comme ethniemeomloc de
générations, que le Juif doit payer symboliqguentenut a Yahweh,
Lui abandonner en quelque sorte la dime de sait&jripar la
circoncision. Comparer Matt, 3:9 et Jean, 8:39-40.

19 « Tout royaume divisé contre lui-méme sera désdMatt, 12:25 :
Marc, 3:24 ; Luc, 11:17). Le grec portbasileig expression d'autant
plus frappante que, pour Origéne, le Chrishésautobasileiget qu'en
Kabbale la dixieme Sephirah ou manifestation dBlénitude divine
est Malkouth, le Royaume, identifié a la hiérarcbrituelle des
Ischim, des Hommes, vue gqu'accepte comme allaswidgt. Grégoire
le Grand.

20 Aussi, dans Genése, 1:28-29, la domination sordade animal ne
comporte-t-elle pas son extermination, méme poen siourrir :
I'alimentation d'Adam sera purement « végétarienn€'est apres le
Déluge, seulement, que le monde animal est « éwtée nos mains,
pour nous servir de nourriture » (Gen, 9:2-3).

1 C'est parce que la création est fortuite, ne pizsgépas en elle-
méme sa raison d'étre et la source ultime de sendt'elle est, du fait
de ce qu'il y a en elle de puissance », essentiellement vouée aux
déterminismes. Qui n'a pas I'étre en soi ne peaitchoisir entre plu-
sieurs asservissements : envers la Source supréniiétre et de la
liberté, ou envers d'autresclaves

2 « Primitif » au sens, non chronologique, car Ibistoire et la
préhistoire nous abandonnent, mais ontologique @tainde cette
épithéte.

23 On lira avec intérét, comme révélatrices de titaté « orthodoxe »
envers le risque de Chute, ces lignes de feu Bkolgdans soWerbe
incarné déja cité a la note 15 : « Ou faut-il voir la sawerniere de la
Chute ? Tient-elle a la tentation par le Serpeatsdequel elle ne se
fat (en cette hypothése) pas produite, ou a I'essereme d'Adam ?
C'est ici, certes, qu'il faut la chercher. Le comdement de Dieu
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avait eté adressé a Adam méme, a sa liberté. Cenandement conte-
nait une question, dont la réponse pouvait éwai.ou non Et elle
dépendait de 'homme méme. Nous n'avons aucunenrdiaffirmer
gue I'hnomme, a tel ou tel stade de son développermieez Adam ou
chez les Adamites, n'aurait pas pu tomber ni seudéér de Dieu sans
la suggestion du Serpent, qui n'a fait que réatistte possibilité de
I'hnomme. La culpabilité propre d'Adam, qui tiradnsorigine juste-
ment de sa liberté, donc de sa responsabilitésoedirmée par ce fait
gue Dieu demande d'abord a Adam lui-méme (Gen) &'lin'a pas
mangeé du fruit défendu, et ensuite seulement a dvevait eudirec-
tement affaire au Serpent, et qu'll les condammeno® des personnes
pleinement responsables de leurs actions. Néanmtangosition
centrale de 'homme dans le monde n’a pas été medfr la Chute
et I'expulsion du Paradis : s'il est dit du Parapie I'homme y avait
été placé pour « le cultiver et le garder » (Get5R I'homme est
chassé de I'Eden pour « cultiver la terre d'olvdlitaété pris» (Gen,
3:23). lIci, certes, la « terre » n'est pas entersgugement comme le
labour, la source de nourriture, mais en générahnce la terre
premiere dont Dieu avait fait le corps humainl.n'énreste pas moins
vrai qu'en fait, la Chute de 'hnomme fut consé@iiMa tentation issue
du monde spirituel, ou la Chute avait eu déja llenly a point la de
hasard pour I'hnomme, car sa liaison avec le mopagugl tient a la
plénitude de son humanité et découle dedéhumanitédes Anges.
Aussi, interdire a 'nomme l'accés du monde smikiten arguant du
danger de la tentation satanique, serait amoirgiir humanité et
contredire en son fondement a la genése du montenequeciel-et-
terre» (pp. 72-73).

** Les motsspiritus promptus, caro autem infirmilotre-Seigneur les
appliqgue a Soi-méme comme aux Apotres, puisqu'en 'Esprit
protestait « Ta volonté seule, et non la miennalors que la chair
suppliait : « Que cette coupe s'éloigne de Moilla»volonté divine
subjuguait graduellement en Lui I'humaine, car texistence des
deux vouloirs n'aurait ni réalité ni raison d'éted| était a priori
impossible a celui-ci de désirer autre chose queaudait celui-la.
Mais cet effort mental en vue de réaliser en Sbilissance parfaite —
car, « tout Fils qu'll était, Il a dO apprendre,r pges propres
souffrances, ce que c'est qu'obéir » (Hébr, 5= &tte contention fut
si redoutable, si cruelle, que, « Se trouvant emigg Il dut prier plus
instamment, et sa sueur devint comme des gouttessrmg découlant
jusgu'a terre » (Luc, 22:44). C'est Luc, « mon {@ané médecin »,
gui narre cet épisode avec une crudité toute migdpzaur que nous ne

59



doutions pas de sa reéalité. Quels, étaient leedextde I'angoisse
sacrée ? Les Evangélistes n'en disent rien, m@ariale de Dieu nous
fournit guand méme quelques indices Ctoyons-en le Psaume 54 :
« Mon cceur tremble au-dedans de Mo, sur Moi fohBenterreurs de
la mort ; la crainte et I'épouvante M'assaillent]eefrisson M'enve-
loppe ! « Mais une terreur plus pénétrante et psaate que la crainte
de la mort semble avoir envahi notre Sauveur, @r« Celui qui ne
connaissait pas le péché est devenu péché pour»naes trouvant
momentanément dans les ténébres comme un péchennoaimé de
Dieu, et Jésus, a Gethsémani, a vu venir cettaara@réliction ; enfin
3° le nom méme dgoniesignifie conflit, lutte mortelle, et c'est en
effet parmi les Oliviers que vint assaillir Jésumis ans apres
I'épreuve au Désert, celui qui ne « s'était rafigéLui que pour un
temps » (Luc, 4:13)Mais, dans cette effroyable Nuit, I'Ange de
I'Incarnation, Gabriel, « qui se tient devant Dieu(bid., 1:19),
apporta cette Présence au sein méme de la désolatio

%> La loi, la Torah, est la figure du Verbe ; unelagi semblable —
bien entendumutatis mutandis -apparait, dans le Védanta, entre les
divers aspects du Dharma.

% Le drame, c'est que 'nomme, étant « celui qustrpas », pour
parler comme le Christ a Ste Catherine de Siene®Jals qu'll tente
de s'affirmer sans Dieu, n'affirme de soi-méme @piqui n'y provient
pas de Dieu ; c'est-a-dire qu'il érige en étalanpencipe et raison
d'étre, ce qu'il a de négatif, d'indéterminé, de gmssible, d'actuable
passif: son non-étre, son impuissante potentialité. Aiosigu'il y a
d'évanescent, de fugitif, d'illusoire — puisqueaaetsse d'étre soi en se
réalisant — la « puissance », au sens scolastajganatiére » inactuée
du thomisme, ceue Browning appelle lenight-have-beeng'est en
cela que I'nomme sans Dieu cherche le principa @efmanence de
son étre. On n'est pas plus FOU. Clgstirquoi : dixit insipiensgn
corde sue : non est Deus

" Ahriman, disait le rosicrucianisant Rudolf Stejnest lungeistiger
Geist « |'esprit antispirituel ».

?% Cf, Rom, 7:9-10 ; Hebr, 4:12-13 ; Col, 1:24 ; 2rC#:10-11 ; Gal,
4:19 ; Phil, 2:5-11 et 3:10-11. La « chair », céstire notre humanité
« naturelle », mutilée, dressée dans une ruineusan@mie, n’'est
occasion de péché gque depuis la Chute. On peut @dacfois en
affirmer, avec St. Paul (a Timothée), I'essemtiell originelle bonté ;
en méme temps que l'hostilité envers I' « espgbmme fait le méme
Apotre dans I'Epitre aux Romains.

2 Quelques Russes ont prétendu, dans la diasporB9#i@-1939,
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rattacher leur culture nationale au brahmanisme sant les excen-
triques de |' « eurasisme » (dont les tenants maox » ne vont certes
pas jusqu’a cet extréme). On a, d'ailleurs, tousul les influences de
I'Inde a l'ceuvre dans I'Orthodoxie : en matiereaglbgraphie, de
spiritualité, etc. Le R. P. Congar, qui a mis sievhent en lumiere
l'acosmisme et le docétisme d'une certaine sqitdugui se veut
purement slave, aurait pu souligner la parentéete @ttitude avec
I'acosmisme de Chankarakarya, dans le VédantaleSuinfluences
hindoues qui, par le truchement des néoplatonicdungseudo-Denys
ont pu influencer le pseudo-Denys et, a traveruluiScot Erigene, un
Tauler, un Eckart et plus ou moins toute la mystighrétienne — y
compris la spiritualité byzantine, ou la théologedamiste et I'ascése
des hésychastes rappellent étrangement, l'une lidoake l'autre le
Yog3 cf. E. Bréhier,Hist. de la Phil.,et surtout A. Sertillanged,e
Christianisme et les PhilosophieRaris, 2éd., 1941, tome |, p. 112 :
« Il 'y a une parenté entre I'hindouisme et les plus pdeendes
pensées chrétiennes... On y releve un sens du maystedu trans-
cendant qui a passé daespseudo-Denys, dans Maitre Eckart, dans
Ruysbroek ». Par contre, un Académicien nous astibir qu'a ses
yeux ces rapprochements (dont M. P. Masson-Oursé&ng la
systématisation) sont franchement puérils, et qué $n autodidacte,
philosophe improvise, peut réver d'établir unesffdi « hindouisme —
néoplatonisme — dyonysisme — mystique médiévalsoit panthéis-
toide en Occident, soit hésychaste en Orient).nEfans leS émoi-
gnagesédités par I'Abbaye de la Pierre-qui-Viré, Will, page 690,
Dom Irénée Gros note que « l'ascese » orthodoxe, «aa
I'hnésychasme, de curieux rapports avec les pratibuneloues ».
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CHAPITRE Il

LA CHUTE ET SA PORTEE COSMIQUE

TRIPLE TENTATION DES DEUX ADAM

Le Dieu de la Bible, aprés avoir créé le monde [gues
jugea qu'il était « bon », epres avoir mis 'homme en rapport
avec ce mondeajue «tout cela étaittrées bon » (Genese, 1:31).
Seuls, les laches, les impuissants, les défaittpiesloutent de
I'Esprit créateur et rénovateur, et ceux qui npird pas de
trouver en toutes choses |'Unique, Celui qui noesdr la
fraicheur et le regard de l'enfancequi laetificat juventutem
meam -s'imaginent qu'il faut non seulement dominer laircha
maintenir a sa place (erertu de Genese, 1:28), mais la mau-
dire, lI'anéantir au moins en intention, pour pouwre selon
I'Esprit : « Jean-Baptiste est venu sans mangbépine, mais —
c'est lemaisdu Sermon sur la Montagnd=go autendico vobis
— mais le Fils de 'Homme — 'Homme par exceller@st, venu,
Lui, mangeant et buvant », comme « un ivrogne eglonton,
disent-ils, comme un ami des usuriers fiscaux stpeheurs » ;
or, « la Sagesse a été justifiée par ses enfants »

Le Chrétien sait qu'il lui faut, avec le Christavailler a
sanctifier l'univers, a consacrer la « chair » (Rom, 8:21-23).
N'est-ce pas, a la fois, I'un des buts et dessefiet systeme
sacramentel qui étend l'Incarnation, par ses «@suyr a l'uni-
vers entier ? qui « christifie », pour ainsi dile nature entiéere,
donc chaque créature a la facon qui lui convieltest-ce pas
chose hautement significative que I'eau soit majegreffe sur
Jésus-Christ, I'huile un instrument du Paraclepaia et le vin —
par leurs espéces subsistantes — la « forme ser\(iRhil, 2:7)
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gue revét pour nous sustenter le Seigneur glomfiéainsi de
suite ? Nous aurons a revenir plus loin sur ce ¢hem

Quant a I'homme primitif, dont traitait le chapitpeé-
cédent, ildevaitcourir le risque de s'attacher avec une égoiste
ardeur aux choses « bonnes » de cet univers étpiildestiné a
régir avec amour et sagesse, pour le compte doile glu Tres-
Haut. Maiscourir un risque n'est pas encore, ni nécessairement,
s'y abandonnerSt. Maxime le Confesseur estime que la possi-
bilité méme du risque, donc de l'erreur morale|'@eénation
morale, implique l'imperfection créaturelle : atrképarfait, le
bien supréme apparait avec une telle évidence, Wanfumiere
tellement irrécusable, qu'il ne pourrait méme réder s'en
déetourner. Comme, en notre nature, l'indéfini gstin lamen-
table pis-aller, urersatzde l'infini divin, ainsi le libre-arbitre
humain n'est-il que I'ombre de la liberté souverasuperieure
au doute, a I'hésitation, qui se trouve en Dieuq@ le devenir
est a I'étre, les tatonnements du libre-arbitreolet a la parfaite
spontaneéité de ce vouloir supréme, en qui, diftaiP&ul, « il n'y
a pas d'Oui-Non, mais uniguement Oui-Oui ». |l ndaat
choisir, mais la nécessité du choix est déja un indice de
précarité. St. Antoine I'Ermite oppose & la volonté de Dieu,
parfaite et tendue vers le bien supréme de pankeur méme de
tout ce qu'il y a en Dieu, celle de 'homme, qterd du dehors
le stimulant auquel sa détermination la conformera risque,

« puissance » dont I' « acte » est la tentatiom, déétre un mal
en lui-méme, peut redonder a la gloire de Dieun)ila péche,
dit St. Marc I'Ermite, que lorsque cesse la thgo&oquenous

nous tournonwers les suggestions d'en-baBve « répond » au
Serpent, discute avec lui, use du libre-examennel@audience
au Tentateur et finit par « voir » comiue (Genese, 3:2-6).

Une des conclusions, croyons-nous, a dégager de ces
pages, c'estla quasi-symétrie, presque architecturale, avec
laquelle leNouveau Testament répond, pour ainsi dire point par
point, a I'Ancien, qu'il acheve en le déepassantpafait en
I'abolissant. A I'Eden, ou tout finit par une madéidn, réplique
la Jérusalem de I'Apocalypse, ou Dieu méme, a mmanifeste
pour les Siens, met fin pour toujours a l'anathematre
exemple : dans le récit de la tentation du Seigaaut désert » —
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car la tentatiorcrée le désert, la zone neutre, l'aire d'expecta-
tive, la derélictiomécessairgautour de I'ame éprouvee — apres
la compagnie de ces « bétes sauvages » que satesiplu-
sieurs Peéres, nos passions (Marc, 1:13), Jésus Imdsaut de
Satan, qui Lui offre tous les biens terrestres.dMaiChrist n'y
cede pas.

Cette triple tentation du nouvel Adam corresponckie,
triple aussi, de I'Adam primitif, et la compensead# le Péere :

1° Tentationphysique(Matt, 4:3), qui repare Genese, 3:6 :
« L'arbre était bon a manger et agreable a voil€e.qui se
trouve en jeu, c'est ici la sensualité dans soemmn la plus
générale : la jouissance organique et esthétigitédren absolu,
en fin, sans plus tenir aucun compte de la LoindiviPour
Elohim, les choses sont « bonnes » par rapportiadans la
mesure ou elles réalisent effectivement, dansdgistence, l'es-
sence qu'll leur attribue ; pour nos premiers f@arda « bonté »
des créatures consiste en ce qu'elles se prémmsaance, en ce
gu'elles nous enflent, nous enrichissent, engnatiskeleur subs-
tance notre étre précaire et toujours menacé ddseance
concupiscentia carnis

2° Tentation intellectuelle (Matt, 4:5-7), qui réponda
Genese, 3:6 : « L'arbre était précieux pour oumtelligence ».
Voici donc le dilettantisme, la connaissance péamobur de la
connaissance, l'indifférence sous ce rapport do btedu mal.
Cette fois encore, il s'agit, en foulant aux pigdat autre
considération, de se répandre, d'envahir au mointegtionnel-
lement » l'univers, de « croitre, se multipliempdir et dominer
la terre », la création physique, mais en toute indépendarsze vi
a-vis de la bénédiction-bénéfaction de Genese,. SR8arbre
est « précieux », c'est derechef a titre de « bufiRhil, 2:6), de
rapina : et voila laconcupiscentia oculoruma convoitise du
regard jeté sur le monde, la conquéte intellectuagdres la maté-
rielle, homo sapienapreshomo faber

3° Tentation spirituelle (Matt, 4:8-10), qui compense
Geneése, 3:5 : « Vous serez comme des dieux »|parEiohim,
« Lui-les-dieux », comme traduit pittoresquementbréa
d'Olivet. C'est ici la présomption d'aséitén fait, le Serpent
suscite la « convoitise » ou concupiscence humaimerois
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domaines, correspondant aux trois « ordres de gtaingpasca-
liens : de la « chair », de I' « esprit », de Isagesse », donc :
physique, « psychique », et « pneumatique ». La®lgm
mémes de la tentation manifestent cette gradatiafabord
« manger », puis « ouvrir les yeux », enfin s'agai dieux, ou
plutdét a Elohim, a Lui-les-dieux, a cette Divinitdysterieu-
sement une et multiple a la fois (car en Elle, mlides Peéres
grecs, I'Unité méme est dépasseée, et c'est cepgmex entre
autres le terme de Trinité). Eve « voit que letfrest bon a
manger (tentation de la jouissance matérielle)¢age a la vue
(tentation du “regard” jeté sur l'univers), et dakle pour
acqueérir la sagesse (tentation du plus sublimeréod® gran-
deur”) ; elle en prit donc et emangea », parce que, pour tout
résumer, elle « ne mourrait plus », ayant transedamdphére des
polarités, du bien et du mal, jugeant « d'en-halimet l'autre,
comme des valeurs relatives. Un védantin diraiEggl' s'est
évadée du multiple, voire de I'Un, pour possédarel' dans
I'Advaita, dans l'indétermination souveraine etpege. Et voila
la superbia vitae Somme toute, « Dieu a créé 'homme pour
I'immortalité, Il I'a fait a I'image de sa propratare ; mais la
mort est entrée dans le monde par la convoitiseyigmt du
Diable » (Sagesse, 2:23-24).

Or, Jésus commence par préférer la nourritureameel'a
celle du corps, l'obéissance a l'existence, I@ae le don total
de Soi-méme a Dieu : « diminuer, pour gu'll croiss@u deve-
nir (qui est une avalanche, une « boule de neigetelogique).
Ainsi répare et compense-t-ll la premiere chute en Ederdu
moins le premier aspect de la Faute.

Il refuse ensuite de « tenter Dieu », de risquer expé-
rience « pour savoir », d'abandonner le « pinagleethple », le
sommet de la priere et de la contemplation, podaseer dans
le vide du savoir tout relatif, des contestatiai,tes et recher-
ches, aliment diabolique qui laisse I'ame sur sa.fh'aventure,
le risque intellectuel, les hardiesses et témeéde&besprit, inca-
pable de repos et de stabilité « au sommet du &emplésus S'y
refuse (Matt, 4:6-7).

Enfin, le Diable Le transporte, sur « une montagée éle-
vee » ; mais elle est aux « montagnes de Dieuqgueesont les

66



« hauts lieux » des démonolatres chananéens a kaoré&hon.
C'est un mirage, c'est la fallacieuse répliqueatte e« montagne
tres élevée » ou, plus tard, le Christ communienasda priere
avec son Pere, pour y accéder un jour a la Tramstign (cette
accessiorvise ici sa nature humaine). Traditionnellementjrpo
I'Ecriture et pour de nombreux Péres, la « montag(m Moise
s'enfonce dans les ténebres de la divine incorarais$, c'est le
« plan » de la vie contemplative.

Comme l'a vu Goerres, Satan parodie jusqu'a laigugst
Il montre a Jésus # momento temporigLuc, 4:5), dans un
éclair d'intuition — toutes les royautés du montjtes les
suprématies matérielles, ce que Pascal appeltedesndeurs de
chair », mais celles aussi de I' « espritpotestatem universgm
TOUTES les « valeurs » créeées, tout ce qui prinadfirsne,
I'emporte, requiert considération, sans étre Dteui ce qui
prétend a l'aséitéea quae sungit ironiqguement St. Paul (1 Cor,
1:28), ce qui « pose » a I'ETRE. Et, de tout cetanplete
I'Evangile, la « gloire », le prestige, l'auréole,redondance,
parodie de la fécondité créatrice, caricature ddivane diffusi-
bilité du seul Bon.

« Je Te donnerai, dit le Diable au Messie, la @aabut
entiere », l'universelle existence ; je Te rend@npire cos-
mique perdu par Adam, je Te le restituerai, jeiséahi mes
promesses de Gan-Eden, je satisferai en ta Perdesnteois
concupiscences... Je te donne&amonde, tel qu'il est depuis la
Chute, tel qu'il T'échappe des mains, fils d'Addrls de
I'Homme ; je tiendrai mes engagements d'autrefo®) Testa-
ment ; en Vvérité, parole de Satamen, amen, dito Tiki Tu
jouiras de cette creation physique, Tu connaimases choses
jusqu'a telle satiété que, les depassant, Tu pessadtoi la vie,
sans que rien ne Te vienne de Yahweh ; Moi quilsutieu de
ce monde, de cette « figure du monde qui passe » (1 71C21 ;
2 Cor, 4:4), donc ton suzerain, je Te le donnenainaais, si Tu
m'en fais le féal hommage. Tu régi@t univers, tel que I'a fait
la Chute, parce qu'en realité j'en suis le princijp@tium, les
prémices, le guide et le premier-né, l'anciearkhén (Jean,
12:31), voire méme ldieu(2 Cor, 4:4).

Voila donc face a face le « premier-né de touteré&a-
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tion » — mais Justin le Martyr et Origene glosegjad engendré
avant toute création(Col, 1:15) —l'arkhé le « principe »,
I' « amorce », le « commencement » « de la créakobDieu »
(Apoc, 3:14) au sens ou l'acte créateur est lui-enéarw com-
mencement » du temps — voici donc le Prince dadgActes,
3:15) face a face avec « celui qui possede I'engar&a mort »
(Heébr, 2:14), aved'arkh6én, I'Ancien, principe, initiateur et
régent dece monde. A trois reprises, Jésus, dans I'Evangile
johannique, souligne que l'univers regi par Satare « monde
entier qui se trouve immergé tout entier dans ladas » (1
Jean, 5:19), par une espece de réciprogque immamgmnsnge
les rapports du Christ et de son Eglise — c'est,pas le monde
en soi, la création telle qu'elle est sortie degsdivines, mais
« cemonde-ci »to0 aibnos toutowetunivers d'apres la Chute,
cetéon aliéné, dégénére, dont le Diable est le « di€2 Cor,
4:4). Ainsi, la troisieme tentation satanique awseait tend a
substituen'arkhona l'arkhé, I' « ancien de ce monde », « le plus
vieil esprit de cet univers » (dit I'occultiste maqique Albert
Pike), a I'Ancien des jours et au Fils de I'Homnue rgcut de
Lui « domination, gloire et regne... sur tous leules... éter-
nellement » (Daniel, 7:9, 13-14 ; Matt, 6:13 dagsnhanuscrits
gue cite St. Jean Chrysostome). Ce qui est en celastle droit
d'ainesse, la primauté toute spéciale, uniqueisdu Verbe :
méme incarné, Il reste inchangé quant a ce qulé divin. Or,
Satan s'insurge contre la supériorité dont jouiFit® d'Homme.
Lui, témoin des premiers jours, contemporain decr@ation
naissante, le plus sublime des esprits, porte-are¢ « fils de
I'aurore » (Isaie, 14:12), cédera-t-il son empireetie créature
de chair et de sang, promise a la souffranceat#lt?

Jésus ratifierait cette usurpation en y participdme si
cadens adoraveris maos premiers parents |'ont, pour leur part,
réalisé lorsqu'ils ont ajouté foi, aveuglément, dines du Ser-
pent. Car il est piquant — si I'on peut dire | —amstater la
naiveté d'Eve et d'Adam, et, comme, par défaillateck foi, ils
se sont livrés a la crédulité ! L'homme, dit I'A@itne peut que
choisir entre deux servitudes ; dés lors, en faisaédit au
Démon, en se fiant a lui, en conformant sa vieoatdestin et a
ses suggestions, il s'incline devant lui, se prostel'adore, le
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prend pour guide, inspirateur et donc maitre.

Mais le Christ : « Va-t'en, Satan ! Car il est ciiu ado-
reras le Seigneur ton Dieu, et tu ne serviras queséul ». C'est
le résumé des rapports entre 'homme et Dieu, daks les
concoit I'Evangile ; a leur niveau supérieur denpléle et d'épa-
nouissement, ils sont de I'ordre mystique. ApreBolieet-moidu
commerce religieux chez la majorité des hommesalmoutit a
cette union qui s'exprime, dans les disciplines-clétiennes,
par ce seul mot Moi, rien queMoi... mais, dans la mystique
chrétienne, par ce cri Toi, rien que TOI ! La « réalisation
métaphysique » du Védanta absorbe le monde et daes le
Moi ; Dieu, c'est mai. L'union déifiante dans le Christianisme
crucifie le monde au Moi et celui-ci fait place &d: « Ce n’est
plus moi qui vis, mais le Christ en moi ! Et le Werincarné,
c'est propter Patremqu'a son tour Il vit: & cause du Pere,
comme origine et fin (Jean, 6:57 ; 5:26 ; 14:28).

Ainsi, se renouvelle I'épreuve d'Adam, mais esttator
lement ébranlée, cette fois, la tyrannie des trorscupiscences :
celle de la chair, de la jouissance sensuellele cii savoir, du
regard pirate jeté sur l'univers ; celle de l'inipésme vital, de
I'orgueil ontologique. Rappelons-nous, maintengoe le Pere
est l'absolu de la réalité, de la présence, dee|'ée la subs-
tance ; le Fils, I'absolu de la sagesse, de laaissance, mais
divine, c'est-a-dire active, créatrice, illuminaticealisante ; le
St. Esprit, I'absolu de I'amour, de la chardaae non quaerit
guae sua suntdonc somme toute I'hypostase, la racine onto-
logique et subsistante de I'humilité, de l'adorgtidu culte :
retour de Dieu a Dieu, en Dieu. Mais on peut, d#s,|se
demander si la triple chute d'Adam, qui nous a ellégué les
trois convoitises fondamentales, ne constitue gamme celles-
ci d'ailleurs, un refus pratique, une négation texiselle des
Trois Personnes, qui demeurent dans I'hnomme fiziélépreuve
triomphale de Jésus au désert rouvrirait donc anoisTPer-
sonnes les portes de I'ame humaine.
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LA FAUTE D'ADAM DESAXE LE MONDE PHYSIQUE

Quant a 'nomme déchu, le fait, pour lui, de vaukaisir
cet univers « comme une proie » (Phil, 2:6), samg tcompte
des droits souverains de Dieu et des lois étesall@ Le
manifestent dans le monde, cette orgueilleuse aaim) dis-je,
arrache l'univers a I'nomme et a Dieu (qui le régstblement
par I'homme), et précipite dans l'anarchie ce motéeapite,
abandonné a lui-méme, privé de son médiateur etlateyr,
faussé par l'altération de 'homme sa mestoapé de 'homme
témoin fidéle et véritable duégislateur divin(Apoc, 3:14), de
I'nomme qui faisait partie de l'univers tout enréeapitulant
moralement et en lui conférant une portée spitgu@utrement
dit, en étendant a la surface des choses l'aatibme, imma-
nente et secréte du Logos). L'homme est au monadeneole
Nouveau Testament a I'Ancien : il I'achéve en [gad8ant ; il en
tire sa « chair » pour l'introduire dans le domalad’« esprit ».

Si le Verbe est, comme dit Soloviev, densdu monde,
c'est par 'homme et en luiper, dia— que, dans ce cosmos phy-
sique ou I'étre n'est pleinement soi-méme qu'igara « sens »
devient explicite et patent, cet immanent se mateéf&eomme
transcendance : I'nomme est en quelque sorte lerBew> ou
quasi-verbe créé du Verbe incréé. Or, I'hnomme kovdasparu —
lui qui sertde nexuscréeaturel, de lien subsistant entre Dieu et le
monde — ce lien véritable, ce rapport que I'honestéui-méme
disparait. Au lieu de« dominer » le monde en vice-Dieu,
d'incarner les lois divines qui en régissent lersplihomme se
révolte contre ces lois ; de sorte qu'en fin de men'univers,
devenu lui-méme, a sa facon, donc aveuglémertafivation de
ces lois, mais incarnation brute et « machinales>lois perdant
d'ailleurs, ipso facto,tout caractere moral — l'univers, dis-je,
domine maintenant 'homme ou plut6t I'écrase sesgslas, qui
ont perdu tout sens par rapport a I'homme epegventdonc
plus que l'écraser, puisque reste la contraints $amportée.
Ainsi se réalise la notion, toute paienne, deitatal

L'homme, alors, n'est plus supérieur au monde par |
transcendance morale et la stabilité du libre «itesp Elément
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du monde, il corporisait cependant et résumait &mpeysonne
tout ce qui, dans le monde, manifestait la Sagdssee, qu'il

aurait dU « justifier » comme son enfant (Matt,18): Vis-a-vis

de la nature, il était lI'annonciateur de la Bonnauv¢lle, le

héraut de la « bénédiction » génésiaque, de l&swgbonté ; en
lui, se manifestaient visiblement les vues divisas 'univers.
Soumis aux lois comme les autres créatures, it avaic celles-
ci, de par sa soumission méme, communion pléneréans-
mutait leur obéissance passive en assentiment.

Mais, maintenant, revolté contre Dieu, devenu pour
I'univers une cause de lutte — loi de 'homme eolatirdivine — il
est devenu, sur le plan physique, le grand prindipeohérence
et de douleur. Il est malédiction pour lui-mémeair le monde.
Il se heurte aux lois de Dieu, qui n'‘ont plus plurde signi-
fication, qui ne trouvent en lui plus de connivenitées appelle
« fatalité », « destin ». Il n'a plus rien en lwi cpoit effec-
tivement, actuellement, supérieur au monde ; egwe a de
commun avec l'univers désormais I'enchaine allein Idevient
un simple élément parmi tant d'autres, sans libégée, qui ne
pourrait provenir que d'une participation vitalelaa supréme
source d'indépendance, d'autonomie au sens plénigerme,
gue d'un contact normal avec Dieu.

Précisément parce que son égoisme tente avideneent d
maitriser et de posséder toutes choses, maisxdérikair, sans
méme tenter de s'unir aux choses en Celui qui enl'udtsa-
réalité, en qui seul elles se possedent elles-mélthesnme se
perd dans le multiple et devient le jouet de sdremvital.

Et, jusqu'a nouvel ordre, a son tour ce milieu reeive
plongé dans l'incohérence et I'anarchie, parcd'lgomme a lui-
méme abandonné son poste et son rang dans laooréatani-
festant de plus en plus son mépris de la volonti@dli se livrant
de plus en plus au désordre, s'offrant « commeesd l'injus-
tice », s'asservissant a la révolte contre |'iEkpac a la mort.

Ce qui constitue la réalité des créeatures — damsesure
ou leur fait defaut I'égocentrisme conscient, lgftexion » qui
ramasse I'étre sur soi-méme et le porte au « caré&'est, en
guise de valeur, a défaut de I'étre intime, d'uigeintérieure
tenant lieu d'action supréme, l'activité exterree fdnction, le
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retentissement dans le monde ambiant. Or, cettéflexion »
objective — a défaut de la subjective, propre aniime— ce
succédané de conscience qu'est tout au moindligididite, la
faculté de servir d'objet a la pensée, elle atwont point culmi-
nant de réalisation dans le monde physique, sa qousréete
actuation, quand la créature est connue de I'honiimea la
comme un analogue tres imparfait dwnc autem cum
cognoveritis Deum, immo cogniti sitis a Deaulinien (Gal,
4:9).

Mais, sitot le connaisseur falsifié, altere, desalkén va
de méme pour le connu. Renan, lorsqu'il tient leadegoour « le
cauchemar d'une divinité malade », a parfaitemaisbn, pour-
vu gu'adivinité I'on substituéhumanitg ou, tout au moins, qu'on
entende ce dieu ontologiquement aliéné au senshégetdu
kleiner Gott der WeltSi les choses apparaissent a I'homme
autrement qu'elles ne sont, s'il détraque la fonaju'elles exer-
cent vis-a-vis de lui, comme elles ont leur valdaur étre le
plus authentique, leur affirmabilité, leur richessteprofondeur
d'étre, moins en elles-mémes — ou du fait de lecwriscience,
de leur irréflexivité, elles ne sont pas — qu'aur l®nction, et
particulierenient, avec une relative et créaturglénitude, dans
leur fonction vis-a-vis de I'homme, elles se trovtvaciées, non
seulement a la surface, mais, parce que cetteceucfanstitue le
plus clair d'elles-mémes, dans leur étre.

Et, d'autre part, l'intelligibilitédes choses, c'est a leur
sagesse tout objective, a I'immanenceVaube, leur « sens »,
gu'elles la doivent. Ainsi, cette combinaison dferet depapier,
dont l'analyse physico-chimique semble nous révéldraus-
tivement la teneur, transmet « significativemerapensée de
l'auteur aux lecteurs capables de lire en génétaplus parti-
culierement, de sympathiser avec cette pensee-id 3ais plus
de quelle danseuse illustre un journaliste boutteadu Second
Empire disait qu'elle « avait de I'esprit plein Jambes » ; la
beauté — en y comprenant le mouvement, le rythanself-réve-
lation harmonieuse de la vie — n'est-elle pas um sidotal de
I'esprit qu'il se fait matiere, ne gardant pour sen de soi ?
Michel Mir, Jésuite espagnol, célebre lyriquemeatansL'Ac-
cord de la Science et de la FoiJe<parfum de divinité répandu
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sur la nature, comme une liqueur d'immortalitén»ajs, si je ne
m'abuse, c'est chez lui réminiscence augustinienne.

L'éternel monologue de la Pensée divine, du Logdmst la
teneur est Sagesse, dés lors que la supréme cendasce
accepte d'en faire bénéficier le multiple dan®fefs, devient le
dialogue de 'homme et de la nature. Qu'en ce wésené, la
maille humaine vienne a « dérailler », joue a fauxXest le
circulus méme de la Sapience qu'interrompt la Ch8te« le
monde n'a pas connu » la Sagesse, c'est parcelgse&tens ne
I'ont pas recue ». Cette fois, en dérision de Hgue, Elle est
bafouée par ses enfants (Matt, 11:19 ; Luc, 7:35).

Cette dialectique de la Chute, pareille en l'urdvau jet
d'une pierre dans l'eau — pour les ondes concagegfiqu'elle y
suscite et propage a l'indéfini — St. Paul en {racehuitieme
chapitre de I'Epitre aux Romains, usemmaire mais géniale
esquisse. Bien entendu, pour lui, la Rédemptioerse, indée-
finiment elle aussi — et méme infiniment, s'agisshnne action
théanthropique — tout ce mouvement, ou l'Incrééséte dans le
créé pour le métamorphoser en l'actbiapbur mener & son
terme parfait, a sa plénitude, l'inchoation paiadise. Tentons
de paraphraser ici, sommairement et provisoirenlanpensée
de I'Apbtre, pour y revenir posément plus tardsgue le gra-
phique de la connaissance semble étre, aussi émefgrme de
spirale.

L'HOMME, TUTEUR INFIDELE

Si I'obéissance aux lois de Dieu constitue « ug jsuave,
un fardeau léger » (Matt, 11:30), la rébellion d@muthomme
malgré lui sous ces mémes lois, qu'il déteste etlequmeur-
trissent,car « les choses par ou nous avons pécheé, nousssero
chatiées par elles », 'homme se trouvant punisear propres
iniquités (Sagesse, 11:17 ; Jérém, 6:19 ; 21AMys que, pour
I'hnomme resté « fidele », qui « rend action de ggéas, «tout ce
gue Dieu a créé ebbn» comme aux jours de la Genése (1 Tim,
4:4), de sorte que touteschoses concourent au bien de ceux qui
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aiment Dieu » (Rom, 8:28), pour ceux, par contneq& I'Adam
nouveau n’'est pas encore né, et que « la loi dpriEde vie en
Jésus-Christ n'a pas encore affranchis de I'esgdadla péché et
de la mort », la création tout entiére, vitalemasgociée a celui
qui devait la résumer, doit a cette intime symbidspartager sa
servitude (Gen, 3:16-19 ; Rom, 3719 ; 8:19-25). Dieu « mau-
dit » l'univers a cause de I'homme ; Il le proclamauvais,
désorbité (Gen, 8:21). Et St. Paul conclut (Rort9&2 ; nous
mettons entre guillemets son texte, pour le disengde notre
glose) :

« La création tout entiere attend avec un ardesir dgie
soient manifestés les fils de Dieu », c'est-a-tiie hommes,
dont St. Jean atteste gu'ils sont « d'ores et digjae progé-
niture, mais ce qu'ils seront définitivement njgs$ encore ma-
nifesté », car alors ils seront « semblables a ,liewoyant tel
qu'll est », par connaturalité gracieusement infdséean, 3:2 ;
Col, 3:3). Or, «la création a eté assujettie ale v, au néant,
puisque sa revolte, en 'homme qui la représenta etqit,
contre I'Etre, contre I'Acte Pur, est un asserm&sg au non-
étre, une tentative d'aséisation débouchant sigdactuation, au
moins intentionnelle (au sens de la « présencatiotaelle » de
I'objet au sujet, dans la connaissance), virtuelbire peut-étre
inchoative. Et, précise I'Ap0tre, cette servitulde création la
doit, « non pas a sa propre faute, mais a celleetid qui I'a
rendue esclave », en l'entrainant avec lui, commesaleil
échappant a la gravitation affolerait son systetaegtaire. Les
exégetes interprétent genéralement les npotpter eum qui
subjecit eam(Rom, 8:20) comme visant Dieu, alors qu'il s'agit
de 'hnomme, comme nous I'établirons plus loin. [@és, la fin
du verset dans la Vulgatein spe qui joue vraiment un réle
d'appendice inutile, voire incompréhensible, autldw verset
20, prend tout son sens au seuil du verseti@ Epe quia et ipsa
creatura liberabutur a servitute corruptionisisons donc :

« La création a été assujettie au vide, non paorepre
faute, mais par celle de celui qui I'a rendue esglamais avec
I'espérancequ'elle aussi sera délivrée de l'asservissante cor-
ruptibilité », de cette chute au néant, « quangl &lira part a la
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glorieuse liberté des enfants de Dieu », les hommeesn
deifiés.

«Jusqu'a ce jour, en effet, et jusqu'au momentsale
regénération, la création tout entiére se lamenteoeffre les
douleurs de I'enfantement ». A ces souffrancesosaificons-
cientes, toujours involontaires, et qui tirent lsans et donc leur
nature de leur cause finale, tous les étres craéicipent —
sustenazel kai sunddinappartenant aux fumeux verbessem
pauliniens — au point de ne constituer, ldac, qu'une seule
creature ktisis.

A vrai dire, nous ne sommes qu'au début de cessaffr
génitrices (Matt, 24:8 ; 19:28 ; Isaie, 45:17 ; Apd9:16 ; 21:1-
5) ; « le Christianisme, disait de Maistre, n'eh eascore qu'a
I'adolescence », vue que partageaient des apasgises
contemporains, comme Gorres, Kreutzer et Mohler.

Quant a nous, les hommes, qui « possédons (et shmme
les prémices de I'Esprit » régénérateur — et sildmite forme
comme telle les « prémices », que sera la moissomléte,
sinon le cosmos tout entier, comme l'ont vu tanPdees orien-
taux ? — nous donc, nous aussi, « gémissons awppitend de
nous-mémes » avec la creation inférieure, dont rsmmsmes,
nous l'espéce, les premiers fruits offerts a Dieen attendant
I'adoption, c'est-a-dire la réedemption de N@@RPS». Soit dit
en passant cette identité de la rédemption etadeption, de la
justification reparatrice et de la filialité parage infuse lii in
Filio — du « rachat » et de la connaturalisation par «fgref
synchristique constitue, dans I'Epitre au Romains — la favorite
de Luther — le plus flagrant démenti paulinien a tleese
luthérienne de la rédemption vicaire (on parledeila luthe-
rienne, non de la catholique) et de la justificatimputée, sans
transformation de I'étre, lui-méme, sans transaésation.

Dans ce texte, St. Paul parle de « notre corpse»cerps
de nous— et au singulier. S'agit-il, en l'occurrence, der@ot
organisme physique, de la « chair » que nous agprMMuUN
avec toute la natufeou de I'organisme spirituel que nous cons-
tituons tous ensemble, du Vieil Homme que nous sesnm
collectivement comme weul étre en Adam, de caaitre Corps
« mystique », dans lequel le monde inférieur nars en quel-
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qgue sorte de « naturalité de surcroit », « corppéiié », dit
I'ApoGtre, « de mort » et « d‘humiliationgye le Christ seul peut
métamorphoser en son propre Corps de justice, aee gt de
vie ? Si nous admettons, avec Gorres — qui nelfaiiteurs que
suivre les Anciens — qu'a tous les degrés de bémespond une
« mystiqgue » — divine, naturelle, diabolique — pans+nous
récuser a priori la possibilité d'une vie colleetiwni-multiple,
dans le Vieil Adam, a la fois I'analogue et I'inger— comme en
un miroir — de celle que les Chrétiens possedermaaigent
dans le Nouveau ? Quoi qu'il en soit, jusqu'a e api« Corps »
soit racheté, c'est-a-dire addbjgsqu'a ce qu'il entre avec Dieu
dans les relations mémes du Fils incarné, « nousonemes
sauves qu'en espérancensus c'est-a-dire 'homme unique que
nous formons tous ensemble (Romains, 8 : 24).

C'est parce que « les Siens ne L'ont pas recue»«de
monde n'a pas connu » le Verbe, I'épiphanie pedllenale
Dieu, et n'gou le connaitre. Nous tous, par rapport a cet univers
dont nous sommes, pour parler comme 'Apbtre, ¢uesurs et
les administrateurs », la Chute nous a rendus sdielsl a ces
majordomes de la Loi sainte qui, « apres adénobéla clef de
la science, ne sont pas entrés eux-mémes et stappentrée
des autres » (Luc, 11:52).

Mais depuis cet événemennique que constituent en
semble le Calvaire et I'Aurore pascale, Vous m'awedie, Pere
tres miséricordieux, a moi comme a tous mes freress eux —
dans le Christ Jésus et par votre Esprit — Vousen'eendu, dis-
je, en Jésus-Christ, en cet Adam qui est vraimemnmuab-
lement votre Fils (Luc, 3:38), ces « clefs de latned du séjour
des morts >, c'est-a-dire de ce monde qui Vousi&,r&ous, la
Vie®, par la faute de 'hommeces clefs qui ouvrent, et personne
ne ferme, ou qui ferment, et personne ne peut LulE puis,
dorénavant — toujours uni, identifié par son amoseeclémence
a 'Homme parfait, a 'Homme véritable, « en quu¥@vez tou-
tes vos complaisances... parce qu'll est tres bfvabt, 3:17 ;
Genese, 1:31) — je puier ou délierle MONDE, I'abandonner
définitivement au vide, a la creuse illusion, ambkant d'étre, a
la mort, au néant, l'asservir a la plus inepte pllis inane, a la
plus nécrosante des rébellions — ou, collaboragbatraire avec
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Vous, en Vous faisant en moi place nette, sauvardaede avec
Vous, remettre chaque chose a sa place en réintdgrmienne,
rétablir 'osmose et la symbiose de la souveraircgtigste,
restaurer dans le Christ toute la création. Poersgit sanctifie
votre Nom qui est YAHWEH, Je suis il faut qu'en l'univers
entier, « de I'Orient jusqu'a I'Occident », tout€ature Vous
offre « la pure oblation » d'une existence confoeméotre loi, a
cette « lumiére de votre Face qu'elle porte comigeature »
(Mal, 1:11 ; Psaume 4:7) ; il faut quetre regne arrivequ'il se
réalisea fine usque ad finenavec I'omnipotence persuasive et
pénétrante de la douceur, de l'innocence édéniguayt que
vos décrets, votre tres sage et vivifiambdonte, soit faite sur la
terre comme au ciglet Vous m'avez voulu co-médiateur entre
l'une et l'autre. Préservez-moi donc, moi qui ssestinelle
avancee du Royaume, de jamais le trahir par ma&uorpu ma
lacheté !
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NOTES DU CHAPITRE Il

! Le Baptiste, prémices de l'ascétisme chrétiercomelamnei priori
aucune des « valeurs terrestres », mais les reteat @lace : « Celui
qgui a deux tuniques, qu'il en donne une a celuingn a pas ». Aux
publicains : « N'exigez rien au dela de ce qui vesisordonné ». Et
aux gens de guerre : « Abstenez-vous des séviads ket fraude, et
contentez-vous de votre solde » (Luc, 3:10-14).

