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grandeurs statiques qui se posent en dehors de leur état de fait