> Ad MarianumP. G., 91 : 48A-49A.

* Epist. 20 apud GallandVeterum Patrum Biblioth Venise, 1788,
4:696 sd.

* De lege spirit, 142, P. G., 65:921-924.

°> Dans sa curieuskangue hébraique restitugplus souvent « illu-
minée » que géniale, et dont nous sommes évidemimentloin
d'accepter la plupart des interprétations bibliques

® On consultera, sur cette « actuation », outreamrBsumé des vues
« orthodoxes » sur la Gracéa( Théologie mystique de I'Eglise
d'Orient, du Prof. Losskij, Paris, 1944), le trés curieux saule du
Pere A. Van Biesem, CSSR, « oriental » sans leiisdgchet Boven-
natuuriijke de actuatie vahet geschapene door het Ongeschapggne
St. Nicolas Waes, 1943.

" Cf. A.-D. Sertillanges).a Philosophie de Claude Bernar@aris,
1944 : « L'nomme est un petit univers, non seulémeIte sens qu'on
trouve, en lui, réunies et harmonisées les forrmegstence et d'action
gue se partagent les autres étres, mais aussi gaect& pensée qui
préside a I'arrangement du grand tout trouve esonireflet. En lui est
manifestée et présente a soi l'intelligence quiasde ailleurs derriere
les phénomenes » (p. 219). Bref, I'homme, « conmomgsgphysique »,
n'est, « comme tout le reste, qu'un point de cdraton des forces
cosmiques » (pp. 86-87) ; et il I'est par excekenc

® 1l est extrémement important, pour les besoindadeéplique anti-
luthérienne, que I'Apbtre identifie leédemptiona l'adoption Le
« salut » consiste donc, non dans l'imputatioradadtice du Christ au
pécheur figé dans son injustice, mais dans la én@&mgtion « (Matt,
19:28 ; 1 Pierre, 1:23), dans cette naissanceéetion nouvelle que
nous recevons dans le « bain » baptismal (Tite). 33. J.-H.
Newman,Lectures on the Doctrine of Justificatio éd. Londres,
1892.

? |psissimavita, dit St. Augustin.
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CHAPITRE IV

REDEMPTION DU COSMOS

LE DESERT REFLEURIT

Hélas ! dans le premier Adam, ma prévarication tvalu
monde, apres la bénédiction créatrice, sa malédigtia cause
de 'homme » (Gen, 3:17). Désormais, le genre hursara
« craint et redouté » de toute la création infégeul'ambas-
sadeur du Dieu bon devient un tyran exterminatéid.(9:2-3).
Sur toute la terre, « a cause de la méchancetéuwequi I'habi-
tent, le bétail et les oiseaux périssent... Jerdegéa terre, et
voici qu'elle est informe et vide » (Jérém, 122Dit tohu-va-
bohy comme avant la création de la lumiére, comme sivee
des six jours était maldonne et coup d'épée deag, lfuinée par
I'hnomme, ramenée au chaos, dépouillée de ce Logos'est
autre que sa portée, seans son intelligibilité, ce qu'elle a de
rationnel, ce qui 'empéche d'étre purement fatuitationnelle,
si totalement caprice qu'il lui manque méme le mum de sta-
bilité nécessaire pour passer de la « puissande«acte », tout
bonnement « matiére » inactuée, indéterminée fiunt novis-
sima illius pejora prioribusC'est bien ce « vide » dont parle St.
Paul au huitiemehapitre de I'Epitre auRomains.

Mais le prophéte continue : « Les cieux et la temedis-
paru, il n'y a plus de lumiére » : plus cenversatio in coelide
monde visible étant coupé de l'invisible, dontsil @eemme I'om-
bre, et du Verbe-lumiere qui fait la splendeur desix : coeli
coelo rumque virtutes Voila, comme une avalanche, l'anti-
creation.

Enfin, acheve Jérémie, « je regarde, et voici gtyila plus
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d'homme ». C'est donc bien I'ceuvre entiere de #khexon qui
se trouve bafouée, réduite a rien. Aussi Yahweh+Parcourt-1
vainement I'Eden pour retrouver sbis Adam, comme dit St.
Luc : « Adam, Adam, ou es-tu>? (Gen, 3:9). C'est le cri de
Jacob sur Joseph perdu, du pére de la parabokostiils pro-
digue. Or, Dieu ne retrouvera ce fils, cet Adamjebld'une
bénédiction génésiaque dont I'écho comporte quabts :in
quo Mihi complacti que sur la berge du Jourdain.

« Je regarde, dit encore le voyant, et les oisdawiel ont
fui, le Verger (Gan-Eden) est devenu un déseréré(die, 4:23-
26 ; c'est en ce deésert que sera tentéiliede I'Homme). Ces
oiseaux, ne nous rappellent-ils pas ceux de labpsa? Le
Sauveur nous avertit Lui-méme que, si du grain ®rale long
de la route », les oiseaux qui le picorent represgrSatan, le
royaume d'en-bas qui se nomme Légion ; mais, abetss qui
viennent s'abriter dans les rameaux lidnum vitae ceux qui
s'établissent dans le Royaume, ne pouvons-nousewoeux le
symbole du monde angélique resté fidele ? Qudi gpi'soit des
allusions voilées chedérémie, il voit sur cette terre Yahweh
« répandre sa colere : sur les hommes, les bé®srbres des
champs et les fruits du sol ibid., 7:20). Un autre inspiré lui fait
écho : « La terre est en deuil et ses habitants sams force
(pour le bien, pour la vie surnaturelle, pour acplbnta besogne
qui motiva leur création) ; jusqu'aux bétes desngim et aux
oiseaux du ciel, méme les poissons de la mer digsant »
(Osée, 4:3). Oui, comme Adam lui-méme « disparem =den :
iIs n'y sont plus, ils ne sont plus les mémes, Ciéscgtaient n'est
plus. Le Diable, ce « singe » de Dieu, a réussialécature du
cosmos Le monde d'aprées la Chute est, en realité, un anti-
mondé.

Il va sans dire qu'une pareille catastrophe, dame-
versibilité ferait mentir les promesses divines peet avoir rien
de définitif. Au surplus, les calamités mineures dans I'Ecri-
ture lui servent de figure — comme la chute deskem a la
« fin du monde » dans les Synoptiques — s'achdwgajaurs par
une promesse de paix dans la réconciliation. Etpcesesses
ont eté faites aux hommes, dans le Christ, partks dorment
tous ensemble un seul Corps qui dilate, étend omnee dit
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Bossuet, « réepand et communigquéhumanité nouvelle, I'huma-
nité vraie, I'humanité seule authentique, seule conforme a son
modele, a l'idée créatrice qui lui confére I'éltessence avec
I'existence, 'humanité qui « justifie la Sagesssa»Mere (Matt,
11:19) : au sens de la bénédiction genésiaqug; & Mhomme
réel, véritable, depuis la Chute, que le Chrisdlats le Christ ;
tout ce qui n'est pas du Christ ou au Christ ipastpleinement,
vraiment, absolument humain, n'est pafidele et véritable »
(Apoc, 3:14), témoin ontologique, témoin vérace-bas de
I'Homme céleste, de l'intention divine qui nousimiéflen nous
posant dans I'étre. Quicongue n'est pas dans lstQie possede
pas en lui et par lui son humanité, n'a qu'une reatontra-
dictoire, bourée d'antithéses ontologiques, unereahbsurde,
iImpossible : la « maison divisée contre elle-ménde Matthieu,
12:25, c'est la nature humaine d'aprées la Chute.

Mais, cet homme unique qu'au dire de St. Augusbiasn
formons tous en Jésus-Christ, sa participation divaité du
Verbe ne porte aucun préjudice a la réalité coacd son
humanité : pour « raisonnable » qu'il soit, il eegtanimal » et,
comme tel, sa nature inclut la participation a tessregnes infe-
rieurs a I'hnominien. N'en pourrait-on pas inféralagces regnes
aussi les promesses ont été faites, en 'hommee arils lui
tiennent lieu d'anthroposome parce qu'il puise en eux les
constituants de son étre inférieur ; parce quwilan'pas, entre
I'hnomme et I'anthropospheéere, de rapports advenéitésrtuits —
ceux du voyageur et du wagon — mais ce méme gensyr-
biose qu'Edouard Le Roy voit établie entre toutmaiet son
habitat ?

St. Paul, qui ramasse tout le genre humain, solieiz,
soit déchu, dans une seule quasi-personnalité ctigke uni-
multiple, en use de méme a I'égard de la naturerentS'il
envisage toutes choses sous l'angle de leur nadtitslil consi-
dere moins la forét que les arbres, s'il chois#ndsager le
monde en nominaliste, il qualifie les créaturepdeta qui n'est
qu'un adjectif. Mais, lorsque les arbres dispaeaisen quelque
sorte a sa vue devant la forét, lorsqu'il ressénpemse en
réaliste, lorsqu'il « absolutise » l'adjectifantg lorsqu'il le
substantifie et I'érige en objet, voire en quagtsen le faisant
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précéder de l'article ta panta cf. la nuance établie chez St.
Jean, |, entrdno Théoset Théos —c'est, dit Lightfoot, qu' « il
récapitule toutes choses et fggsente comme un seul touthe (
sums up all thingand presents them together as a whdlais
ta panta désigne l'univers en tant qu'uni-divers, l'acceat s
trouvant également réparti entre les constituaniteressemble ; a
I'échelon plus unitaireto ktismareprésente pour I'Apoétre la
creation globalement considérée, moins comme uenelole que
sous l'aspect d'un indivisible tout (cf. 1 Tim, }:Einalement,
s'emparant du mdatisis, qui normalement désigne telle créature
déterminée, tel individu donné,une chose (cf. 2 Cor, 5:17 ;
Rom, 8:39 ; Gal, 6:15), St. Paul s'en sert parfoisr désigner le
tout comme faisant bloc, doué pour ainsi dire, damgyle des
considérations alors en jeu, d'une existence prepiegeneris
la nature ne constituant plus qu'un seul objet d'wr sete
créateur (Rom, 8:19, 20-2pasa hé ktis)s

Tel est cet univers, cgsmogyui reflete la pensée divine,
au point que l'idéaliste Philon, sans tenir congdela Chute,
voit en lui « le Fils de Dieu », alors qu'en r@alg monde empi-
rique est le reflet d'une image immanente a Dieukasmos
noétos de la plénitude « exemplaire », de cette Sagesse au
« bariolage varié » dont le rapport au Verbe edias figuré par
celui de I'ame au corpsoti en Autd eudokése pan to pléroma
katotkésai somatikd€ol, 1:19 ;2:9). Il ne s'agit plus seulement,
pour la spéculation de I'ApGtre, des hommes, méoublds des
Anges : le Christ « est lI'image du Dieu invisibié,avant toute
la création», avanttousles étres créés, quels qu'ils soient ; « car
c'est en Lui quéoutes chosegnt été créées.Touta été crée par
Lui et pour Lui !'» On notera ici l'expressiais Auton,qui
signifie : vers Lui, par rapport a Lui, en Lui, ene de Lui ; c'est
I'in latin avec l'accusatif : pour aboutir & Lui, poébducher en
Lui, pour trouver en Lui sa cause finale. On retmla méme
expression dans Ephés, 4:13. Aitigi, virum perfectunoriente,
attire, expligue et justifie, non seulement la oest des
hommes, mais celle deteuteschoses ». L'Apotre continue : «
est, Lui, avantouteschoses, etouteschoses ont en Lui leur
cohésion », leur unité, leur embriquement, la swsdiqui, du
chaos, fait le cosmosijnestéke en Lui, grace a Lui, a travers
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Lui, elles forment un tout réel, objectif, et lE&ttéterminedes
creatures n'est possible, ne devient reel, queusirapport au
Christ les pose comme dasillons dans un réseau, des points
d'entrecroisement : qu'on songe au symbolisme hindio la
creation, représentée comme une toile d'araigrék)est, Lui,

la téte du Corps, de I'Eglise, Lui qui est le pipec le com-
mencement, premier-né d'entre les morts, afin gaemip
TOUTES CHOSES Il soit l'avant-garde. Car (au Pdra)plu
gu'en Lui (le Christ) toute la plénitude habit§Cel, 1:15-19).

Ce texte appelle d'abord deux remarques : 1° Gest
propos de la Rédemption, de la « résurrection ré'des morts »,
de l'antidote a la Chute, que I'Apbtre met en cause fois de
plus, «touteschoses ». Si le Christ ressurgit des morts, c'est
POUR étre l'avant-coureur dwmutes les créatures, quelles
gu'elles soient. — 2° Mais ce dessein de Dieu tenglaliser un
projet plus vaste encore, si I'on peut dirgicut in coelo et in
terra. Si toutes les créatures sans exception trouvent dans |
Christ — chacune d'une maniere propre a sa natlae<-fésur-
rection », que Jésus Lui-méme identifie a la p&inage, a cette
« restauration dwmuteschoses » (Matt, 19:28) dans laquelle Lui-
méme trouve, en tant qu'Homme, sa gloire — le teitéele dit
expressement — c'est parce que le Pere veut ééeneak qu'en
le Christ habite 4oute la plénitude», donc l'infinie richesse de
la Sagesse ; monde intradivin, et l'indéfinie psaja de la na-
ture, qui réverbere ce monde : en Lui, une foisplles, pour
étendre au-dela de toutes limites le chap. 2 gattdEaux Ephé-
siens, les deux « peuples » ne font plus gqu'urreseontrent
pour l'union d'amour ; la Sagesse incréée et laegré'ultra-
monde et le monde, la surnature et la nature dizegt' En-Haut
(comme dit la Liturgie) et la paix d'en-bas.

Ce méme texte de I'Epitre aux Colossiens explibsan,
1:3-4 :ho gegonen en Autb z0é, 8iOUT ce qui estlevenu,en
Lui était Vie. Et ce passage aboutit encore a cet autneake-
phalaibésasthai ta panta en Khristénais il s'agit, cette fois, de
réunir ce qui s'était dispersé, non plus de dissénan multitude
ce qui coexistait dans la pensée creatrice, maraskembler ce
qui s'était perdu (Eph, 1:10). Bbn seulement les hommaesest
ta pantaque met en cause I'Epitre aux Colossiens. Le Christ
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apparait comme l'origine, la raison d'étre et ha de toutes
choses; I'ApGtre n'écrit pas : de tous les hommes, mais, au
neutre, dg¢out cequi existe, de touteshoses c'est, nous l'avons
vu, versLui (eis Autom, vers son achévemerdi§ andra teleion,
eis métronetc),qu'elles tendentputes.

S'll est, en effet, « le principe de la création Rieu »
(Apoc, 3:14, ou ce n'est pas sans raison que &t.alcouple les
deux fonctions complémentaires : le « témoignadeldi et véri-
table » et le « principat créaturel »), au pointldui donne et
recoit d'elle aussi une plénitude telle qu'll dewe, Lui le Fils
de I'Homme, «outeschoses eroutes» (Eph, 1:23 ; cf. 1 Cor,
15:28 :hina € ho Théos ta ganta en pasitest qu'll est éminem-
ment leur archétype, leur modele parfait, et gesetrouveront
toutesen Lui leur propre consommation. Un curieux palalle
ou, si l'on préfere, un développement en deux terap®rces
I'un et l'autre par la copulei, présente |I'enchainement suivant :
tout a éte créé par Lui et pour Lat,l est avant toutes choses,
toutes ont en Lui leur cohésioat Il est la téte du Corps, de
I'Eglise, qui doit finir par englober toutes chosgmr enfermer
en son unité la multitude pour la transformer eplénitude ».
Mais il faut, pour cela, que toutes choses échapper vide »,
a la mort ; et c'est le Christ encore quhauguré en sa nature
créée cette palingénése. Les « morts » dont legaemier res-
suscité ne sont donc pas que des hommes...tQude cosmos
qui trouve en Lui le principe et l'initiateur densanaphore. Un
hymne attribué a St. Patrice baigne tout entiersdaatte
atmosphére. Il n'y a pas la panchristisme, mai$psitient il
trouver pour chaque nuance de pensée un substamtif,
« christopanisnte».

La Bonne Nouvelle gu'll apporte et qu'll est Luine
puisqu'elle vise a restaurer 'hnomme et l'univerisie compléte
dans l'état de symbiose qu'ils avaient ensemblegcoemmun,
mais chacun d'eux a sa maniére, avec Disadresse don&
toute la creation I'expression est du Sauveur Lui-méme. Dans
St. Marc, 16:15, Il enjoint aux siens de précheémsangile qu'll
EST pasé té ktiseia toute la Créationc'est le mot méme, c'est
la phrase authentique de St. Paul dans Romain®, B'Rpotre
rend d'ailleurs a I'Eglise ce témoignage que, éidel'injonction
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du Seigneur, elle préche effectivement la Bonne Vdle, le
Christ, pasé téktisei(Col, 1:23). L'Eglise est pour lui I'ouvriere
de la gloire divine. Et, de fait, dés l'instantajuprofesse que le
Bien supréme — le seul Bon, aucune créature n'étamie que
par I'empreinte en elle de cette Bonté — si I'cofgmse, dis-je,
gue ce Bien, surabondance infinie de I'étre (leqiigdit un exis-
tentialiste, est lui-méme une surabondance, urie fig Pére
prodigue une absurdité, un gaspillage totalement injustile
substance, cf. Luc, 15:13), si I'on admet que ankRist « dif-
fusif de Soi », se répand et se communique pojaisapar pure
béatitude, parce qu'y a « plus de béatitude a damuia rece-
Voir » — par « jeu », pdfla, selon certains darganas hindous ;
ludens(Prov, 8:30-31) — si donc le Bien trouve sa bédétan se
retrouvant Soi-méme dans le bonheur des créatuges re Lui
ajoute rien, parce qu'll posséde en Soi toutesdesces de sa
joie — on voit que la création tout entiere, séscibonne gbour
étre bonne, pour que le multiple participe au banlde I'Un, est
appelée, depuis la Chute et la Rédemption, a stifsan a rede-
venir (de la facon convenant le mieux a sa natdrég¢moin
fidele et véritable », donc a se déifiecanformari, id est dei-
ficari (St. Bernard).

L'exemplarisme des Peres grecs amene a se poser la
question suivante : si l'image et la ressemblangset de
I'nomme justifient son incorporation dans I'Eglibg,habilitent
passivement ; si donc ce qu'il y a de divin ddr@aime en vertu
de la bénédiction et dénsufflation génésiaques ouvre la porte a
I'espérance et jette quelque lumiére sur la grdfel'espéce,
entée sur le Corps mystique, sur I'Eglise, objatitvm et explici-
tation créaturelle de la Sagesse éternelle, maaifes in terra
de cette Volonté qui subsiste coelg au point que derechef
Adam ait acces dans le monde rénove, « nouveauwx @é
nouvelle terre >, réitération de la « bonne » co@aprimitive —
puisque «touteschoses cooperent au bien de quiconque aime
Dieu » — a quel titre, des lors, refuserait-onpudtds les autres
creatures, dont chacune manifeste aussi l'un otrd'aspect de
la divine Sophia(Psaume 3:24), la capacité d'étre appelée a faire
partie de cet univers régéneére ?

La féte liturgigue des Rameaux associe au regnei@nt
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du Fils —Rex clemens, rex bone... cui cuncta bona pldcers
louange et la coopération (soit active, soit pagsies hommes,
des bétes et des plantes :

Coetus irexcelsis Te laudat coelicus omnis,
1 Et mortalis homo,
2° et cunta creataimul...

Les anges dans les cieux en checeurs celebrent vos
louanges,

Avec I'homme ici-bas

Et tout ce qui est créé

C'est ou jamais le moment d'appliquer I'adeyeorandi,
lex credendiL'anesse et son anon prennent leur part de cette
préfiguration, et jusqu'aux branches des arbres'Bglise
complete, tout entiere, comprend ddoatesles créatures qui
s'offrent — chacune suivant son mode d'étre atigadpre — a la
volonté déifiante de Dieu : « Je suis Catholiquegita I'Hi-
malaya », proclamait fierement St. Yves d'Alveydrge crois,
pour ma part, avec Mgr Baunérdque I'Eglise est catholique
jusqu'a la plus lointain des galaxies, qu'elle daits son étreinte
les « deux infinis » pascaliensattingit autem ubiqueropter
suam munditianfla simplicité de son unité I'habilite a I'indégni
catholicité)... Est enim imago bonitatis lllius elle nous
manifeste visiblement « la bonté et la philantheode Dieu,
notre Sauveur » (Tite, 3:4)Attingit ergo a fine usque ad finem
fortiter, et disponit omniasuaviter (Sagesse, 7:24. 26 ; 8:1).
C'est du haut en bas de I'échelle ontologique,un Bout a
I'autre », que 4outeschoses » sont « puissamment dominées et
meneées », « doucement coordonnées et disposeeelpaqui
veut étre, et sera, « tout en toutes chbses

La Jérusalem nouvelle, la Cité du Dieu vivant, stwac
vraiment «cieux nouveaux et nouvelleerre », monde invisible
et visible, surnature et nature glorieuses, unigersplet, parfait
— et la perfection, selon Jésus-Christ, se rédhses |'unité, dans
la symbiose, l&oin6nia —monde acheve, enfin mdr, au moins
égal en plénitude, en variété (Eph, 3:10 ; Psaumg0), a la

86



creation vierge encore au seuil du premier sablidle
comprendra donc toules régnes créaturels, et nous y revien-
drons plus loin, quand sera commentéee I'Apocalyige&ons ici,
seulement, que si la genéese eut lieu sans lutts, lsgurts, dans
I'allégresse et la paix, I'Esprit de Dieu Se motvartiter et
suavitersur les « eaux », de sorte que, fécondee, lareteta
nature « informe et vide », donna naissance a ot créa-
tures, cette fois, par contre, c'est un univers boulerar la
Chute, infecté par le mal, suicidaire, follementirat par le
«vide », en proie au vertige de I'étre séparey nolstalgie de
I'incohérence, a ce que Poé appelait le « démotha deer-
versité », c'est donc un monde fasciné par I'existeoupée de
Dieu, donc par le non-éffe que devra rénover par feu
I'Esprit-Saint. Et ce « feu » ignem veni mittere in terram, et
quid volo nisi ut accendatur ? e‘est dans I'Eglise qu'il couve.
Cette fois, « le jour du Seigneur viendra commevaleur dans
la nuit : quand les hommes diront Paix et Sécuritiest alors
gu'une ruine soudaine fondra sur eux, comme défses
puerpéralessur la Femme », surette Femme nimbée du soleil
de justice et dont le Dragon guette les enfanEglise (1 Thess,
5:2-3 ; Apoc, 12:1.4-5.17).

DOULEURS PUERPERALES

Ce theme de I'enfantement dans la douleur traveuse la
Bible, de la Genese a I'Apocalypse. C&&t méme Femmgue
Yahweh confie la mission d'écraser la téte du Seypet qu'll
annonce gqu'elle « enfantera dangdtleur » (Gen, 3:15-16).
Elle donnera le jour a de8ls, et, cependant, il n'est déja
question qued'une progéniture,n globo. A proprement parler,
c'est méme par cette progéniture que la Femmeegtaris téte
du Tentateur (dans les Septante et la SyriaqueJ.acgoum du
pseudo-Jonathan commente ainsi la sentence qupefrdg
Serpent : « Je susciterai I'hostilité entre tdadtemme, entria
semence d&on filsetla semence dsesfils. Quand les fils de la
Femme garderont mes commandements, ils seront gees
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t'écraser la téte ; mais, quand ils renieront me&sgptes, tu
t'appréteras a les mordre au talon. Cependant, gaoyrJe leur
donnerai un reméde a ta morsure, mais il n'y aamsais de
remede pour toi. Et leur remede a ta morsure, [Butedonnerai
aux jours du Roi-Messie ».

La Mere des vivants, Eve, la dispensatrice ded&ewie, de
la vie complete, pléniére, par excellentoms et origode la vie
authentique, inaltérée, qui est-elle ? Nous luin@xgssons une
existence a la fois céleste et terrestre : « Ceegudevenu (les
creatures) en Lui (le Verbe) étarte », c'est-a-direZoé en
hébreu Tchavah, Eve. Crampon admet la légitimitécele
lecture, presque universellement en vogue jusqutdu ®
sieclé’. Cette vie, 'Esprit-Saint I'a communiquée au neoed
« Se mouvant au-dessus des eaux », de 'amniosoq@EsmEt,
bien entendu, commente encore Crampon, il s'agdeda vie
« sous toutes ses formes », a commencer par lsdalites, les
plus proches de l'originelle plénitude, les plusfoomes a l'idéee
divine de la vie, donc y compris d'abordslarnaturelle puisque,
dit encore le trés orthodoxe Crampon, « elle eshtifiée a la
lumiére, a la vérité révélée » et révélante, dorla &agesse.
C'est d'Eve ou Tchavah, la Vivante, la Vie qui sere et vivifie
— Z0é dans les Septante — qu'il est question dans uipries-
paux Psaumes ecelésiologiques, I 8& Il I'a fondée sur sa
sainte montagrid! Yahweh aime les portes de Sion... On a dit ta
gloire, Cité de Dieu !... Parmi tous ceux qui Megaissent, Je
nommerai Rahab (I'Egypte, la « turbulente », magsia« |'éten-
due », « I'élargie », la Gentilité lointaine) etdgkne, les Philis-
tins et Tyr et I'Ethiopie : c'est en Sion que spés tous ces
peuples... On dira d'Elle : tous y sont nés, tesres-Haut qui
I'a fondée. Yahweh inscrira au réle des peuplebacGn de ces
peuples en Elle est né !... Aussi, chanteurs etigiems pro-
clament : Toutes mes sources (de vie) sont entoi !

Qu'ill s'agisse bien de la vie par excellenagpsissima vita
(St. Augustin) — de la vie surnaturelle et donclaleaissance
nouvelle— « d'En-Haut », dit le Sauveur — c'est ce que cowfir
I'Apdtre : « Il est écrit qu'Abraham eut deux filsin de I'Es-
clave,l'autre de la Femme libre ». Voila les deux protiéges
opposées dans la malédiction génésiaque. « Maidslede
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I'Esclave naquit selon la chair — ici, St. Paulpelfe irrésisti-
blement Jean, 1:13 — et celui de la Femme libreeztu de la
promesse », c'est-a-dire, précise plus loin I'Amb6k selon
I'Esprit », et cette fois c'est a Jean, 1:12 ge®trouve invinci-
blement reporté. Or, « ces choses ont un sendl@g, car ces
Femmes sont deux Alliances », deux dispensatiomgx @&res
coexistantes, deux mondes en corrélation, dmns: «L'une,
du mont Sinai », malgré toute la gloire dont s'eréace sommet,
« c'est Agar (en hébreu : faite, I'existence centrifuge, loin de
Dieu, au désert, dans une « terre sans eau »,seanse d'eau
vive, dit un Psaume), et elle enfante pour la sedei (cf. Rom,
6:6.13-14.16-22) ; elle correspond a la Jérusaletuedle, es-
clave, et avec elle ses enfants ». Dans cette diqubpla Sion
d'en-bas, I'Egypte, Sodome et Babylone sont autansyno-
nymes...« Mais la Jérusalem d'en-haut (cf. Apoc, 21:2.10) est
libre : c'est Ellequi est notre Mére a tousQr, de mémeju'alors
celui qui était né selon la chair persécutait celuiétait né selon
I'Esprit (en vertu de la Promesse), ainsi en estidore main-
tenant » (Gal, 4:22-29).

Ces enfants de la Promesse, cette progénitureuglei ce
sont ceux, dit Yahweh dans le Targoum cité plust,haugui
gardent mes commandementsOr, auchapitre 12 de I'Apoca-
lypse, « parait dans le ciel un grasighe» — sémeion(cf. Jean,
2:18 ; 4:48 ; 6:30 ; Matt, 12:38) — et ce n'est pas< miracle »,
un prodige au sens ou nous l'entendons, puisqaetlite distin-
gue nettement entre « signe » et « miracl@an mé sémeia kai
térata idété Il s'agit d'un « symbole », d'une manifestation, d'une
extériorisation.

Donc, un grand « signe » apparait dans le cidui de Fils
de 'Homme (cf. Matt, 24:30). C'est le Sacrementlpquel le
ciel se revéle a la terre, Bgnaculumpar excellence : « Une
Femme revétue du soleil, la lune sous ses piedsestouronne
de douze étoiles sur la t&ét& »Or, cette Femme, dont la Genése
annonce que sa postérité, engendrée dans la sméfrales
I'utérus « homme de douleur », subira les assautSedpent,
« elle est enceinte et crie dans le travail etaffies de l'en-
fantement », pour donner « le jour a un enfant m@le doit
gouverner toutes les nations avec un sceptre de“feEt le
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Dragon, « l'antique Serpent, appelé le Diable &r§de séduc-
teur del'univers entier» apres avoir vainement tenté de « dé-
vorer I'enfant », le premier-né d'entre de nombréares (cf.
texte analogue chez Jedn5), « s'en va faire la guerre au reste
de ses enfantgeux qui observent les commandements de Dieu
et qui gardent le témoignage de Jésus » (Apoc,2.2:5.17).

Cette Femme enceinte est travaillée par les afbues-
pérales :6dinousa(Apoc, 12:2). « Elle est dans la souffrance,
parce que son heure est venue ». Bientot, elletcer@ a la joie,

« parce que 'Homme est né dans le monde », erondarprivé
du véritable Adam, de I'Homme authentique, depaihute
(Jean, 16:21). Mais, pour l'instant, adpuis la Pentecéte, elle
subit les affres puerpérales jusqu’a ce que lesChait forme en
chacun de nou{inon Gal, 4:19), jusqu'a ce que nous soyons
tous « entrés en 1'unité de la foi et de I'épigrmsEils de Dieu,
en I'Homme parfait, dans I'étalon de la maturitéCluist plé-
nier » (Eph, 4:13). Tant que le Christ « total » gexa pas
acheve, que l€Corps ne sera pas racheté, adogmmme tel
(Rom, 8:23), que le saludosmiquene sera qu'une esperance
(ibid., 8:24), I'Eglise est en travail, et chacun de sembnes
avec elle et en elle ddinousa,dit I'Apocalypse ;0ding, dit
I'Apotre...

Le chef de ce grand Corps ou les moindres cellules
participent aux douleurs de I'enfantement, Jéssideeseul que
Dieu ait libéré de ces affredusas tas 6dinagActes, 2:24), non
seulement de par la Résurrection, mais parce aprititue déja,
en droit, inchoativement, mieux encore .coelestibusGoethe
dirait : dans le « royaume des Méres », toute ldnité deéifiée.

Pour les justes deéfunts, qui attendent la Reésuorectls
« n'obtiennent pas sans nous la perfection », dehevement
(Hébr, 11:40) ; ils demeurent, eux aussi, danteh& :Usque-
quo, Domine? (Apoc, 6:10).... Quant a ceux d'ici-bas, s'ils ipart
cipent vraiment a la vie du Corps dont ils sont roems, ils ne
peuvent que gémir avec St. Paddin6(Gal, 4:19). Etoutesles
créatures, absolument toutes, sans la moindre eaonepren-
nent part, elles aussi, dans l'unité d'une effecdimbiose, a ces
douleurs de la chrysalide cosmique en voie de nm@#famose :
pasa hé ktisis susténazel kai sunddinei akri to(RGm, 8:22).
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Ce gue nous appelonsfla du monde n'en sera que la définitive
genese, la vraie naissance, apres des milléenaiegpedtative
anxieuse et douloureuse ; car les eépreuves quiséBgaverse
depuis tantot vingt siecles, son extraordinairéolrs qui renou-
velle la route de Gethsémani au Calvaire, tout, @dalare notre
« précurseur » (Hébr, 6:20), n'est encore qu'unestedorélude,
le « commencement des souffrances puerpéralearkhai
odinon(Matt, 24:8 ; Marc, 13:8 ; 4 Esdras, 16:18 et E3st ce
qu'avaient puissamment pressenti des « voyantsmneoSolo-
viev et Mgr. Benson ; ce dernier fut d'ailleurshertte, pour son
Maitre de la Terre aux attaques des optimistes et des eudé-
monistes, voire des hédonistes, reprenant, a proapd¥glise,
I'apostrophe de Pierre a son Maitébsit a Te, Domine, non erit
Tibi hoc; alors que, vivante anamnese du Sauveur, I'Eglida es
pour étre baptisée de son baptéme, boire de sa coupeerdsa
vie en rangon pour le monde : la couronne quiduient ici-bas
est d'épines.

COM-PASSION DES CREATURES INFERIEURES

Les prophéetes ont eu l'intuition de cette parwmitcos-
mique : « Sois dans les douleurs et les efforte fe Sion,
comme celle qui enfante ! » (Michee, 4:10). Isaeptus expli-
cite encore ; comme l'auteur de I'Apocalypse, iit Va Cité
sainte, la Jérusalem d'en-haut, mettre au mondgeuhenfant,
qui est en méme temps multitude. De part et d'ad@es la
Jérusalem terrestre comme dans la céleste, dansdgps » du
Vieil Adam comme dans celui du Nouveau, il y a atgnmune,
acces unique, en bloc, des membres, a I'étre prddierga-
nisme ; de part et d'autre, on peut dire : JE neldgh EGION...
Ecoutons le prophete : « Sion a mis au momd@&nfant male
(cf. Apoc, 12:5 Elle mit au monde uanfant malg A peine en
travail, elle a mis au mondsesfils ». Ainsi, dans I'Apocalypse,
la Femme met au monde, comme chez Isaieenfant, mais le
Dragon fait la guerre gesfils. Croit-on que de telles rencontres
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soient fortuites ? C'est, en tout cas, le momentalerappeler
la formule augustiniennéfilii in Filio .
A vrai dire, Celui emqui nous sommes tous fils est éternel et
n'a pas attendu I'Incarnation pour étre a la ®iShef et 'Epoux
de Celle gu'll Se réservait avant tous les sieagsctement
avant tous legons avant que se réalisent toutes les spheres de
manifestation (Eph, 3:9-11), puisqu'il est le mésniger, aujour-
d'hui, éternellement » (Hebr, 13:8). Aussi Yahwatllddans
Isaie : «KAvantméme d'étre en travail, elle a enfangantque
les douleurs lui vinssent, elle a mis au mondenfarg male ».
C'est ainsi que le divin prototype de I'Eglise, gwmcipe
intratrinitaire, la Sagesse, le « sein du Pére gedoute éternité,
donné le jour au Rédempteurtdates choses

quem lucis ante originem
Pater supremus edidit...

Car c’est « au sein du Pere » (Jean, 1:18), derdldm
céleste (Luc, 16:2% en la mystérieuse et feconteneur du
Pere,ab intus... in templo Regi@saume 44:14.16), qu'avant
tous les éons créés le Fils éternel voit le jousisMpuisqu'll ne
cesse d'étre le méme — au point que, pour I'Apdtest, non
seulement le Verbe, mais le CHRISWGtre Christ, Jésus-Christ,
qui préexiste a tous Is@cles’—en Lui, I'Adam nouveau, toute
la race est d'ores et déja donnée.

De méme que, depuis I'Ascension, « nous siégeoas av
Lui dans les cieux » (Eph, 2:6 ; Col, 3:1), nousatures du
devenir n‘avons cependant jamais cessé d'avéirelen Lui ;
I'image de la « session » ne symbolise-t-elle pardcisement,
I'idée de « sabbat », d'immutabiliteé, de permanemoeuable, a
I'abri de la « grande tribulation » apocalyptique, védantiste
dirait : dusamsara? Dans le Christ, tous les élus, qui doivent
venir au monde dans le temps, ont éternellemeniel@omme
étre (Jean, 1:3-4). Paradoxe a premier abord ; et dfus'tcrier
Isaie : « Qui a jamais entendu rien de pareil ?&jaimais rien
vu de semblable ? Un pays naiéil un seul jouf (C'est le jour
unique duhodie genui Te.. Une nation est-elle enfantekun
seul coug? Car Sion, a peine en travail, a mis au motuesses
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fils » (Isaie, 66:7-8). L' « enfant male », le Hilar excellence,
est donc né sans douleurs pour sa Mere, avant ¢msimtion,
avant la Chute et ses séquelles ; mais, pour éessfrqui font
mystiquement une seule progéniture avec L@ili-in Filio —
leur naissance ne va pas sans souffrances, etde®stle com-
mencement des douleurs », comme dit leur Ainé,peige en
travail », que I'Eglise, au seuil méme de I'Higpien la per-
sonne duelle du premier couple, avec qui commeneereffet
ses affres puerpérales, « met au monde d'un sepl toate la
nation » de Dietf : « Avant d'étre en travail, elle a enfanté ;
avant que les douleurs lui viennent, elle a misnande un
enfant male. Qui a jamais rien entendu de par€iui?a jamais
rien vu de semblable ? Un pays nait-il en un seut ? Une
nation est-elle enfantée d'un seul coup ? Car Zopeine en
travail, a mis au monde ses fils » (Isaie, 66:7-8).

Ainsi, l'univers entier, séduit par le Diable en aiwal
(Apoc, 12:9), subit les contre-coups deClaute ; et nous avons
VU que, pour Jérémie, la prévarication, faisant tadheile, a
virtuellement ramené le monde a l'originehuva-bohu avant
que fussent les cieux et la lumiére. C'esteleum chaosaux
frontieres duquel s'arrétent les hiérarchies sligs, coeli
coelorumque virtuteset méme cette Lumiere qui, informant le
chaos, actue l'univers, mais se refuse a violéesex ténebres ».
L'homme, posté en sentinelle a demntieres, nous dit St. Gré-
goire le Grand, a déserté honteusement. Des lersndnde,
expulsé de lui-méme, de sa verité, de son Etrdabé| est
redevenu « ténebres extérieures »tddtesles créatures, abso-
lument toutes, frappées par la malédiction d'Ederest-a-dire
par leur propre iniquité de nature en Adam (Ezé&ch]l0) —
subissent, chacune conformément a son propre méule,atette
altération de nature, cette menacante hypothequemhétre.

Aussi, l'universelle parturition impose-t-elle autes les
creatures, sans exception, son tribut d'inquiétudiaitente
anxieuse et de souffrances, a premiere vue « inée8ri». Le
sacrifice des animaux sous I'Ancienne Loi — bétailpmbe$’,
agneaux — et les comparaisons répétées, dansitds Bares,
entre la destinée du Christ et le sort des breffistes?, I'éloge
par Isaie du « boeuf qui connait son Seigneurdeet I'ane qui
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va d'instinct vers la créche de son Maitre, alotspél n'a point
de connaissance, et le peuple (élu) point d'igesfice » (Isaie,
1:3), la présence des troupeaux dans la grotteetldé@m : tout
cela ne suggere-t-il pas que le monde animal, quorte en lui

ce point sacré qui dRater nosters (Claudeldixit), a sa part du
fardeau commun, subit les effets de la Chute sam® faucune
de sa part -aon volens, sed propter eyithomme)qui subjecit

eum (Rom, 8:20) — que ce monde animal, dis-je, figusduC

qui, dans la pleine lumiere de la conscience etadeespon-

sabilité, souverainement pur, saint, obéissantaaa, Rependant
tollit peccata mundi« paie » pour le cosmos entier ?

Qu'en dépit de son « innocence », de l'absenceiatel
toute malice, ce monde soit admis, par ses soufsan
Immeritées, a compenser peut-étre — halo clairwobaatour du
« Soleil de justice » — l'insolent bonheur des hanmebelles, a
« payer » pour eux lui aussi, il y a la un mystgue dépasse
notre entendement et devrait nous induire en htgmlliEn
d'autres mots, le drame de la Chute et du Salutopageant
indéfiniment ses ondes concentriques, comme ungepjetée
dans l'eau — s'il a son centre au Calvaire, étendrdluence a
I'univers entiet’, jusqu'a la « terre inhabitée, déseitil n'y a
point dHomme » (Job, 38:26), jusqu'a ce monde BFamme
réel, 'THomme selon Dieu, a disparu... mais pour y repara
sous les traits de Jésus.

NOUVEAUX CIEUX ET NOUVELLE TERRE

Cependant, de méme que la déchéance de I'homme a
soumis au « vide » le monde subhumain, lui a impe$grannie
de ce « néant rebelle » que 'nomme manifeste physient
comme une épiphanie des ténebres, que peuverfiaigraur la
natureentierela rédemption, la reconciliation, la déification de
I'hnomme, sinon le rachat et I'apothéose, la glm@iion définitive
du monde, redevenaosmos? On pourrait appliquer a cette
palingénésie universelle ce que I'Apb6tre dit dedaversion fi-
nale des Juifs, qui en est comme le prodromerablee : « Que
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sera la réintegration (de I'hnomme), sinon commeréserrection
des morts (pour l'univers) ? Si les prémices Rdm., 8 : 23)
sont saintes (donc si 'homme est sanctifié), l@sagdonc la
création tout entiére) I'est aussi » (Rom, 11:15-16

Les prophetes ont annoncé ce retour a I'Egdus la
gloire : « Voici, Je crée de nouveaux cieux et teree nou-
velle » (Isaie, 65:17). Je rénove donc toutes &ossibles et
invisibles. Et, de méme que \é&rbe, mon Fils éternel, Se tient
entierement parce qu'essentiellement orienté veos Mad
Deum, pros ton ThéofJean, 1:1), de méme que J'ai voulu
qu'une aide e tint devant I'hnomme (Genese, 2:18) — ainsi
« les nouveaux cieux et la terre nouvelle que &erarse
tiendront devant Mo» (Isaie, 66:22) comme le Verbe, non par
nature, mais par configuration due a ma grace,at@s « se
tenir devant I'nomme », non seulement redeviendssiple aux
choses, mais signifiera : se tenir devant YahwebuxXet terre
seront alors pleinement théocentriques et théajugs, tout leur
étre et leur agir ayant ma gloire pour but unigper. hominem,
et cum homine, et in homine...

— Amen,Seigneur ; amen!

« Car laterre — le monde matériel, lI'univers physique tout
entier, puisque “les cieux et la terre” (Gen, 1:Matt, 6:10)
signifient les “choses visibles et invisibles” due@o — la terre
entiere, donc, sera remplie de la connaissance dgolre de
Yahweh, comme les eaux de la mer, recouvrent swh>qHab,
2:14). Lorsque, dit Dieu méme & son Eglise, « tapgélleras
ton Epoux » — donc a I'époque des noces de I'Agropeund ciel
et terre seront nouveaux, et que descendra d'@nthaGité
sainteparatam sicut sponsam ornatam viro si#poc, 20:2) —
lors qu'enfin « tu connaitras Yahweh (cf. 1 JeaR), Je ferali,
pour eux (mes élus), a cause d'eux, un pacte agdeékes, sau-
vages, avec les oiseaux du ciel, méme les reptdds terre 5
et « Je ferai disparaitre du pays l'arc, le glaiva guerre ; Je les
ferai reposer dans la sécurité » de mon défindiftst. « Je te
fiancerai @ Moi pour toujours, dans la justicesetdctitude, dans
la grace et la tendresse. Je te fiancerai a M@ tiafhdélité et tu
connaitras Yahweh®: « Jerépondrai aux cieux, Je les exau-
cerai, et ils exauceront la terre. Et la terre eraalle froment, le
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vin et I'huile ; et ils exauceront Jezréhel. J'ere@cerai pour
Moi (Israél) dans le pays Et Je ferai miséricorde a L6-Rou-
chama ¢elle qui n‘avait pas obtenu miséricojdele dirai a Lo6-
Ammi (pas mon peup)e Tu esmon peuple. Eils répondront :
Tu esmonDieu ! » (Osée, 2:18-25).

Quel est ce Dieu, a la fois Epoux et Créateur €|s34:5),
qui dit a son Eglise: « Appelle-moi, non plus Ba@ Sei-
gneul), mais Ischi ke Mari) » (Osée, 2:16) ? Ischi est le male,
vir, dont I'Epouse, dans Geneése, 2:23, tire son nonchd]s
« I'Hommesse 3. Quel est ce Dieu-Homme, ce « Fils male » de
I'Apocalypse, dont I'Eglise est a la fois la Mé&tEpouse et la
Fille, et dont les noces inaugurent le grand Sabegiaix décrit
par Isaie, 11:6-7 ? Quant & I'Epouse elle-mémst-céepas cette
« Eglise glorieuse, sans tache, sans ride, margesamma-
culée », que le Christ fera « paraise,tenir devant Lub (Eph,
5:25-27 ; cf. Gen, 2:18, 20, texte hébreu ; Jeah)?®Ll comme
Yahweh fit paraitre Eve, Ischa, pour se tenir «agévsch » ou
Adam (Gen, 2:22) ? N'est-ce pas celle qui, parvemi|e a « la
plénitude de sa gloire », doit étre « inondée dg pamme un
fleuve » (Isaie, 66:11-14 et 22 ; cf. Jean, 171D22) ?Alors,
se réalisera « cette harmonie parfaite entre ledeomoral et le
monde physique » dont parle Crampon en note d'Qs&e24.
Alors, « une source jaillira du temple ¥ahweh et arrosera la
Vallée des Acacias », c'est-a-dire, démsymbolique juive, le
monde sensible (Joél, 4:18 ; Amos, 9:13-15). Altarss terre »,
c'est-a-dire cette nature physique, cette universehnifestation
qui trouve en Adam méme son centre de perspectide gra-
Vité, cette « terre maudite » en Adam, et dansteah étendue
« a cause d'Adam », cette « terre dont il a é®>pessera de
« porter des épines et des ronces » — car « omaikecpas de
raisins sur les ronces, ni de figues sur les epin@datt, 12:44 ;
cf. Gen, 3:17-19) — et, apres que ses epines aoeimt la face
humaine de Dieu, cette « terre », cette nature mandont « la
nature » tout court constitue en quelque sorteale, H'anthro-
posphere, « ne craindra plus, sera dans l'allégetda joie. Car
Yahweh voit et fait grand ! Ne craignez plus, bé&tes champs,
car le désert a reverdile revoici Eden- et I'Arbre porte son
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Fruit, la vigne et le figuier prodiguent leurs mdses » (Joél,
2:21-22 ; Each, 3:10).

Alors, peut dire Yahweh, J'exaucerai les « Cieusomme
il est écrit dans le livre d'Osée, ces Cieux quileet ma gloire
In excelsis et dont tout I'étre tend a I'épanouissement dee cett
gloire (cf. Psaume 18:1 ; Luc, 2:14). Et les Cieaxeur tour,
exauceront les hommes en leur annoncant cettenwdiilance »
qui sera pleinement manifestée en Jésus-ChristL(f, 2:13-
14 ; Tite, 3:4). Enfin, la « Terre », a laquella,Jpar mes Anges,
promis la paix, exaucera le froment, le vin etildyces humbles
creatures inférieures qui se préparent a la palegg a la gloire
future, en servant de canaux a ma grace, aspeestrer de la
gloire. La « Terre », le monde physique, dont a&atares de
froment, d'huile et de vin, sont en quelque sawec le sel, les
prémices sur la voie de la consécration, les «@aw», répon-
dra « ontologiqguement » a leur attente, a leurtence d'expec-
tative et d'inchoation, en les suivant, en les aqEagnant vers
« la liberté glorieuse des enfants de Dieu ». Et a@atures
elles-mémes, dont le role sacramentel consistelieskunité de
I'Eglise, « exauceront » le voeu secret, le séculaire et profond
soupir de Jezréhel, en hébreceux que Dieu avait disperseés
(Osée, 2:21-23 ; cf. Eph, 2:12-18).

Que cette « paix du septieme jour » doive s'éteadorite
la création subhumaine, les Livres Saints le proelat a I'envi.
C'est Job : « Tu concluras une alliance avec ldesbées
champs, et les animaux de la terre seront en pag doi »
(Job, 5:23) ; I'nomme de Hus voit méme la pluie hem-et
nubes pluant Justum- « sur la terre inhabitée, le désert (Eden
desaffecté) ou il n'y a plus d'hommeibid., 38:26), afin qu'y
« germe l'herbe verte », sans doute celle qui posiss« I'Arbre
vert » de Luc, 23:31. On fera bien de se référeaucverset 9,
ecclésial, du Psaume 112jui habitare facit sterilem in domo,
matrem filiorum laetantem...

Sur la terre nouvelle, Yahweh « multipliera — conula@s
la bénédiction génésiaque — les hommes et les arinva
(Ezéch, 36:11). « Des jours viennent ou J'ensemanda
maison d'Israél... d'une semence d'hommes et danence
d'animaux » (Jér, 31:27). Mais c'est le protevandilsaie qui se
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montre le plus explicite : « Le loup et l'agneaiirpat ensem-
ble... Le lion, comme le boeuf, mangera du fouryagel ne se
fera ni mal ni dommage sur toute ma montagne saintsur
cettemontagne ¢rés haute »n excelsisqui est « ma maison de
louanges », ou Jésus Se retire pour la prieregritemplation, le
face-a-Face, l'apothéose premiere et la définitivdilexi de-
corem domus tuae, et locum habitationis gloriaeetudlsaie,
65:25 ; 56:7 ; Psaume 14:1 ; 24:3 ; Matt, 14:23:11 28:16).

Ainsi, « le loup habitera avec l'agneau, la pamrtlamrec le
chevreau ; le veau, le lion et le boeuf gras vivemrgemble ; un
jeune Enfant les conduira. La vache et |'ourse driemt au
méme paturage pax in terra !'— leurs petits auront un méme
gite ; le lion mangera du fourrage comme le boewomforme-
ment d'ailleurs a la bénédiction, a la bénédédniprimitive, a
la bénéfaction d'Eden (Gen, 1:30). « Le nourrissebattra sur
le trou de la vipere, et dans le repaire du babditfant sevré
mettra la main. On ne fera point de mal, on neud@tirien sur
ma Montagne sainte (cf. Apoc, 21:4.27) ; car lar@eera rem-
plie de la connaissance de Yahweh, comme le forid deer par
les eaux qui la couvrent... En ce jour-la la Racleelessé sera
recherchée par les nations (paiennes)sat séjour sera la
Gloire... Les bétes des champs, alors, Me glodfieret les
chacals et les autruches ; car Je ferai couleredeg dans le
désert, un fleuve dans la terre arideidi aguam egredientem e
Templo— pour abreuver mon peuple, mon élu, mon peuple que
J'ai formé, et qui proclamera ma louange » (Isale6-10 ;
43:20-21 ; Apoc, 22:1). Il n'est méme pas besamsidter, ce
nous semble, sur le theme de I'eau vive, jaillissaterra invia,
Inaquosa c'est-a-dire en nosceurs ; le quatrieme Evangile y
revient tant et plus...

Ce « peuple » dont parle Isaie, il est composéentines,
mais aussi de « chacals », d' « autruches » et bigtes des
champs » ; c'est ce que nous verrons plus loing danplus
ample détail, a propos du Psaume 148 et du Cantigadrois
jeunes Hébreux dans la fournaise. Quant au « fleyn@mme
nous venons de le rappeler, Jésus nous en paderaiger jour
de la Féte des Tabernacles (Jean, 7:37-38). Ecdinunivers
nouvellement né sera régi par la douceur de I'Honv@ktable
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benignitas et humanitafTite, 3:4) ; il sera gouverné, ou plus
exactement guidé, par l'innocendahimsad'Adam redevenu
« semblable a l'un de ces petits enfants, car kalRoe des
cieux est pour ceux qui leur ressemblent » (Ma&t31 19:4).
Or, recevoir I'un d'eux, c'est recevoir I'HommeDiali-méme ;
d'eux seuls s'éleve vers Dieu une louange qui lomvienne
(ibid., 18:5 et 21:16). Faisons-nous donc enfants quant a la
malice née de la Chutd Cor, 14:20) ; désirons le pur lait de
I'Esprit, comme des nouveaux-nés (1 Pierre, 2sigut ablac-
tatus est super Matre suaommedes enfants sevrés entre les
bras de I'Eglise (Psaume 130:10). Ainsi, les Péuedésert, tant
de Saints, au premier rang desquels Francois d&%tj selon
nos freres « orthodoxes », Séraphin de Sarov, vo#&me un
Soloviev, ont, par leur innocence, reconquis, gafd du monde
inférieur, fortiter parce quesuaviter I'empire d'Adam-vierge,
sorti des Mains divines.

COSMOTHEOSE

Et puer parvulusminabit eos... Parvulugnim natus est
nobis et filius datus est nobisces deux versets d'Isaie (9:6 et
11:6) rejoignent l'expression dé®resde Jésus apres la libé-
ration de St. Pierre et de St. Jeaanctum puerurtuum Jesum
(Actes, 4:27, en grecpaida comme dans Actes, 3:13). Nous
tenons ici la clef de l'universelle régénératiariest le moment
de voir comment I'Esprit-Saint en parle dans le \Waw Testa-
ment.

C'est comme Fils deHommeque Jésus, Pontife misé-
ricordieux et fidele, semblable a nous en toutesel, epreuves
et tentations comprises — sauf qu'll n'a pas, ge'lpouvait pas
céder au péché — c'est donc en Homme parfait, enniéo
maximum (Nicolas de Cugdixit) que le Christ, reprenant a son
compte le r6le d'Adam, appellera toutes les créatinférieures
par leur vrai nom, les fera « devenir ce qu'eltas® » —devenir
en elles-mémes ce qu'ellssnten Lui, le Verbe — trouvera sa
plénitude, sa gloire, dans l'apothéose de cesuwresatont Il est
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le modele, l'archétype, la réalité suréminente etssamtielle
(Hébr, 2:17-18; 4:15 ; 5:2; 7 ; 8 ; Phil, 2:7.1D.tf. Gen, 2:19-
20).

A son « humanité de surcroit » viendra se joinciien
gloria, comme disent les Peres Nécée, une « naturalité » de
surcroit. Pleinement homme, Il sera donc, Lui awssdon I'éner-
gique expression de Bossuet, « l'univers ramaSsé-Dans la
creation nouvelle, dit-Il Lui-méme, le Fils de I'mMme siégera
sur le trbne de sa gloire » (Matt, 19:28). Cahertime a éte fait
a peine inférieur a Elohim », son Créateur, quui«al donné
I'empire sur I'ceuvre de Ses mains, mettant tolteses sous ses
pieds » (Psaume 8:7). Parole réalisée dans le @reAdam
(Gen, 1:28 et 2:18-20) et dans le Second (Mattd,&81Luc, 5:4-

6 ; Jean, 21.6).

Cette re-naissance cosmiquepaliggenesia— équivaut a
une « remise dmutes choses gulace », en |'étagpokatastései
panta (Matt, 17:11 ; Marc, 9:11). Et il s'agit bien d'ureno-
vation du mond@hysiquede la « terre » ; puisque, si « le ciel a
recu » Jeésus-Christ, c'est « jusqu'au moment denase en
place detoutes choses.lorsque des temps de rafraichissement
viendront de devant la Face du Seigneur » (Actek9.31).
Alors, conformément au Psaume 8:7, Dieu ayant miegiutes
choses rebelles, a servir a son Fils d'escabeau pour iseks p
(1 Cor, 15:27 ; Psaume 109:1 ; 8:7) toutes chosekui seront
(effectivement) assujetties, le Fils Lui-méme étamsujetti a
Celui qui Lui aura soumigoutes choses ta pantd® — « afin,
gu'entoutes choseBieu soittoutes choses, leur ultra-réalite,
non plus seulement occultes, mais manifestéepanta en pasin
(1 Cor, 15:285. Il semble difficile de ne pas voir en cette accu-
mulation, en cette répétition presque outrancierdakpression
toutes chosesun artifice de style intentionnel, destiné a bien
mettre en vedette le caractére cosmique, univetagbrocessus
evoqué par I'Apotre.

On comprend, dés lors, que, dans la nuit de Noélast
un cantique aussi fameux qu'inepte,

le monde entietressaille d'espérance...
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Voila pourquoi Dieu, constituant le Christ commegte »,
comme principe et premices de l'univers régénduénise, ou
du moins divinisable, « L'a donné (dominant) swrtes choses
a I'Eglise, qui est son Corps, la plénitude de iCgli panta en
pasin plérouménququi remplit tout en toutes choses (Eph,
1:22-23). Notons ici quplérouménopeut se traduire aussi par :
celui qui trouve sa propre plénitude, qui devidénifié®°. Car il
existe un rapportréciproque d'accomplissement, de plénifi-
cation, d'achevement, de complétude, comme dil€sin Chry-
sostome en commentant Ephésiens, 1:23 : la « té@rime au
« corps » son mouvement vital, mais, dit ce Péeré orps
supplémente et complete la téte ». Or, « la téteodehomme,
c'est le Christ ; la téte de la femme, c'est I'hemret la téte du
Christ, c'est Dieu ». De méme, la femme est laiplde, la
« gloire » de I'homme, et, si I'on poursuit le iata ébauchée, ou
plutbt amorcé par St. Paul, 'homme est la pléeitdd Christ (1
Cor, 11:3.7). Impossible de nous étendre ici sutecrotion
d'existence duelle, qui n'est ni celle de la monadktaire, ni
celle du multiple. L'Ancien et le Nouveau Testarmsenbus en
donnent pour exemple l'unique réalité que constitliépoux et
I'épouse ; rigoureusement, ils ne sont plus deaxs raune seule
chair », une seule vie. Il en est de méme pouernanie enceinte
et 'enfant qu'elle porte en ses flatiddr, I'Epitre aux Ephésiens
affirme que le modéle par excellence de ce modeedfirti-
culier, de cette existence duelle, uni-multipld, lesion, mieux
encore : l'unité du Christ et de I'Eglise, c'eslit&-en derniére
instance du monde entier, dans la mesure ou desénet s'inte-
gre dans le scheme du salut.

L'Epitre aux Philippiens explicite et amplifie eeitiée en
deux passages distincts. C'est ainsi qu'au chapitwerset 21,
I'Apbtre évoque (comme dans 1 Cor, 15:27-28), gpgsodu
Christ, « le pouvoir qu'll a d'assujettir a Soi-ngtoutes
choses» (cf. 1 Cor, 3:21-23). Il s'agit la, selon Liglitfoot de
« toutes les conditions et de tous les obstaclekgnques, per-
sonnelsou impersonnels. Car « rien ne pourra nous séparer de
I'amour de Dieu dans le Christ, notre Seigneurlamnort, ni la
vie, ni les Anges, ni les Principautés, ni les elsogrésentes, ni
les choses a venir, ni les Puissances, ni la Hguteda Pro-
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fondeur, niaucune autre créature quelconguéRom 8:38-39).

Mais voici un passage plus développé par un themseny
sinon identique : si le Christ S'est humilié jusda’ mort, le Pére
L'a souverainement exalté, « de sorte giamsle Nom de Jésus,
tout genou fléchisse : des choses célestes, deg<herrestres,
et des chosasférieures aux terrestres(Phil, 2:10-11)Il s'agit
la, dit encore Lightfoot, « d¢oute existence créée dans les
hauteurs comme dans les profondeursiodées les créatures.

Et Moule (voir note 28) commente a son tour : «gQe St. Paul
vise par cette formule, c'est, non seulement ['existence
consciente, voire tout simplement l'existence arimgais
méme l'inanimée, l'ensemble de toutes les créatupeslles
gu'elles soientfapantg les éléments impersonnels et incons-
cients adorant Dieu a leur maniere » (cf. Isaie235 Rom,
14:10-11).

Tout l'univers, parconsequent, adore le Péeme t6 onomati
Hiésod, per Christum Dominum nostruou, si I'on préferejn
Adama novo par Lui, en Lui, avec Lui ; tout comme nous-
mémes, Chrétiendevons tout demander au Pereto onomati
Mou, « dans » le Nom de Jésus (Jean, 14:13-14), « aganins
et les autres, acces a travers Lui, dans l'unigpeittaupres du
Pere » (Eph, 2:18) autrement dit, comme le Verlastessen-
tiellement, par tout son étre, éternellement oéemios ton
Théon, ad Deumnpous sommes destinéslii in Filio, a le
devenir mais par l'intermédiaire du Fils par excellencedaats
I'unité conférée, réalisée par I'Espriconsummati in ununkt
I'on peut comprendre par « toutes choses » laioreabut
entiere.

C'est ce que confirme d'ailleurs I'Apocalypse :cuf€ la
creation pan ktisma qui est dans le ciel et sur la terre et sous la
mer, ettoutes les choses qui s'y trouvétdi ta en autois panfa
je les entendis s'exclamer : A Celui qui siégelsuréne, et a
I'’Agneau : louange, honneur, gloire et puissanaes das éons
des éons ! ¥. C'est ainsi que « le Vainqueur héritenates
choses» (Apoc, 5:13 ;21:7 ; cf. Rom, 4:13 ; 8:17 ; Gal, 4:1-7 ;
Hebr, 1:2).

Nous voici donc parvenus a ce terme ouputes choses
étant renouvelées », il « n'entrera dans cette €itate » que

102



sont « les cieux nouveaux et la nouvelle terre soliment

« rien d'avilissant ou d'abominable » (Apoc, 25127). Alors,

nous dit le prince des Apoétres, « la justice regneéans ces
nouveaux cieux et cetterre nouvelle » :kainous dé ouranois
kai gén kainén, en hois dikaiosuné katdkelierre, 3:13). C'est
donc une véritable existence terrestre — avec lesirolon-

gements et corollaires animaux, végétaux et mixéuelle

présuppose, avec toute l'anthroposphére requisee-famplira

la justice. Sur quoi citons une derniere fois langr exegete
paulinien que fut Lightfoot : « La terre et son asphere seront
rénovées, derechef créées, adaptées au genre hluniéme

de nouveau crée, rendues capables de servir @hadihomme
glorifie. De méme que les corps spirituels des esehdifferent
des corps naturels (1 Cor, 15:44), ainsi la carigiih physique

du monde ou ils vivront, avec tous ses “regnesta stangee
pour la transfigurer et l'adapter au séjour d'uaeertrans-
figurée » :vita mutatur, non tollitut’.

On peut bien se demander — en se réferant peutéxre
réflexions d'Edouard Le Roy, dafogme et Critiquesur la
ductilité, la labilité, la docilité apparemment scrente, la plas-
ticité d'une « matiere » enfin totalement soumisa & forme »
humaine — si le fait méme, pour 1'homme glorifiétré enfin ce
qu'il est, ne retentira pas ssonunivers. L'homme enfin posses-
seur, non seulement d@nage mais aussi de leessemblance
divine, enfin restitué a son réle de « dieu » denoade, d'Ange
de la Présence pour cet univers de la manifestatosible, et
devenu Médiateur collectif du monde physique, eeluie va-t-
il pas, tout « naturellement » — puisque la sumeasera devenue
nature — se transformer a limage et a la ressemwdlale
I'nomme ? Quelques eschatologistes « orthodoxes temps
présent, Fédorov entre autres, ont cru méme disceue la se
trouvent le sens, la valeur et la portée, voinedture et l'identité
veritables, des fameux « progres de la science mede.
Chacune de nos « conquétes », découveriagagitions, consti-
tuerait un épisode degesta Sancti Spiritus per hominam
chapitre, certes non de la création méme « contiueais de
I' « aménagement » cosmique. La transformation dada en
veritable cosmos, c'est nous qui, d'ores et dajagdliserions
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jour par jour. Nos laboratoires et nos universigggaient ceuvre
divine. La Parousie serait, au bout d'une lenteraton, la cris-
tallisation subite, mais humainement préparéeadedolution »
Univers.

Mais on ferait bien de s'interroger avant de cé&ilearet
optimisme : au lieu de Dieu, n'est-ce pas plutdt®ginge » qui
guide et oriente un travail sans doute destin@yefrles voies du
définitif Avent, « de droit », certes... mais, et,fprostitué aux
Baalim variés — dictature, démocratie ; libert&paté ; diffu-
sion des lumiéeres, intolérance ; etc. — auxqudi®nime
moderne, qui n'a pour ainsi dire plus d'ame, daatiiaque jour
son divin droit dainesse pour les toxiques brodetkégolatrie !
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NOTES DU CHAPITRE IV

! Cf, Matt, 3:17; a-t-on noté que ces quatre motsstituent une
parfaite formule trinitaire : le Pére trouve daed-ils sa parfaite Béa-
titude, qui est I'Esprit-Saint ?

> Bien entendu, les tenants du sens historiexeusivementultivé
s'insurgeront contre cette extension a toute largeshumaine, prise
globalement, de la Genese a I'Apocalypse, des igésns qu'une
interprétation collée a I'Histoire réserve a dégmnies malheurs du
peuple élu au VI siécle avant Jésus-Christ. Mais, d'abord, nul ne
s'aviserait de contester la portée messianiquerdgh@ties comme
Jérémie, 8:8-13 ; 11:19 ; 12:24 ; 16:19.21 ; 233®:3.9.22 ; 31:15-
17.22.33-34 ; 32:40 ; 33:16 ; 48:47 et 49:6.3%ceSprophete, croyant
décrire la rédemption toute proche, opérée par wss¥d contem-
porain, nous livre a son insu dimmenses persgEtdy venir, n'en
peut-il é&tre de méme pour les passages qu'il comsaadécrire la
servitude que doit briser ce Sauveur ? Isaie,Ussia croit révéler au
roi Achaz des événements qui se passeront avaatngeicing ans, en
lui annoncgant la conception de son propre fils, &ebchalal-Chasch-
Baz, alors qu'il proclame, sans le savoir, 'avéeetde Jésus-Christ
(Isaie, 7:4.7-8.13-17.21-25 ; 8:3-4). Ceci, St. Aok le remarque
dans un texte cité a la note 16 du chapitre Ifjuets’achéve d'ailleurs
en précisant que si, pour I'Ancien Testament, lem#chab et les faux
prophétes sont qualifiés deaints c'est parce qu’ils « signifient »,
malgré les apparences, le Christ, mais le Chrial,tplénier, Téte et
Corps, que « représentent symboliquement toutesrimnances de
I'Ancienne Loi », ces rites et cérémonies trouvienr sens, leur
portée, leuwraie réalité, dans leur fonction deura futuri mysterrii
(In Circ.Dom., ad Mat., 3 Noct., Lect. IX). C'eshsi qu'Origene et
Grégoire de Nysse lisaient la Torah, plus tard Buoeck, et, de nos
jours, un Daniélou.

* 1l y a panchristisme si I'on attribue aux Chrétiene telle symbiose
avec le Christ gu'ils participent a l'union hyptisize et que la Se-
conde Personne devienne, sur les plans naturelraatsrel, leur
forme substantielle ; autrement dit, qu'il ne ssiiesgu'une seule Per-
sonne : le Christ, donc le Verbe incarné. Il y aistbpanisme (on a
forgé ce mot comme on a créé théopanisme poungligtr un certain
panenthéisme hindou du panthéisme), lorsque ledti€hs participent
de telle sorte a la nature du Christ qu'ils comsiit, avec Lui, en Luli,
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par Lui, LA progéniture de Dieu : humano-divinefinre-finie, créé-
incrée.

* De cette symbiose — terme analogique et imparf&t. Paul nous
donne une idée en la comparant a celle des épqiné¢E5s).

> Hymne Gloria, laus et honorDim. des Ram.), et 'Evangile de la
Bénédiction des dits Rameaux.

® Le paradoxe de cet occultiste hindouisant a cegrengté réalisé par
I'Acram des Jésuites de Bombalyight in the Eastouvrages des PP.
Johanns et Dandoy, etc. Voir aussClarista Séva Sanghanglicane.

" DansLe Christianisme et les Temps préseptgl99 : « Nous n'avons
pas dit toute la hauteur, toute la largeur, toaterbfondeur du Temple
et de la Cité de Dieu. La terre n'est qu'un poarisdlimmensité. Et
probablement la race d'Adam n'est qu'une tribu dagkse de Dieu et
de son Christ ». Sur le méme theme, M. Pierre Notha naguere
écrit La Rédemption de Marsa l'appui de vues analogues, André
Godard a cité des textes de St. Thomas sur lesbptess d'Incar-
nations multiples du Verbe divin.

® Tout étant donné dés le début, sans que le litmier@ humain, ce
moignon de la liberté véritable, puisse rien changex décrets
absolus : « Nous accomplissons librement des auéesssaires »
(Léon Bloy).

° « Image empruntée — dit & proposShiritus ferebatuCrampon — a
I'aigle qui plane, en agitant les ailes, au-deslguses petits, pour leur
communiquer chaleur et force ». Cf. Deutér, 32:1dicut aquila
provocans ad volandum pullos sue$;. Pendant le chant du Credo,
au cours de la Liturgie « orthodoxe », les Pré&tmscélébrants agitent
de méme, tous ensemble, au-dessus des oblatsldeluaalice, tenu
par ses coins : ce « battement d'ailes » verlealit voile montant et
redescendant pendant tout le chant du Symboleacenfrythmée,
guasiment comme une pulsation, rappelle la fécawmatréatrice des
«eaux » par I'Esprit-Saint et figure aussi l'actipar laquelle ce
dernier, aux termes de I'épiclése, transsubstant@mrt a I'heure les
éléments consacreés.

1% Altitudines SatanaéApoc, 2:24).

1 Cf. Melline d'Asbeck,La Mystique de Ruysbroeck I'Admirable
Paris, 1929, ou l'auteur consacre un copieux aleagititer les Peres,
Docteurs et théologiens éminents ayant adopté tttere de Jean,
1:3-4 (la presque unanimité jusqu'au XBiecle).

2 voir, au ch V, linterprétation, & propos des «ea, du Psaume
148, verset 4.

13 Cf. Psaume, 2:6 ; 14:1 ; 42:3 ; Matt, 5:4.14;1 ; Apoc, 21:2.10.
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14 Cf. Mal, 4:2 ; Apoc, 1:13-1610:1 ; Isaie, 60:1.19-20 ; Cant, 6:10 ;
Matt, 10:2.

> Apoc, 12:5; 2:27 : 19:15 ; Psaume 2:9 ; 22:4.

1® Se rappeler ici la notion des « doubles célestans la mystique
juive : I'Abraham, I'lsaac et jusqu'au David cédepti est le Messie.

" Le R. P. Valentin Breton, O.F.M., a magnifiquemdételoppé ce
theme dans so@Ghrist de I'Ame franciscain®@uvrage réussissant cette
gageure, pour un « bouquin » théologique, de faile fois connaitre
et aimer ; on lit en adorant, car tout le livre msére.

181 Pierre, 2:9 ; Exode, 19:6 : Gen, 12:7 ; 13:1%:8 ; Isaie, 43:20-
21 (ou cette « nation » comprend les regnes infixia 'homme) et
surtout Galates, 3:16.109.

% Le peuple fidéle, dans I'Eglise russe, ne mangedeapigeon, et
justifie cette abstention dévotionnelle par dess®xomme Luc, 2:24 ;
Matt, 3:16 ; Luc, 3:22 ; Jean, 1:32.

%0 Cf. Isaie, 53:7-8 ; Jér, 11:19 ; Luc, 10:3 ; JeuR9-36 ; 19:9 ;
Actes, 8:32 ; 1 Pierre, 2:23 ; Apoc, 5:6 ; 21:23.

I Origéne, que nous citons d'aprés Bossuet, éeriL'autel fut au
Calvaire, mais le sang de la Victime baigna tautiVers ».

2 Méme les reptiles de tarre, mais non ceux du monde spirituel, non
« l'ancien Serpent, celui qui est appelé le Digbl8atan », d'essence
et d'orgine céleste, angélique, « le prince deuiasance de l'air »,
(Eph, 2:2).

%3 Ainsi, la béatitude consiste dans la connaissaageureuse du Bien
supréme (cf. 1 Jean, 3:2).

4 C'est Crampon qui intercale le mot « Israél » dsemainabo eam
Mihi in terram Mais ne peut-on pas comprendre, a plus juste titre,
eamcomme signifiant Jezréhel, qui précede immeédiatenuté jus-
gu'alors maudite, (cf. Osée, 1:4-5), c'est-a-dradl comme symbole
de I'hnumanité ingrate, adultere et déchue ? Stustug considere le
peuple juif comme le « symbole », en toutes legppées de son his-
toire, de I'humanité en général et de ses avenspigtuelles.

> Sur le symbolisme ecclésiologique du mariage, measoyons a
notre ouvrage Création et Procréationéditions de Minuit.

%6 'Eglise estMeéredetoutle Fils « unique », y compris le Chef de ce
Corps, en tant que nous la considérons dans sdotype céleste,
intradivin : la Sagesse, qui est « teneur » de Diesein » du Pére.
Cette Sagesse incréée, la tradition « orientalewsity non quelque
hypostase, mais une essence, une nature qu'onapodine « en
guéte » d'hypostase, si Dieu n'était pas éterngérement « donné »
tout d'une fois, aussi « simple » quant a la dupge par rapport a
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I'espace. Cette « étoffe de Dieu3pphia nos fréres séparés la
qualifient surtout de Sagesse dans le Fils, et breGdans le St.
Esprit. Lire a ce sujet : Boulgakov, \erbe incarné A. Van der
MensbruggheFrom Dyad to Triad Soloviev,La Russie et I'Eglise
universelle L’Eglise est aussEpouse en tant que Sagesse créée,
contagion de la nature humano-divine, participabiéit participation
de fait a la vie du Fils incarné, Corps mystiqudaumanité de sur-
croit », ou, somme dit St. Paul, « plénitude » gloire » ou diffusion,
rayonnement du Christ et de sa nature ; de ce odletrouve une
préfiguration paienne dansration hindoue de€hakti de plasticite,
d'universelle possibilité, de participabilité eneDi Enfin, I'Eglise est
Fille dans ce gu’elle a de proprement humain, non pinsrdé (la elle
est Mere), ni de théanthropique, ni d'incréé-cratorg, elle est
Epouse), mais de simplement créaturel. Et comm8alate Vierge
récapitule I'hnumanité rachetée, la préfigure, regméein coelestibus
par excellence, la Jérusalem de gloire, en vertsodeAssomption, on
comprend pourquoi sont interchangeables les tdktegiques qui
référent & laSophia a I'Eglise, a la Mére du Seigneur, Elle aussi
« Mére, Epouse et Fille ».

" Heiler (m Ringen um die Kirchefélicite I'anthroposophe Rudolf
Steiner d'avoir retrouvé la notion du « Christ cimgra » chanté par les
hymnes ambrosiennes. Mais hristus aller Erdede Steiner, de
Rittelmeyer et de sa Christusgemeinschaft est, isdauCrucifixion,
devenu « I'Esprit de la Terre » dans un sens netiepanchristique
s'étendand toutela planete, dont Jésus-Christ glorifié serait deven
génie, I'ame, la forme substantielle : Heiler peysarfois fort loin cet
éclectisme qui constitue « son » catholicisme.

8 Lightfoot, cité par Moule, Evéque (anglican) derBam, dans
Philippiang Cambridge, 1918, commentaire paru dans la collectio
Cambridge Bible, écrit : « Ta pantasums up « all things » and
pressents them together as a whole ».

%9 Si pantaest précédé de, l'article, par contrepasinest sans article
Dieu est, en toutes choses considérées comme udeltiteur réealité
ramassée, synthétisée, « récapitulée » en tanmiguTout le secret
de la création, dit Soloviev dans ses fameuségcons sur le
Théandrismetient trois mots eis kai pan.

% Avec la Vulgate, avec la plupart des Péres, dontrauvera l'avis
chez Cornelius a Lapide (a propos d'Eph, 1:23)dest modernes
comme Armitage Robinson et Prat, nous traduigb@®umeénounon
par un verbeactif comme Crampon, mais par un « moyen-réfléchei »
méme par un passif.
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31 Voir note 25.

32 Voir la note 1 du « Prologue » du présent livre.

3 Cf. St. Grégoire de Nysseéa Création de I'HommeRaris, 1943,
introd. duR.P. Jean Laplace, S. J. Voir surtout pp. 72-73ans le
premier cas (l'univers en son état présent, deg)gtzhmatiere est un
« néant », « sans consistance », un « roulemante»« vanité ». Elle
est un signe de notre asservissement et de ngvexfieation. Elle est
un durcissement du péché. L'ensemble corporel.egaitds'exprimer
notreroyauté et notre indépendance, est devenu par fiaotie la chair
impérieuse. La matiere méme de l'univers a étéormue par notre
Chute, elle est devenue un obstacle, elle est éreoke et « sans
beauté ».

Cet état de durcissement ne durera pas toujoursque, par le Christ,
I'hnumanité atteindra sa perfection, le corps (Hentime) et l'univers
seront entrainés dans le sillage de I'ame et re¢romt I'ordre de la
nature. Au lieu d’étre un obstacle, les « propsétérporelles comme
la couleur, 'apparence, la délimitation spécidlées autres, passeront
a un état divin ». La matiére n'imposera plus sggmhinismes et ses
limitations, mais « elle sera modelée par 'étrerniieur ». « L’homme
ne sera pas une chose et n’en paraitra pas urme s il sera connu
tel gu’il est ». Alors les accidents cosmiques roa plus prise sur
nous ; car le péché sera détruit et avec lui,ifa,fla soif, le commeil,
la maladie, la mort. Comme le Christ ressuscit@épus passerons les
portes closes ». Nous aurons en main un parfaitument, qui ne
« sera plus gaté par la rouille ou la moisissuraw« brisé des suites
de la Chute, desa chute », mais répondra, a tout instant, aux
excitations de 'ame. Dans cet état, la matiérergsel ne sera plus une
« apparence » mais, libérée par I'esprit, elle ggrare transparence ».
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CHAPITRE V

CE QU'EN DIT L'ESPRIT-SAINT

SYNTHESE COSMOLOGIQUE DE ST. PAUL

Il nous reste a revenir au texte fondamental ecclic
rence : au huitieme chapitre de I'Epitre aux Rogamaintenant
que les pages précédentes lui assurent un éclairaljple qui
permet d'en mettre en lumiere les détails. Maignaw'inter-
roger et d'interpréter chaque verset de ce fameasggge, nous
voudrions esquisser une vue panoramique de la dogimo
surnaturelle sur quoi I'Apétre fonde, a traverddewses Epitres,
nombre de prescriptions pratiques.

Certes, I'Ecriture inspirée, |Rarole de Dieu —et quel
Chretien récuserait ce témoignage- @bonde en allusions a la
souffrance de la création tout entiere, a ses {edw puer-
pérales ». Mais St. Paul, en utilisant pour ains¢ de fonds
commun, ce stock alors ancien déja de themes bésiq
échappe a tous les préjugés de son temps, fragrchiheclair
prés de vingt siecles, transcende inexplicabler®ert climat »
d'idées et de sentiments propre a ses contempoeairs/mpa-
thisant avec la nature du point de vue de la nalie-méme
C'est une note absolument unique dansléas< Testaments. Le
monde paien ne I'a pas connue davantd@mtique et poétique
sunt lacrymae rerumeste anthropocentrique ; les « choses » ne
font verser des larmes a 'hommee parce qu'elles lui rappel-
lent ses propres tourmentslles ne lui parlent que de lui ; elles-
mémes sont indignes d'intérét : point de vue dlaf tout
« classique » I'nomme mesure des choses, mais I'hona@da

111



Chute, I'nomme souillépntologiquement aliéné, le pseudo-
homme. C'est St. Paul qui s'intéresse aux « chesekes
personnalise en quelque sorte, parce qu'il décauvedles Celui
par qui, en qui et pour qui elles ont recu I'éRerfains, 11:36).
De méme que le romantisme, sous sa forme « rousteau
particulierement, a comme l'ont montré voici quelque vingt ans
Massis et Maritainr- désurnaturalisé les themes évangeéliques, les
a ravalés de la surnature (niée) a la nature, dnseette « sym-
pathie » avec le monde subhumain : le romantistigdire s'est
épris du « monde extérieur », pour parler commeophie
Gauthier. Mais, répondrait l'auteur de I'Epitre dtphésiens,
c'est « un monde sans Dieu », et déifié en-deh®Bidu, a la
place de Dieu, tout comme Adam tenta de se divirpse une
astuce qui n'est au fond que violence. Le romasmtietend aux
regnes inférieurs la tentation du Serpent : « Veerez comme
des dieux »... Monde, le vrai Dieu, c'est toi 'Seul, I'Apbtre
nous propose une cosmologie surnaturelle.

Dans la Genese, 3:17-19 et 5:29, nous voyons que le
« sol » est maudit a cause de la Chute humainaatlae phy-
siqgue ne produira plus « que des épines et dedaima. Non
seulement a titre de sanction vis-a-vis d'Adam, esi tout
I'hnomme et donc tout homme, mais, comme nous |adefa vu,
a cause de I'étroite symbiose unissant l'espécéardahrio-
posphere, la nature devient pour 'nomme un halbghelle,
hostile, résistant. La Mere-Terre des vieilles gielns chtho-
niennes est en fait une maratre. L'homme doit foetelompter
le « sol » & la « sueur de son front ». Vivre, tbahnement
exister sur le « plan » physique, se maintenir détae, exige
désormais un « labeur pénible :laboribus, in sudore vultus
tui... L'hnomme a toujours travaillé. Dieu avait « plad®mhme
dans Gan-Eden pour le cultiver et pour le gardéBen, 2:15).
Mais il s'agissait la d'un travail facile, heureugguivalent
humain de la création ; d'une telle opération, euat gire qu'elle
justifie la parenté linguistique du poete et duisageur :poiétés
S'il estvrai que l'agir est conforme a I'étre qu'il exprirae
explicite, unessebon, déiforme, inaliéné, ne peut que donner
lieu a une activité condigne. L'action sans effdoguvre sans
peine : telle est la formule du travail avant lauth.. et apres la
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palingénese ou « restauration de toutes choses ».

Cette doctrine, gauchement esquissée dans la Gen&se
facon des primitifs, Isaie linterpréte en termeson pourrait
presque qualifier de modernes : « La terre esteenl, épuisée »,
I'univers physique a perdu sa vitalité veritabéeSbuffle qui lui
vient d'En-Haut. Oui, « le monde est languissarsdorce. La
terre a étédnfectée par ses habitaniscar ils ont transgressé la
Loi, falsifié le Droit, rompu I'éternelle AllianceC'est pourquoi
la malédiction ronge la terre, dont tous les halstaont voués
au péche. Tous ceux qui I'habitent sont souilléslgo@éeché, et
ce qui reste d'hommes n'est qu'un petit nombrsaiq 24:4-7).
Qu'il ne s'agit pas seulement, pour le prophetesedecontem-
porains transgresseurs de la législation mosa@est, ce qu'ex-
prime nettement |' « éternelle Alliance (movum et aeternam
Testamentumqui est le pacte conclu a jamais avec le genre
humain dés Adam, rappelé par Moise, revivifié esus€Christ.
Tout ce qui peuple le monde visible est, hélas, « voué a
pécheé », dans le sens ou Decius s'est voué aux idieunaux :
c'est méme en cela que consiste la malédiction dddrre ». Et,
guand bien méme les hommes se compteraient apparenpar
millions : d'hommes véritables, de « témoins fideleil ne reste
gu'un « petit nombre » : ceux de I'Arche noachielques Ju-
ges, Prophetes, Moise surtout, sur qui tombaiadee, I'ombre
de Jésus-Christ. Et, puisque la race en voie décakion,
destinée a multiplier le Christ, est comparée pauiki au Cep,
a la Vigne de Yahweh, Isaie conclut : « Le Cep Uing

D'apres la Tradition juive, « toutes choses furendées
tres bonnes, mais, quand 'homme pécha, sa fatmteompit,
et elles ne reviendront pas a leur primitif étdiesene rega-
gneront point leur demeure primordiale (qu'on soilcga Jean,
8:44 et Jude, 6), elles ne retourneront pas dadsr®ine qui
leur convient, jusqu'a ce que survienne le Fil®darez », c'est-
a-dire le Messie, fils de David, qui descend der@haar Obed
et Booz Bereschith Rabbd,2:5 ; cf. Ruth, 4:18).

Ainsi, pour les Juifs, la malédiction n'a rien ddiwitif ; la
restauration nous vaudra de nouveaux cieux, voire terre
nouvelle ou regne la justice. Il s'agit bien d'wémtégration de
toutes choses, et non seulement de I'homme (lsaie, 65:17 ;
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66:22 ; 2 Pierre, 3:13 ; Apoc, 21:1 ; Actes, 3:21st en cela
méme que consistera le regne du Messie. Concegésrplus
populaire parmi les Juifs d'alors : « Je transfoainées cieux
pour en faire une bénédiction pour toujours, uneidue
éternelle. Je transformerai la terre pour en faire bénediction,
un habitat convenant a mes élus. Mais les pécletuysiconque
fait le mal : ils n'y mettront pas les pieds Livfe d'Hénoch
45:4.5). Bénis au seuil de la Genese, cieux et terre, monde
invisible et visible ont été tous deux ravagéslpagbellion. lls
redeviendront « génésiaques ».

Telles sont les opinions et croyances courantes Sjue
Paul recoit lors de sa formation rabbinique et giiise comme
apotre de Jésus-Christ. Certes, il ne s'étend ynate sapport
reliant l'actuelle condition de la nature au pedidam. Il se
contente d'y faire une allusion fugitive. Le morgidbhumain,
dit-il comme en passant, a été soumis « au videuxgreux —

« cela sonne creux », dira-t-on de ce qui n'a pafodd, de
substance, et lanataiotéesde I'Apbtre rappelle lamaya de
I'hnindouisme- la nature sensible, donc, a été « asservie awyien
a l'indétermination, donc au chaos, par la volod& I'homme,
par son acte pervers, mais non définitivement, s&ms espoir.
C'est moins le passé que le présent de la créatiquis encore
les perspectives grandioses qui s'ouvrent devdef qle le
fameux chapitre VIII de I'Epitre aux Romains offr@otre médi-
tation. Et ce qui distingue la pensée paulinierméedchatologie
juive, ce qui la rend supérieure a l'apocalyptidaeses contem-
porains, c'est que sa vision de l'avenir, franelms$es bornes
ethniques, s'avére pleinement catholique, voirenapse.

Ce que I'ApGtre contemple avec ferveur, ce n'estpa
univers restauré au profit d'une race désormais heureuse et
glorieuse, mais un monaénoveé,adapté a toute I'humanité enfin
mare, parfaite. Or, dans la fresque panoramiquklgasse de la
creation dans laquelle 'homme s'insere actuelleénten Paul
apporte un élément nouveau, inédit, inoui en sop$e on peut
méme dire : moderne. C'est qu'il manifeste, appawem a son
insu, comme une chose allant de soi, une proforideeale
sympathie a l'égard de la nature « en travail »cedq par
intuition « connaturelle » en quelque sorte, edesiifiant au
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monde subhumain, en épousant pour ainsi dire & peivue du
cosmos. On trouve dans les Psaumes bon nombressiages ou
I'auteur sacré exprime une authentigque communiog, réelle
sym-pathie- au sens premier du termavec la joie, le bonheur,
la fraicheur et l'allégresse « adoratrice » der&aton : les
Psaumes 103, 113 et 148 en sont les exemples éex wonnus.
Quand Job nous montre le « chceur des étoiles nextinaet les

« cris de joie » pousses par les constellatioastdur de ce livre
manifeste une compréhension tout intuitive du banheos-
mique, de l'équatiomréation = joig dont on ne trouve guere
trace chez les pessimistes modernes. Si, pour d¢anpame
antique, « il y a des larmeésproposdes choses », la Bible, elle,
trouve souvent « de la jowansles choses ». Mais, ni dans les
textes de I'Antiquité paienne, ni dans I'Ecrituaen®, nous ne
trouvons, sauf au chapitre VIII de I'Epitre aux Rams, un
passage ou s'exprime une symbiose aveaddeseurs (puer-
pérales) de la nature, une participation proforel€émbmme aux
souffrances de la creation. Et cela, non par rdapgpdthomme,
sans un atome d'anthropocentrisme, mais dans uspegéve
nettement cosmocentrique, et, si jose me perme#raéolo-
gisme indispensable, cosmotropique, ktisotropideux textes
annoncent, mais vaguement, cette notion de |'usyvaur Livre
de la Sagesse : « Soumise a Toi, son Créategrg&ure (hé
ktisis s'évertue a tourmenter les méchants, mais se eshich
pour procurer le bien de ceux qui se confient en..Tloa créa-
ture (hé ktisi$ tout entiere fut transformée dans sa nature »
(Sagesse, 16:24 et 19:6). Neanmoitmuytlook de ces deux
textes restanthropocentrique. St. Paul inaugure donc une pers-
pective rigoureusement inédite, que les Peres @raesont plus
outre et StFrancois d'Assise en Occident.

Mais I'ApOtre note surtout ce qu'il y a de « vanitéde
gaspillage, d'insensé, d' « alogique », dans lar@al'apres la
Chute, ce gu'elle comporte d'inutile, d'inefficage,décevant, de
triste, d'amer et d'illusoire, du fait qu'elle esttierement sou-
mise a l'inexorable loi de corruption, de dégércapese,
d' « entropie » et de caducité : tout débowtirda mort. Une vie
qui mene la, une existence jggant dans le néant comme un
fleuve dans la mer, n'‘ont aucun sens, ne signifiet, ne

11¢



constituent aucun témoignage. Il n'y a plus degmés ; tout est
carence, tout fuit, I'étre se défait a mesure qgi@bauche : le
monde, c'est la toile de Pénélope, mais sans mameéénélope.
La douleur dont souffre la création, c'est d'écarelée entre
I'étre et le néant, d'étre a moitié, aspirationepudevenir pre-
caire, donc étre inauthentique, grevé d'hypotheasserviyoue
a la faillite ontologique sitot présentée la trait€ans doute, « la
Femme, lorsqu'elle est enceinte, se tord danaufdrance, parce
gue son heure approche ; mais, sitot I'Enfant mismande, elle
ne se souvient plus de ses douleurs, dans la joedlega de ce
gu'enfin 'Homme est né dans le monde », I'Homnibkeautique
« témoin fidéle et véritable » de l'idée d'Homme @Rru —
laquelle est le Verbe incarne, le Christ éternedietmvoulu et
décrété — et le voila « dans le monde », qu'll @éezlet déifie par
sa présence (Jean, 16:21). Mais, dans la seulpgotinge de la
Chute, si I'on fait abstraction de la Reédempticastcla souf-
france — et ontologique— qui caractérise la création. D'ou, la
« nausee »,

St. Paul sent cela, non comme Paul, homme, maisneom
Paul, élément du monde. C'est comme si la natappée a mort
trouvait en lui coeur et conscience. Jamais poetu -fond
surtout préoccupé de trouver un contrepoint a |bdmee de son
Moi — jamais poete n'a, comme I'Apbtre, su et pu seeresti-
méme au point de n'étre plus que monde, sensjlalgscience
et voix du monde. En écoutant ce que lui révele &me, ou
plutét la divine Ame de son ame, il entend la clamiverselle
de la douleur cosmique, les appels déchirants deetame en
travail ; car, parmi les voix nombreuses de la rgtil faut
compter celle-la, indubitable.

Le Bouddha Gottama, le Tattagatha, n‘avait patoatéle
découvrir ce mystere. Il avait deviné combiend'éét la « soif »
ontologique— trecha —apportent aux créatures de souffrance et
de déception. Mais, pour lui, c'est I'étre lui-méme est en
cause, « le pelé, le galeux, d'ou nous vient teunal ». Plus
nous existons, plus nous accumulons de malchanceeet
malheur.Nivr'iti, s'éteindre, échapper aux réts de l'oiseleur, fuir
la vie : voila I'unique solution.

Pour I'ApGtre, au contraire, c'est l'absence d'@iresuf-
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fisance, la précarite, le devenirporté au carré par la Chute :
contingence qui s'affirme, pourceau biblique seddaht de son
vomissement- c'est la carence ontologique qoiovoque la

« soif » ; et la plénitude seule, la participatéota nature divine,
au Pléerobme qui nous assouvira. Cette « explication » de la
souffrance universelle la lui rend tolérable. Cedtauleur est
puerpérale Comme pour la Femme de Jean, 4@ui est la
Sagesse, « justifiée » par les enfants qui lui neah quand
méme (Matt, 11:19) c'est I'enfantement qui donne la clé de la
souffrance et, du coup, lui arrache son aiguilldan seulement
la nature « gémit »s(@sténazgi mais elle « attend avec un
ardent désir »hé apokaradokia apekdekhétaivienne le jour
ou naitra le fruit de son agonie, « elle ne se ismava plus de
celle-ci, a cause de sa joie », qui sera parfagar(, 16:21).

Il'y a donc, pour St. Paul, une destinée cosmiqle ;
monde physique va vers une « fin », comme dit Hgila, c'est-
a-dire vers un achevement, une autoper-fectionaquelle
I'hnomme aura sa part. Car il lui faut trouver larplude du corps
comme celle de I'ame ; I'Esprit doit le saturertteatier (1
Thess, 5:23). C'est donc 'homme tout entier, conhmmst dit en
cette Epitre, « le tout de I'hommehelokléron huma)) qui doit,
par-fait et glorifié, s'insérer dans un univergaithi comme lui
de l'échec, du mal, de la précarité, de la comupet de la
souffrance.

On s'apercoit que I'ApGtre se tient a egale digtagian
spiritualisme exsangue et docétique, unilatérglagtial, et d'un
mateérialisme tout aussi incomplet. De nombreuseteseet
philosophies contemporaines — les noms abondens, énquoi
bon faire des « personnalités » 8nt cessé de croirelaréalité
de la matiere, ou la tiennent avec ses corollaires : faiblesse,
impuissance et douleur comme inférieure, intrinsequement
mauvaise, indigne d'attention. La vogue des diswpl orien-
tales a fort contribué a ce néo-docétisme. Or,elagion du
Verbe incarng formulée par St. Paul, voit dans l'univers phy-
sique une création de Dieu, un temple de sa Préséfadulte
est-il capable d'aucureetivité spirituelle, sinon comme élément
du monde sensible, par l'intermédiaire des sens; des orga-
nes corporels Pelle est I'étroite fusion, I'indispensable symbios
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de I'esprit et de la matiere qu'il est difficilepyur un Chrétien-
sauf a tenir compte de la Reévelation de concevoir un état
«séparé », « désincarné », de l'dme individuelle |'efprit
humain, aprés la mort : est-ce encore un étatude x? A tout
le moins provisoire et contre-nature... L'esprii'demme, ayant
acheveé son odyssée, peut-il étre affirmé « parsfaiacheve,
complétement « adulte » et « mdr », s'il ne possadrine
corporéité, certes « matérielle », car sinon l'erpaurrait parler
d'un « corps » tout au plus, a I'hindoue, d'une « enveloppe »,
koca —mais aussi « spirituelle », en tant qu'organe aatede
I'ame enfin parfaite, partenaire vitalement uni'ésprit parvenu
a « stature adulte », comme dit St. Paul ? |l sthgic bien d'un
« corps », mais que I'ame ne traine pas comme wietbou elle
ne se trouve pas prisonniere comme un guerrieréuakddans
son encombrante armure, auquel elle ne doive dudocune
corruption, grossierete, faiblesse ou tentationn@ent cela se
réalisera-t-il ? Quelles seront les modalités deea@surrection
« de la chair »eum gloria? Nous n'en savons rien, mais l'espé-
rance chrétienne en maintient rigoureusement lacipe. Et
cette destinée doorpshumain, comment la séparer, voire tout
bonnement la distinguer, du sort réservé a l'usiveatériel pris
comme un tout ? C'est dortioute la matiere,toute la nature
sensible, qui doit indéfiniment se développer @&panouir,
comme l'esprit ; et ce qui justifie cette dialeaggde I'étre phy-
sique, cequi l'explique et la réalise a la fois comme une
« enteléchie », c'est precisement la GLOIRE fiqae laquelle
et en vue de laquelle Dieu entend étre TOUT, #ul@alité
d'absolumentout I'étre — esprit et matiere- en touteschoses
(1 Cor, 15:28).

Mais, si I'Apbtre s'oppose a un spiritualisme imenant, il
ne s'en prend pas moins, avec une vigueur d'alieplicite, a
ce matérialisme érigeant la matiere comme unetééalitonome,
indépendamment de l'esprit. Nous ne prencmssciencedes
objets matériels, voire de la matiere en génera,mar rapport a
une conscience donnée, a un esprit déterminé,-actdise
comme manifestation d'une personnalité quelcongwedem-
ment, ces problemes purement metaphysiques n$stent
guere le prédicateur du Christ crucifie. Seuleméotsqu'il
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entrevoit comme en vision la nature glorifiee comtaethropo-
sphere d'une humanité déifiee, on peut, de saidegiurement
religieuse, conclure a cette position philosophic@eur lui, la
creation tout entiere partagerala liberté glorieuse defils de
Dieu » (Rom, 8:21).

St. Paul, en écrivant ces lignes, songeait-il [@ng-a la
Transfiguration, par laquelle le Christ avait dé&¥a quelques
disciples choisis quelle gloire était réservée daidternel- et a
tous ceux que le Pére avait prédestinés a defikinin Filio ?
L'événement du Thabor n'a-t-il pas confirmé les thg® dans
leur adhésion de foi aux prophéties touchant laglaniverselle
accompagnant la Parousie messianique ? St. Piapeelfe
d'abord la vision « sur la montagne sainte » : alleonfirmé
pour lui I'Ecriture prophétique, lumignon diffusasin humble
mais utile lueur « dans un lieu obscur»les « ténébres » de
Jean, 1.5 : le monde de la Chutgusqu'a ce que vienne a poin-
dre le fameux « jour du Seigneur » et que, « llEtdu matin se
levant dans nos cceurs », nous soyons remplis datCéaturés
de Lui jusqu'au boré et n'‘est-ce point la la Parousie (2 Pierre,
1:16-19) ?

Quand St. Paul nous montre la nature « gémissamte »
plus encore, « enfiévree d'attente anxieuse »;ilfgutvoir une
meétaphore, une prosopopée, comme l'ont imagingah Chry-
sostome et la majorité des exégetes ? S'agitdiledfigure de
style, comme lorsqu'un Psaume nous fait voir <ltgs battant
des mains » ? Dans s@elay is dangeroysseorge Crabbe dé-
crit suggestivement une matinée d'automne comreeaplbarait
a un personnage mélancolique, et termine ainsi :

These things were sad in nature, or they took
Sadness from him, the likeness of his look...
Triste nature, ou bien ne |'était-elle

Qu'a son instar, image trop fidele?...

Est-ce la clé de cette péricope célebre ? N'y tilnpas,
dans cette nature, une essentielle tristesse, étenoolie onto-
logique, voire méme I'ébauche d'une « anxieusetatte, une
inchoative mais réelle mélancolie, indépendamment'akprit
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humain (je ne dis pas de I' « esprit » tout co@rt)a tradition
chrétienne au sujet des Anges et de leur ministesenique —
qui disparait la premiere ; ensuite, s'‘évanouiddetrine du
Diable — cette angélologie, telle que la professaient Ere$ et
les Docteurs, avant I'endosmose rationaliste etrf@nimisme »
dogmatique, ne peut-elle mener a estimer qu'urdligegnceva
de pair avec chaque créature matérielle, qu'unsctemce— et
gue savons-nous des niveaux de conscience dansiversau
dont, apres tout, nous ne sommes pas les Crégbeursen
posséder |'exact inventaire-u‘'une conscience, de nature peut-
étre inconnue pour nous, surveille, guide, protegeustodit,
fovet, protegit, visitat atque defendile-moindre brin d'herbe ?
Ce « gardien » de nos compagnons inférieurs dacsenen
« réalise »-t-il pas consciemment la beauté, k jmiais aussi la
douleur et I'espoir ? S'il en est ainsi, nous pons; tous décou-
vrir, au sein de la « nature », non seulement caremisere et
douleur, mais aussi la conscience de ces états utofréemis-
sement universel d'attentive présence et, par qoesé
d'authentigues gémissements : la douloureuse eatpectdu
cosmos. Sur la tradition judéo-chrétienne en matde provi-
dence naturelle par les Anges, nous renvoyons deteurs
désireux d'épuiser si l'on peut dire !— cette question, a
I'inestimableService of Angelde Latham, paru a Cambridge en
1894, et au trés dense petit volume du kabbaliateotique
Gabriel HuanDiscours sur le Royaume de DjeRaris, 1928 ;
d'autres fils de I'Eglise, eux aussi « ferrés » Kabbale,
pourraient étre utilement consultés : les PereKikher, S. J.
(Edipes Aegyptiaclset E. SabathierL(Ombre de la Sagesse
universell¢ ; plus pres de nous, le rabbin Drach, anobli par
Grégoire XVI, qui le nomma bibliothécaire de la Pagande
(Harmonies entre I'Eglise et la Synagopu®uant a Peterson,
Das Buch von den Engelbeipzig, 1935, effleure a peine le réle
cosmoarchique des hiérarchies spirituelles.

Un Catholique peut-il admettre cette part prise |esr
Anges— « gardiens » en l'occurrence aussi la destinée des
« choses » sensibles ? Laissons, pour plus dempredk parole
au Docteur angeélique : « Les Anges régissent Esiétres mate-
riels ; cela, non seulement les saints Docteuffarfeent ; mais
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encore tous les philosophes qui tiennent poursterce de
substances immatérielles » (la, Qu. 110, art.|Bst, d'ailleurs,

« convenable que la créature spirituelle évertuphgsique »
(ibid., ad primum). Aussi, la Sagesse divine « a-t-elle préposé
des régents variés a la variété des chosésd)(; et voici une
précision : « Les Vertus, ce sont tous les Angdasrégissent
I'univers purement matériel »bid.). On peut donc dire sans
crainte d'aborder aux rives de la témérité quauk éntiere, la
nature physique est administrée par les Angesx. raains
desquels les étres matériels sont comme des insttsm La
forme substantielle, préedominante pour la réabsatiesphéno-
menes matériels, est due a la force (influx owarice wvirtus)
des Anges ; la nature physique, en vue d'étre rimée” obéit
aux Anges »ibid., art. 2). Cette « providence angélique est
universelle : elle s'étend a toutes les créeatur@emelles. C'est
au point que les Saints et les philosophes s'aenb&al dire que,

si tous les corps sont régis et gouvernes pardeid&nce divine,
c'est par l'interinédiaire des AngesDe(Verit, qu. 5, art. 8).

St. Thomas ne fait d'ailleurs que s'insérer daotetone
famille de témoins. C'est d'abord Origene, a praho€hapitre
XXIl au Livre des Nombres : « LeAnges ont a s'occuper du
monde ; ils régissent les bétes, président a Esaace des ani-
maux, a la croissance de I'herbe, des arbresiktuta de tout le
reste ». St. Jérdbme, dans son commentaire sur BI1ag&;27—
lecon huitieme au ®3Nocturne de Matines, le FvDimanche
apres I'Epiphanie- écrit audacieusement : « Ce texte nous en-
seigne que toutes les créatures ont une connagssiecte, une
perception diCréateur. Il les a, en effet, gourmandées ; Il eur
commandé, et Celui qui leur donna Ses ordres, eltesnt la
connaissance, la perception. Non, certes, commadinent les
hérétiques, parce qu'elles seraient toutes ani(déeges de vie,
voire de conscience), mais de par la (toute-puisyanajesté du
Créateur : notre présence les laisse insensibiesesimpres-
sionne pas ; la Sienne, oui ».

St. Augustin affirme, au®3raité de la Trinité, chap. 5, que
« tous les corpsont d'une od'autre maniere regis par un esprit
doué de vie et deison ». Et, dans un autre endroit : « A chaque
étre visible erce monde, une présence angélique est préposee »
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(au titre 83 deuestionsqu. 79). Et il ajoute : « Dieu opere
directement pour réaliser certaines choses, pamgheel'illu-
mination et la béatification des ames ; pour désgjtle Créateur
use de creatures exécutant Ses volontés : par é&xegpooir gou-
verner le peuple des moineaux, faire exhaler au $on odeur,
déeterminer le nombre de nos cheveuxod(, qu. 62)... Dans le
quatrieme de sedialogues,ch. 5, St. Grégoire le Grand atteste
qu' « en ce monde visible rien ne se meut sinong#uche-
ment et sur l'intervention d'une créature invisibleEt St. Jean
Damascene e Fide orth, 2:4), bien qu'il ne parle que du
Diable : « C'était I'un de ces Anges qu'on apdekeVertus, et
qui dirigent tout 'ordre terrestre », c'est-a-ded¢onctionnement
du monde visible. Dés lors, I'angoisse et la daulpurement
ontologiques, objectives, chez certaines créatuessenties par
d'autres (mais sans conscience réflexive), devignsabjec-
tives, en vertu de la charité surnaturelle, chezrlendi rectores
angeéliques.

LE CHAPITRE VIII AUX ROMAINS

Relisons maintenant ce fameux chapitre 8 de I'Ep@itrx
Romains :

VERSET 19. — « La création attend avec un ardesit ¢t
manifestation des (hommes comme) fils de Dieu »., Qasi
nous sommes, d'ores et déja, enfants de Dieu,ecaaus serons
(un jour, non plus obscurément, mais face a faca)pas encore
été manifesté ; nous savons, toutefois, qu'au tedepsette
manifestation, nous serons semblables a Lui-ménmmoire
modele céleste (1 Jean, 3:2). Se référant au Ps&&nTe —
homines et jumenta salvabisSt. Augustin commente : « Les
pierres elles-mémes attendent leur salut ». Au rReali48,
phénomeénes naturels, plantes, bétes sauvagesadtibeent a
I'envi Yahweh ; chez Isaie, Dieu Lui-méme proclant&orifi-
cabit Me bestia agri..A Ninive, « bétes, boeufs et brebis » se
joignent au grand je(ne propitiatoire des hommessemble,
« hommes et bétes crient vers Dieu avec force,éseuchent
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chacun de sa mauvaise voie », si bien que « Dieaewju'ils
faisaient, commenits se détournaient de leur mauvaise voie » ;
et Il eut pitié de Ninive, « la grande ville, pamge'elle contient
plus de 120.000 hommes incapables de distinguerdi®ite de
leur gauche, et des animaux en grand nombre »<J8n&10 et
4:11).

VERSET 20. — « Car la création — littéralement créa-
ture, présentée comme un seul et méme objet de la nosdeic
creatrice — a été soumise @de, non de son propre gré — donc,
sans qu'elle ait elle-méme péché — mais a trayens/inter-
meédiaire de, celui qui I'y a soumise ». Le gredeodia ton
Comment rendre cette nuance ? C'egtelelatin, avec l'accusa-
tif, qui n'équivaut pas le moins du monde a |'abtBagent, mais
indique, si I'on peut dire, une instrumentalité «dgassage »,
comme dans : Pour se rendre d'Amsterdam a Paiiagitipasser
par Bruxelles, dondia, pet.. Ce per n'est pas loin déin avec
I'ablatif : il en garde bien la connotation d'imreane, mais
comme un moyen plutét qu'une fin, comme une voikerAa
Dieu per Christum Dominum nostrynt'est trouverdans le
Christ un chemin creux menant au cceur méme du Ré&e.ne
rend mieux cette double notion d'immanence en \ugedrans-
cendance que le voyagar fleuve : c'estdansses eaux qu'on
navigueversla Cité dont il baigne les rives. Ainsi, fer des
formules pauliniennes (et liturgiques) estid comme l'agir a
I'étre, l'acte a la puissance, l'effet a la caBse.«explique » lin
et en rend compte. Nous sommes saulasper, doncdansle
Christ, par son intermédiaire, en passant par duravers Lui,
parce rien ne se passe en Lui sans retentissemenbgs, qui
partageons sa hature et sa vie. S'll n'était as ne serions pas
sauves ; dans le schema de la Rédemption, telagi'éternel-
lement décrété, le Pére nous pardoenelésus-Christ, parce
qgu'll nous retrouven Lui, nous rejointen Lui parl'at-one-ment
par la rencontre et symbiose théanthropique ; dt sque le
Christ est le point de tangence humano-divin, meéedraet fron-
tiere : il faut passepar Lui (les Gnostiques faisaient remarquer
que Stauros la Croix, signifie aussi lapalissade la limite-
frontiere, I'entre-deux-mondes). Mais nous avions d'abord éte
perdus par Adanper, en lui, « a travers » lui. C'est ainsi que la
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creation tout entiere, qui aurait dd se trouvemssa, par Adam,

en lui,dia comme dit I'Ap6tre, donc par son intermédiaire, Ipar
chemin d'Adam, par son truchement, a Dieu, a I'Aule, a la
Plénitude de I'étre, de l'agir et de toute réalite sorte qu'aux
percussions humaines elle rendit un son « pleinl'a été, au
contraire, awide, selon le grec de St. Paul, si bien qu'elle rend a
I'auscultateur un son « creux » (cf. Gen, 1:26.28-218-20).

Bonne en soi, essentiellement, dans la penséeedtn
dans la nudité de son étre intimé création, qui posséde son
étre comme Dieu l'a voulu, se trouve pervertie, pas ontolo-
giguement, mais « économiquement », et, du falthdenme et
par rapport a I'hnomme et au rble que I'hnomme joeed'univers
et Dieu, appelée, comme anthroposphere, a devéumsr qu
moins directement l'outil familier, le « quasi-cerp d'une
humanité déechue, déserteuse, reniant sa médiatianjssion de
« messie collectif »djxit Soloviev).

La voila donc soumise atde,au creux, au « trou d'étre »
— mataiotéti — un thomiste dirait sans doute : & la pprés-
sanceen tant qu'elle s'oppose a la puretd'atge. C'est donc au
non-étre — en tant que, précairement campé damnstd'ace pour
s'étre cramponné au don divin, comme un voleur ra kadin
(Phil, 2:6), il tente, en sa naive outrecuidaneend devoir rien
gu'a soi, comme s'il était l'aséité en personne'est, dis-je, au
non-étre posant a I'étre, abusant de la patiende ¢ condes-
cendances divines, incarné dans le genre humaiestqiesor-
mais asservie la création, ear I'homme —dia, per— a Satan,
nom personnel du néant, ou plutdt, puisqu'il noestine limite
ou s'évanouit toute pensée, au vertige du néantardi-
gravitation ontologique, a cette contre-attractjom fuit le bien,
valeur positive, I'étre.

Le monde entier se voit ainsi voué a la « perditmn de
la face de Dieu » (2 Thess, 1:9). Sans I'hommerdation se fit
stabilisée dans sa plénitude (recue, particippalsgu'il a, par le
péche, effectivement préfere le relatif a I'Absdh,partie au
Tout, le négatif au positif, le précaire au nécessadres sens
propre » a la soumission plénifiante qui fait poer a I'Etre:
pour cette raison la nature, dans la mesure mémbieu |'a
creée pour I'homme, comme une espece de « famjldanimal
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domestique, de complément para-humain, voire duasiain —
I'hnomme devant, aussi bien, s'assujettir finalemdatcréature »
pour y trouver de quoi se realiser lui-méme a fur y pren-
dre les éléments complétant sa propre manifestpticiaite — la
nature, dis-je, participe dans cette mesure mémedachéance
de celui qui est en quelque sorte sa « téte »asuwnet sa voix.

D'ou l'attente universelle : et des Anges, quealatdinal
des élus réjouira, nous dit St. Grégoire le Gramd@mmentant
Luc, 15:7, parce gu'il comblera les vides laissé<ial par la
chute des esprits pervertis (cf. Apoc, 12:4) — Mestyrs et des
Saints, parce gue « sans nous ils n‘obtiennenbgaerfection »
(Hébr, 11:39-40) : formule inspirée, d'une incaktlé portée
pour évaluer ce qui revient a l'individu et a lancounauté dans
une piété authentiguement chrétienne — attente),ehi monde
subhumain que doit transfiguréomnia renovode la « fin »,
c'est-a-dire dibut

Or le signe de cette attente, de cette nostalg@amque,
son expression, c'est la souffrah@&itdt que les hommes seront
vraiment, effectivement, « actuellement », les diésDieu, sitot
que rayonnera leur gloire et s'effectutrar épiphanie -nova
nos immortalitatis suae reparavit la création trouvera dans
I'affranchissement de I'espece le principe de sarprpaix par
son achevement. Elle sera, définitivement, « actpaositive,
libérée de la moindre hypothéeque du « vide », dauxrdes
limites privatives, du moins-€étre qui est un nore&tlu devenir.
C'est e'homme et « par » luper hominem« a travers » lui et
a cause de lui, qu'elle est maintenant soumise,papmature
(comme l'imaginaient les Gnostiques), mais pardacti a la
vanitas,a lamaya Car, dit a 'nomme Elohim, « le sol est maudit
a cause de toi », jusqu'au jour de l'universellsganese, de la
« remise en place deutes choses, quandl'ordre sera restauré
— c'est, dans I'hindouisme, la notion dlvarma— quand ce qui
est premier dans ce monde subversé sera dernidgceeters,
quand « il n'y aura plus de malédiction », de naafédr{, dans
les« nouveaux cieux » et la « nouvelle terfe »

La Chute a donc ravalé la nature inanimée et anangee
condition instable, inférieure ; elle I'accule aurction qui dé-
ment son étrgar exemple : I'utilisation guerriere, meurtriete,
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substances faites pour contribuer a répandre la; \0e, le pire
des mensonges, equivalant au suicide — non suugderfciel
plan biologique, mais sur celui détre méme — c'est le
« mensonge ontologique », daguel on s'aliene au profit d'un
fantdme, reniant sa propre essence, offrant cen@ue réel en
sacrifice a l'illusoire. Il résulte de tout ce quecede, par conse-
quent, que si Diea permis qu'Adam déséquilibre la création,
c'est ...

VERSET 21. — ... « avec l'espérance que la creagim,
aussi, sera délivrée de la corruptibilité asseavits », de cette
fondamentale précarité, pour entrer « dans lalébglorieuse
des enfants de Dieu ». Ainsi, I'équatiservitude= corruption
s'oppose a I'équatidiberté = gloire. On passe de la premiere a
la seconde. Aussi, ce verset exprime-t-il un mowa :apo
eis comme dans 1 Pierre, 2:9 : « Il vous a appdé&sténebres
dansson admirable lumiére », qui est le Fils ; Il veuiit sortir
du Vieil Adam, pour vous incorporer au Nouveau. Blawici,
dirait Pascal, « au rouet ilii in Filio ! C'est la Paque finale,
Pesach le passage définitif, que St. Paul annonce ici. Nou
serons alors tous affranchis de lillusoirmaaias = vide,
creuse) maniére de vie que nous tenons de nos @@ eux,
d'Adam (1 Pierre, 1:18), puisque nous serons ue€stiau réel,
derechef configurés a I'Acte Pur, incarné en J&uist. A tout
instant, les textes liturgiques de I'Eglise byzamtiopposent,
s'inspirant d'ailleurs des Peres grecs, la « cohilifg », I'em-
prise du néant sur I'étre, I'essentielle et conglnfatigue onto-
logique de tout ce qun'estpas I'étre, mais I'a seulement — et que
nous devons a la Chute — a I' « incorruptibilitéée dans le
tombeau du Christ (1 Cor, 15:42). A la traite quéetam nous
avons tous signée au non-étre — tous, sauf Mauie pgéfigura
Jérémie (1:4-5 ; cf. Luc, 1:15 ; Jean, 10:36) Prdavidence fait
perpétuellement opposition, et de cet équilibrevigra cette
mort vivante que nous nommons le devenir. Maisndu@auma-
nité sera devenue, sans possibilité de rechute malisonnée de
Dieu » (Eph., 2 : 19), la nature, qui est la mamnde 'homme,
aura part a la liberté glorieuse de celui-ci.

VERSET 22. — « Car nous savons que, tout entiere, |
creation gémit ensemble et souffre ensemble, gémsouffre
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comme un seul étre, comme une sektisis ou créatureles
douleurs de l'enfantement », préalables a Il'unellerspalin-
génese. Ce n'est pas sans raison que |I'Esprit+8altiplie cette
derniere métaphore — si c'en est une — chez Idadares le
Nouveau Testament, car les créatures ne font guieniter les

« ineffables gémissements de I'Esprit » créatauellgs expri-
ment, pour la pluparfjon loquendo sed morientjmn pourrait
ajouter :et patiendo car subir, souffrir, c'est tendre a la mort,
c'est mouriiin spe inchoativement. C'est une suggestion d'Ange,
et donc « reconfortante » (Luc, 22:43), que deirge du sein de
nos plus intolérables épreuves — et nous-mémeg,9éat, en
avons retiré force et lumiere au camp nazi de Bleek — que
ces souffrances, apparemment fortuites, meéritéatues, sitot
gu'on les accepte et s'y abandonne sans cherchgrpater la
justice de Dieu, a en inventorier le mystére, daewent en
guelque sorte « imméritées » et font partie degmigsements
inénarrables » de I'Esprit. La poignhante com-pasdio Mystere
de Jésus prend ainsi figure de rachat cosmiquke :est d'une
autre envergure et profondeur que la « piti€ cosmieg du
bouddhisme !

Dans St. Matthieu, le Christ annonce le « débutaffees
puerpérales » (Matt, 24:8 ; Marc, 8:13) ; le sielgeJérusalem
n'‘en est qu'un symptdme. Mais le Seigneur applaussi la
méme image aux prodromes de sa Parousie (Jear()-26)y2
Cette apothéose de la création, inaugurée paathation -ecce
ancilla Domini,dit par Marie toute la nature — trouve son expres-
sion prototypique dans lpassage(la Paque) de la Croix a la
Résurrection ; aussi, St. Pierre montre-t-il auisJie Messie
« délivré des affres puerpérales de la md@Actes, 2:24) ; car la
mort, nous l'avons vu, est le vestibule ténébrea¥advie :mu-
tatur vita, non tollitur Et, dans la mesure ou chaque membre
reprend a son compte les actes salvifiques du @kah, 14:12),

il éprouve a son tour, par l'effet d'une réevergidue a la
koinénia(1 Cor, 2:26 ; 2 Cor, 11:29), ces douleurs de l'enfan-
tement :teknia mou, hous palin 6din& ma progéniture, dont
j'accouche avec douleur a mon tour » (Gal, 4:19 Cal, 1:24).
C'est d'ailleurs toute I'Eglise, la « Dame d'écttavec ses
enfants » (2 Jean, 1), vivante et vivifiante Expgoh, Attente
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unique depuis la création du monde jusqu'a sa comsadion,
soupir vers Dieu de l'univers, qui « s'exclame garte, en plein
travail et dans les affres de la parturition » (&pd2:2).
L'homme, dans ce concert d'une tristesse faite laojmie, n'est
pas isolé, et I'humanité déchue, visitée par himpthropie et la
bénignité de Dieu » (Tite, 3:4), a pour symboleixn « ville
immense, ou sont plus de cent vingt mille hommesapables
de distinguer leur droitde leur gauchest des animaux en grand
nombre», sur qui Yahweh proclame formellement gu'll « S'af-
flige » (Jonas, 4:11). C'est donc ensemble, commseul étre,
que la créatiomout entiere- «la créature », synthétise St. Paul,
comme s'il n'y en avait qu'une seule — souffreéatig Et, pour
gu'on ne s'y trompe pas, pour qu'on associe I'hoeirfaenature
dans un commun, dans un indissoluble destin, #posiste :

VERSET 23. — «Et non seulement (la création sub-
humaine), mais nous aussi (les hommes), qui awsEémices
de I'Esprit » régénérateur et rénovateur — d'aetngsossederont
donc les fruits mdrs, ultérieurement, « en leus@a»,par nous,
en nous, a traversnous, comme ils avaient été « soumis au
vide » de méme fagcon ? — « nOUS gémissons en némem»,
au plus profond de notre étre. De par la Chutesrsmmmes
nous-mémes, essentiellement, attente et gémissenexuta,
quaesumus, Domine, potentiam Tuam, et'Yeni Amen ; veni,
Domine JesyApoc, 22:20). « Nous guettons anxieusement, en
effet, I'adoption, c'est-a-dire la réedemptionndére Corps ».

C'est, en effet, par notre « corps », par touteenoie
physique et animale, que nous appartenons au memgsgein
« travail ». Mais les dons d'En-Haut qui nous digtient de cette
« créature » (ou création), sans toutefois nouségarer, nous
constituent les prémices de I'Esprit ; c'est damaeus gu'elle
prend conscience, de facon réflexe et parelem cognoscere
causas du grand cri d'appel qu'ellestdepuis la Chute : « Ré-
pandez, Cieux, votre rosee, et que la Nuée (czliméme du
Thabor et de I'Ascension) fasse pleuvoir le JusteAlors, la
terre maudite et frappée de stérilité, incapablepeluire les
fruits annoncés par les bénédictions génésiagaasgt depuis
I'Eden, s'ouvrira derechef a la fécondation de ptEspour
enfanter le Sauvetfr
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Mais, en fait, le salut ne nous est communicabke pprce
gue ce Sauveur a fait de nous son Corps en Seargiéti-
méme d'un corps pareil au nétre. Il nous sauvena tlmus, pour
peu que nous Le laissions faire, et tout entier§h@ss, 5:23) :
I'adoption,l'acces a la filialité humano-divine, la greffe favie
trinitaire, n'est compléte et donc pleinement abté, pour
I'Apotre, qu'avec laédemptionde NOTRE Corps, au singulier,
littéralement le Corpsde nougous, notre Corps unique et com-
mun, le Corps que tous ensemble nous formons (110d27).

Et voyez : comme nous-mémes sommes le Corps du
Christ, ainsi la nature tout entiére sert de « gor@ I'humanité ;
elle attend notre déification, mais celle-ci semnatiomplete sans
la sienne, bien entendunutatis mutandigcf. Rom, 8:23). Main-
tenant,que par « corps », on entende l'organe mystique par
lequel Se répand et Se communique Jésus-Chrisghsk — ou
la forme physique par quoi s'exprime chacun de rswsle
« plan » matériel, voire pour certains l'anthrop@sp, prati-
guement, la portée générale du texte pauliniere riestmnéme.
Car, de toute facon ....

VERSETS 24-27. — « Nous ne sommes, en effet, sauves
gu'en espérance », jusqu'a ce que la « restaurddotoutes
choses » ait conformé tout l'univers au Verbe, swodele.

« C'est ce que nous attendons avec patience. étanadint,
I'Esprit vient en aide a notre (congénitale) fasbke; car nous ne
savons méme pas ce gqu'il nous faut demander, denprieres,
pour nos plus essentiels besdéiFoutefois, I'Esprit Lui-méme
prie pour nous par d'ineffables gémissements. kti Qai sonde
les coeurs sait quels sont les désirs de I'Espragavoir qu'll
intercede pour les Saints selon Dielkkata Théonsans l'article
(comme dans Jean, 1:1), donc de maniere divingnsiar du
Théossans l'articleho, du Logos, du Christ notre « téte », notre
Ainé (cf. Jean, 1:1).

Telle est, en effet, la déechéance de 'homme + ehahde
en lui — qu'il en ignore la nature dans sa tragicgsdité :ab
occultis meismunda m&'! |l faudrait étre Dieu pour connaitre
vraiment le péché ; I'Etre, pour juger trans-lumeat (d'un oeil
parfaitement « sain », dirait Jésus) la nostalgie neant,
I'absurde, I'effarant mensonge de la mort désirablde la vie
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repousséd. Nous ne connaissons, qu'abstraitement, du dehors,
le besoin fondamental de notre-nature ; seuleRélelation et
la grace, qui la prolonge en nous, nous illumirentmalgré nos
ténebres intérieures, font naitre en nous, avprelesentiment de
la majestueuse Beauté divine et de sa pureté, scubkoupcon
du péché qui la souille. Sans notion pratique devdkeur
supréme, sans connaissance concrete, gustativée sage
I'amour divin — bien entendu, il ne s'agit pas ddewotion sen-
sible » — sans cette science de Dieu comme Bienesain,
Perfection adorable et digne d'étre aimée pournefime, sans
cette science, dis-je, qui ne devient opérantéarfde qu'apres
s'étre assimilé tout notre étre et s'étre elle-méfeatifice a
nous, comment veut-on que I'homme, ignorant dénlienten-
dresse et miséricorde de Dieu, ou se bornant #épéter la
formule comme un enfant anonne sa lecon, se reowigte de
ce que représente le refus de cet amour infini ?

C'est donc I'Esprit qui nous apprend ce qui nousgqua
pour étre vraiment nous-mémes, c'est-a-dire déabdes enfants
du Tres-Haut —quoniam Ipse cognovit figmentum nostrum
(Psaume 102:14) — et qui, de notre nature inenestiee,
rocailleuse, stérile, fait jaillir 'eau pure d'appel, d'un « geé-
missement », d'uaténagmorqgui la dépasse Abyssus Abyssum
vocans.C'est Lui qui désire en nous, et répond a ce dégst
Lui qui demande a Dieu, comme Dieu seul peut leefaju'il y
ait « des Saints »qui secundum Deum postulat pro sanctis
(Rom, 8:27) — donc gu'en nous l'univers entier decg l'apo-
theose, soit « conformeé a l'image du Fils, preméd'un grand
nombre de fréres »id., 8:29).

On comprend, des lors, que, pour St. Pathut soit bon
de ce que Dieu a créé », bon en soi malgré toyipet nous
aussi, si, ouvrant nos coeurs a I'Esprit regénédraterénovateur,
nous usons des créatures « avec action de graCes =tout est
sanctifié par le Verbe (créateur) de Dieu i®, quo omnia
constant « et par la priere », qui configure les hommes a ce
Verbe incarné (1 Tim, 4:4-5). Ainsi, ce qui fut éréon l'est
resté ; mais, par la faute de I'homme pécheur @ugs unit une
symbiose décretée le Sixieme Jour) l'action de aréatures
bonnes (du moins a notre égard et, des lors, ailies) est
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aujourd’hui dépravée : le monde entier conspireoabore a
notre mort (spirituelle et temporelle).

Il faut donc « sanctifietout» ; mais l'initiative de cette
universelle conversion doit partir de 'homme, €rmpices de
I'Esprit ». Inversément, signe évident de l'unitsmgique, les
creatures contribuent en retour au salut de 'homme

Tout a valeur sacramentelle ou sacramentale —aoonme
I'imagine Carlyle dan&artor Resartusimmeédiatement, de par
le seul fait de sa présence « naturelle », maidephrais de la
surnature gracieusement communiquée a I'hommeaetup a
I'univers qui la recoit a sa maniére et suivantaaacité — tout
estdoncsignaculumde grace — au sens, non « technique », mais
général, du mosignaculum(« la Nature, disait Mason, est un
sacrement »).tout, jusques ey compris l'union sexuelle (Eph,
5:23-32; 1 Tim, 2:15). L'Eglise orientale, en saésologie —
éparse, moins systématisée que la notre, moinseosgd en
formules définitives, erschibboleth(Juges, 12:6), mais prodi-
gieusement riche en suggestions, orientationssiafls, sym-
boles, intuitions dans la pénombre et « nuées lenses » —
cette Eglise — pour autant qu'on puisse parleredwrEglise »
séparee, détachée, vivant dans le Corps mystiqueneaun rein
flottant dans I'organisme humain — cette Eglisacgd@ toujours
fort insisté sur cette coopération salvifigue dusmos,
précisément en partant du fameux chapitre huitidm&Epitre
aux Romains.

Pour nos freres malheureusement séparés — malheu-
reusement pour nous comme pour eux — les Sacrements
associent la nature entiere a la déification demdnité ; telle
est, par exemple, a leurs yeux, I'éminente digeréaturelle du
pain et du vin, que Jésus-Christ entre avec cestautes dans
un rapport intime qui les fait, avant nous et l@atendu dans un
autre sens gue nous, acceder par une sorte ddiguaason
sacrificielle & la gloir€ : elles aussi « diminuent » pour qu'll
« croisse » ; ces aliments terrestres sont commm@mEurseurs,
des Jean-Baptiste du Christ eucharistique. Tetléaes gloire a
venir », qui fait palir « toutes les souffrancestenps présent »
(Rom, 8:18). Car notre Iégere affliction du momeatuel pro-
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duit pour nous, au dela de toute mesure, un pdeishe de
gloire » (2 Cor, 4:17).

THEOLOGIE DU PSAUME 148

La nature entiére doit donc enfanter ; que metatetau
monde ? Comment concevoir concretement l'acconeplisat
de Romains, 8:22 ?

Cette fois encore, comme si souvent, la Parole2sawous
apporte les plus enrichissantes, les plus suggsst&ponses, a
condition de la traitecomme une vivant& plus subtile qu'au-
cun glaive a double tranchant », « pénétrante«d&noueuse »
de nceuds gordiens (Hébr, 4:12) ; comme une Reieesouve-
raine, mais orientale et patriarcale, nous congseriecces a sa
majestueuse et quotidienne familiarité ; de sode gous la
vénérions et l'aimions, cette incarnation de lfetlbe Sagesse,
cette Parole du Verbe, comme un universel éch@slesdChrist,
comme une Présence aussi plénifiante et vivifiardiesa fagcon —
gue l'eucharistique ; comme usemenceaussi (Luc, 8:11), des-
tinée a germer, a croitre, a se déevelopper, argd@paa « porter
du fruit » jusqu'au centuple (Matt, 13:23), et n@wnait a
repéter Newman, « a rester inerte, immobilenetuable au
bord du chemin, comme une borne milliaire, ou &aesmettre
d'une génération a l'autre, comme un paquet ferrigest pour-
quoi S. S. Pie XIl, dans son EncycligDevino afflante Spirity
recommande &ousles Catholiques lméditationréguliere de la
Sainte Ecriture....

C'est, en l'occurrence, le Psaume 148 qui va diahons
renseigner. Son théme, comme celui du Cantique dans
Fournaise (Daniel, 3:52-90), tient en ces quelquess :Vous
toutes, ceuvres de Yahweh, bénissez Yatidegtel, 3:57).

Cet hymne des créatures n'a rien de métaphoriguenS
est qui ne peuvent s'exprimer par la parole etlpachant,
comme font les hommes, ni par l'invisible lumiéeela connais-
sance extatigue, comme font les Anges, leur existeméme est
un témoignage, leur seule présence atteste sa,dgair louange
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est ontologique elles sont elles-mémes lele Deum

Car « les cieux proclament la gloire de Dieu, efirl@a-
ment atteste I'ceuvre de ses mains. Le jour clameuaul'action
de graces, et la nuit la répete a la nuit. Ce pastun langage,
ce ne sont pas des paroles, dont la voix ne seitepéendue.
Leur son parcourt toute la terre, leurs accentd yaosgu'aux
extremités du monde » (Psaume 18:2-5). Et « lefeqens
invisibles de Dieu, son éternelle puissance etigaitt, sont,
depuis la création du monde, rendues visiblestlligence par
le moyen de ses ceuvres » (Rom, 1:20) ; les cieusigunes sont
donc comme une parabole — mais réelle et vécue -€ede
Royaume du Christ ou « les justes brilleront contengplendeur
du firmament, et les guides des justes comme dafe®t»
(Daniel, 12:3). Image d'ailleurs reprise a son cianpgar le Sau-
veur Lui-méme : « Dans le Royaume de leur Pérejustes
resplendiront comme le soleil » (Matt, 13:43). Cele® de
Justice, nous savons par Malachie quel Il est.

Le Psaume 148 comprend trois parties, comme dieslle
Cantique dans la Fournaise : I'hymne des cieuxséierl-6),
celle de la terre (verset 7-10), enfin celle desimes (versets
11-14). Ces trois parties correspondent aux trorssidns du
monde angeélique, auxquelles fait allusion la Codlede la
Messe du 29 septembre :ut, a quibus Tibi ministrantibus in
coelo semper assistitur, ab his in terra vita nastnuniatur
[accordez-nous d’avoir pour protecteurs, dans neikeesur la
terrel,6 Ceux qui sans cesse vous entourent et vwrusrg dans le
ciel]™.

Le premier groupe comprend les sublimes Espritaiseg
tiennent toujours devant Died’s Séraphins (Isaie, 6:2-6), Ché-
rubins (Ezéch, 1:5 et 10:1-21) et Trones (Col, 1;18poc,
4:2.10; 5:1.6.13; 7:15; 22:3). Viennent enslegetrois choeurs
a qui la Providence confie la régence de l'univagsique,
« esprits de l'air » (Eph, 2:2), c'est-a-dire antact méme de
I'anthroposphere, de notre « terre » — car il ¢de®ons comme
de mauvais — et ce sont les Dominations (Col, 1#ph, 1:21),
Principautés (Col, 1:16 ; Rom, 8:38 ; Eph, 1:2B:80) et Puis-
sances (Col, 1:16 ; Eph, 1:21 et 3:10). Sont epféposes au
service des homm#s: Vertus (Psaume 102:21 ; Rom, 8:38 ; 1
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Cor, 15:24 ; Eph, 1:21 ; cf. Matt, 24:29), Archasge Anges
(Tobie, 13:15 ; 1 Thess, 4:16 ; Jude, 9 ; 2 Esdta&8 ; Apoc,
15:1.6 ; 16:1 ; 21:9). N'oublions donc jamais ge® &ppels du
Psaume et du Cantique, lorsqu'ils s'adressent r@atuces visi-
bles, ont un message aussi pour leurs régissegnades spiri-
tuels. On ne peut songer a traiter ici des Argjeprofessqg on

avait achevé d'écrire ce manuscrit lorsqu'on détiowavec

enchantement trois ouvrages modernes qu'on ne g&s€z
recommander : les livres de Latham et de Petexd®a, men-
tionnés, et les deux notes sur les Anges, damsence et
Prophétie de Paul Claudel (Fribourg, 1942).

Voici maintenant lePsaume 148 :

Hallelou-Yah!Louez Yahweh!

1. Louez Yahweh des cieux, louez-Le dans les hauiefurs
Daniel, 3:56) !...

Il s'agit la du monde « céleste », c'est-a-direnplaent et
définitivement uni a Dieu, de la Jérusalem d'EntHgue doit
rejoindre I'Eglise d'ici-bas pour ne plus faire @wdle qu'une
seule « Cité du grand Rot%L'Epitre aux Hébreux voit celle-ci
composee, entre autres, de « nombreux milliersg€am. Ces
« cieux », que mentionnent plusieurs Préfaces tie haturgie
(Caréme, Croix, Ste. Vierge, St. Joseph et Commusos) cou-
ronnés par les « cieux des cieux », les spheressiales du
Gloria in excelsis c'est-a-dire les plus éleves des choeurs
angeliques : Séraphins, Chérubins et Trones. Ohggedeman-
der, d'ailleurs, si les « cieux des cieux », quaissmt au monde
angéliqgue comme amonde est a l'univers physique, ne seraient
pas identifiables aux Sephirdth de la Kabbale, dmrhéologie
chrétienne nous a fourni I'équivalent sous la foomentale de
« énergies » intradivines, et plus particulierenaninystérieux
groupe des Trois Premieres : Kethér, Binah et Khakh..

A Yahweh-Tséba6th, « Seigneur des armées » célestes
des astres innombrables et des esprits qui lesseEgi lesnundi
rectoresd'Eph, 6:12 ; car, s'il en est pour prétendre au go
vernement du monde pour le compte de la « puiss@eEdéne-
bres » (pbid. et Col, 1:13), d'autres sont en possession ou du
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moins menent la contre-offensive au nom du « RoyadmFils
bien-aimé » (Colibid.), et lesmundi rectoresl'en-bas usurpent
leur titre, tout comme leur chef, « dieu de cet ¢d@ Cor, 4 4 ;
cf. 1 Cor, 8:5) — a Dieu donc, reotre Dieu (1 Cor, 8:4.6), la
« troupe de la milice céleste », appartenant aératthies infé-
rieures, dédie la gloire qu'll recoit, face a fadesexcelsj la
gloire qu'a jamais Il possédm eux, dans leur nature fixée par
leur choix primordial, dans leur vie surnatureliens tout leur
étre, devenu pure adoratiolN excelsigLuc, 2:13-14).

2. Louez-Le, vous tous, ses Anges ; louez-Le, votsstou
ses armeéeff. Daniel, 3:58) !...

Comme « un fleuve de feu jaillissant de devant Yelinw
mille milliers Le servent, une myriade de myriades tient
devant Lui» (Daniel, 7:10 ; cf. Apoc, 22:1). On sait déja cequ
signifie dans la langue biblique, cette derniengression. Ainsi,
ces « armees »Mahanaimou camps,dans Genese, 32:2 ;
Tsebadthen 263 autres passages de I'Ancien Testament), qui
sont a la fois les astres constellant la volUtestélet les purs
esprits veillant sur eux, ont, elles aussi, patatmn, plutdt par
écho du Verbe, leur étmd Deum comme, suivant la Genese,
Dieu a voulu qu'Eve l'etad virum et, d'apres le chapitre cin-
quiéme de I'Epitre aux Ephésiens, I'EgtiseChristum

3. Louez-Le, soleil et lune, louez-Le, vous toutes)es
scintillantes(cf. Daniel, 3:62-63) !...

Job nous révele déja que « Betresdu matin chantent en
cheeur, ledils de Dieuclament leur allégresse ». Les Septante
ont : lesAngesde Dieu, et I'on ne peut s'empécher d'évoquer ces
« fils de Dieu » de Geneése, 6:2, en qui les plaseas Peres ont
VU souvent, comme en Job, 1: 6 et 38:7, des Argasi, dans
cette Liturgie cosmique, I'Ecriture associe étragat, jusqu'au
parallélisme « positif » (généralement, en hébumonyme
d'identification), les étoiles et les hiérarchig&ituelles qui les
régissent. Dans quelle mesure ce que nous appe#onss notre
ignorance les « lois naturelles » — gsicette dame, la Nature ?
— correspond en realité a des actes de consciexjgeme la vie
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de certains chceurs celestes, c'est ce qu'il sergtessant
d'étudier, méme chez des auteurs non-catholiqu@s wnon-
religieux. La tradition kabbaliste tient, quelquartp I'insertion
dans le cadre du temps et de l'espace pour uneijpaiion des
creatures a la vie de certaines hiérarchies sgileis dont |'es-
sence serait, précisemengtd sinon principe ultime, du moins
source immeédiate du Multiple, du Nombre, du Tendes|' Eten-
due, de I'Espace, etc. Sans le moins du monde pron®ncer
sur ces vues, dont on trouve aussi d'ingénieux sgpalans
certaines conférences inédites — mais circulalétat lpolycopié
— de R. Steiner, on peut se rappeler que de pulsspphes,
comme Fechner et Zoliner en Allemagne — et Heijmanm
degré beaucoup moins affirmatif en Hollande — @mté, par
leurs théories panpsychistes, d'établir que leepdées « lois »
de la Nature — indispensables au rationalisme alésme, et
proprement impensables pour l'athéisme — sont llaciause
apparence sous laquelle nous prenons empiriquecoemiais-
sance d'activitées conscientes et délibérées. Cpetligses ne
font que reprendre, a un niveau d'ailleurs trégriadr, les vues,
courantes aux premiers siecles, sur l'action casenjgropre a
certaines Hiérarchies spirituelles. Mais ces ngatigretaient
familieres aux premieres générations chrétiennespguce que,
déja, lI'angélologie juive en professait plus d'uQeiil s'agisse,
en ce verset, de bien plus que d'un astre et diaflite, c'est ce
gu'on voit pour peu qu'on connaisse le double syisthe
solaire et lunaire de la Bible ; nous ne pouvons gférer le
lecteur a des textes comme Daniel, 12:3 ; Mat433:1 Cor,
15:40-41 et Apoc, 21:23-24. Dels passages représentent une
tradition trop constante pour qu'on leur attribuee uportée
simplement métaphorique. L'exégese la plus « lagter» et la
moins anachronique consiste a les interpréter commwen® qui
les écrivirent et ceuwauxquels ils étaient immédiatement des-
tinés.

4. Louez-Le, cieux des cieux ; et vous toutes, eauix, Q
Transcendez les cieyaf. Daniel, 3:59-60) !...

Car « Toi seul, 6 Yahweh, as fait les cieux, lesigides
cieux et toute leur armée ; la terre aussi, et ¢teugu'elle porte ;
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la mer, et tout ce gu'elle renferme. Parce queadnnes la vie a
toutes ces choses, I'armée céleste (qui les rélgis eéeprésente)
T'adore » (Néhémie, 9:6 ; cf. Apoc, 5:13). « PaVvkrbe de
Yahweh les cieux ont été faits, et toute leur arperele Souffle
de sa bouche ; les eaux de la mer, Il les rasseemblene seule
masse if Ipso omnia constapt, (les eaux de) lI'abime, Il les
conserve en réservoir » (Psaume 37:6-7).

Mais ces « eaux qui transcendent les cieux », egistbnt-
elles ? Quand vont et viennent les Chérubins dddehabah,
« le bruit de leurs ailes est celui des eaux abuiedade la Voix
du Tres-Haut, tumultueux comme la rumeur d'un Camp
(Ezéch, 1:24). Or, Jacob, voyant les Anges de Ds&cria :
« C'est le Camp du Seigneur », et il appela ce Mahanaim,
c'est-a-dire Castra (Genese, 32:2-3). Ce fracas des « eaux
abondantes » est donc celui « que font les ailesGierubins,
lorsque se fait entendre la Voix du Dieu tout-pamgts> (Ezéch,
10:5), cette Bath-Kol célébre dans la traditionbialyue, cla-
meur commune des plus hautes hiérarchies spiagjedt qui
proclame la gloire d'Yahweh. Or, la gloiegl extradu Tres-
Haut, dans son resplendissement le plus immeds#it en faut
croire quelques kabbalistes chrétiens, comme Tm&)eReu-
chlin, Postel, Kircher et Sabathier — se manifedéms (et
s'exprime par) les checeurs dont l'essentielle fongctidit le
Pseudo-Denys, consiste a « se tenir devant la t&@rinien-
heureuse » : Seraphins, Cheérubins et Trones. faestux que,
jusqu'a l'Incarnationparle Yahweh ; ils sontsa voixjusqu'a
I'avenement du Fils, du Verbe Lui-méme, incarnén(&h.18 et
19 ; Deut, 33:2 ; Psaume 67:17 ; Actes, 7:53. G4l ; Hébr,
1:1-2 ; 2:2 ; cf. Josephént. Jud, XV, 5:3).

A propos de l'angélophanie dans la plaine de Mambré
qui met d'ailleurs en cause la notion d' « Angesaderésence »
— les Targoumim précisent que Yahweh « adressasdeRla
Memra quasi-hypostasiée, qui se distingue dePlggama ou
parole « ordinaire », anthropomorphiquement prafgge notre
Pére Abraham, par des Anges ». De méme, lorsqpétfénous
montre la Loi réevélée a Moise, en Sinal, « parAeges ».
Aussi, quand I'Eternel, « siégeant sur les Chésubinfait son
entrée dans le Temple, « sa gloire vient de I'Drigan Voix est
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comme celle des eaux abondanteisla terre resplendit de sa
gloire » (Ezéch, 43:2). Le moindre mot de ces tedgpelle un
abondant commentaire angélologique, mais ce na&sti@ le
lieu d'en parleex professg autre est notre sujet.

Mais ces « eaux » celestes, cette « mer cristallina se
réfléchit, « face au trone » de Dieu, la splenddirYahweh,
elles comportent aussi les Sept que déja Zachayiaitvdebout
devant la Face adorable. C'est pourquoi le PsauBn@&o2is
représente cette Voix comme septuple : elle grenélda surface
des eaux », comme |'Esprit créateur manifesté pa¢ septuple
don » ; elle proclame sa gloire, « car Yahweh smgdes eaux
abondantes ». Elle «brise les cedres », fait «dibotes
montagnes », « jaillit en flammes de feu » (commia Rente-
cOte), « ébranle le désert » (par Elie et Jeanifaptentre
autres), fait « enfanter la biche » du Cantique @Gastiques,
« dénude les foréts » et les taillis sacrés desargspaiens. Et,
« dans son temple » — dans ce tengolemiquecomme dit le P.
Daniélou dans son admiralfiggne du Temple « TOUT crie :
Gloire ! »... I'existence méme duteschoses est un péan de
gloire (Psaume 28:3-9). Et le Verbe incarne, ppacet modéle
(méme en tant gu'hominele la création tout entiere (ici
Soloviev se rencontre avec I'honnéte Crampon, quiag la
remarque en note d'Apoc, 3:14), parle, Lui aussi,l@ Voix de
ces « eaux abondantes », premiere réalité créatugelait
fécondee I'Esprit. Mais tous ceux, encore, quiame dvec Jesus
gu'un seul Christ, « pareils aux Anges apres lauRéstion »
(Matt, 22:30), chantent le Hallelou-Yah d'une vpereille, elle
aussi, au «son venant du ciel, rumeur des eaurdaites »
(Apoc, 1:15; 14:2 ; 19:5).

5 et 6.Qu'ils (les cieux et les « cieux des cieuxoyent le
Nom de Yahweh ; car Il a commandé, et ils ont gé<c Il lesa
établis pour toujours et a jamais ; Il a posé uwe du’ils ne
transgresseront pas.

C'estleur existence méme, leur constance et leur fiélit
envers la loi méme de leur étre — a l'inverse damoms, voir
Jude, 6 et Jean, 8:44 — qui constitue, chez lestwres angé-
ligues restées conformes a leur archétype et adssence, la

138



louange de Dieu. Cette action de grasewlogique cette iden-
tification de I'étre a la louange, elle est comman& Anges et
aux créatures subhumaines : consciente et fruit choix deli-
béré chez ceux-la, inconsciente et caligineuse dedies-ci.
Mais I'homme trangresse, du premier au dernierfleoufon
dharma,sa loi immanente, le « sens » que Dieu a imprimé en
lui : et sui eum non receperumhin d'étre « établi pour toujours
et & jamais », il ne cesse de se pencher avegeetr son non-
étre originel. Par contre, « cieux », « cieux desic », « eaux
transcendant les cieux », sont immuablement fix@sde ser-
vice d'amour et I'extatique adoration. Car « a jaméahweh,
ton Verbe S'est établi dans leieux» (Psaume 118 : 89). Il y
demeure comme Loi, comme Permanence, a la foisdean
dante et immanente ; Il S'y est fixé comme déarehdcomme
Parole créatrice et conservatrice, qui pose et tiraindans
I'étre, et dansel étre. Et puisque les Targoumim voient dans les
bénédictions génésiaques les quasi-théophaniea Barble ou
Memra, ne peut-on dire que ces bénédictions-bémafigcsont
équivalentes aux sept émissions de la Bath-Kollad&/oix
divine, au Psaume 28, qu'elles sont comme une @eptoani-
festation du Verb@er quem omnia facta sunt,a«travers qui »
OU « en qui » toutes choses ont éteé faites, enmmTisubsistante
et vivante de la Volonté divine, Son d'En-Haut, &dbnda-
mentale,La céleste dont les hiérarchies spirituelles consiitue
les harmoniques ?

7. De la terre, louez Yahweh ; monstres marins, etsvou
tous, océans !...

Le Psalmiste se tourne, maintenant, de la créatiosible
vers celle qui doit la manifester aux hommes. @céan joue
son role dans l'universel symbole que constitumdmde phy-
sique. Il nous rappelle, entre autres, le Délugke Baptéme, ce
Contre-Déluge. Car « Je répandrai la mer en pléisert(ex-
Eden flétri), et les fleuves danstkxre aride(l'univers privé de
I'Eau vive, cf. Gen, 2:10 ; Jean, 7:38 ; Apoc, 22pbur abreu-
ver mon peuple, mon élu, le peuple que J'ai formér pMoi,
pour qu'il Me serve de louange » (Isaie, 43:20n@e les eaux
de la mer sont faites pour en remplir le fond, lgsi « attend »
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avec une obscure angoisse, ainsi la connaissanBeededoit-
elle combler la nostalgie de la terre (Hab, 2:14).

8... feu et gréle, neige et brumes, vents impétueux, qui
exécutez ses ordres...

Car ces éléments servent providentiellement a sdage
protégés de Yahweh : comme les Gabaonites « fuyderant
Israél a la descente de Bethoron, Yahweh fit torshereux, du
ciel, d'énormes grélons... et ils moururent » (8pd0:11). « Il
tient préts les réservoirs de la gréle pour legptede détresse,
pour les jours de la guerre et du combat » (Joi22383). Alors,
« Yahweh tonne dans les cieux, le Tres-Haut faiént& sa
voix : gréle et charbons ardents. Il étend (sa jdilan-Haut et
me saisit, || me délivre de mon puissant ennemiPsaime
17:14-18).

9... montagnes et vous toutes, collines ; arbres fmatiet
vous tous, cedres....

On pourrait consacrer tout un volume au symbolisme
bibligue desmontagnest desarbres Pourquoi le Psaume 113
personnifie-t-il les premieres ? Pourquoi s'éciile-k Devant la
face de Yahweh, qui change le Roc en Source d'ggui>fait
ruisseler du Roe petra erat autem Christus un torrent d'eau
jaillissant jusqu’erta vie éternelle,

« montagnes, bondissez-vous comme des béliers,
et vous, collines, comme des agneaux ? »

Tout ce Psaume 113 est messianique : le « Dieu de
Jacob », s'll féconde le Roc pour qu'il en jaidiss « breuvage
spirituel »— comme en Raphidim, dont la racine Raph guérir
(Exode, 17:6 ; Nombres, 20:8 ; 1 Cor, 10:1-4 ; J&aB7-38) —
c'est pour que les assoiffés y étanchent leur woigént « de leur
sein couler des fleuves d'eau vive » (Jehidl. et 4:14), pour
qu'ils deviennent a leur tour des sources pouugutour que le
désertde leurs ames, de I'humanité spirituellement ss&el par
la Chute, soit irrigué et fecondé (Isaie, 43:20).

Pourquoi cette personnification des montagnes et de
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collines ? L’Esprit-Saint ne S'amuse pas a de gafiyqures de
rhétorique, a des métaphores destinéebamplificare rem
ornando!

D'abord, Il associe montagnes et collines, foréex deurs
arbres, au salut des humains : « Eclatez de jareYahweh a
racheté Jacob, manifesté sa gloire en Israél >ie(Isk:23).
Quand l'lsraél définitif fera briller ainsi la spéeur de Yahweh,
« montagnes et collines bondiront de joie, lesemlites cam-
pagnes applaudiront. Ou poussait I'épine, s'éldeetgpres ; au
lieu de ronces, croitra le myrte ; ce sera la pdéahweh un
hommage, ursignea tout jamais, que rien ne détruirailid.,
49:13 ; 55:12-13). Un SIGNE, et non pas un enjofigat litte-
raire !

Sans pouvoir entrer ici dans les détails, rappelgua
travers toute I'Ecriture, malgré la diversité despd Testaments
et des soixante-treize livres qui les composengylmbolisme
des montagnes est constant. Rappelons aussi gpeodédé
littéraire proprement dit, la métaphore pour laapébre, la fi-
gure de style tout arbitraire, indice d'une cultunatelligente »,
capable de se jouer une comédie sans en étreeenéiet dupe-
voir les conventions des jeux enfantinget usage d'une rhéto-
rigue a double entente est étranger au geniebligue, qui se
moque de la « chose littéraire », cette adoratlonages, cette
idolatrie. S'il décrit les montagnes comme desséireants, qui
louent Dieu, chantent sa gloire, bondissent de oenme des
manifestations de la divine justice, au sens, nam gistributif,
mais de droiture, de rectitude (Psaume 35:6) yaitl « la Main
de Yahweh »Digitus Dej I'Esprit-Saint, reposer sur la mon-
tagne (Isaie, 25:10) ; s'il affirme que « les mgn&s procurent
la paix au peuple, par la justice » que ce peuplave sur ces
sommets ipid., 52:7) ; s'il nous décrit I'Eglise comme une Cité
« sise sur la montagne », image qui sert tour addsaie et au
Sauveur Lui-mémec’est qu'il y croit; c'est que, pour lui, toute
montagne, toute éminence physique, toute altituai&mnelle, est
un symbole d'une élévation dans l'ordre spiritélIn‘'oublions
pas que la dichotomisymbole-chose symboliséda distinction
et la séparation entmgnaculumet res sacramenti vivisection
toute moderne que nous devons a la contagion déclaeresse
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rationaliste, a I'endosmose de N&achternheit durant les trois
derniers siecles cette dichotomie, les Anciens l'ignoraient, pour
qui, fait remarquer entre autres Mgr Battifol, kmbole est
surtout un amalgame, une symbioge,fait unique,comportant
a la fois le signe et la réalité, qui sont commexd®yers d'une
méme ellipse, l'envers et I'endroit d'un méme oldeissi, les
montagnes sont-elles sacrées et sacrales ; elltisigent a
l'auguste majesté de ce qu'elles représentent. @il c'est
d'ailleurs, insistons-y, plus que représenter sans antique du
terme, mon corps ne représente pas mon ame ; dlsham-
bolise ».

Ces montagnes ne s'équivalent, au surplus, pas-elids,
mais une hiérarchie les ordonne : « La montagnepqtte la
maison de Yahweh sera fondée sur le sommet desagred »
(Isaie, 2:2). La « montagne », c'est donc, conoréme, I'objecti-
vation de l'idéal'en-haut de supériorité. Vers ce haut-lieu mene
un « chemirfrayé» par la grace, « une route » ouverte par Celui
qui pénétra comme notre avant-coureur au plus @tido
sanctuaire (Hébr, 6:20 ; 10:20). Et Celui qui Ludmeestcette
Voie — « Voie nouvelle et vivante », dit I'EpitraxaHébreux —
nous montre au bout de cette route, comme soniabentent, la
« Cité sur la Montagne » (Matt, 5:14), dont I'Aplgpae nous
dit simplement qu'elle est « en-haut », « aupréBide », d'ou
elle descendra pour se substituer ou, mieux ensadentifier au
monde régénéré, lors de «la fin de cet éon », djulasera
« consommé », par-fait.

Et c'est encore « en-haut », sur la montagne, Gitéaqui
la surplombe -andthen(Jean, 3:3.7) — qu'il faut renaitre a la
vraie vie, puisqu'aussi bien la Patrie surnaturelke ses fonde-
ments sur la montagne sainte ; tous les peuplegidetlieu de
leur naissance ; on dira : chacun-d'eux est né deaits ville »
(Psaume 86:1-6).

Montagneest donc un synonyme plus conat&n-haut; il
s'agit, dans l'un et l'autre cas, d'un état « sexper de I'étre,
d'un niveau d'étre plus dense, plus riche, pluslestau se fait
moins sentir I'hypotheque du non-étre, la « puissanEn-haut
sur la montagne, c'est la vie, sans entraves,sl@va « Il est
monté sur la hauteur, Il a emmené les captifs ébér (Psaume
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67:19). D'ou vient que toutes les religions loaalide « ciel » et
I' « enfer », que le paganisme situait d'instiestdieux au som-
met de I'Olympe et le séjour des morts au seiraderte ? C'est
que « d'en-haut », dit le Seigneur, vient la viaee celle qui
nous affranchit de la redoutable hypotheque : keve les yeux
vers les montagnes, d'ou me viendra mon salut au(®s,
120:1).

Mais, toutes ensemble, ces montagnes ne formeuheu’
seule chaine, une montagne unique, dont le PsaGnadtéste
gu'elle comporte d'innombrables hauteurs, des rédegdivers,
depuis la « vallée des larmes », a travers biemdetes et des
« ascensions », jusqu'au lieu ou Yahweh « établdesneure ».
Et toutes ces choses, dit encore le méme Psaurneuomealité
in corde supdans le cceur de « I'hnomme bienheureux, secouru »
par son Dieu.

Parce gqu'elle offre des paysages si vari€s, cettdgagne
porte plusieurs noms : tant6ét Sinai, tout simpleémemontagne
de Dieu » ; tantdt Horeb, ce pic rocheux du Sidai) part une
route, dit le Deutéronome, vers la ville de Kedesgh veut dire
Sainteté& ou bien Moriah, que le Targoum d'Onkelos interpréte
terre de visionet celui de Palestineterre d'adoration; la, dit la
tradition rabbinique, parce qu'Abraham accepta frif'ofa
Yahweh son fils, le sol devenu sacré put servssite au temple
de Salomon ; reste enfin, comme nom de hauteurgddw,
dérision de montagne, caricature et parodie. P&l dirait sans
doute : « avorton » de montagne... digne trbne dkiiQui
« n'avait ni beauté ni splendeur pour attirer éggards » de chair
(Isaie, 53:2-3 ; 1 Cor, 1:27-30 ; Luc, 17:20).

Serait-ce vraiment une téméraire audace que deevoir
cette montagne le fondement sur quoi repose «rtarteelibre »,
« la Jérusalem d'En-Haut, qui est notre Mére a toudEglise
(Gal, 4:22-27) ? Cette montagne est donc un aupianrc», un
autre niveau d'étre, inaccessible a ceux d'entaasgu'ils res-
tent livrés a leur propre force : V& surnaturelleparticipation a
la nature divine... lenonde célest& Pierre, 1:4).

Mais, si les montagnes signifielfétat surnaturel, la grace
en tant qu'ambiance spirituelle, que « climat > brbres
symbolisent'action, et singulierement la plus caractéristique : le
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sacrifice du Verbe, de la Sagesse incarnée, icitdrasede la
grace.

Les membres du Christ sont les sarments d'une Vigse, le
greffons sauvages sur I'Olivier franc ; qu'ils sedgnt bien de
suivre la voie du Figuier stérile, mais portent eantraire
« beaucoup de fruits » (Jean, 15:5) !

Le Corps qu'ils forment ensemble s'épanouira, corl@me
grain de sénevé, en un arbre dont la cime toudberizl. Et le
Verbe de Dieu, « semence incorruptible » (1 Pidn23), confié
par le Semeur au tuf de leurs personnes, le femr@megea son
tour,

Des le seuil de la Bible, I'Arbre de Vie s'opposenme la
Sagesse d'En-Haut a la science d'en-bas, a ['Aderela
connaissance autonome et savoureuse du Bien etadu sl
connaissance synthétique et unitive, au dela de tédflexion et
polarisation,advaitg connaturelle et (quant a l'individu) « exta-
tigue », n'a pas encore dégeénéré en connaissarlagsee,
« elliptique » (& deux foyers : sujet-objet, bieatmetc.).
L'Arbre de Vie s'érige au centre du Paradis : autimi cette
Sagesse vivante et personnelle, les justes, ®#s refomme aux
Indes la forét jaillit d’'un seul banian — sont, eamssi, « des
arbres plantés pres d'un cours d'eau, et qui domh@@nfruit en
leur temps », lors de la Parousie. On les vernas thaJérusalem
céleste, se dresser sur les rives du fleuve pauratdeurs douze
fruits . charité, joie, paix, patience, mansuétuiiglité, dou-
ceur, continence, bonté, justice et vérité (Ap&22 Gal, 5:22 ;
Eph, 5:9). En leur milieu, s'éléve I'Arbre-Roi, ke de Vie et
de Sagessearbora decora et fulgida, ornata Regis purpura,
electa digno stipite tam sancta membra tangere...

Aussi I'Eglise, o demeure I'Arche, et que peuplses
arbres du sacrifice groupés autour de I'Arbre-&shdoyal, est-
elle la Kirjath-Jéarim, la « Cité des Arbres » @eNouvelle
Alliance (1 Chron, 16:33 ; 2 Sam, 6:22 ; Psaume:@)3L'est
pourquoi le Psaume 95:12 s'écrie :

« Que les arbres des foréts poussent des cris&le jo
devant Yahweh, car Il vient pour juger la terre ! »
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Les temps sont venus, en effet, de I'avenement maa
excellence : « Dites aux nations que Yahweh regnajbute le
méme Psaume 95. Mais, dans la version des Sep&intAu-
gustin, Tertullien et, des le second siecle, Sttiddisaient ainsi
ce vers, mutilé par les Juifddv, Tryph, 73) :1l régnera du haut
de I'Arbre Et la Liturgie s'en souvient au Dimanche de la
Passion (Thymné&/exila Reqi¥ :

Impleta sunt quae concinit
David fideli carmine,
dicendo nationibus :
Regnavit a ligno Deus !

Voici gu’est accompli ce que chantait

David dans son Psaume plein de foi

qguand il disait a tous les peuples :

Du haut de L’Abre (du bois) Dieu va regner !

Ne peut-on, des lors, au souvenir de ce significatin-
bolisme, prendre au sérieux « I'éminente dignitdu»monde
vegeétal ? La Liturgie ne reconnait-elle pas, aplssr la portée
transnaturelle de toute la nature inférieure, parihjonctions et
adjurations dont elle apostrophe les « créaturehl >sel, de
I'huile, du baume, de I'encens, dans ses béné&usctxorcismes
et sacramentaux ? Et le Rituel romain n'est-il fgas/'occur-
rence, la meilleure autorité, le pk& témoin que nous puissions
invoquer ?

10. ... animaux sauvages et troupeaux de toutes sortes,
reptiles et oiseaux ailés !

Ici s'achevent les adjurations adressées a la iaméat
subhumaine ; aprés tout ce que nous en avons dgjanadnot
suffira pour insister sur ceci : I'hnomme a été greel'image de
Dieu, (en marche) vers sa ressemblance ». Majsetdl étre en
nous le progres de la vie surnaturelle, que cettsemblance,
sans jamais pouvoir atteindre l'identité — « I'égat, dit I'Epitre
aux Philippiens — peut, néanmoins, s'épanouir ino@ént en
chacun de nous. Mais le monde animal a étée aradatis
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mutandis « a l'image, (en marche) vers la ressemblance de
I'nomme » ; et, parce qu'il n'y a pas de libertétaplle chez la
béte, elle est incapable de progres, de se dégageréme : des
lors, alors que la « ressemblance » avec Dieuadseéorogres-
sivement, dans le cadre du temps, chez chaquedodmmain
pris isolément (conception classique et courantz das Peres
grecs), par contre, la « ressemblance » du monoeahavec
I'nomme (etl'imago n'est pada similitudo) s'effectue d'un seul
coup, dans le cadre de l'espace, mais a traveegie animal
tout entier. Le type humain trouve ses analoguas tlensemble
des especes animales. C'est donc une partie denmuss
gu'éventuellement nous méprisons ou maltraitons darbéte.
Pas plus que le genre humain, le monde animalté'aréé pour
RIEN pour paraitre tout juste en vue de l'anéantissenaant
s'imaginer les innombrables especes créggas la domes-
tication, rappelle trop Idinalisme de Bernardin de St. Pierre,
pour qui Dieu forma le melon de segments, afin muiat le
découper en parts égales au diner de famille.ralson d'étre
des bétes dépassehlie et nunale leur utilisation domestique ou
culinaire ; certes, elles n'ont de sens pléniezrgthomme et par
rapport a 'homme, mais a I'homme considéré, nams daes
contingences, mais dans son essé€nce

Dieu, qui nous Vvoit « sous la vigne et sous leifige, qui
« revét de splendeur I'herbe des champs », quiipieldans
I'’Ancienne Loi les injonctions d'attentive pitiévens les bétes,
voire envers les plantes, qui signale a Jonas rsgassion pour
les animaux de Ninive, qui veille au sort du moegassereau,
aurait-il arraché ses créatures au néant pour lesplonger
purement et simplement ; ou bien I'Esprit de glaieres avoir
cree toutes chosegnovera-t-il toutda face de la terr@

11 Rois de la terre et tous les peuples ; princescets
tous, juges de la terre !

Au sens obvie, c'est le regmecialde Dieu qui esici mis
en cause. La « sainteté a Yahweh » ou consécideidespéce a
Dieu ne concerne pas seulement les individus, neaigenre
humain tout entier, puisque c'est sa plénitudecgnstitue Adam
réalisé, parvenu a maturation. La béneédiction-lsi&n gené-
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siaque définit comme suit notre essence : maleratlle, 6
Homme, crois et multiplie ; trouve dans le couptelae pro-
géniture ceersatzd'infini que tu ne pourrais trouver dans le seul
vir, Adam partiel. Si donc c'est Adam que I'Ecritureitena se
vouer a Yahweh, entendons Adam complet, donc tolées
formes, tous les aspects, toutes les manifestatieria nature
humaine, y compris « tous les peuples » et les go@ments
qui les « recapitulent », comme dirait 'ApOtreesE'le genre
humain tout entier qui doit, « catholiquement »ngldées plus
divers aspects que revét sa vie, en tous les pleEmEsnqui
manifestent son essence, louer le « Roi des rdéeigiheur des
seigneurs » ; car il n'est, au fond, pour nousjrggeul Maitre
ici-bas : le Dieu-Homme (Apoc, 17:14 ; 19:16 ; Ir(&6).

N'oublions pas, toutefois, que nous constituons ten-
semble unregnum sacerdotalenous-mémes « rois et prétres de
Dieu », nous « régneromssir la terre», sur le cosmos régéenére,
en associés du Christ-Roi (Apoc, 1:5 ; 5:10 ; Exobe6 ;
1 Pierre, 2:5.9) ; car Abraham s'esextraordinairement ré-
pandu », cd’ere de la multitude d’en-hagtel étant le sens de
son nom) a recu de Yahweh cette promesse, réalsges le
Christtotal : « Je ferai de todesnations, etlesrois sortiront de
toi » (Genese, 17:6).

Mais si les rois que nous sommes doivent I'homneage
Roi des rois, le sens obvie du verset soulignetatdiplus sa
portéesocialeque les « juges » ont a louer le Juge universel ;
car, étant la Verité méme, subsistante et perslenriekest a la
fois la loi, 'exemple, le témoin, la voie, le moyde rétributeur
et la récompense (Matt, 25:31-33 ; Jean, 5:22)sMaicore une
fois, ne sommes-nous pas, depuis I'Eden, deverelsoars, tant
gue nous sommes, tous « juges de la terre » ? dawvaus pas
la manie judicatrice ; ne passons-nous pas toute e a qua-
lifier les créatures que nous faisons, comme Addéfjler
devant nous, non plus comme porte-parole du Logass en
notre Nom tres sacre, au point que nous invitons praitiopre
toute la nature a sanctifier le nom de I'homme ?

12.Jeunes hommes et jeunes vierges, vieillards enenfa
C'est par rapport au Christ, au Dieu-Homme, qu'ils
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loueront Yahweh dans leurs personnes, en conforleard vies
a celle du Fils, digne objet de la complaisancendivTous en-
semble constituent la progéniture humano-divinesdarChrist :
teknia(l Jean, 2 ; 12 ; cf. Jean, 1:1i2kna Theo)

« Jeunes hommes et jeunes vierges », athletesecisét
sont « forts » parce que « le Verbe de Dieu demenreux » ;
et, comme |l est plus puissant que le « Fort »adedrabole, ils
sont victorieux du « Malin » et le « dépouillentu, « ravissent
son butin », c'est-a-dire leurs Ames. Ces militgvas excel-
lence, ces soldats en pleine lutte, ont donc taaissns de louer
le Seigneur (1 Jean, 2:13).

Quant aux « vieillards », ils ont dépassé le stdde
combat, ils « connaissent Celui qggstdes le commencement »
(ibid.) ; autrement dit, ils ont d€ja, des le crépusculesde pele-
rinage terrestre, recu les arrhes de la vie élergé&tan, 17:2) ;
qu'eux aussi louent le Seigneur !

Et les « petits enfants » paidia, mais est-ce toujours une
guestion d'age (Gal, 4:19) ? — « ont connu le Bedit encore
I'Apotre de lI'amour ; ils sont au début de leurepabge et, sur
les traces de cet Emmanuel enfant dont on regyettele culte
soit si peu répandu dans la Chrétiente, ils segpedy a la lutte
pour laquelle le Baptéme leur a conféré la grada@bption, de
telle sorte que leurs Anges « voient sans cess@ada du Pere
qui est dans les cieux » (Matt, 18:2). En vérigyxela ont aussi
toutes raisons de rendre graces a Yahweh !

13. Que tous louent le Nom de Yahweh, car son Nom seul
est grand ; sa gloire transcende ciel et terre !

Ce Noméquivaut a ldacedu Pere, a ce qui L'énonce et
Le manifeste, a ce qui est connu de Lui et nosePrésence.
« Ciel et terre » sont néant devant Lui : les mendsibles et
invisibles sont I'numble marchepied de sa gloiré.cé&lle-ci
revient a son Nom « de par toutetéare », a travers toute la
creation physique.

L'univers sidéral en témoigne ; « brebis et boewiss en-
semble animaux des champs, oiseaux de l'air esquisde la
mer, tout ce qui parcourt le sein des océans emthe enfin,
jusqu'aux enfants a la mamelle, tout et tous proefd cette
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louange (Psaume 8, en entier). Brigitesles créatures — au
ciel, sur terre et sous la terre — flechissentdaog devant le
Pére, en celomquestJésus (Phil, 2:9-11).

14. Car Il a releveé la puissance de son peupldéechue
depuis la faute d'Adam — (ausH) louange(Lui vient-elle) de
tous ses fideles, des enfants d'Israél, du peuple'gpproche de
Lui!

Ce peuple, désormais assaini et fortifie (Eph, 3:00l,
1:11), estlui-méme son propre cantique : « Jérusalem rétablie
devient la louange de tarre » (Isaie, 62:7). Toute la nature vi-
sible chante Yahweh par I'hnomme, en 'homme et 8kemme.

Il est lui, I'hymne de la création laudem in terra Aussi, la
« race bénie de Yahweh » peut-elle s'écrier, |I'mitdaachetée
s'exclamer, 'EGLISE proférer son Magnificat (Is&i#:10-11) :

Je serai ravie d'allégresse en Yahweh,

et mon ame se réjouira en mon Dieu;

parce qu'll m'a revétue du manteau du salut

et couverte d'un habit de justfte

comme le Fiancé se couronne d'un diad®me
comme I'Epouse se pare de ses jo§aux

Car, de méme que la terfait éclore ses germes,
et qu'un jardin fait germer ses semerices

ainsi le Seigneur Yahweh fera germer la justice
et la louange devant toutes les nations !

C'est parce qu'aux termes de l'un et de l'autretaifents
nous sommes tous « un peuple de prétres et de,rpace que
la nature entiere doit €tre régie et déifiee parsne non pas
nobis maisper nos— que nous sommes, en I'Eglise, « revétus de
justice » (Psaume 130:9). Car Yahweh « veut éinetda en
ceux qui s'approchent de Lui », c'est-a-dire empséses (Lévit,
10:3). Désormais, en effet, nous, qui n'avions pasdu
I' « image » (statique et définitive) de Dieu, maisn sa ressem-
blance (dynamique et progressive), nous Vvoici redes ceux
qui sortent d'Egyptet marchentvers I'Eternelle populus ap-
propinquans Sibdu Psaume 148. Et, comme de juste, en « nous
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rapprochant de Lui par le Sang du Christ, notrg panous nous
rapprochons les uns des autres « en un seul Horomeau »,
unis « en un seul Corps avec Dieu par la Croiar..par Lui (le
Sauveur) nous avons acces, les uns et les autggsadu Pere,
dans un seul et méme Esprit » (Eph, 2:12-18).

Décidément, I'Eglise, c'est l'universelle attracti@ gravi-
tation du monde surnaturel.

CANTIQUE DANS LA FOURNAISE

On s'apercoit que, partout, I'Ecriture associeolahge et
la gloire : pour elle, celle-la est I'extériorigatide celle-ci, et
celle-ci est en réalité la substance secrete de-léelD'ou la
similitude et la différence, a la fois, du Psaurd8& &t du Can-
tigue des trois jeunes Heébreux dans la Fournaise.

Le Psaume invite la création tout entieréoaer le Sei-
gneur ;mais les trois « enfants » — au sens évangéliquerche
— Le bénissent dans le Temple de sa sainte gloire » et « sur le
trone glorieux de son Royaume ssieut in coelo et in terra-
puis appellent toutes ses ceuvres, car le mondmeistemple, et
leurs régisseurs angéliques — chez St. Paul leégents du
cosmos » — a « Le glorifier par-dessus toutes chagamais ».
Nuance et gradation : les trois regnes de la naloneent, cette
fois, non plus seulement « louer », miaénir Dieu. Qu'est-ce a
dire ?

Au seuil de la Genése, Yahweh, considérant la ioreat
telle qu'elle est sortie de ses mains, la « bératest-a-dire litté-
ralement qu'll la proclame « bonne », voire méni®t sjue
I'hnomme la couronne et l'achéve, « trés bonne ».didrle
Psaume 32, « Il parle, et la chose existe ; Il camie, et elle
apparait ». En prononcant l'excellence de la cré&iDieu lui
confere a la fois l'existence et l'essence, |'étreéel étre, la
simple présence et la détermination, I'hétérogénéette
« lumiére %, il est normal que les créatures la réfléchissent,
leur facon, chacune selon ce qu'elle a d'étre¢dité positive ;
car « autre est I'éclat du soleil », de Dieu ; treagelui de la

150



lune », de la créature spirituelle, en qui se céitela lumiere
solaire, et donc au premier chef du Dieu-Homme, tamt
gu'Homme ; « autre, enfin, celui des étoiles », destures
inférieures a 'hnomme, « et méme une étoile difaresclat (en
gloire, en lumiere oudoxg d'une autre étoile ». Or, en Le
« bénissant », chaque « étoile » a son tour rend Soleil de
droiture » (de « justice » au sens d'étre immacs#e)umiere
réalisante et créatrice (cf. Mal, 4:2) ; et nousosa par le
Prologue johanniqgue comment s'appelle précisémeaite
Lumiere (Jean, 1:4-5 et 8-9).

Ainsi, suivant le Cantique dans la Fournaishaque
creéature, sans exceptidmenit Dieu ou, du moins, est censée Le
bénir du fait méme qu'elle existélle LE veut comme Lui-
méme |'a voulue. Elle approuve gu'll soit et s'‘éouit (cons-
ciemment ou non) ; dans la mesure ou, devant limightion
compte pour l'acte (Matt, 5:28), elle Lui restitl@tre, avec
intéréts, comme les talents de la Parabole. Naus)e@sommes
rien — et pires que rien : du non-étre en sur§igbk® de révolte
— il nous est donné, sur le seul terrain qui naisascessible, de
rendrea Dieu sa gloire, de Luendrela bonté, I'étre, la réalité
gue nous avons recus de Lui.

Il Se tient a la porte et frappe : si hous écousmsoix et
Lui ouvrons, Il entre chez nous et soupe a notoke faecevant
de nous comme nous recevons de;laticeci est inoui, propre-
ment admirable (Gen, 18:8 ; Psaume 94:7-8 ; Ap@f)3

Tel est le sende la bénédiction dans le Cantique des trois
jeunesHébreux. Aussi comprend-on l'adjuration de St.reier
quoi qu'on vous fasse, injure ou mal, « bénisseretyur ; car
c'est a cela que vous avez été appelés », pougquelaous avez
été creés, « pouhériter vous-mémes de lddivine) béneé-
diction », et la répandre a votre tour (1 Pierr8).3

Et, en bénissant les créatures, c'est Celui damt d&e,
dans tout ce qu'il a de positif, porte témoignagest la source et
la racine méme de leur existence, que nous bémisSatan, par
contre, est, selon Jésus-Christ, « assagsre principe> (Jean,
8:44) : en niant Dieu, le principe supréfhel attaque les créa-
tures a la source, a la racine, au « principe » enédit le
Sauveur. Nous, au contraire, en « bénissant »réegures, nos
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« compagnes de service » (Apoc, 22:9), nous affismae tout
notre étre leur Principe ; nous nous joignons ainsielui qui
leur a donné I'étre, et, au moins en intentionestdout ce dont
nous disposons — nous sommes ses collaborate@sr(%:1),
des Créateurs de surcroit.

Depuis la Chute, evidemment, B2neédicite omnia opera
Domini Dominon'est susceptible que d'une réalisation inchoative
et précaire ; tout comme le Psaume 148, il corespiutdt une
traite tirée sur cet avenir qu'esquisse si vigagment St. Paul,
au chapitre VIII de I'Epitre aux Romains. L'un‘attre annon-
cent les lendemains de cette palingénése, dorg parlintuitif
génial, rétif a toute croyance chrétienne, pleinr@eeries fu-
meuses, mais d'autant plus surprenantes sont seswegtes :
« Quand I'épiderme de la terre, ayant subi cettéfigation®’,
redeviendrait une habitation convenable pour I'hemmpour
I'hnomme purgé par la mort — pour 'homme dontédlilgence
ennoblie ne trouverait plus un poison dans la sef@npour
I'nomme rachete, régénére, beatifie, désormais mefnoet
cependant encore revétu de mafibse

Si I'Eglise, comme l'ont répété les plus connus R&es
grecs, est ce « levain qu'une Femme @@phia la Sagesse
divine) méle a trois mesures de farine », dois mondegles
Anciens, « pour faire lever toute la pate » cosmique (cfttMa
13:33) ; si donc elle est destinée a s'incorpaesréation tout
entiere, a I' « informer » comme disent les scmjast, de sorte
gu'il ne lui reste finalement plus de raison d'@&retant qu'entité
séparée, comme |'dame par rapport au corps, ou cooase
missionnaires qui travaillent a se rendre inutiéese fondre dans
la chrétienté qu'ils ont appelée, éveillee a la cééeste, n'en
conclurons-nous pas qu'a leur fagontesles créatures, « tous
les regnes de lterre », du monde visible (Matt, 4:8), en font
partie,quodammod@

TOUT ce qui participe a l'une des « trois mesuregip
composent la « pate », c'est-a-dire I'Homme parfdlomme
maximum (Nicolas de Cusixit), I'Homme intégral en qui tout
I'univers trouve un épitomé de soi-méme, en mémpsegue sa
per-fection — et ces « trois mesures » sont, gaatlhomme
méme, l'esprit, I'ame et le corps (1 Thess, 5:28utce qui, par
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conséquent, sur le terrain de l'esprit, de l'anonade la maté-
rialité, correspond a quelque idée divine, reflésé ou tel
« aspect » du Verbe — on parle ici selon la fagdesumaine —
reléve de I'Eglise, Epouse et Corps du Verbe icarn

TOUT est donc sacral et sacré, la « terre » entste
sainte (Exode, 3:5), vouée a Dieu, possedée pardlescabeau
de ses pieds » (Matt, 5:35). « Ouvriére tdateschoses », la
Sagesse, dont I'Eglise corporise et manifesteiniefvariété
(Eph, 3:10), « atteint d'un bout du monde a l'autpenetre et
saturetouteschoses » ; car « I'Esprit du Seigneur remioliit
I'univers »et « contientout» (Sagesse, 1.7 ; 7:24 ; 8:1).

La nature, apres avoir subi les répercussions dghige,
doit et peut désormais — en I'homme, par I'hommeveic
I'hnomme, mais il s'agit ici du Second Adam — serfarmer »,
tout entiere et graduellement, au monde idéal dgapaa I'har-
monie universelle, a 1'unipluralité principielle, 'ardre cos-
mique, immanent et transcendant, a la SAGESSE enainque
Dieu trouve en son Verbe ; car la Sagessi@ |'éternelle géneé-
ration du Verbe ce que la chair, c'est-a-dire ie de la Vierge,
devienta la nativité temporelle du Christ. Ce que le Vdrbeve
« au sein » du Pere, Il en fait sa propre substales=Personnes
sont ce que Dieast,la Sagesse est ce que Dieu a ; ou encore, les
PersonnesontDieu, mais la Sagesse @sDieu : « Tout ce qui
esta Moli, esta Toi, et TuestoujoursavecMoi » (Luc, 15:31).

Or, ce Verbe S'incarne, depuis Nazareth et la Pétage
dans leplenarius Christusde I'ApGtre et des Saints, donc en
I'Eglise, trait d'union entre le monde idéal, idiven, et I'univers
objectif, posé dans I'étre, créé : « Des deux, nadudire St.
Paul, elle ne fait qu'un ». Elle réalise donc, eligective ici-bas,
elle manifeste les perfections de la Jérusate&heste ; mais,
d'autre part, elle incorpore, assimile, identifi@duellement a
cette Sion d'En-Haubutce qu'il y a deoositif dans la création.

C'est ainsi que rien, absolument rien, de ce gee Bicréé
« bon », n'échappe a l'orbite de I'Eglise ; pouwr, pei'elle ne se
refuse pas aftortiter et suaviterde la divine conquéte, I'anthro-
posphere devient CHRISTOSPHERE, et la « nouvelie te,
univers régenéré, offre a Dieu I'hnommage « infiminarié » —
comme la Sagesse elle-méme, au dire de [I'Apbtreured
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consécration, d'une sanctification et d'une ddiboaauxquelles
ont part, chacun suivant sa nature propre, TOUS REGNES
NATURELS. Des lors, il va de soi qu'atiam jumenta salvabis
du Psalmiste répondeeXtra Ecclesiam nulla salusméme les
bétes et les plantes entrent dans I'Arche....

Il m'a fallu 154 pages pour le déemontrer laborieuset ;
St. Francois d'Assise le comprenait dans un éatdirle
proclamait par toute sa vie.
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NOTES DU CHAPITRE V

! « Toutce que Dieu a créé est bon » en soi et I'est gossinous si
NOUS en usons « avec action de graces », danstl@gsghilip, 2:6 et
non de Genese, 3:5. De ce double principe, I'Apfdrene aussitét une
double explication : doutest, en effet, sanctifié par le Verbe (créa-
teur) de Dieu », dont la présence assure I'étrecdEures (Actes,
17:28 ; Col, 1:16-17), « et par la priere » des ma&$, par leur
eucharistie, meta eukharistigd Tim, 4:4-5). Si, dans I'Eucharistie
proprement dite, nous nous servons des oblats neapti notre
gratitude adoratrice pour la générosité du Cebnime, a son tour, n'y
devient-il pas le truchement par lequel la créatiomette répond a
I'appel du Psaume 148 ? N'est-ce pas, entre aptvascela qu'apres
la Messe le Prétre récite le Cantique des troisgewHébreux dans la
Fournaise ?

> Sur mataiotéti,cf. Eph, 4:17 ¢én mataiotéti tod noos autdret 2
Pierre, 2:18ljuperogka mataiotétps

* Il va sans dire qu'il n'est pas question de comjmece « Tout » dans
un sens panthéiste, mais comme l'expression dedaepsion, par
Dieu seul, de la plénitude de I'étre.

* C'est pourquoi St. Paul parle explicitement dedouleurs puer-
pérales » de la création. Le monde inanimé peutsbuffrir » ? Outre
gu'il peut y avoir souffrance sans consciencegcéik, « objective »
sinon « subjective », rappelons que le monde végétmait le désir,
le besoin, la satisfaction, la répulsion, le sonhmigia maladie, et qu'il
a des réactions au moins élémentaires. Au débutedsiécle, sir
Jagadish Chandra Bose a reéalisé de troublantesiexpés sur les
réactions, la « fatigue », le « sommeil », le <eiey, les « maladies »,
la « mort » et, en un mot, &ensibilitédes métaux. Ces travaux, menes
entre 1902 et 1906, ont été considérés comme &ESeX pour
valoir a leur auteur un titre de chevali&irf et son élection comme
membre de la British Association.

> Préface de la Messe de I'Epiphanie.

® Matt, 20:16 ; 19:30 : Marc, 10:31 : Luc, 13:30.

" Dans les traditions initiatiques, tant de I'Indeeqde I'Extréme-
Orient, la malédiction et la bénédiction, interpex indépendamment
de tout anthropomorphisme, sont considérées cormfied d' « in-
fluences spirituelles ». Dieu opére la bénédicabrronstate la malé-
diction. Cependant, « Je suis Yahweh et il n'y @oiat d'autre ; hors

15¢



moi, point de Dieu !... Il n'y a rien en-dehors Mei ! Je forme la
lumiere et crée les ténebres ; Je fais la paie etde le malheur : c'est
Moi, Yahweh, qui fais tout cela » (Isaie, 45:5¢adt Crampon).

8 Gen, 3:17 ; Matt, 19:28 : Actes, 3:21 : Isaie185; 2 Pierre, 3:13 ;
Apoc, 21:1 et 22:3.

? Collecte de la Messe des Saints Innocents (28wi#e?.

% Introit de la Messe du Premier Dimanche de I'Avent

1 Apoc, 22:20.

2 Introit du Mercredi des Quatre-Temps de I'Avent.

13 Cf. Jonas, 4:11, ot Yahweh parle des homquesiesciunt quid sit
inter dexteram et sinistram suam

* Avec une pénétration qui se refuse a rien devda Révélation
chrétienne, Edgar Poé a magistralement tracé teaipte tableau cli-
nique, de ce qu'il appelle la perversité fondanierda notre nature ;
entre autres, darise Chat noiret le Démon de la Perversitépme 1
desCEuvrestrad. Ch. Baudelaire, Bruxelles, 1914, pp. 173-181.

1> St. Grégoire de Nysse dit, & ce sujet : « La gdic¥erbe Lui a fait
un saint Corps, composé du pain qu'll mangea#insi lui-méme pain
d'une certaine maniere ». Il s'agit de la vie pipysidu Christ. Mais,
dans I'Eucharistie, « de méme, le pain, comméAtibtre, est « sanc-
tifié par la Parole de Dieu et la priére ; il nevigat pas le Corps du
Verbe par le manger et le boire, mais est, cett flirectement faike
Corps du Verbe ».

® Messe de la Dédicace de St. Michel Archange (gesgbre).

" Cf. Job, 1:6 ; 2:1 ; 38:7 ; 1 Rois, 22:19 ; Danied-10 ; Apoc, 5:11-
12 ; Isaie, 6:3; Ezéch, 1.5 ; etc...

18 Cf. Gen, 19:15 ; 32:1 ; Isaie, 6:6 ; Ezéch, 40Z&ch, 2:9 : Apoc,
1:1; 22:16 ; 15:1 ; 20:1 ; Matt, 23:39-42 ; Act8s26 ; 10:3.7.22 ;
11:13; 12:23; 2 Rois, 19:35 ; Psaume 33:7 ; 90H4&br, 1:14; etc...

19 Se reporter ici aux innombrables traditions, dioe si variée (chré-
tienne et « palenne »), concernant le « Grand Mpmas, sur les-
guelles René Guénon a rassemblé une documentatidigigusement
intéressante dans Roi du MondeRaris, 2édit., 1939.

0 La tradition spirituelle de I'Orient comme de l@tent chrétien
manifeste cesens de la création comme teltpie nous essayons de
justifier ici. Pour St. Macaire, « I'homme inténiesg réjouit a cause de
l'univers entier » Homil., 8:6). Pour Isaac de Ninive, le « coeur
compatissant... brdle d'amour (divin) pour toutes kréatures :
hommes, oiseaux, quadrupedes », etc. Il « ne cespaer aussi pour
les animaux, méme pour les reptiles » (Wensinthe Mystical
Treatises of Isaac of Ninevep. 343). Palladios et Rufin racontent
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gu'un Pére du Désert, I'Abbé Théo, « sortait nuttamt de sa cellule
pour désaltérer les fauves ». Moschus et Sulpiser8ébondent en
récits du méme ordre : les bétes féroces, dedapu@bprochent des
Saints, s'apprivoisent spontanément. « Celui gquresment pur, tout
lui est assujetti, comme a Adam, au Paradis, a@aohute », dit St.
Paul, ermite Apopht. PatrumMigne P. G., 65:379-381). Car « telle
est la puissance du Christ : en son honneur, lte lfevient raison-
nable et le fauve s'apprivoise » (Sulpice SévBe Virt Mon. Or,,
15). Faut-il, pour I'Occident, rappeler Francoi®\sdise, Jean de
Parme, Jean d'Alverne et tant d'autres ? Du s@yaplivere, l&Spe-
culum perfectionisch. 113, dit qu' « ertoute créature il voyait a
merveille la bonté de Dieu ». Jean d'Alverne « utolaitesles créa-
tures dans le Créateur (Actus Bi. Frang 51:9-10). Il en était de
méme pour Suso, a la Messe, au momenthdeter la Préface : |l
voyait toutes les créatures se joindre a\Vig,(9).

*! Sacerdotes Ejus induam saluté@saume 130:16) ; cf. Eccli., 15 :5 ;
45:9 ; Isaie, 49:18 ; Baruch, 5:2 ; Zach, 3:4attMi22:11-12 ; Ephés,
6:14-16 ; 1 Thess, 5:8 ; Apoc, 12:1; 21:2.

*2 Egredimini et videte, filiae Sion, regem Salomoriendiademata
guo coronavit ilium Mater sua in die desponsatiailliss (Cant. des
Cant, 3:11).

23 Jerusalem novam... paratam sicut sponsam ornatesrsuio (Apoc,
21:2).

4 Ce «jardin », c'est la terre redevenue paraths « Mon serviteur le
Germe », la « Semence incorruptible », meurt einbe en terre »
dans ce jardin (Jean, 12:2419-41-42; cf. Zach.,- 3 : 8; 6 : 12; 1
Pierre, 1 : 23).

> Aperiatur terra, et germinet Salvatorem, et juatibriatur simul
(Isaie, 45:8).

% La créature est « bonne », en effet, dans la raesirelleest ou
I'étre en elle est vrai, pur, inaltéré, inaliénénc conforme a I'étre
divin, a I'Acte Pur (conformité, faut-il le dire alogique et non pas
univoque).

" C'est undumiére un « révélateur », en effet, que I'étre ordonné,
significatif, compréhensible, intelligible, clairt éranslucide, saturé
jusqu'a la moélle de logigue et de sens, de cobérende portée, et
gui ne serait pas s'il n'était pas rationnel,id&elligence objectivée.

* Car sa révolte est, comme tout péché, une sujppmessntention-
nelle », un anéantissement virtuel du Créateurs ajue notre « béné-
diction » en est l'inverse. Le péché est un atheidenfait et, comme
tel, assassine l'intelligibilité de la création, m&tée, ce qu'elle com-
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porte de sagesse, donc d'étre. C'est pourquoi 8sttanla fois menteur
etassassir{Jean, 8:44).

29 L'auteur cité souligne 'nomophonie enp (le fel) et le motpur-
ification (voir note 31)

* Geneése, 2:17 et 3:3.

LE.-A. Pog, op. cit., tome Il, p.266¢lloque entre Monos et Upha
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CHAPITRE VI

« HIC ET NUNC »
OU L'UNIVERS « SAUVE EN ESPERANCE »

LE PROBLEME DES « VALEURS TERRESTRES »

La synthése meétaphysique et cosmologique qu'ont vien
d'esquisser — avec ses prolongements théologiquebeuche,
puisqu'elle est religieuse, sinon directement s @thique, du
moins sur un ensemble d'évaluations, sur une < tdbl va-
leurs » et d'appréciations servant de base a atgye morale.
Mais, se demandera-t-on, les rapports entre I'hoetntee nature
sensible sont-ils susceptibles d'une connotatioala®@

On est amené, des lors, a se poser d'autres questi®
creation « inférieure », en y comprenant tous sptars » ou
états d'étres, tous ses « éons », est-elle sadelleeou plus
généralement « sacramentale », c'est-a-dire mys&+ les An-
ciens diraient : symbolique, et le Carlyle 8artor resartus:
vestimentaire — fil d'Ariane ou labyrinthe, selaranp l'interroge
pour trouver Yahweh ou pour Le fuir ? Ces « valeierses-
tres », que I'homme suscite au contact des regri#sisains,
sont-elles susceptibles d'avoir pour lui, d'oredegh — apres la
Rédemption, mais avant I'épanouissement dans il& gpuisque
« I'numanité est un bouton dont la fleur doit éelailleurs »
(Herder) — un sendivin, de sorte qu'en elles transparaistseet
nuncune portée transcendante et surnaturelle ? Sa#-ele par
I'Alliance Nouvelle — voire méme de par leur existe, sitot la
pesanteur de la Chute neutralisée par une plusagnies gravi-
tation, par cepondus amorigjui devient un « poids éternel de
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gloire » (2 Cor, 4:17) — sont-elles, comme dit larirologe de
Noél, « consacrées », vouées a « narrer la gleif@ielu » et, par
conséquent, dans l'immeédiat, sanctifiantes et qeadi codéi-
fiantes ?

Ou bien les anathemes du Christ contraniendeet la
méfiance de I'Apbtre envers ce « siécle » ou plced « éon »,
cet univerge fait tel que I'hnomme déchu I'a marqué, atteignent-
ils, la Rédemption n'étant pas arrivé a sa pleiaaunié (compa-
rer Rom, 8:23-24 et Eph, 4:13), entendons : a &aitplde quan-
titative et diffusive, ces condamnations atteigredlds toute la
nature, tout « €on », la création physique comrie ®%.. Le
Christianisme serait-il une religion de l'espritr,pun hégélia-
nisme sacré, un « angélisme » gendarmé contre«etiadition
servile » que le Fils éternel — cependant « forrméedFemme,
né sous la Loi » de toute chair, de toute manifiestgGal, 4:4)

— a, pour un temps, laissé masquer et comme enwhir
« anéantir » (« par condescendance », dit la Ldupgzantine)
sa « condition de Dieu » (Phi, 2:6-7) ?

Ce dilemme traduit, au dela méme des conceptions ph
losophiques, voire méme des formules dogmatiquesurun
autre terrain, une différence profonde et capidaléempérament
religieux, d' « ame », d'esprit, de mentalité poableme, I'espé-
rance, presque autant que la foi — mais peut-ossdreentre
elles, phénomenes dee, des cloisons étanches ? — contribue a
le formuler et a en pré-orienter la solution. Avanéme, en
effet, d'interpréter la Revélation dans l'un owtta sens a la
lumiere de l'intelligence éclairée par la foi efeahie par la
volonté, on penche instinctivement, par des prapassidont on
ne se rend d'habitude pas compte, en vertu deteoqu'on est
concretementvers telle ou telle position du probleme. En ce
domaine, ce gu'oest prédispose a ce qu'qrense C'est l'in-
sensé, dit un Psaume, qui nie Dieu ; c'est 'hoiumee refuse a
mettre un sens, un ordre, une attirance spirituelidsequium
rationabile— dans sa vie, qui, d'instinct, nie la réalité du a®g
« Quand on ne vit pas comme l'on pense, dit Boukdat der-
niere page dibémon de midion finit par penser comme on
vit ». Et I'on peut appliquer ici ce qu'a propos Mystere du
Péché origine(Le Puy, 1943) écrit le R. Rondet, S.J. :
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Nous ne sommes pas de purs esprits... En nous, la
personne s'‘enracine dans une nature qui revét agudmhomme
une modalité particuliere. Cette solidarité mystéise est une et
multiple a la fois ; elle affecte directement not@ps, indirec-
tement notre ame ; car il ne faut pas se lassemdtre en relief
ce que l'un des meilleurs interpretes de St. Thoamlle le
caractere physique de notre ame. Concretement, neusom-
mes pas des hommes, mais des Francais, des Espagesl
Lorrains ou des Bourguignons ; nous sommes de\téikeou de
tel village... Notre race, notre terroir, le momdrstorique ou
nous sommes nés, influent sur notre étre le plakpd... Nous
sommes, certes, tous égaux, tous appelés a ldernecle, a la
méme liberté spirituelle, mais nous appartenondald a un
climat physique et spirituel défini.... La familtans laquelle
Nous sommes Nés nous a imprégnés de son espetnals a
imposé ses qualités et ses défauts, bien avantngus ne
fussions capables de lui opposer la moindre résctaet méme
d'en prendre conscience. L'éducation qui nous fahnée,
d'abord dans le cercle étroit de la famille, puignd le milieu
social, a eu pour résultat de nous imposer, a la fomme une
richesse incalculable et comme une redoutable fodfimertie,
tout un fardeau de pré-juges, au sens philosophayiierme, de
réactions instinctives, qui sont en nous comme nawire
concréte devancant I'éveil de notre propre perstittha. Dans
mes déterminations les plus libres, je suis emppdae mon
héredité spirituelle ; en moi habitent une famillme race, une
civilisation, qui sont a la fois bonnes et mauvajsgaintes et
pécheresses.... L'univers qui m'entoure, le miieye vis, m'at-
tirent ou me répugnent souvent moins a cause diergreees
personnelles qu'a cause d'un déterminisme intéropuir com-
pose subtilement avec ma liberté. Lorsque je dimime ou je
hais, suis-je bien slr que celui qui dit Je, njgas un autre qui
habite en moi ?

Ce texte rejoint les pages classiques ou Newmam — c
continuateur, aprés St. Augustin, d'une théologeistentielle »
avant la lettre — analyse les voies psychologigieeta conver-
sion ; le R. P. Congar en confirme l'exactitude paxposé
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concret, véritablement illuminateur, qu'il donne ld¢émosphere
propre a l'Orthodoxie russe dans son indispensabigage,
Chrétiens désunis

On ne peut toutefois, en pareil domaine, concéder a
puissances purement subjectives, ni davantageaaslkan qui se
dresse sur ces pilotis, la régence incontroléedérations intel-
lectuelles. Nous sommes en plein terrain religiganache du
dogme, dans les alentours du Credo. Or, le magisterlésias-
tigue ne nous fournit, jusqu'a présent, aucunenti@in sur ces
matieres. Manquerions-nous de criteres objectifeghanents ?
Ferions-nous route sans carte ni jalons ? NonEglise a d'au-
tres moyens de nous manifester son espetjem credendi lex
statuat supplicandiqui ne connait cet aphorisme du Pape St.
Ceélestin | ? La liturgie, la priere de I'Eglise,il@oqui va nous
guider, voila notre pierre de touche. Mais, a sour,t elle
s'abreuve aux sources de |'Ecriture : nous aurons d deman-
der aux Evangiles et aux Epitres, au Sauveur etRa8l, quelle
orientation imprimer a nos réflexions.

Sans tomber, en effet, dans le « biblisme », darsrkli-
gion du livre », propre au Protestantisme consewraton peut
observer que les courants variés de la penséeaartméttrouvent
dans I'Ecriture leur source et, par consequentritere de leur
apostolicité, de leur caractere traditionnel etigiif ». L'évo-
lution des idées religieuses est legitime dans &sure ou,
« fidele au depoét », elle reste compatible ave®kdwxélation.
Entre l'arbre « dans les rameaux duquel les oisdawiel font
leur demeure » et le « grain de sénevé qu'un hoaje® dans
son jardin », il doit y avoir homogénéité, conttéuivitale,
persistance d'une seule et méme « forme substantidDans la
mesure méme ou [|'étre commande et conditionner,l'agus
reconnaitrons cet arbre, non seulement a « sets fsuimais
encore, puisqu'il est lui-méme un fruit, gnain dont il provient.

Voila pourquoi les Ecritures de I'Alliance NouveHh®éri-
tent une attention toute particuliere, en tant §bsprit-Saint
Lui-méme nous y découvre a l'état pur, vierge enat@s in-
fluences et des altérations ultérieures, des dppeloents ortho-
doxes et des interprétations hérétiques, la decténélée sur le
réle et la fin de la création subhumaine, sur kamgade ses rela-
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tions avec I'hnomme, sur le sens que 'homme conderes
rapports et les « valeurs terrestres » qu'il seisi@tce chef.

LE REALISME EVANGELIQUE

Les conceptions acosmiques, voire antiphysiqued'ade
cese orientale, généralement transmises par legehdgsd'Asie-
Mineure, ne pouvaient guere intoxiquer les JuifsPadestine,
claguemurés dans I'étroite observance de leurgicnrasl Si leur
theéologie post-exilienne s'ouvre a degions plus expressément
spiritualistes, leur grossiereté terre-a-terrer laastalgie des
« viandes et oignons d'Egypte » et leur méprispaemples voi-
sins opposerent un utile contrepoids au chimérispéeulatif de
I'Orient. Nous parlons, bien entendu, des Juifegiadiens ; car
il suffit de citer Philon pour se rappeler que laagpora ac-
cueillait des influences héterogenes. Qu'il se featd, dans les
Ecritures post-exiliennes, des traces de dualisar@en, voila
qui ne fait aucun doute : « Tout existe par coygbas contrai-
res... toutes les ceuvres du Tres-Haut vont parlesupar oppo-
sitions », affirme I'Ecclésiastique. Mais sa ferimiethéiste, son
bon sens positif reprennent aussitot : « Tout expstr contraires,
mais il n'est rien qui n'aille a la ruine ». Autrem dit : le mal, et
I'antithese morale qu'il forme avec le bien, ne tsome
secondaires, derivés ; le Bien, seul primordiall seissi I'em-
porte (Eccles, 33:15 et 42:24). Reste a savoie $8ien premier
doit étre tenu pour le pble moral faisant équilibtemal, ou si,
dépassant la sphere du phénomene, du polariséelijgsé a
deux foyers, ce Bien n'est pas identique a I'EtrdJn, comme
chez Platon, comme plus tard chez Plotin, surtaubne en
cette doctrine védantine de |'Advaita si curieusgnpésente
chez le pseudo-Denys, comme semblent l'avoir enti@\R. P.
Sertillanges et M. Bréhier. Un passage fameuxid'lparmet de
poser cette question (Isaie, 45:5-7).

On a suffisamment épilogué sur le « matérialisma- pr
tigue » des Juifs, sur leur nature rétive au doediplatonicien,
pour n'y devoir pas insister ici. Lors méme qu'aesdPharisiens
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iIs admettaient l'existence du monde angéliqua &td future, il
s'agissait la de croyances religieuses plutét que@tdlosophie
systématique ; la matiére n'était pas speculatintropposée a
I'esprit — le probleme de la veuve aux sept maékirds se
posait — la réalité du monde angélique ne prejugearien des
guestions ontologiques et cosmologiques et le simalj d’ail-
leurs médiocrement accentué, s’'appliquait surtautdamaine
moral sous forme d’antithése entregietser-hatolet le yetser-
hara ; entrel' « impulsion bonne » (notion tres inchoative de |
grace ?) et I' « impulsion perverse » (assimilatvlais lointaine-
ment, a la concupiscence).

Dans ces conditions, Notre-Seigneur n'avait pas)noe
plus tard les Apo6tres répandus dans I'Empire, adpesposition
— pratiguement et méme dogmatiquement — contreéfaéd
ciation dualiste du monde physique et des rapm@tthomme
concret et complet avec lui. Est-il besoin de régrpeombien le
Sauveur, dans la mesure ou certain ascétisme tat glyorisme
ou puritanisme juif dépréciait systématiquementaisntoujours
sur le terrain pratique et prudentiel — les agrémeaturels de la
vie, la jouissance des « biens » sensibles, legutisns du
monde hellénistique et les « valeurs terrestrasflaant sur la
destinée de l'individu : famille, patrie, etc., dmen le Christ,
disions-nous, réagit dans le sens d'une acceptdésormais
optimiste —puisqu'll était venu, Lui, sauver le monetelui ren-
dre la vie? Dé€ja, le Précurseur reconnaissait aux publicains le
droit d'exercer leur métier, de manier l'argentjrga qu'ils le
fissent en conscience ; de méme, les mercenairededens
romaines pouvaient considérer leur état comme inégjt a
condition de s'abstenir « de toute violence etodeet fraude ».
C'est déja lesapere ad sobrietatgn'admirable pondération
catholique chez ce prototype des solitaires égyptiane quid
nimis! Il ne méprise rien, et ne hait que le péche.

Jésus, Lui, consacre la vie de famille, sanctdsréjouis-
sances matrimoniales et les « plaisirs honnétdkles approuve
au point d'y contribuer matériellement. Il réprodes Juifs, tout
en honorant leur Loi, leurs fastes historiqueseatd privileges,
passe volontiers pour un « amateur de bonne chaineur de
vin », admet a son intimité, voire a son amitiecs demmes pé-
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cheurs, voire une femme scandaleuse. Aux enfaldsaél, Il
téemoigne l'amour « d'une poule a sa couvée » lelirp sur sa
patrie (le textggrec dit :sanglotd, mais ne s'insurge pas contre
le dominateur étranger : indifférence aux destimamnales ou,
comme plus tard chez Joséphe, conception d'unndgstéo-
romain ?....

Loisy voit dans le Seigneur un homme étranger & ¢eu
qui nous préoccupe, maniaque du Royaume apocalgptip-
sédeé d'eschatologie, au point de rester fermésalésiproblemes
sociaux, a tous les charmes de la vie civilisébjest qu'il pour-
rait revendiquer comme deviseomnia hominis a me aliena
puta Le vieux critique tout sec et desséchant, penché'lss-
toire des origines chrétiennes pour la flétrir e pour y parti-
ciper, le solitaire trempant sa plume dans le leemmémorialiste
remachant avec un rictus un demi-siecle de ransoetrde
rancunes — fée Carabosse de la critique néotestainger tou-
jours encombré de comptes a régler, reproche umgueade
sympathie, de compréhension, d'intéréts pour kssbet les buts
relatifs des hommes, a Celui qui ne cessa de gukapaiser, de
nourrir, de libérer, et sur les genoux duquel gampa mar-
maille d'Israél : I'observateur des lys champéétedes crepus-
cules cuivrés, le convive de Béthanie et de Camaue Térence
elt reconnu I'nomme parfait, et dont la liturgies d@ameaux
nous dit que ¢ousles (vrais) biens Lui plaisent ».

Bien entendu, ces biens sont relatifs et leur vadewdéter-
mine et définit dans la mesure ou ils manifestenseul vrai
Bien, I'absolue perfection, Dieu. lls ne peuvenissaucun pré-
texte nous « scandaliser » : la vue nous est psejanais plus
précieuse encore la vie éternelle. Dans le Patersaule requéte
exprime les besoins de notre nature physique. ktgan » de
tous les instants, cette nourriture « nécessaimeg@néral) a
notre subsistance » (Matt, 6:11 ; Luc, 11:3), repnée en rac-
courci tous les dons qui nous sont indispensalides gpondre
aux desseins et aux exigences de la Providencére égard :
bona (quae) semper creas, sanctificas, vivificas, benedicis et
praestas nobis ce sont la, comme dit la Collecte du®IDi-
manche apres la Pentecbte, les « biens tempodastil nous
faut faire usage en passant — debout, la ceintuxereins, les
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sandales aux pieds, le baton a la mamhatecomme les Juifs
célébrant la Paque, leassage(Exode, 12:11) — car il s'agit,
comme eux, de suivre Yahweh notre maitre et guidée—
rectore, Te duce- pour traverserle désert : la « figure de ce
monde qui passe » (1 Cor, 7:31), d'emprunter potrerbarque
la route fluviale sans échouer dans ses bancshie, saafin de
ne pas perdre les biens éternels ».

Ainsi, dans le Pater, une seule demande sur septles
valeurs d'en-bas : la proportion est significatizle nous ensei-
gne a ne pas nous attarder aux délices de Capais, sans
négliger les biens sensibles, ni « brler I'étapée me pas nous y
enliser —heu mihi, quia incolatus meus prolongatus (@saume
119:5) — a dépasser ces oasis comme des pelegins par leur
but, afin de ne pas trouver porte close en arricaez I'Epoux :
ut sic transeamus per bona temporalia, ut non amitis ae-
terna (... pour que, passant parmi les biens du tempss eau
usions sans perdre ceux de I'éternité )

On pourrait nous objecter que Jésus a refusé de pour
le « monde ». Mais, attention ! Dans I'Evangilenaee chez St.
Paul, des expressions comwigir, chair et sangeon monde
etc., ont une acception spéciale, contextuelld, iquyporte de se
rappeler toujours pour ne pas verser constammamd tiana-
chronisme (sous ce rapport, on fera bien de seerédd'ouvrage
d'Alfred Edersheim, qui fut rabbin avant d'étre lésiastique
anglican :The Life and Times of Jésus the MessBthédit.,
Londres, 1901)...

Quand Notre-Seigneur dit a ses Apotres : « Voussigas
du monde, comme Moi-méme Je ne suis pas du mornaeck;
sant toutefois qu'll les « a choisis du milieu donale », les
constituant par I'élection de la grace ce qu'lllestméme par le
droit de la nature, Il impliqgue du méme coupsilanaturabilité
du « monde », sa capacité (passive) d'élévationrdre sur-
naturel.

Lors donc que le Sauveur nous met en garde caetre
« eon », il ne s'agit donc pas de l'univers créarge tel, dont
« la grandeur et la beauté révelent par analogiei Gai en est
le Créateur » (Sagesse, 13:5). Car c'est « depussehtion du
monde » &po a partir de, déslogiquementaussi bien que
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chronologiquement), c'estde parla création du monde », eny
jetant I'amarre de la raison, que les « invisilplegections » de
Dieu, « sa puissance éternelle, son caractére diviméme,
sont rendus manifestes a l'intelligence par le moge ses
ceuvres » (Rom, 1:20). Rien n'échappe a l'influeleceette Sa-
gesse qui « atteint avec force d'un bout du monlteutie, pour
tout disposer avec douceur », avec une impérieuse étacon
gnante bonté (Sagesse, 8:1). C'est pourquoi ltout ce qu'll
avait fait, a vol d'oiseau pour ainsi dire, soasdle de l'unité —
eis kai pandira Soloviev — en récapitulation (et Paul voitteet
derniére dans le Verbe); et voiagela était TRES BOKGenese,
1:31).

N'oublions pas non plus que le Messie, accomplisgém
parfait et fruit supréme des vieilles EcrituregsStoujours mon-
tré profondément convaincu de leur divine véradig.pour la
piété juive, qu'll n'a pas rejetée, mais couronivedweh « dit,
et tout est fait ; Il ordonne, et tout existe »gdme 32:9). La
bénédiction génésiaque est donc un acte, c'egetasgualitatif
de l'acte createur — lgat confere I'existence ; la bénédiction-
bénéfaction, I'essence — car le Bien diffusif de &seul Bon »
comme dit Jésus, amene a I'étre ce qui n'étaitgbdisi, impartit
Sa bonté, dans la mesure ou la créature contingengst capa-
ble. Bénir,oonum dicerec'est dans le chef de I'Acte Phonum
facere c'est rendre participant a la nature du Créateunaus a
donné SON Esprit (Genese, 6:3). C'est, quant &tdet créa-
tures, leur préter le talent fondamental, essensighs lequel,
dirait Browning, elles ne seraient que aeight-have-beensles
possibles, des « juments de Roland ». Il n'y aed@t'en Dieu,
de Dieu et par Dieu ; on se gardera de dire qua,@iest I'Etre,
mais on peut affirmer que I'Etre, c'est Dieu. Lqua et inexpri-
mable réalité, propre a Dieu, qui Le constitue esdregalité veri-
table, spontanée, autonome et autogene, et quipasd'étre —
au sens ou l'entend notre analyse de ce qu'ordrdenan toutes
les créatures — quand Dieu la transmet a ces deshitelle que
la postule leur caractere contingent et dérivé,snkappelons
étre (un thomiste dirait que celui-ci n'est pas « uniee).

C'est pourquoi Dieu montre a Job que la créatioolpame
sa majesteé, sa transcendance ; supérieur a datmogiquement
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incommensurable et irréductible a quelque notioa cgi soit, I
est transcendant ; mais 'hymne méme des créaarat incon-
cevable s'll n'était pas immanent, si le Verbe oestituait pas
leur « sens » (Soloviev). Et il s'agit bien de ilns entier, y
compris « le désert ou n‘habite pas I'homme »atara physique
telle quelle (Job, 38:26-27). Si « les cieux raeahia gloire de
Dieu », si «le firmament annonce I'ceuvre de seisigng au
point que nul ne puisse récuser « ce langage »ifiRs48:1-5),
ce qui se pasga coelovaut aussin terra: « A Yahweh la terre
et ce qu'elle renferme, le monde et tout ce qupdeple »
(Psaume 23:1). L'Eglise « orthodoxe » (byzantimwes) chante
ce dernier Psaume en conduisant les défunts auierme au
Friedhof ou « champ de paix », comme dit admirablement la
langue allemande — car le Christ a consacré laegpy son
ensevelissement, et tous les inhumés sont avecauiméme
verset :coeli enarrant gloriam Deietc. est inscrit, & Londres, en
mosaique, sur le dallage du Royal Exchange, caitese céle-
bre ou se concentre le commerce mondial. Exempleexazel-
lence, semble-t-il, de consécration a I'Eterneh@dsurs les plus
« terrestres » qui soient au monde !

Mais toutes provenant de Yahweh, Lui sont souveraine-
ment acquises dans I'Ancien Testament. De parddgme et
leur destination, toutes y sont, en soi, intringgent bonnes :
les « astres du matin chantent en choeur » sa gléeng exis-
tence méme est un « cri d'allégresse » (Job, 38uski, le Psal-
miste ne se lasse-t-il pas de proclamer leur dainkeur portée,
leur signification par laquelle — St. Augustin wiendra souvent
— elles désignent Celui en qui elles ont « la enouvement et
I'étre » : en Lui, dit I'Apodtre, « toutes ont leaansistance »...

C'est la le sens des exclamations davidiques : & Tas
ceuvres sont nombreuses, 0 Yahweh ! Tu ldéswssfaites avec
sagesse ; la terre entiére est remplie de Tes hierBénissez
Yahweh, vougoutes Ses oeuvres, dansut le domaine de Sa
domination !... ToutesTes ceuvres Te louent, 6 Yahweh, et
proclament Ta puissance ! » (Psaume 103:24 ; 102122:10-
11). Le Psaume 148, nous l'avons vu précédemmeéartt duni-
vers en priere : le monde céleste (versets 1-6jrdation sub-
humaine (versets 7-10), I'homme enfin (versets 4)1-Ainsi
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I'ApGtre verra « chaque genou ployé : des créattglestes, des
terrestres, des inférieures aux terrestres » (RHiD-11). Et le
Cantique des trois jeunes gens dans la fournaiseHanter le

Te Deunpar l'innombrable choeur des créatures, dont tencge
méme est une louange a Dieu ; bien entendu, damgdare ou
I'Incarnation neutralise les effets de la Chutdéctlésiastique
proclame : <Toutedes ceuvres de Yahweh sont trés bonnes ». A
proprement parler, toutes participent, selon lauregle leur
nature propre, a l'excellence du seul Bon, du Bibsolu ; la
creature « mauvaise » est bonne par ce qu'ellepagitf, d'étre
véritable, de déiforme malgré tout ; et, qguand anmépétant que
ce qu'elle a de mal, c'est précisément ce gqu'etle aégatif, ce
par quoi elle limite le rayonnement diffusif de &, onpourrait

se rappeler cette notion qui fait de I'hérésieains d'admettre la
plénitude du dogme. C'est encore a I'Ecclésiastgien doit ce
texte si curieusement nuanceé : « Il n'y a pasdeedire : Ceci est
plus mauvais que cela ; caute chosesera reconnue bonrem
son temps, c'est-a-dire nmeilleure,ni pire qu'une autre « en
son temps — lorsque viendra son épanouissemepkgsidude et
maturité dans « les nouveaux cieux et la terre elbeiw, lors de

la palingénése (cf. Matt, 19:28 ; Psaume 1:3) -sr@it simple-
ment « bonne », comme « un seul est Bon », Celyié&gant
alors «tout en toutes choses », est d'ores et déja quelque chos
en toutes (Eccles, 39:1 et 33-34). Car en ellegplgite et se
manifeste cette « Sagesse essentielle de Dchétype du
monde physique®, que Yahweh « engendra comme Principe de
Ses voies, de Ses oeuvres anciennes » (Prov, 8:22).

Ce n'est donc pas pour ce « monde »-la que Jésusgj n
des Ecritures, refuse de prier : « Je ne prie pas [@ monde,
mais pour ceux que Tu M'as donné » (Jean, 17:9).aldonc
dans le monde, au sein de cette création qui eefléddmme —
« choisis en son milieu »bfd., 15:19) — ceux que le Pére a
donnés au Fils — et les autres. Le monde, qui aégenimpe-
rissable, les racines et le principe de son existewans le
Verbe, et qui « est vie en Lui kpsmos noéteslans la subsis-
tante, vivante et vivifiante Pensée du Pere, estleptruchement
du Fils, « devenu ». Et ce Fils, transcendant aaix » du Pere,
immanent dans le monde, assure a celui-ci la pe¥ntan et
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I'étre par Sa transcendance (car le Prologue jotpamrest fondée
sur l'antithésétre et deveni)j. Néanmoins, « le monde ne I'a pas
connu ».

Or, c'est dans la mesure ou le monde, parvenu dans
I'hnomme au choix conscient et responsable, seaefusAmour
divin, reste fidele a Satan, se cramponne aux iwegatle I'étre,
que l'Incarnation, « révelant les pensées cachées l& coeur
d'un grand nombre » (Luc, 2:35), « atteste quesleauvres »,
celles du monde déchu et pécheur, « sont mauvaigasssi,ce
monde-ladiaboliquement persévérant dans la nostalgie dd non
étre, convaincu de dévoiement et d'usurpation, exg-ib que
hair Celui qui lui arrache son masque (Jean, WIQn royaume
n'‘est pas de CE mondi en est donc deux et, si « ce » monde,
« cet » éon, s'entend surtout des creatures comsaat et déli-
bérément rebelles, donc des hommes, les regnearsabts, ces
ombres, participent exactement a la « dose » dsshace ou de
révolte que manifeste le genre humain. Nous sompaes, notre
part, persuadés que la nature physique, dont éketincohé-
rence provoque plus que jamais des catastrophessodaoifre
I'hnumanité tout entiéresuit tout bonnement les fluctuations de
I'anti-théismehumain. Un vieux mythe rosicrucien veut que des
correspondances secretes existent entre le « fmychique et
I'autre, matériel, de sorte qu'a toutes les épodeedturm und
Drang « dyonisiaque » le « feu central » tellurique réagisa
conséquence...

« A ce monde-la, anthroposphére encore souilléelgar
Chute, le Christ, tout en ayant assumé la natureaine — on
pourrait quasiment dire : l'ayant ré-inauguréeappartient pas.
Ses disciples non plus :St le monde vous hait, sachez qu'il M'a
hai le premier. Si vous étiez de ce monde, il aaméen vous)
ce qui lui appartiendrait en propre. Mais, parce gaus n'étes
pas du monde, et que Je vous ai choisis du miliemadnde, a
cause de cela il vous hait » (Jean, 15:18-19). IEme Priere
pontificale, le Sauveur revient a la charge : «ndssont pas du
monde, comme Moi-méme Je ne suis pas du monde. Te de-
mande pas, (Pere saint : le Christ oppose la madlice monde »

a la sainteté du Pere), de les 6ter du monde, deales garder
du mal. Car ils ne sont pas du monde, comme Moi-endene
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suis pas du monde » (Jean, 17:14-16). Il ne stwitc pas,
insistons-y, de la création en soi, qui est bonmes uniquement
des créatures en révolte contre Dieu — juives aanp&s, peu
importe au Sauveur — puisqu'il est possilbl@gjuvante Depde
rester dans le monde sans succomber au mal. Efefarégents
visibles de l'univers, c'est nous, et de plus ers,ptomme en
témoignent les progrés de nos sciences — collailmmatde I'Es-
prit-Saint ou de Satan, disait Fedorov — et I'actle cesnundi
rectoresengageés dans la chair participe de leur naturdejuel
la fois physique et psychique. Tout ce que nousnsesnet tout
ce gue nous faisons ne cesse de rayonner, visibteshénvisi-
blement,de sorte que nos oeuvres « brillent », comme diislé
d'un éclat céleste ou infernal, non seulement peEsihommes,
mais encore pour toute l'anthroposphere. « Bonress s0i, les
creatures subhumaines subissent notre influence.aowivre
dans une ambiance psychico-physique dont nous ssmese
ponsables vanitati enim creatura subjecta est non volesed
propter eum qui subjecit eam'est-a-dire I'nomme (j'ai déja dit
quin spese rattache au verset suivant ; cf. Rom, 8:20-R4).
monde est ainsi ce que nous le faisons, il eserwtibre, notre
« animalité domestique », voire notre « naturaldénestique » :
si hous dressions notre chien a des meceurs deilowqus déevo-
rerait... Si le Christ nous annonce « des pestssfamines, des
tremblements de terre » par toute la planéte,@adutions de la
nature procedent des « guerres et bruits de guede la menta-
lité haineuse parmi les hommes : lorsque « s'é@t®n contre
nation, royaume contre royaume », l'anthropospiserenet a
I'unisson. La destinée de cet univers physiquactreu paradis
ou figure de l'enfer — est donc en nos mains : d&bsinivers
devenu tout entier Sodome, c'est aux cohéritierCHrist de
jouer le role des Dix Justes pour I'amour desqdalsveh ne le
détruira pas. Car les hommes seront punis par |ptopres
iniquités (Ezéch, 14:10) ; ils seront eux-mémesnhetteurs en
ceuvre des grands fléaux et catastrophes.

Mais le Christ, Adam nouveau, inaugure en sa Paestm
Royaume, llest déja ce Royaumehé autobasileianous dit
Origene ; et nous constituons tous ensemble avecdiuétat
nouveau, c@oliteuma(Phil, 3:20). Mais ce Royaume « n'est pas
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de CE monde ». Mieux encore : c'est dans le Clogust le
monde, levrai monde, conforme au plan divin, trouve enfin son
accomplissement supréme : dans la Créature serflatganent
fidéle a ce plan, dans I'hnumanité creéerdatis fidelis et verus,
principium creaturae Dei « Par le fait de son Incarnation, notre
Créateur est devenu le fruit méme de la terre »edGre le
Grand,In Ez. Il Hom. 1n° 4, P. L., 76 : 938). Terre nouvelle et
nouveaux cieux, la création restituée — par cesingenese
universelle, annoncée par le Messie Lui-méme —quesen ce
méme Christ son principe et son amorbé arkhédit St. Jean.

C'est pourquoi Jésus refuse de condamner le madhde.
deux reprises, Il déclare méme n'étre pas venulpguger — le
monde se juge tout seul ! — mais pour le sauvean(Ja:17 ;
12:47). Ce n'est que legure du monde, son masque, son mi-
rage, qui doit passer (1 Cor, 7:31, dans un coatent|'ApGtre
nous presse de lacher I'éphémeéere au profit du peEmale
fallacieux pour I'essentiel). Loin de trouver daes paroles du
Maitre le plus minime vestige de dualisme pessemnisiproto-
gnostique — nous y découvrons a tout instant latwee paisible
et souveraine d'avoir « vaincu le monde » — c'afita le
Pervertisseur d'un monde en soi bon — et mené ddoore, de
par cette Incarnation qui ne finira jamais, I'ceusoafiée par le
Pere : faire triompher le bien, convertir et saueemonde. Car
« telle est notre victoire sur le monde : notrexfdil Jean, 5:4),
par laguelle, sans cesser de vivre dans le viayleus fausse,
devoye par la Chute, nous appartenons déja au mundesau,
régénéréau Christ complet, plénier, anthroposphére comprise
aukosmosenfin conforme au Fils, convenable et adapté, seumi
au Fils, afin que « toutes choses Lui étant agsgetlui-méme
en fasse hommage au Pere, pour qu'en toutes dedBese soit
tout » (1 Cor, 15:22-28).

C'est donc un optimisme militant que traduit tdiztitude
de Notre-Seigneur envers les créatures. Aucuneanegienvers
elles, mais envers Satan qui les trompe, les déesakes per-
vertit. La pitié, la condescendance, la « philampie » du Christ
— comme disent les Péres grecs — seraient incoesiies
dans une atmosphere dualiste, dont le jansénistmiéuifie des
dernieres manifestations systématisées en Occident.
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On objectera peut-€étre les allusions de Jésusizaia Il y
a d'abord, apres la confession de St. Pierre, ieet/dameux :
« Chair-et-sang ne te I'a pas révelé, mais mon qérest dans
les cieux » (Matt, 16:17). Cette expression n'¢ag inconnue a
la tradition juive : « Ainsi en est-il des genéoas de chair-et-
sang : les unes meurent, les autres parviennantia b (Ecclus,
14:18), Il s'agit de I'nomme en tant qu'animal,omganisme
vivant, sans plus, des « générations humaines mmemte la
Bible de Crampon (édit. 1930, p. 924, note 18).

C'est dans le méme sens que, pour I'Apotre, «-elvaiang
ne peut (au singulier) hériter du Royaume de Dieu, ni l&-co
ruption de l'incorruption », paralléle suggesti, moussemble
(1 Cor, 15:30). Et voici une antithése : si Paabanu le Christ,
c'est sans avoir « consulté chair-et-sang », maisepqu'il a
« plu & Dieu de lui révéler son Fils » (Gal, 1:1bhe s'agit donc
pas d'opposer la matiere a I'esprit, le monde leigib'invisible,
de dépreécier par conséquent les biens tempordis etaleurs
humaines, les rapports de 'homme avec l'univetesetmaoeurs
suscitées par ces relations, mais de mettre eretaniimpuis-
sance de la nature déchue a l'égard de tout letsdiein, des
mysteres propres a la Trinité : I'homme « jugerdspachair »
(Jean, 8:15), alors que le « secret du Roi » n@shu que par
révélation d'En-Haut : « L'homme naturel ne repai$ les cho-
ses de I'Esprit de Dieu... et ne peut les connaae c'est par
I'Esprit qu'on en juge. L'homme spirituel, au caine, juge de
tout... Or, nous avons la pensée, la mentalite, d'sprit » du
Christ » (1 Cor, 2:14-16).

Enfin, quand le Seigneur nous avertit que, si spfie est
prompt, lachair est infirme » (Matt, 26:41), une fois de plus la
chair, comme tout a I'heure l'expressiamair-et-sang doit
s'entendre en un sens quasi-paulinien. N'y voy@sslg cons-
titution physique de I'hnomme, moins encore l'ursveratériel,
mais un principe d'activité, comme nous le verrphs loin en
analysant la pensée de I'Apbétre. L'antithgsieitus-caron'a rien
de platonicien, de « dualiste » ; elle n‘'opposel'pamatériel a
la matiére, le « nautonier » a la « barqud'’home,dira Bo-
nald,est une intelligence servie par des organkkis elle nous
montre, au sein d'une seule et méme personne hejraenix

17¢



natures (St. Augustin dirait : de deux cités ; 6&p, de deux ci-
vismes ; St. Ignace, de deux royaumes) : l'unensmmisque
pnedmaest en nous dynamisme surnaturel, énergie déifdanan
force centripete,mouvement(l'étymologie méme despiritus
I'indique) ; c'est la puissance qui, suivant unggsstive expres-
sion de I'ApOGtre, nougnergisepour nous entrainer, de plus en
plus réels, de plus en plus positifs, vers I'Etémigr, vers I'Acte
Pur (seul capable de création spirituelle, d' «epk vouloir et
le faire », au dela, dit encore St. Paul, de « tmutgue nous
demandons ou pouvons méme concevoir »)... L'aciest I'atti-
rance du non-étre, le vertige des limites, le «@via mort,
meure ma vie » ontologique (auquel méme Elie faithider), la
force centrifugeinertie, entropie morale ; c'est, au dela méme de
la zone consciente et du choix délibére, « ce quadnde (dé-
chu) posseéde en nous », ce qui, dés l'origine deurhde nous,
des son « principe », le constitue fils du Menttude I'Assassin
ab initio — alors qu'au dire du Maitre les pierres mémes,les el
le pouvaient, clameraient leur adoration (Luc,40%:

Cette attitude tres nette du Sauveur nous sembéptanse
la plus adéquate aux théories d'eschatologismmpéeant, a la
mode vers 1900-1920. Nous en parlons, toutefois¢ agserve
et sans vouloir prétendre apporter en l'occurrates affirma-
tions trop massives. Une fois pour toutes, d'ailean sollicite
ici I'indulgence du lecteur pour un auteur quiyata jamais
dépassé la « Troisieme latine », est malheureugenmenuto-
didacte complet : on voudra bien, pour I'amour de<sphilo-
sophie » — au sens étymologique du terme — lui quarer
l'insuffisance et l'incertitude de sa documentatidn moins, le
peu qu'il sait resulte-t-il de ses ruminationstaoks, et les no-
tions ici exposees sont-elles, dans toute la fded'acception,
« existentielles » — Bacon disait plus jolimergart of his bu-
siness and bosam

Si l'on admet linterprétation ci-dessus donnée lae
« chair » et du « monde », c'est dans cette pdrgpetlargie
qgu'on peut comprendre les paroles de I'Evangildasuoi, que
le Messie vient parfaire et non pas abolir — ldiunglle aussi
bien que Torah— sur l'indifférence des nourritures terrestres et
la gravité des penseées, des paroles, et des a@esr:Jesus
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comme plus tard pour St. Paul, «tout est permiais nsette
liberté ne peut servir de prétexte pour vivre sddochair ». Tout
ce qui compte, giourquoi nous serons juges, « se passe au fond
du coeur », dit Luther. L'intention, nous dirionggijue : au sens
étymologique du terme, fait des lors la valeur al#tds choses.
En soi, I'ascétisme n'est pas préférable a lagaoce, « avec
action de graces », des biens terrestres (1 C@,;13ol, 2:18-
19). Nous sommes ici a l'antipode du gnosticismalishe et
pessimiste ; une « théologie des valeurs, tergestretrouverait
aiseément ses bases. Nous allons voir maintenantegugpitres
pauliniennes en contiennent, éparsdetjecta membramais
facilement reconnaissables, les linéaments pringipa

SAINT PAUL : PESSIMISTE « NATUREL »
OPTIMISME « SURNATUREL »

C'est d’abord et surtout chez I'Apbtre que la ridact
antignostique apparait dans le Nouveau Testamegasibnnel-
lement et par allusions, comme il convient a umeespondance
traitant de « cas » appelant conseils et décisiQunsl s'agisse
des controverses sur les aliments permis, ou deserae ['atti-
tude a prendre envers les autorités de I'Empirenaliiage et de
sa sainteté, toujours nous verrons Paul enseigessehtielle
bonté de la création, son role slgnepouvant et devant mener a
Dieu ; alors que les gnostiques la tenaient poutolon
giqguement mauvaise, incurable, incapable de salatl( par
contre, la formule, irénéenne : « La matiére egiabke de
salut »). C'est la perversité des hommes qui initdd désordre
dans la nature : « Je sais et suis persuade daSeigmeur
Jésus » — c'est-a-dire par inspiration — « qu'enriso n'est
impur ; si, toutefois, quelgu'un estime qu'une ehest impure,
elle I'est pour luitelle est son anthroposphére Car tout est
pur pour ceux qui sont purs ; mais, pour les sésiiket les
incrédulestoutest impur... lls font profession de connaitre Dieu,
mais leurs actes Le renient ; ce sont d'abominablesles, inca-
pable d'aucune bonne ceuvre » (Rom, 14:14 ; Tit&;16).
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Nous trouvons amorceée ici cette théologie de bimest
cosmique qui, au chapitre VIII de I'Epitre aux Ramsa voit
I'nomme dans l'univers comme le ver dans le friat Chute du
genre humain, sans altérbessedes créatures inférieures, en
fausse'agere donc lebene esseC'estnon volengque la nature
sensible passe d'un « éon » a l'autre, de l'inecariignominie,
et de I'humiliation a la Rédemption.

L'orgueil des Adamites, au contraire, pervertigjula leurs
tentatives de redressement. Car le dualisme ddssseessi-
mistes se fait 'accusateur des créatures subhamairhomme,
lui, est irréprochable. Si l'univers l'accablefdate en incombe a
l'univers seulement agere sequitur essé.es chosesont par
essence, mauvaises, et I'on ne peut rien espéarer dépravation
ontologique ; un péché meétaphysique est irréparadxel'occur-
rence, I'étre méme est une lepre. Essentiellerenipnde phy-
sique est vomissable, hostile a Dieu : son péchst d'étre la...
Qu'on aboutisse a identifier de la sorte I'étrenan-€tre, voila
qui ne semble guere avoir préoccupé les dualigestait, le,
mal est une rouille de I'étre, un moins-étre. Mia@tre n'est
pleinementdonc, s'agissant précisément de |'étre, n'est ergim
gue si rien ne vient I'hypothéquer, s'il ne compaytie realité
actuelle, sans lI'ombre de possibilité virtuelle sbws, le mal,
qui est un moins-étre, est, par rapport a I'étreenproprement
un néant, une emprise, une hypotheque du néartésa;, un
évanouissement et donc un manque, une simple aqmead&etre.
Mais tenir ce mal, comme |'ont fait les gnostiqussr un prin-
cipe, pour quelque chose de positif, l'identifieltédre, de sorte
qu'on doive conclure a deux étres contradictoinesis égale-
ment nécessaires, c'est une absurdite ; il ne sgpals| toutefois,
gue les dualistes a l'iranienne s'en soient fartigs ! Pour eux,
en effet, I'essentiel est de plaidern-coupablepour 'homme :
ou le Seigneur affirme que « ce qui souille I'hnomuoiest ce qui
sort de sa bouche, et non ce qui pénetre en luelgy (Matt,
15:11), les gnostiques, eux, enseignent, au coatr'il est des
aliments fastes et d'autres néfastes. A quoi $i./@pond : « Le
Royaume de Dieu ne consiste pas dans le manger lstide,
mais dans la droiture, la paix et la joie danspltiEsSaint »
(Rom, 14:17). C'est la paraphrabetra vosde I'Evangile.
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On comprend que, pour I'ApoGtre, I' « humilité » gesten-
dus spirituels soit orgueil en realité (cf. Coll1&23). S'ils
acceptent parfois la notion de péché, voire ménanduls se
I'appliquent, c'est pour frapper leur coulpe surcleur du
Démiurge, pour mettre en cause Ischa, Eve, c'dseaa leurs
yeux, la natureantiqua Mater la création physique, I' « uni-
verselle plasticité », comme disaient certains toberux, qui
I'identifiaient parfois au Serpent de la GenéseurRautres
encore, I' « esprit de la Terre » a échoué dangpmuve. Bref,
la matiere seule est en faute : 'homme en estiene.

Des lors, une ascése volontaire s'impose pour darpor
d'assaut le salut ; entre autres : « Mange... negen@as... »
Mais, derechef, I'ApGtre oppose a cette recetteetmecanique,
roide et dure, I'humble opportunisme de la charitdl est vrai
que toutes choses sont pures », et que les mortifications
physiques comptent pour rien au regard de « lespnitrit et
humilié » ; mais il est mal, cependant, « de davenimangeant
(sans tenir compte des faibles, scandalisés) wreepd'achop-
pement » pour les ames timorés, étroites, mempexsraous du
Corps mystique ; alors que, précisément,ftets doivent non
« se complaire en eux-mémes », mais alléger leedarddes
faibles(Rom, 14:20 et 15:1).

S'en tenir a l'essentiel : telle sera toujoursdgle d'or
paulinienne. Aussi, « que personne ne vous condafapees ce
gue vous mangez ou buvez... ce n'est la que l'oddwehoses a
venir. Mais la réalité se trouve dans le Chriginincipe et abou-
tissement, voie, vie et vérité des créatures clemt en Lui, par
Lui et pour Lui qu'elles ont I'étredi’ autol Ou I'ablatif d'agent
— Ipso —n'impliquerait qu'une causalité en quelque sorterex
seque, exclusivement efficiente (celle du déisrneeper lpsum
se refere en plus a la causalité formelle : desisle Verbe-
Archétype et Principe que les créatures ont leigira, leur
source, leur con-stance et leur consistance datrs,l'comme
elles onten Lui leur aboutissement, leur plénitude, cditepar
laquelle elledeviennentau terme de I'Histoire, ce qu'ellssnt
en Luiante omnia saecula

Elles participent ainsi a la bonté de Dieu, a Eence de
sa nature : « Car voici : Elohim vit gteut était tres bon », donc

177



déiforme, puisqu' « un seul est Bon ». En tantligs'@ecoivent
I'étre, les créatures sont « valorisées » ; chaawgafacon, selon
ce qu'elle doit exprimer et manifester deHaiotégRom, 1:20),
est « bonne », autrement que sa voisine, maisusi @l moins,
affirme I'Ecclésiastique dans un texte déja cite.

Ensuite, cependant, dans la mesure ou toute ceéadste
« témoin fidéle » des vues de Dieu sur elle, c@ieljarde le dé-
pot » de la bonté recue, elle persiste a posséder son étre — et,
chez les hommes, &uloir le posséderelle devient, au regard
de Dieu, bonne ou mauvaise, et, par ricochet, boangauvaise
par rapport a toutes les autres créatures, maanifestlles aussi,
« Ses perfections invisibles et Son éternelle puiss ».

Le manger et le boire, indifférents en eux-méméag-n
quierent des lors de portée, de sens et de valeupassent du
domaine des « figures transitoires » (1 Cor, 7:819elui de
I'inébranlable « réalité », que dans la mesure eobaire et ce
manger se réferent au Christ (Col, 2:17). Repredons de plus
pres ce dernier texte . « Prenez garde que perso@mneous
surprenne par la philosophie... selon une tradtibat humaine,
et non selon le Christ ». Cette philosophie, Pawjualifie de
« creuse » et de « chimérique ». Elle appartiefgrdance du
monde, aux temps inacheveés, aux siecles de mineritgiand
nous étions enfants, encore soumis au monde ruthmem»
(Gal, 4:3 ; bien que la soumission aux « éléments du mond
puisse signifier aussi l'assujettissement aux t8gies royaumes
élémentaires — aux dieux de la terre, de l'ondéantest du feu —
dans l'occultisme astrologique alors aussi répalaths le monde
hellénistique que les théories évolutionnistes paws contem-
porains ; cfL'Astrologie chez les Grede Boucheé-Leclercq et
Nabathean Agriculturele Chwolson). Aussi, I'ApGtre met-il en
équation les « traditions humaines » et les bégaésnd'un
monde infantile, ses « rudiments » (Col, 2:8) eiecore, il peut
s'agir de « traditions » initiatiques concernast 4emaisons de
servitude » zodiacales, les régents planétairdese éons »
constitutifs du « quaternaire inférieur », notiarmurantes en
occultisme, tant oriental qu'occidental ; les exégale I'Epitre
aux Colossiens n'ont jamais tenté, semble-t-ilsel@enseigner
sur les gnostiques attaqués par St. Paul, dangléazthamp de la
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documentation ésotérique. En tout cas, les docteeterodoxes
des Colosses ne s'en tenaient visiblement pasraerdits ali-

mentaires communs a tous les judaisants, maigjpaitint une
théurgie dont on retrouve des traces dans lessspctéognos-
tiques, Philon, trés « vulgarisé », fournissantddgs éléments
doctrinaux.

On pourrait relever, croyons-nous, a travers tolae
correspondance de St. Paul, les allusions hosilesdonnées
astrologiques et théosophiques alors courantes kgansonde
proche-oriental (voir par exemple I'Ascension ddyala notion
la plus répandue — celle deHa@marmeingdu déterminisme cos-
mique signifié par les astres et les « maison®détade » — ne
laissait au libre-arbitre humain que la latitude ldefuite. Il
s'agissait de ne padonner prise aux influences néfastes,
d'échapper au contact des créatures foncierememansas. ||
fallait se contenter, dans ces conditions, d'uhigioa toute né-
gative: éviter les mauvaises rencontres. D'ou cette asngepe
et anthropotropique, tellement hantée par le dsreent des
creatures — les unes, intrinsequement bonnes,harder ; les
autres, foncierement mauvaises, a fuir — qu'onrauwa#t, bien
gu'on fat membre du Corps mystiqueea négliger le Chef,
devenu l'un des noétres, mais libérateur par extadle— et
libérateuren tant qu'hommaussi — par une « affectation d‘humi-
lité, de religion a l'instar des Anges » (Col, 2:18

De la métaphysique dualiste a I'angélisme dénoacé&p
Paul (« religion d'Anges », et non plus d'hommaesestl'in
spiritu amputé dd'in veritate), la progression logique est simple
et droite. L'homme, en soi, n'est qu'esprit, lipa@ conséquent,
issu du Dieu bon. Tout déterminisme étant de nahatrielle —
parce que le monde physique est fini et ne peutsgudévorer
lui-méme, comme le Catoplébas, symbole de l'ageughe,
asservi, inconscient — l'incarnation de 'hommeiesfest qu'ad-
ventice, prise au piege d'un pur esprit par le Diége. Le salut
consiste donc a se déegager du piege, mais il fadedmment
commencer par dresser la carte de ces recifs. [B&ments
commanderont donc l'ascése : la connaissangepkse et la vo-
lonte, appliguée a deéjouer les ruses de I'ennemimdnde
sensible (leyogd.
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C'est ainsi quel'Ascension d'Isaienous montre la
« descente » de « mon Seigneur, le Christ, doNdm sera
Jésus » : de sphere en sphere, Il S'abaisse,adi@s mondes
de moins en moins spirituels (ce « moins en moing semble
guere avoir troublé davantage les théosophes dialiui), sans
que jamais les « gardiens du Seuil » veillantrérbe des royau-
mes élémentaires Le reconnaissent, pareil qu'lcleatjue fois
aux habitants de I' « éon » qu'll traverse. Il ajxpat a Ses freres
humains de « remonter » comme Lui-méme « descendiin
fragment de Evangile selon Philippaous a conservé un mot de
passe permettant d'échapper aux gardiens des spligrdes
Actes de Thoma®nt dire a cet Apoétre : « Les Dominations ne
peuvent m'apercevoir, ni les Puissances me jugdesnExac-
teurs d'impots me molester... Car ils tombent ause et vio-
lence sur quiconque accepte leur tyrannie ». Mp@yr lui,
Thomas, pas de danger : il se nourrit (a peinerbéds et d'eau,
Impose a ses convertis l'abstention radicale d@sorés conju-
gaux (traités par lui de « commerce ignoble »)frithige aux
pauvres l'argent que le roi Goundaphor lui a copiér les
besoins de I'Etat, tient I'attachement a la vieidias pour « une
maladie tres opiniatre, rebelle a la guérison,idlié a traiter,
infectant méme ['éternité », voit dans le Démorkleoi de la
création », fait naitre ici-bas les hommes des uwdgehus, enfin
met dans la bouche du Christ ces paroles : « Thontasidicu-
liseras publiquemeria Nature, cette puissance de I'Ennemi.

Quel rble peut encore jouer le Sauveur dans cette
conception ? Celui d'illuminateur, de guide, sans.pEntre Lui
et nous, par d'autrkoindniaque celle du savoir, de la gnose,
communiquée d'une part par gouroy fat-1l le jagat-gouroy
I' « instructeur mondial », en personne, recud'aldre par un
tchéla Initiateur et disciple, oui. Chef et Corps, Tétensm-
bres, non. Aussi, nous dit I'ApOtre, si « ces iditsr », qui
constituent le tout de l'ascese gnostique (puidgugnose est
passivement recue), « ont quelque apparence dessagevec
leur culte (sans humilité, mais purement) volomtay, ou la
grace réduite a rien le cede a l'effort humain,«adésir de
I'nomme » (Jean, 1:13), mais avec une extrinsequactce
« humiliation de l'esprit », incarcéré dans le spkpet la morti-

180



fication de ce (méme) corps, méprisé », en réales,pratiques
« sont sans valeur réelle et ne servent qu'a isfazton de la
chair » (Col, 2:23). Comment cela ? Paul nous réppre qui-
congque « pénetre dans le monde invisible » paaaftm, grace
aux recettes de l'ascese gnostique, « s'enflevdinrorgueil » et
« sa mentalité reste charnelle, parce qu'ill ndasla pas au
Chef, de qui (seul) tout le Corps recoit nourritetecroissance
que Dieu donne »il{id., 2:18-19).

Ce sont la des genéralites, que I'Apbtre explieriepas-
sant, quand l'occasion s'en présente : « D'hyesantposteurs...
proscrivent le mariage et l'usage d'aliments cngaés Dieu
méme » — coup droit a la notion gnostique du Dégeiuk ar-
chonte » de cet univers physique, de cet « éon systeme
cosmique — « crées (dis-je) par Dieu méme poulegiédeles...
en usent avec action de graces », celle-ci réporalda bené-
diction divine dans la Genese. « Gamnt ce que Dieu a créé est
bon et I'on ne doit rien rejeter de ce qui se prend aations de
graces, tout étant sanctifié par le Verbe de Diegub donne,
« et par la priere » de I'homme, qui recoit touslwens (1 Tim,
4:2-5). Car c'est par Lui, Seigneur, dgoatesces choses, Tu les
crees, les sanctifies, les vivifie, les bénis, nél@at parmi nous
tous ces biens (Ordinaire de la Messe).

En visant les Encratites ses contemporains, quivaient
en eux-mémes la force de s'affranchir spirituelleime'est le
sens méme de leur nom) — leur condamnation attetgiail-
leurs les dualistes du siecle suivant (Saturnimd@i® Marcion,
Apelle et Tatien) — St. Paul esquisse une doctjuig a tant soit
peu développée au chapitre VIII de I'Epitre aux RO
comme nous l'avons amplement vu déja : rien nGgstraauvais
des mains de l'unique Créateur.t&ifteschoses proviennent de
Lui ; par rapport a sa plénitude, & son incommeatsar per-
fection, a sa radicale altérité — a ce que Von Hageelaitthe
Otherness of God a sa sainteté, qui sont absolues, rien ne peut
se targuer de valoir quoi que ce soit par soi-mé&ueplus que
telle autre créature : du haut de la stratosphere chaumiere et
I'Himalaya sont également plats.

A plusieurs reprises, I'Apétre ironise aux dépeasqdi-
conque se prend pour quelgue chose et « pass&feur, alors
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qgue lui, Paul, serviteur de Jésus-Christ, « n'iest ». Il n'en
déefend pas moins la majesté de Celui qui opereida louloir
et le faire ; mais alors, c'est le Christ qui amit Paul, et non
Paul, fils du premier Adam, pécheur. L'humilité itedsle, a ses
yeux, consiste dans l'union quasi-symbiotique atis€Ck doux
et humble de coeur », qui S'est pour ainsi direneaati » par
amour des hommes. Avec Pascal, il dirait bien kdenime :
« S'll se vante, je 'abaisse ; s'il s'abaisske yante », et de cette
« vantardise » il pourrait donner les mémes raispesPascal :
« Faire les petites choses comme grandes, a causenthjeste
de Jésus-Christ qui les fait en nous, et qui vitehwie ; et les
grandes comme petites et aisées, a cause de gauissdnce »
et de son humilite.

Rien ne compte donc que Dieu, et notre attitudesespv
Lui. La fausse humilité du gnosticisme, de cettsckence qui
n'en mérite pas le nom » (1 Tim, 6:20), ignore kgigk quant a
I'essentiel — puisque cet ésotérisme n'en faitnghigrophante,
un initiateur — et cherche en la matiere congérmtaint mau-
vaise un alibi. Aussi, la « chair », identifiece p#potre a la
concupiscence dans son acception la plus largendatalité
charnelle 4o phronéma tés sarkégreuve-t-elle en ce dualisme
pessimiste une satisfaction de principe (Col, 2:23)

Cependant, «ut ce qui est bon, agréable a Dieu, parfait,
voila ce que Dieu veut » (Rom, 12:2). Et de spécifi« Offrez
VOS cOorps », oui, vos organismes physiques, avec leurs habi-
tudes, leurs besoins, leurs organes, leurs pludlesnionctions
vitales, leurs plus « bas » instincts physiologgjuecomme des
hosties », des oblations dignes de Yahweh, « v@grdaintes,
agréables a Dieu ; c'est la volingiké latreig votre sacrificespi-
rituel » (Rom, 12:1).

Cette « carcasse », comme disait Turenne, St. \aull
gue nous la présentions a Dieu comme les premeéssdans
I'’Ancienne Loi, comme une anamnese d'lsaac (cf, Ru2l) ;
notre organisme matériel, offrons-le en sacrifipgitsiel... Il ne
s'agit plus ici, on s'en apercoit, comme chez lesstjques de
Colosses, d'une « humilifgrétendue » etl'un « angeélisme »,
mais de spiritualiser notre vghysiquenon par je ne sais quelle
désincarnation altératrice du plan divin — et qedé prend
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pour ce plan méme sous le nom de « loi de Vigneunzais en
lui conférant valeur et portée spirituelles, encformant a
celle, vécue ici-bas dans la chair, de I'Agneas sache.

Inutile de répéter ici les nombreuses allusiond Algotre
au « vaisseau d'honneur », au « temple » de [tE3gimf. Mais
rappelons avec lui que « chacun de nous doit gaolercorps
dans la sainteté et I'honnétetéelle est votre sanctification
comme Dieu la veut (1 Thess, 4:3).

Ainsi, l'ascese paulinienne fait confiance au cogttend
de la matiere gu'elle manifeste — en I'homme, aoasement du
monde visible, « Messie collectif de la nature pdwys », disait
Soloviev — I'excellence de I'étre qu'elle a recu«cieul Bon » et
gue lui a restitué I'Adam nouveau. Loin d'identifarxetséma
elle constate deux « lois », deux propensions for@dales ou
comportements essentiels et donc permanents ldasxde la
chair et celle dd'esprit, aux prises dans lsoma(Rom, 7:22).
C'est 'homme tout entier qui se conforme au mqdséd ter-
restre, soit céleste (1 Cor, 15:47-49), qui « amslla chair » ou
« dans I'Esprit » (Rom., 8:9 et 13). Si « le fils ld servante
naquit selon la chair », n'oublions pas que cesahont un sens
allegorique (Gal, 4:23-24). Enfin, le corps lui-n&rpeut étre
charnel, purement organisme animal, ou spirituetmeable et
docile aux suggestions de I'Esprit (1 Cor, 15:44% fonctions
les plus odieuses aux gnostiquela procréation, par exemple —
ont valeur sacramentelle : le mariage est une ingestre de
I'union entre leChrist et son Eglise — IBorpsdu Fils éternel, dit
audacieusement I'ApéGtre : ainsi, Chrétien, dowe corps soit
pour toi comme une Eglise ! — et I'épouse « opéresalut »,
sauve sorme « par la maternité » : valeur quasi-sacramentelle
des couches (1 Tim, 2:15) !

On comprend, des lors, gteutesles « valeurs terrestres »
aient été jugées par St. Paul sous l'angle uniguaeh qu'elles
nous procurent pour la gloire de Dieu. Les Epitresious ren-
seignent sur ses vues gqu'incidemment. Mais orgsaitpour lui,
« tout pouvoir vient de Dieu », non quelque augokit meil-
leure », a Salente ou en Utopie, mais « cellesegistent »,
telles quelles — et pour I'Apotre, il s'agissaitNEron ! — « car
elles ont été instituées par Dieu ». Déja Jéslgeqdait a César
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ce qui lui revenait, déclarait a Pilate : « Tu réasl sur Moi
aucun pouvoiréxousiacomme chez St. Paul), s'il ne t'avait été
donné d'En-Haut ». Et 'ApoOtre y revient (troissfdians la méme
Epitre) : « Les magistrats sont les liturges deuDtetalement
voués (par Lui) a cette fonction... Quiconque tésal pouvoi,
s'insurge contre l'ordre établi par Dieu ». Strrieiest du méme
avis, alors que, cependant, il voit en nous ici<baes étrangers
et des voyageurs » (1 Pierre, 2:11) : « Soyez sulitiil pres-
gue aussitdt, a toute institution humaine, a calus&eigneur »
(1 Pierre, 2 : 13).

L'universalisme, lecatholicismede Paul agdans I'Epitre
aux Romains, revétu au chapitre VIII un caract@snaque ; il
n'‘exclut rien de sa sympathique compréhension ; comme les
Juifs de I'Exode, il annexe les biens de I'Egygitspuvent sym-
bole du monde sensible dans la littérature parastohentaire
(par exemple dans I'nymne figurant au chapitre d@8 Actes
apocryphes de St. Thomas) Teutce qui est vraitout ce qui
est honorablgputce qui est justdput ce qui est purtout ce qui
est aimabletout ce qui est de bonne réputation... que ce soit la
I'objet de vos pensées » (Phil, 4:8).

A ces affirmations antipuritaines et antijansémsisteant la
lettre, I'ApOtre apporte, en son discours de Lgstla justifica-
tion suivante : « Dieu... a laissé toutes les matguivre chacune
sa voie, sans qu'll ait toutefois omis de Se rehélr®ignage en
faisant du bien, vous dispensant du ciel les platdges saisons
fécondes en fruits, remplissant vos cceurs de roreriet de
joie » (Actes, 14:16-17).

Ainsi, la nature et ses dons, les beautés et lesedws du
monde, la satisfaction physique autant que motales nour-
riture » du corps au méme titre que la « joie *}dlae,tousles
assouvissements n'allant pas au peché, a l'aséigattique, la
contemplation dd'univers (cf. Rom, 1:20) comme l'apaisement
de nos besoins, nous rendent Dieu plus proche, ng&meus
sommes paiens, ont donc valeursigne, manifestent le « sa-
cré ». Tout cela — qui justifie les vues d'HenreBond sur la
poésie, péristyle de la priere — est, pour St. Reulant a
Lystres, «du bien ». Or, « un seul est Bon »,Lé&f Bien subsis-
tant et transcendant, parce que « vivant ». MénsaiCéet pour
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I'ApOGtre, répétons-le, César s'appelait Néron -st«r@nistre de
Dieu pour ton bien » diligentibus Deum omnia cooperantur in
bonum; de sorte que le pécheur lui-méme,d&pit du péché,
voire méme PAR le péchéstipendia enim peccati morsrend
gloire, quand méme, a la Majesté céleste.

LEX ORANDI, LEX CREDENDI

L'Eglise explicite doctrinalement sa foi par sadlbgie
« officielle » et par sa priere commune. On potumapliquer en
I'occurrence I'amusante comparaison de St. AugudanChreé-
tien, dit-il, doit s'appuyer, en marchant, surdesix Testaments,
qui sont comme sa jambe droite et sa gauche udatger, ne
reconnaitre (a la manichéenne) que le seul NouVeatament,
« c'est avancer a cloche-pied ». Il en est de mpomg le
complément que la liturgie apporta a la théologierécipro-
guement. Ainsi, le dogme de la Présence réelld asaicu dans
le domaine liturgique bien avant les définitions @ancile de
Trente. Trois cent soixante-douze ans avant lacBo#ffabilis
du 8 décembre 1854, le Pape Sixte 1V, en inscriaanMissel
romain la féte de I'lmmaculée Conception, obsenel482, que
« l'objet de toute féte liturgique est toujours wimse sainte,
objet immeédiat ou lointain de la foi ». On pourrdanc dire que
la connaissance religieuse se réalise suivant ubledanouve-
ment, qui correspond d'ailleurs aux deux grandesdes » du
cycle liturgigue, du « temporal » : de Noél a I'éssion, se dé-
roule le message de Dieu aux hommes, I'anamnésddia récit
et ré-actualisation) de la Révélation en JésussChde la Pente-
cOte a I'Avent, c'est la réponse des hommes a Digugcomme
disait Hello mourant, le « retour au Principe »m@woe toute, Si
nous aimons Dieu {2période de I'année liturgique), c'est parce
qu'll nous a aimés le premier*lpériode, cf. 1 Jean, 4:19) ; de
méme que si nous apprenons graduellement a Le tanna
(PentecoOte-Avent), c'est parce qu'll nous a coraugremier
(Noél-Ascension, cf. Gal, 4:9). Ce double mouvenundiffu-
sion et de retour, nous le retrouvons dans les smetitormes de
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la connaissance religieuse, tantot réalisee pae dautorité
(magistere, tradition faite, Diguarmiles hommes, cf. Jean, 1:14
et Luc, 17:21), tantbt par voie de tatonnemerssb@rnost
tradition en devenir, Diedansles hommes, cf. Jean, 1:14 et
Luc, 17:21, seconde interprétation).

Si I'Eglise ne s'est aucunement prononcée, juggésent,
sur le terrain proprement théologique ; si ellepaa encore for-
mulé de définition dogmatique sur le theme icitéraicependant
legem credendi lex statuat supplicandidit le Pape Célestin |I.
Autrement dit, la Liturgie, plus souple en un senags plastique
et susceptible de mutations et d'évolution queidmilaire dog-
matique, fatalement rigide et cliché, peut nousrioudes in-
dications utiles, voire précieuses, sur la pensgd'Eplise en
matiere de sotériologie cosmique.

Les deux voies d'acces a la connaissance religieuse
débouchent, en effet, sur deux modes de connaissaecies
complémentaires, mais qu'il est bon de ne pas odnrdo: la
gnose, a son plus haut degré I'épignose, est unprebension,
une saisie, c'est entendu, mais qui laisse faeeeaffice le sujet
et I'objet ; elle procure une forte conviction nsatet réalise
une « adéquation » ; alors que la connaissanceatmefle —
parce que sur-naturelle et « gracieuse » — rédalte« union ».
A la gnose et a I'épignose (1 Cor, 12:8 ; Eph, 4:C3l, 1:9 ;
1 Tim, 2:4), constitutionnellement incapables dengwendre,
de « saisir »Katalabesthgil'amour de Dieu, Dieu-Amour (Eph,
3:18), I'AplOtre oppose cette connaissance « ontpleg» et
intuitive qu'il attribue aunods et qui provient de la volonté
amoureuse, de l'adhésion totale a Dieu (1 Cory/ 6df. Rom,
8:9-11. 26 ; 7:25; 11:34 ; 1 Cor, 1:10; 2:16 ¢| 4:45).

Les textes liturgiques — ce dernier mot pris cais au
sens le plus large — vont nous renseigner sapilsde I'Eglise
en matiére de sotériologie cosmique. On a vu, tlapséface du
Révérendissime Abbé Dom B. Cappelle au préseng lgue,
dans le martyrologue de Noél (a I'office de Matinde Christ
apparait comme S'incarnant pour sauver le monder enblens
mundum suo piissimo adventu consecrdley a donc sacre,
veeu, dédicace, offrande et sacrifice de paix, mamsde chaque
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creature isolément prise. L'oblat unique, c'esiivers, offert en
bloc, comme une seukdisis dirait St. Paul : il y a con-sécration.

Comment la concevoir ? Les témoignages de 1'Eglise
orante sont rares, mais singulierement signifisatiC’est
d'abord, dans I'hymne de Vépres durant I'Av&regtor alme
siderun), ce passage

Qui daemonis ne fraudibus
Periret orbis, impetu
Amoris actus, languidi
Mundi medela factus est.

Tentons une traduction, qui ne vaudra pas l'orighéas :

Afin que l'univers s'évade

Des pieges mortels du Démon,
Par amour du monde malade
Le Christ S'est fait sa guérison.

Dans le n° 45 de sésymns Ancient and ModerfiEglise
anglicane a repris ce thenteréator of the starry height

Thou, sorrowing at the helpless cry
Of all creation doom'd to die, etc...

On objectera peut-étre qu'il s'agit la d'une exgoes
vague, du « monde » figure de style pour I' « hutéam; on
ajoutera méme : tout comme dans le cliché « Saudeur
monde ». Mais, précisément, de quel droit refuse-tacception
cosmique a cette derniere expression ? Mais al@ed-contra
est.. — pourquoi I'nymne distingue-t-elle entrébis et mundus?
Supposons quenunduspuisse désigner ici les habitants de la
terre, maiorbis ?

D'ailleurs, I'Eglise oppose ou, du moins, juxtaposes
nettement le cosmos au genre humain, dans ['hydess
Rédemptor omniurfHymne de Noél a Matines) ; la premiere et
la troisieme strophe s'adressent au Christ ; lxidme traite du
jour méme de la Nativité :



Testatur hoc praesens dies,
Currens per anni circulum,
Quod solus e sinu Patris
Mundi salus adveneris

Ce jour, gue rameéne a la terre
Le cours du temps, vient attester
Que, seul, issu du sein du Peére,
Tu délivras le monde entier.

Hunc astra, tellus, aequora,
Hunc omne quod coelo subest,
Salutis auctorem novae

Novo salutat cantico.

Ce jour libére la nature :

Les astres, la terre et les eaux
Sous les cieuxputecréature
L'honore par des chants nouveaux.

Et nos, beata quos sacris
Rigavit unda sanguinis,
Natalis ob diem tui
Hymni tributum solvimus.

Et nous, purifiés dans l'onde

De ton Sang pour notre salut,

En ce jour ou Tu vins au monde,
Nous T'offrons notre hymne en tribut.

Cette fois encore, I'Eglise anglicane a repriséarte tradi-
tionnel O Christ, Redeemer of our Raca&® 57 desHymns
Ancient and Modemn:

And heav'n, and earth, and sea, and shore,
His love Who sent Thee here adore...
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Cette mise en regard de 'homme et de l'anthrogosph
et pourquoi ce parallélisme « négatif », sinon mistinguer ? —
on la retrouve dans un répons duNbcturne, a la Vigile de
Noé : Crastina die delebitur iniquitas terrae, et regniabuper
nos Salvator mundiOn découvre ici les deux derniers termes du
Gloria in excelsis dans l'original grec : GloireDéeu au plus
haut des cieux, paix sur terre, bienveillance engetr parmi) les
hommes.

Le Dimanche dans I'Octave de Nogl, curieux répens’a
Nocturne : « O grand mystere! Admirable sacremes ani-
maux ontvu le Seigneur nouveau-né, couché dans sa creche ! »
Se seraient-ils a leur maniére, « rendu compte » ?

On ne songe pas une minute a tenir I'hymnaire @anyli
pour une autorité doctrinale, cela va sans direaisng'est un
admirable témoin du plus ancien passé catholiqueAr8broise
et St. Thomas d'Aquin y retrouveraient la plupartelrs chants.
L'instinct du peuple chrétien, méme apres plusiesiesles
d'égarement, reste souvent singulierement sain.e¥/agette
vieille prose médiévale, perdue chez nous, mathiira par A.-
J. Mason et qui, sous le titre ¢hail festal day figure comme
n° 650, dans la section pascale Hgsns Ancient and Modern

All nature with new births of beauty gay
Acknowledges her Lord's return today.
The Crucified is King ; creation's prayer
To its Creator raises everywhere.

La nature renait et, sortant de la nuit,

Acclame son Seigneur, qui revient aujourd'hui.
Le Crucifié regne et vers Lui c'est, entiere,
Que la création éléve sa priere.

Nous avons perdu en cours de route l'original deece
hymne, que Mason retrouva dans le Missel de Saryrar;
contre, la Liturgie des Rameaux — @&loria, laus et honor—
nous apporte un double témoignage :
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Coetus in excelsis

Te laudat coelicus omnis,
Et mortalis homo,

Et cincta creata simul...

Tous T'acclament : au ciel,

Le choeur des enfants de lumiére ;
Ici, 'homme mortel

Et la nature tout entiere.

Puis, dans la derniére strophe de la méme hymne :

Hi placuere Tibi,

Placeat devotio nostra :
Rex bone, Rex clémens,
Cui cuncta bona placent.

Daigne agréer ce chant

Qu'a Ta gloire Ton peuple entonne :
O Roi bon, Roi clement,

A qui plait toute chose bonne.

Une oraison du Samedi-Saint, apres la deuxiemehptim
considere, « en son développement total, 'adnarabistere de
I'Eglise », identifié & « l'ceuvre du salut étermel En quoi
consiste ce mystere, cette ceuvre ? — En ce qumaride entier
expérimente... le relevement tutesruines, la rénovation de
tout ce qui était caduc, et le retour tmutes choses leur
intégrité premiere ».

Le 5° Dimanche aprés Paques, a Matines,’ laegture (au
3° Nocturne) est de St. AmbroisBg Fide Reg : « En Lui, le
monde est ressuscité ; en Lui, le ciel est ressus@n Lui, la
terre est ressuscitée. Car il y aura un ciel nauetaune terre
nouvelle ». Un peu plus tard, a I'Ascension, I'&gliatine lit, au
3° Nocturne de Matines, en guise del@cture, ce texte de St.
Greégoire le GrandHom. 29 in Evang :
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« Pour que le Seigneur ait pu dire a ses disciplégechez
(le) a toute la création”, fallait-il que le Stv&ngile fat préché
aux objets inanimés, aux bétes sans raison? Maie C
expression “toute la création” désigne I’'homme. Carquelque
chose de la création tout entiere. En effet ilérd en commun
avec les pierres, la vie avec les plantes, la s#ensavec les
animaux, l'intelligence avec les Anges. Si donailquelque
chose en commun avec toute la création, 'lhommecete
creation tout entiere, comme il est chacune destunes.
L’'Evangile est donc préché a toute la créationsdatfil I'est a
I’'homme seul ».

Le méme jour, on chante a Laudes :

Salutis humanae sator,
Jesu voluptas cordium
Orbis redempti conditor,
Et certa lux amantium...

Jésus, des hommes le Sauveur,
Notre volupté la plus chere,

Du monde entiete Rédempteur,
Des ceceurs aimants la lumiére...

Enfin, lorsqu'au Bréviaire romain |'Office des Mogorte,

a Matines, l'invitatoire suivantRegem cui omnia vivant venite
adoremus. « Venez, adorons le Roi pour qui vivent tous le
étres », non pasmnes maisomnia; lorsqu’'au 4 Dimanche de
I'Avent, I'Evangile annonce que teute chair verra le salut de
Dieu » (Luc, 3:6) : nous croyons pouvoir estimee diEglise
orante a eu le pressentiment d'une Rédemption aterskes
effets et répercussionser hominesa la création tout entiere.

La lecture du Rituel romain est tout aussi instuectDans
la bénediction abrégée de l'eau baptismale, ditale lll, le
Prétre demande a Dieu que « tout mirage (diaboliqo# ex-
tirpé de cette créature d'eau et fuie loin d'glyr qu'elle de-
vienne une source jaillissant jusqu'en l'éterngke». Quant au
vin, « bénis-le, Seigneur, et mets-y la puissaneeld béneé-
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diction ». Pourla créature (au singulier) d'or, d'encens et de
myrrhe, le Prétre lui parle ainsi : « Que s'éloigleetoi toute
fraude, astuce et perversité du Diable, 6 créatsees de remede
au genre humain contre les pieges de I'ennemi »o[Ei le
cierge : daigne donc, 6 Seigneur, « bénir cettataré et... la
remplir de Ta grace ». A 'Assomption, on appori&glise les
fruits, légumes et produits de la terre, « afirequla clémence
Tu bénisses ces plantes et ces fruits ; en plis fdece naturelle
gue Tu leur as donnée, répands en eux, la grackadeséne-
diction nouvelle »...

Ainsi, des créatures inanimées sont traitées &s @masi-
responsables, capables en tout cas de transme#riaftlences
spirituelles : le Rituel enseigne a chasser le Bialbun puits,
d'une fontaine, d'une maison, d'une école, d'un-faauneau,
d'une cokerie, d'une étabkefortiori des animaux qui I'habitent.
Mais il apprend, par contre, a bénir les abeilles,vers a soie,
les porcs, les chevaux et le bétail... voire mémégs, les chiens
de chasse : puisque I'engeance des chasseurs guiaie moins
quelgue limite chrétienne s'impose a leurs massacre

Quant au sel, on lui commande de « devenir un>sat e
cisé pour le salut des croyants ». La bénédictemfdnts baptis-
maux, le Samedi Saint et la veille de la Pentedotanit des
textes plus explicites encore, s'il se peut: « @ueature de
I'eau — sa mystérieuse “quiddité” — s'impregne depliissance
sanctifiante » ; ainsi, « du sein tres pur de cditene fontaine,
surgira la race céleste, par une nouvelle naissgocé cons-
titue créature nouvelle ». Le Prétre, alors, todEs de la main
et dit ;. « Cette créature (d'eaqli est sainte et innocentepar-
lerait-il autrement d'un étre humain ? — qu'ellg affranchie de
toute incursion de I'Adversaire, purifiee par tt@hation de toute
malice. Qu'elle soit, source de vie, eau de régdioé, onde pu-
rifiante... C'est pourquoi, 6 créature d'eau, jpéris ». Comme
I'Esprit Dieu dans la Genese, le Prétre répandssaiffle sur
I'onde. Il continue : « Toi, Seignheur, bénis cesixe@ures
(simplices= bonnes, innocentes) ; afin que, non seuleméss el
nettoient naturellement les corps souillés, mai®ligs aient
aussi puissance pour purifier les ames. Qu'en daitpde de
cette fontaine descende la force du Saint-Espritolte la
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substance de cette eau, qu'll la féconde par Saqnae régené-
ratrice ! » Dans la basilique de St. Jean de La@marbaptistere
de Constantin, le Pape Urbain VIII a fait placensCription
suivante :

Gens sacranda polis hic semine nascitur almo
Quant foecunditatis Spiritus edit aquis.

(Ici) une race vouée aux cieux nait d'un germendivi
(Race) que I'Esprit-Saint fait surgir des eaux fel&es (par Lui).

St. Thomas constate que, « par la consécrationné=bé
diction), I'eau acquiert une certaine force spaiier» (llla, qu.
83, art. 3, ad 3). Mais voyez pour le saint chrémeePrétre sup-
plie le Seigneur de « daigner sanctifier par Saeietion le
caractere onctueux de cette créature et lui inflaspuissance du
St. Esprit ».

Est-il possible d'admettre que les discours enrtjons de
I'Eglise a ces « créatures » inanimées soient de nétorique,
et qu'il faille, pour en saisir I'esprit, prendeeclontrepied de leur
lettre ? Peut-étre ne sera-t-il pas inutile, ecclimrence, deiter
une étude du regretté Dom A. St¢&acrement et Sacramenjtal
parue en avril 1939 dans l@siestions liturgiques et paroissiales
(éditions du Mont-César, Louvain, 2dnnée, n° 2) :

Le Sacramental (I'objet) a-t-il donc une vertu spkcpar
laquelle il devient l'instrument physique de I'effeoduit ? 1l y a
des théologiens qui l'affirment, d'autres le niénergiquement.
Le premier groupe fonde son opinion surtout surtéedes des
bénédictions ; le second, sur l'impossibilité dexpliquer la
nature.

Si nous comprenons bien Dom Stolz, et si lui-méméait
pas fausse route, le premier « groupe » s'en a#énadux for-
mules mémes du rituel pour en formuler les impiore ; tandis
que le, second, devant l'impossibilité de compremds choses,
préfererait donner tort aux textes... Mais Dom Spmursuit :
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Les Sacramentaux ont certainement pour but de fire
monde sensible, dans lequel nous vivons, un m@terad'exer-
cice de notre vie chrétienne. Il est donc évidam ¢Eglise,
parlant de ce monde visible, en a une conceptiat o fait
déterminee.

Elle suppose, d'abord, que les choses sensiblesmigras
toujours une aide pour la vie chrétienne, mais sowvun
obstacle. La « consécration » du monde par ['lnadon
(Mundum volens adventu suo piissimo consecrarensisous
au Martyrologe de Noé€l) ne signifie pas qu'un moimdiferent
Ou neutre aurait été fermenté par un principe decsfication
qui irait se développant progressivement jusqu'actamsom-
mation du Dernier Jour. D'apres l'ancienne traditiahéo-
logique, qui s'est conservée aussi chez St. Thdenagynde doit
étre considéré comme un grand Royaume dont Di@ete est
le Roi. Celui-ci est entouré par ses Anges, qdoivent gou-
verner les diverses provinces de son Royaumete @ettrine
n'est pas sans intérét pour comprendre |'état datada nature,
puisque ce sont les Anges administrant le mondesgusont
révoltés contre le Roi céleste. Le plus haut deAceges apostats
est le « prince de ce monde » et I'homme au pasagiss, pour
lui, fait et cause. L'harmonie du monde n'existesple Démon
exerce son pouvoir sur le monde physique et, pdaite aussi
sur 'homme.

Remarquons ici qu'a linverse, c'est d'abord leragen
humain qui fut subversé par Satan,pstr hominemla création
tout entiere. Comme le dit St. Thomas, on peutifigialhomme
de microcosmelfe Veritate qu. 5, art. 8) ; Bossuet ditamassé
d'univers.. Mais revenons a Dom Stolz :

L'ceuvre rédemptrice du Christ ne doit donc paseseaht
rectifier les relations entre 'homme singulier Bieu mais le
pouvoir du Démon (sur le monde sensible) doit g&essi)
brisé. Le Démon est déja vaincu par le Christ, nsais pouvoir
sur le monde existe encore. Les Sacramentaux Seppae
pouvoir du Démon sur le monde visible et leur sestsde res-
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treindre son influence et le pouvoir gu'il exercensa sur
I'hnomme...

Et réciproquement, pourrait-on ajouter. Apres aaadntre
« le pouvoir magique de la nature présidée parnSataDom
Stolz conclut a propos des objets exorcisés :

lIs n‘appartiennent plus au monde soumis a |'empiue
Démorf, mais au monde chrétien et remplissent déja latfon
gue le monde matériel devait, dans l'intention deuDexercer
au regard de I'nomme d'aprées la premiere institutites choses
au paradis. Comme au paradis le monde matérielan'gtas
seulement soumis a I'homme, mais aussi un miropedtction
divine qui rappelait a I'nomme constamment Diewsailes
objets bénits par I'Eglise sont capables d'exermite derniere
fonction a cause de la bénédiction recue : ils Sotdgrés par
les multiples signes de croix (tracés sur eux) dammystere de
la Croix lui-méme. Voila la vertu, la res, si I'peut parler ainsi,
donnée au Sacramental-objet.

Enfin, la Tradition n'a pas laissé d'entrevoir panticulier,
la portée cosmique de I'Eucharistie. C'est Stékepour qui les
Saints Dons destinés a devenir le Corps et le Sdund;hrist
représentent toute la nature visible et sont qlésices de la
creation », appelée a la gloire, elle aussi ; catars I'Eu-
charistie, I'un des deux facteurs est terrestigdy.(Haer, 1V,
18, 5). Le Christ, en instituant ce Sacrement, @lwaganctifier
I'univers physique, lui aussi : « Car le (vin da)ice, emprunté a
la création, Il I'a reconnu pour son propre Saatle pain, em-
prunté a la création, Il I'a proclamé indubitablemgon Corps.
La vigne... porte en son temps son fruit ; le gdenble, tombé
dans le sol et dissous, ressuscite et se mulpplide Souffle de
Dieu, qui regit toutes choses. Alors, I'un et fautde par la
Sagesse divine, sont utilisés par 'homme ; st lgs pénetre
la Parole de Dieu, ils deviennent Eucharistie, t@edire le
Corps et le Sang du Christibid., V, 2, 2-3).

Pour St, Ephrem, I'Eucharistie réhabilite la matiercar,
par la Fraction du Pain, le Christ a voulu montyer« Il n‘a pas
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pris un Corps impur »Homil.47). Classique est la description
que fait, du Canon de la Messe, St. Cyrille de skem : on
« fait mémoire du ciel, de la terre, de la mersdieil, de la lune,
des étoiles et de toute la création, douée ou raaidon, visible
et invisible » Cat. myst 5, 6). On trouve, aux chapitres 20 et 33
de la £ Clémentine, des fragments d'hymnes liturgiqguedaou
création tout entiere est censée chanter le Saigbsuméme,
dans le Canon de la Liturgie pseudo-clémentin&alectusdeja
significatif en Occident — « le ciel et la terrensoemplis de ta
gloire » — est plus explicite encore dans les giks attribuées a
St. Jacques et a St. Marc. La Messe arménienne texte
suggestif ;. « Le ciel et la terre sont pleins dgltare, grace a
I'épiphanie de notre Seigneur, Dieu et Sauveursd€swist ».
Car, « par la Passion de ton Fils monogémetes les créatures
sont renouvelées. Dans la Liturgie alexandrine de St. Grégoire,
le Prétre dit, en rompant le pain : « Tu as lajsdér de ton
flanc transpercé le sang et l'eau, pour que parleuxonde
entier soit sanctifié ». Avant d'encenser, les Baes syriens
disent : « La création tout entiere est saturépattum de ta di-
vine suavitéLa Grace s'est répandue sur toutes les créatures
Un vieux Canon de Liturgie persane, cité par Brigint Eas-
tern Liturgies p. 514), proclame : « Tout T'appartient ! Tuais f
tiens, non seulement nous-mémes, mais aussi tolaes
créatures ! »

Les premiers linéaments doctrinaux qui semblent se
degager de lI'enseignement donné par le ChristretAqadtre,
des allusions tres éparses et occasionnelles elsePdres — la
fameuse formule irénéenne, par exemple, sur laemasus-
ceptible de salut — ces cartilages d'une ossaté@dgique (et,
qui sait ? peut-étre un jour dogmatique), on petatyons-nous,
les résumer comme suit, en tenant compte, biemeuntades
allusions assez significatives de la priere offiei@u Corpus
Christi mysticum

1° Toutes choses participant, de par leur créatiéme, au
don de I'étre que Dieu ne peut leur conférer dautee source
que Lui-méme, sont « bonnes » et manifestent |geqigns du
seul Bon.
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2° Entre 'homme et la nature sensible, les liensant pas
adventices, mais organiques, a la fois anthropoicpss et
anthropo-angeéliques. La Chute altere ces liens, nednune
boussole détraguée par la présence d'une massaskerren soi,
cette boussole reste « bonne », mais, en ftaitall practical
purposes elle ne réalise plus le but en vue duquel on l'a
construite.

3° Dés lors, le monde, « soumis au mirage du nam-ét
sans faute de sa part » (Rom., 8 : 20), est «dotier plongé,
dans le Malin » -mundus totus in Maligno posituset, si I'on
compare entre eux des textes comme 1 Jean. 5:E9naus
venons de citer, Matthieu, 13:19; 1 Corinthien4,05; 2 Co-
rinthiens, 4:4 ; Galates, 1:4; 1 Jean, 2:13 et ,5diB doit se
demander, pour peu gqu'on ne céde pas a la mamielabéer
constamment les textes bibliques, pour leur faeseep notre
langage de « modernes » ayant subi I'endosmosaabste, on
doit se demander, dis-je, si cette immersion devars entier —
car St. Jean y insistedotus— dans le Démon, considéré comme
une espéce d'atmosphere, de « milieu » spirituelganstitue-
pas la parodie diabolique de cette autre immanedaeroque
qui faisait dire a Bérulle que « Jésus-Christ estvéritable
monde dans lequel nous vivons » ?

4° S'il est avéré que la « fin », 'aboutisseméiiindif de
la création comporte une régénération pléniére 'deivers
physique, que penser de I'ére qui s'écoule eatrie linitial de la
Rédemption et la Parousie ? Ici, comme I'écrit iz, il y a
lutte pour le monde comme pour 'hnomme : le priadip salut
étant désormais acquis, il ne s'agit plus querttié¢ele plus loin
possible cette « espérance », de répandre la rédemgest-a-
dire I'adoption ilii in Filio — au Corps entier du Verbe in-
carné : les hommes, plus, a sa propre facon, fgmsphéere. Le
Sauveur universel doit au monde sa chair, donc lament
constitutif de sa nature humaine, de son rble d@ei@eAdam, et
cela, non seulemem fieri, dirait un thomiste, mais encoie
facto essele Seigneur glorifié reste donc — « le méme hier,
aujourd'hui, éternellement » (Hébr, 13:8) — orgaamgent uni,
reli€ au monde, tant a I' « éon futur » qu'a I'n d@ujourd’hui ».
Dans sorVoyageur chérubiniqueéAngelus Silesius écrit :
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Die Welt als Schiff ist ungeheuer ;
Seit ruhig : Christus steht am Steuer

Le monde est une énorme flotte ;
Soyez en paix : Christ la pilote !

Mais la relation de l'univers sensible au Verbeainé ne
se borne pas a ce rapport, presque platoniciercaditaine au
navire. Si l'univers, « se tient devant » le gdmrenain, devant
ha-Adam — « I'Adam », comme dit, la Genese — @litg de
plérdbme, de « naturalité de surcroit », de quagscppuisque le
Christ est la téte, la souche, le cceur méme de beittnanité
rachetée, en voie de déification ; ne peut-on ecwactu'll est,
Lui, le Chef de la race, Lui, seul Homme vrai, seahforme a
I'essence humaine — puisque nous n‘accédons aaltiénveri-
table, authentique, qu'en Lui — qu'll est, dislgeTéte du Corps
cosmique ? Nous ne reviendrons pas ici sur lesagass an-
térieurement cités, de ces Epitres ou I'ApGtre neotd Christ
principe, non seulement des hommegantes— mais aussi de
toutes choses panta Mais on peut se borner a rappeler que :
tout l'univers est toujours présent a la pensée latvolonté du
Verbe incarné ; 2° s'il est exact que les Angegsségt tous les
rouages de la création sensible, encore sontsildd&gues de la
Providence, plus précisément de ceBagesse-a-I'ceuvrgui
s'appelle le Verbe : le Christ est Roi des Angesfin, le Christ,
en assumant notre chair, assuma tout ce qui castri la
perpétuation de notre vie incarnée, c'est-a-ditg tanivers
physique ; certains passages de St. Thomas suggEssez
curieusement cette interdépendance somatique dist@hrdu
monde. Il nous reste a voir, pour en finir avedh®me sotério-
cosmologique, en quel océan débouche feuve de la mani-
festation », pour emprunter une juste image au lwdeae
védantin.
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L'ANNEE JUBILAIRE

Le « fleuve » dont on vient de parler, c'est, dans\éda-
physique hindoue, le « courant des noms et desefnmn (cf.
Gen, 2:19-20), la vallée de larmes,slemsarace champ de la
manifestation qui, sitot atteint la région de I'naim devient
kouroukchétrale champ de bataille psychique ou Il'esprit livre
combat a la chair. C'est donc le fleuve de l'imgeibn créa-
turelle, puis du péché proprement dit, d'ordre finsaas doute,
mais d'abord religieux. Vieille métaphore bibligetepatristique.
St. Augustin oppose les deux Cités : sur la mordagnsur le
fleuve (De Catech. rudim 19:31). La Babylone charnelle et ter-
restre « est assise sur les grandes eaux » (A@db), ]1c'est-a-
dire, selon Bossuet, qu'elle a pour seul fondememte éternelle
agitation » Panég. de St. SulpiceTel est le sens spirituel du
Psaume 135 : « Au bord des fleuves de Babylonamcéntre,
la Jerusalem divine et spirituelle, dit encore Biessest « batie
sur une montagne », c'est-a-dire d'une consistamenuable ».
Mais, puisque « le monde entier est plongé dariddin » (1
Jean, 5:19), l8euvede la tradition hindouiste, la « grande mise
a I'épreuve » dsamsaradans son aspect-limite, le plus aigu, le
plus dramatique, n'y peut-on voir I'équivalent @dtec « grande
tribulation » dont parle St. Jean, et a laquelleeohappe pour
devenir « une colonne stable dans le temple de Dieu« n'en
plus sortir » (Apoc, 7:14 et 3:12) ?

Ce qui nous parait suggestif et significatif, c'gae ce
courant d'existence dileuve— Daniel voit le monde angélique
comme un « fleuve de feu » (Dan, 7:10) — symbolemaunde
actuel, de la « manifestation universelle » — ett d® « rosaire »
brahmanique est a son tour le « signe » — ce ¥dleudonc, qui
représente actuellement le circulus des vies gasilh I'origine,
signifie, tout au contraire, au seuil et a la fanld Bible, I'effu-
sion de la vie éternelle, la communication de lareadivine (2
Pierre, 1:4). « La convoitise qui régne dans le aeon est
source de « corruption » ; Dieu doit nous y sougtyaous ar-
racher a la « grande tribulation » de cette ext&eterrestre
devenu tentation « de l'utérus au sepulcre ».
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La Genese commence par la bénédiction de toutes les
creatures, avec la création du monde angéliquee dudivers
sensible, « daiel et de laterre », comme dit le Credo. Mais, trés
tot, apres I'échec de I'épreuve adamique, cettédiéion fait
place a la malédiction, et la « terre » entierdeapar 'homme,
sa part de ce destin. Dans I'Apocalypse, au coatralors que
les messagers d'En-Haut commencent par crier :lkedd Ma-
lédiction ! », la Bible s'achéve par cet achevententa Bonne
Nouvelle : « Il n'y aura plus de malédiction! »

Aussi, voyons-nous d'abord « un fleuve sortir diedeur
arroser le Verger » ; ensuite, « il se partageustrg bras » (Ge-
nese, 2:10). Ce fleuve, nous dit la tradition jui¢gorte le nom
de lobéél », c'est-a-dire : Jubil&gpherhazohar]lll, 52 B).
Dans I'Apocalypse, nous le retrouvons, « fleuvau‘avifiante,
pur comme cristal, jaillissant du trone de Diedet'Agneau » ;
or, la Ville gu'il arrose c'est la Cité sur la mage, qua-
drangulaire, donc fondée sur une pyramide. Le tgmgouvant
au sommet, le fleuve unique en jaillit et, coulsmt les « quatre
faces de la sainte montagne », donne en effet ammissaux
« quatre bras » dont parle la Genése (Apoc, 216102P:1 ; cf.
Genese, 2:10 ; Ezéch, 47:1-12 ; Zach, 14:8 ; Jean,; 7:37 ;
Apoc, 2.7 ; 21:6). Ainsi, dans I'Apocalypse, ladgpaphie de la
Jérusalem céleste évoque curieusement celle ddiPaearestre
(et, par ailleurs, celle aussi de ce Mont Mérou'lli@douisme
gu'Anne-Catherine Emmerich a décrit sous le nonk déon-
tagne des Prophétes »).

Précisément, les prophetes juifs ont fait de noodws
allusions a ce fleuve initial et finadlphaetomégadont le cours
median, toutefois, souillé par la Chute d'Adamireave altéré
au point que sur ses rives s'eéleve « Babylone msiAfhomme
qui cesse de « marcher dans la voie des pécheaisgoi prend
son plaisir dans la Loi de Yahweh, et qui la métitgour et la
nuit » — il s'agit evidemment dgsurs et desnuits de I'ame —
« est comme un Arbred( Paradig planté pres du Fleuve : |l
donne son fruit quand viendra son tempa Grand Jour du
Seigneuy ; son feuillage ges ceuvrésignore la flétrissure ».
Ainsi parle le Psaume 1. Du méme homme rachetémiémous
dit qu'il est « comme un Arbre planté au bord €au’; il pousse
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méme ses racines vers le Fleuae (ieu de « plonger dans le
Malin », comme le mondd, cherche seve en lob@&l il ne
s'inquiete pas des sécheresses, wem(e alorsil ne cesse de
porter du fruit » (Jér, 17:7-8).

Isaie est plus explicite encore :

L'Esprit du Seigneur Yahwest sur Moi,
parce que le Seigneur m'a oint.

Il M’a envoyé porter la Bonne Nouvelle aux
malheureux,

panser ceux qui ont le coeur brise,
annoncer aux captifs la liberté,

aux prisonniers l'élargissement

S'agit-il uniguement d'un affranchissement morat-d¢e
uniquement du péché que le Christ libére ? Ou bgtrce aussi
de toutes les séquelles de la souillure premiere, d cos-
miques » comprises. Et, dans ce cas, la déelivramake, n'est-ce
pas l'entrée dans le Royaume,V@ritable Mokca, l'insertion
dans le cosmos rénove, I'enlevement de la « graifaddation »,
le passage de la servitude a la gloire ? Il y gulans ces vues,
des points de rencontre précieux pour l'apostaatmbuples de
culture et de tradition non-européennes... Maisnsitencore
Isaie :

... pour publier une Année de grace au nom de
Yahweh

un jour rétributif au nom de notre Dieu,

et consoler tous les affligés....

On les appellera des arbres de justice,

le Verger ou Yahweh répand sa gloire

Ce texte extraordinaire d'lsaie, 61:1-3, que Jé&Sap-
pligue dans la synagogue de Nazareth (Luc, 4:16-1Parce
qu'll acommencé son ministére dans l'année jubilairgil ne
mentionne pas expressément le Fleuve lobeél, reppes
Arbres paradisiaques qui croissentmphutoidu Christ, sur ses
rives ; enfin, le dernier verset nous montre le YAEHR qui cons-
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titue la gloiread extrad'Yahweh, le Paradis que nossmmes
sitbt pleinement réintégrés dans la nature duakdatAdam.

Mais il commence par une nette allusion a I'Annda- |
laire. Rappelons ce qu'elle fut dans I'Ancienne Lbannée de
pléniere libération (Ezéch, 46:17). Aprés sept seesad'années
(soit 49 ans), commencait, au son des trompettes/ars tout le
pays, la grande jubilation. Ces fanfares avaienir gnut de
« proclamer la liberté dans tout le pays pour tEes habitants.
Chacun de vous retournera dans sa proprieté, chdeurous
dans sa famille ». Ni semailles, ni moissons. Ce lguterre
produit spontanément, on ne le moissonnera pas edelaves
seront libérés ; les dettes, remises ; les pr@wiatiénees, ren-
dues au possesseur primitif ; les gages, restiiess, enfin,
« la terre donnera ses fruits et vous y habitenegagx, en totale
sécurité ». Ce qui se dessine nettement en cethapV du
Lévitique, dit Crampon (note sur Lev, 25:7), c'estidée de
sanctification de toute la terre comme proprietéabiveh » ;
I'année jubilaire « ramenait le Royaume d'Israékda situation
ou Dieu l'avait constitué a l'origine ». Paul Valld note, avec
un sens plus vaste des perspectives bibliquesxdidgée cen-
trale du Jubilé est la remise de toutes chosesean état
primitif... Or, le retour de toutes choses a lewenper état
marquera l'ere messianiqueba (Kabbale juivetome I, pp. 506-
507). Qu'on puisse interpréter lI'année jubilair@au une syn-
these ou la Loi mosaique intervient comme une guédition,
comme « I'ombre » des réalités a venir, c'est eenguis suggere
I'Epitre aux Hébreux, dans ce chapitre 1V ou, gt dois, le
mot reposest rendu pakatapausisalors que le grec original
porte sabbatismosians le seul verset 9 : « Il reste donc un Sab-
bat, un Jour de Paix, de Repos, réserve au peuplBiel.
Quiconque, en effet, entre dans le Repos de Destemose lui-
méme aussi de ses ceuvres, comme Dieu S'est regssé d
Siennes ». St. Paul précise, d'ailleurs, que cefapra lieu « le
Jour ou le Seigneur Jésus apparaitvandnj du ciel avec ses
Anges puissants » (2 Thess, 1:7 ; Hébr, 4:9).

Mais il ne s'agit pas d'un dépouillement a la péaisth,
d'une perte au sein d'un quelconque Grand-Toutlouaddhiste
dirait qu'en la perspective chrétienne nous n'afamohs pas

202



nosskandas ce que nous avons ici-bas réalisé n'est pas annulé,
anéanti, perdu : « Bienheureux les morts qui meéudans le
Seigneur », alors que le « monde » a l'air de #evivdans le
Malin... « Oui, répond I'Esprit. Qu'ils se reposest leurs tra-
vaux, carleurs ceuvres suivent avec eufdpoc, 14:13). Au IV
Livre d'Esdras, ouvrage juif retouché par un autpugdéo-
chrétien des temps subapostoliques, une visioiledis appa-
rentée a certains passages de |'Apocalypse johamnigpus
montre « l'apparition de I'Epouse, actuellemerntéetioin de la
terre », du monde physique. Alors, « ceux qui ausmmappeée
aux tribulations décrites verront Mes prodiges. Man Messie
Se révelent, et ceux qui seront avec Lui conndittanjoie.
Ensuite Mon Fils, le Christ, mourra, et avec Luidaceux qui
possedent la Vie. Et l'univers sera replongé dangrimitif
silence (cf. Apoc, 8:1), pendant sept jours, conanses origines.
Aprés sept jours, le monde, toujours en plein soinrserra
ressuscité ; mais tout ce qui est corruption, nauba terre
rendra ceux qui dorment en son sein ; la poussestguera les
habitants du silence ; les lieux secrets livrelestames qu'on
leur avait confiées. Le Tres-Haut siegera sur dadrdu juge-
ment, la souffrance disparaitra, la longue tribokasera finie...
Et lI'ccuvre suivrala récompense se manifestera, la justice
primera, l'injustice sera sans force » (4 Esdra§-35).

Nous n‘avons cité cet apocryphe que parce qu'ibigme
aussi de cette tradition primitive a laquelle nalevons déja,
dans I'Apocalypse, un témoignage bien autremerdriaét sur
« les ceuvres qui suivent avec nous ». Si l'ereraligp est
passée, si I'homme — « tel qu'en lui-méme enfierhité le
change » — entre désormais et définitivement danei¢ et la
paix de son Seigneur, s'il se « repose », il ngitgm@s, nous
I'avons dit plus haut, de cette « loi de Vigcnoum vertu de
laquelle I'Absolu, tournant stupidement dans leevedmme un
écureuil dans sa roue, apres avoir, au cours mianvatara
suscité toute la profuse richesse d'un univers, €'oourant des
noms et des formes », n'aurait rien de plus séaeiaxre que de
trans-former a la limiteéoutesles « formes »toutesles confi-
gurations (physiques, intellectuelles, etc.) quseya dans |'étre,
dans un certain étre donné, en limitant et défamgspour

202



redéboucher dans I' « informel ». Les vacances dgohNna
Brahman. Insoluble probleme que cet oubli, cetdvsence » de
I'Absolu védantin : I'hégélien hollandais G. J. P.Bolland
exprimait cette these de la « manifestation pauers en remar-
guant ironiguement que le Brahman « sort de Shijp>géat zich
te buiten ce qui peut signifier aussi qu'il « déménage » @ q
« sort de ses gonds »). Au lecteur qu'étonnenasidtance que
nous apportons a confronter les théses chrétienhamaouiste,
rappelons que, depuis plusieurs annees, toute lileeeé@ro-
péenne s'est construit ul¥eltanschauundondée sur leslar-
canasde l'orthodoxie hindoue ; serait-il interdit a delrétiens
de « se faire tout a tous », dans le méme but'4pétte, et de
parler a ces freres une langue mentale qu'ils ¢esarat et qui
leur soit sympathique ?

Alors que, pour la pensée védantine, il n'y a pasalité
de temps et qu'éternellement « la roue tourne s>cyeles de
manifestation et de résorption se « succedentonm#e si cette
conception du monde pouvait comporter l'idée deesgion ! —
alors que cette machine illusoire moud fallacielssnun deve-
nir qui n'existe pas, pour nous, Chrétiens, I'eréible temps est
tout chargé de substance et de réalité. || comporee origine,
une véritable durée, une orientation... « Et alditsJésusalors
viendra la fin». L'achevement, la plénitude, la saturation et
maturation compléete, ce but, ce pdle vers quoi eayer tout le
processus cosmique et qui, seul, l'explique et ustifie ;
« Quand Je serai €élevé de la terre, Jattiterdgia Moi » ; oui,
tout, toutes chosektiam jumenta.

Les « ceuvres »... qu'est-ce a dire ? C'est toguicero-
vient de I'homme, toutes les « valeurs » qu'ilcéamlans le
circulus mondial, au contact de la création dontait partie
comme centre visible de gravité. Dans I'hypothésentale, si
pleine de charme pour tant de nos contemporaingr-sa pé-
nombre attire comme celle que répand la ramure ahucenillier
— si l'on observe la discipline deairejguia du détachement
radical par rapport aux « ceuvres » — les laissab¢éo de soi
comme des fruits mdrs ; n'y pas plus penser gulapeau de
paille qu'a la plage le vent vous arrache et gustant d'apres,
vogue vers les Amériques ! — si I'on réalise ercstte ablation,
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cette rupture de I'étre et de l'agir, c'est pamge oS « créa-
tions » risquent de nous enchainer ici-bas, a cendmo
mayavique : la goutte d'eau ne parvient a I'océaniéalise sa
destinée, qui est de devenir elle-méme océan, gléeaulant en
lui.... Que ferait-elle de ses caractéristiquesetrbsolu, concu
par la pensée hindoue comme Inconditionné, comnieEN
TERMINE ?

Pour nous, Chrétiens, au contraire, il s'agit dlbsolu de
plénitude et de realité ; si I'Inde conn&taiambhoulitté-
ralement I'Ens a Seelle semble ignorer I'Acte Pur, la Densite,
I'Intensité ontologique par excellence. S'il noss enjoint, par
I'exemple du Baptiste, de « diminuer pour qu'(erusholl
croisse », c'est que, précisement, la mort de riegeen tant
gue centre universdhit place a Celui qui « opere en nous le
(véritable) vouloir et le (réel) faire ». L'ascéskrétienne ne
souffle pas la bougienivr'iti), n’ « éteint » pas le Moi, mais le
remet tout bonnement a sa place.

Dans ces conditions, le Chrétien, qui vit dans lende
apres avoir été placé, en la personne du premiamAd dange
jardin d'Eden » pour le eultiver » (Gen, 2:15), pour lui faire
manifester a sa facon, mais de plus en plus, lsegtiu Tres-
Haut, leChrétien, dis-je, incorporé désormais au Secondmda
devra « cultiver cetteerre »pour en refaire ukden, un Verger
de Yahweh, dont il sera lui-Méme un « arbre », @meént
constitutif. Ces « richesses d'iniquité » qui sla® « valeurs
terrestres » d'un univers présidé par Satkixit(Dom Stolz), il
les transmutera en « biens véritables » (Luc, X\d¢s « enne-
mis » de son salut, il s'en fera des « amis »loEtque I' « éon
d'épreuve » ne sera plus (Apoc, 21:1.4), quandrsugjour de
la grande remise en place et que seront arrachés las
masques, mises a nu nos identités profondes, [|'momint'an-
throposphére, dans la lumiere divine enfin margiesse verront
tels qu'ils sont, se réveéleront l'un a l'autredan] 3:2). Alors, ce
monde que nous aurons créé — monde des « valergstites »
et des rapports anthropocosmiques qui les suseitert monde
des « fruits », des « ceuvres », ces créatures susdhes dont
nous aurons fait notre ambiance, ces étres infé&rigue nous
aurons marqueés de notre empreinte, ces « famiiens seront
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devenus quelque chose de nous-mémes, comme ureant!
et prolongement de nous-ménsekextra et, pour parler comme
le Seigneur, ces « richesses d'iniquité », cdtisaire richesse
de ceux que Dieu renvoie les mains « vides » (ILug3 ; 16:9 ;

Rom, 8:20), transformée désormais en « biens égga>, nous
la retrouverons dans « les nouveaux cieux et laeltmuterre »,

ou elle nous accueillera comme une anthropospldaptée a
notre existence de gloire.

Le Chrétien, majordome d'abord infidéle, usera de c
trésors créaturels, de clesna temporaliaprécisément pour — a
I'instar du Nouvel Adam dont il est umphutos- « lessanc-
tifier, les vivifier, les bénir et les répartir ®g qui constitue pour
lui la seule méthode capable de les transfigureraeterna
Ainsi, les « richesses d'iniquité », cette sciehoenaine que
nous devons a la pravité premiére (Genese, 316rgjue nous
entrerons « dans les tabernacles éternels », deEssnouveaux
cieux et la nouvelle terre », nous y « recevroreypleront cet
univers rénové, le « meubleront » pour y servirrgdment a
notre habitacle. Comme dit I'Apocalypse, « nos @srguivront
avec nous », elles passeront avec nous dans leenréed et
glorifiees elles-mémes a la fagcon qui leur convieties nous
accompagneront dammtre gloire. Sans doute un tres obscur et
lointain pressentiment de ces choses est-il @ifwide ces rites
primitifs, suivant lesquels le mort était entoudéns la tombe,
des objets composant dans cette vie son milieutdepison
sillage personnel, la projecti@u extrade son Moi.

Ainsi, ce monde — et TOUT, absolumetout ce qu'il
contient — non seulement peut et doit, selon I'AgQatous rendre
présent, d'une maniere concrete et « parlante mmeodit le
Psaume 18, l'incompréhensible, l'ineffable et sQisti d'amour
qui nous environne, mais il est déja, par-dessusdeché, sous
la patine de crasse dont notre contagi€tat de péché le
recouvre, lui-méme glorieux « en espérance », mgskgement
consacré, sanctifie par la divine promesse, diggerhacle
d'une théanthropique humanité. Cet univers secrbnt, sui-
vant plusieurs penseurs « orthodoxes », I'étonRadbrov par
exemple, la destinée physique elle-méme seraitosnnmins —
guand donc nous révelera-t-il sa splendeur, saegib intus
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(Psaume 44:14) ? Quand donc nous apparaitrattiladssi,
comme le Créateur qu'alors il refletera comme urbimsans
tache, « tel qu'il est» (1 Jean, 3:2) ? Quand ,doncterre » —
nature physique qui, dans le Symbole de foi, faadant au

« ciel » —quand donc « seras-tu comblée, achevée, plénifiee,
pour qu'en toi tous apercoivent la gloire de Dieugsia reple-
bitur terra, ut cognoscant gloriam DomitHabacuc, 2:14) ?

A ces questions, le Psaume 4 répond :

Fils des hommes, jusques a quand Ma gloire setket-e

outragée ?

Jusques a quand aimerez-vous le videyanité, le faux-
étre ?

Et rechercherez-vous avidemment ce qui n'est que
mensonge ?

Oui, c'est en nos mains que reposent les clésimigdrsel
salut ; le Vainqueur des Portes redoutables — dgrihe par
nous, Ses membres, Sa chair, et personne n'owqud# puvre
mémement, et nul ne ferme : parce qu'll est « sainbmme
Dieu, « véritable » comme Nouvel Adam (Apoc, 3:7)ce
« capitaine dwsalut » nous les a confiees : la délivrance cos-
mique, la « fin des larmes, du deuil, du cri, deldaleur, voire
de la mort », c'est de nous seuls qu'elle dépemd;edque St.
Paul appelle audacieusement notre « coopératisee @ieu (2
Cor, 6:1 :sunergolntéset qu'un certain protestantisme qualifie
dédaigneusement de « synergisme » cathdlique

Si nous offrons, dit encore le Psaume 4, « desfisasrde
justice », si nous « mettons en Yahweh seul namnéiance » ...

... alors le genre humain pourra « s'étendre et gtariden
paix » ; parce qu'au dela de ce sommeil (Jean,11Xk1Toi,
Yahweh, Toi seul, Tu le feras habiter dans la stur faite
monde.



NOTES DU CHAPITRE VI

! M.-J. Congar, O. PChrétiens désunjsrincipes d'un Ecuménisme
catholique, Paris, 1937.

% Collecte de la Messe pour [BBimanche aprés la Pentecbte.

® La Sainte Bibletrad. Crampon, édit. 1930, p. 813, note 2 ; lessmot
soulignés le sont par nous. L'hébkanah,que la Vulgate traduit par
posseditse retrouve dans Genese, 4:1, pour désigner lteniant de
Cain. D'autre partreschith = principe, caput ou capitulum plutot
guinitium ; c'est ici un cas-régime, un complément directe tfaduc-
tion rigoureuse des nuances originelles donner@ibminus genuit
Me, caput(ou capitulum,ou principium) viarum suarum, etc.(Cf.
Apoc. 3:14 :Haec dicit Amen... principium creaturae Ddie Christ
estRosch hébreu pourcaput(cf. 1 Cor, 11:13 et I'expressidRosch
haSchanah« téte de I'année », soit le « Nouvel-An » mosaiquee ;
Sophiaou Sagesse est, dans la Biliteschithféminin deRosch LA
Principe, LA « Sein du Pére ». Elle est au Verbmoe I'Epouse a
I'Epoux ; aussi, 'Eglise, manifestation de la Smgeselon I'Epitre aux
Ephésiens, est I'Epouse du Verbe incarné. On traukkedessus de
suggestifs apercus dans Soloviéwa Russie et I'Eglise universelle
dans I'ceuvre abondante de Boulgakov et de FlojemrsKin dans le
subtil et parfois génial ouvrage de I'hiéromoin&exfs Van der Mens-
brugge From Dyad to Triad

*Le R. P. Daniélou, S. J., dont il faut admirepdstolique « don des
langues » intellectuel : infidéles et incroyantdisent toujours avec
intérét et sympathie, parce, qu'il ne prétend pas faire « avaler au
préalable » — comme nous disait en 1937 le Prof.dest Leeuw — une
discipline philosophique déterminée, a magnifiquethmeis en lumiére
la portée latreutique des diverses réveélationsestabntacts humano-
divins qu'elles provoquent : cosmique, mosaiquestiiue, ecclésiale
et mystique. Voir son admirable opusculee:Signe du Templ@aris,
1943.

> Se rappeler, entre autres, l'indubitable symbaismdiacal dans la
bénédiction de Jacob (Genéve, 49:2-27), du pegiordifical dans la
Loi juive (Exode, 28:17-21) et, d'aprés le Targoulm.Palestine, des
Quatre Banniéres au chapitre Il du Livre des Nasbr

® Pour Tertullien, le corps reste un « vaissegDe Resurr. Carnis,
16 ; Adv. Marc.,16). A.O Waite The Secret Doctrine in Isrgdlon-
dres, 1907) cite cette formule de St. Jean Chrgewst « La véritable
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Schékhinah, c'est 'hommelafois fiole et parfum ».
"« Le monde entier est plongé dans le Malin » éh,J8:19).
® Alfred Werner Pie Xl et la Vérité chrétienn&enéve, 1945, p. 33.
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UN TEXTE PEU CONNU DE PASCAL

Ce livre était composé lorsque M. Paul Claudeljiangus devons
d'avoir enfin pu trouver un éditeur, nous a commuaéile texte ci-
dessous, publié par M. Denis Saurat dans la rdarsyas a propos
des véritablePenséesle Pascal :

Brunschvicg supprime, dMystére de Jésusout ce qui a trait a
la nature, et aussi il mutile et méme abolit ung merveilles de
Pascal : une sorte de panthéisme mystiquddystere de Jesus
pour Pascal, ce n'est pas seulement la relaticlesles awaceur
humain ; c'est aussi la relation de Jésus aveatiaren Bruns-
chvicg supprime cela, et disperse aux vents deastiie, en
différents endroits de son livre, les passage®taient, qui sont
dans leMystére de Jésu®onc, Brunschvicg trahit Pascal sur un
sujel essentiel....

Le manuscrit continuait, ezffet, par deux pages consacrées
a la Nature, qui découlent du commencement du ¢arg/, et
qui culminent dans cette pensée fondamentale :

« La Nature — elle est, toute, le corps de JésuisiGIn son
patois ; mais on ne peut dire qu'elle est touips de J.-C. ».
Ce qui signifie, si I'on prend tout le mystére :

La nature est une partie de l'aspect physique slesJéhrist ;
mais, « en son patois » : un patois est une déefamaine cor-
ruption de la vraie langue ; la nature donc déforooerompt la
divinité ; mais cependant elle est, toute, le cal@s).-C. — mais
le corps de J.-C. est beaucoup plus que la ndtareature est la
déformation d'une partie seulement du corps de;JIiCa, dans
le corps de J.-C., en plus de la nature, bienrdsuet de plus
hautes parties....

Il est évident que Brunschvicg n'a compris que @itign de
I'idée de Pascal : Pascal décrit bien, en effets da que Bruns-
chvicg a gardé, l'union droeur et de Jésus ; mais il décrit aussi
I'union de la nature et de Jésus. Il n‘est pases®irt un mys-
tigue humain, qui voit Dieu dans I'homme ; il est mystique
cosmique, qui voit Dieu dans la nature. Dans lasxdes, la
reproduction est déformée : d'ou I'humilité de &aimhérése
(qui devait donc étre aussi dans ce mystere). Dogu'll y a
d'erratique dans la Nature (Tourneur, p. 27, suppraussi dans
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ces pages de Brunschvicg) : « Tout peut nous &reemméme
les « choses faites pour nous servir, comme damatlae ».

212



TABLE

AVANT-PROPOS DE PAUL CLAUDEL I

PROLOGUE Vi

|. —L'HOMME ET L'ANTROPOSPHERE 1

II. — LA CHUTE, RANCON POSSIBLE DE L’ « IMAGE » DIVINE

23
ll. — LA CHUTE ET SA PORTEE COSMIQUE 63
IV. - REDEMPTION DU COSMOS 79
V. -CE QU'EN DIT L'ESPRIT-SAINT 111

VI. — « HIC ET NUNC » OU L'UNIVERS « SAUVE EN
ESPERANCE » 159



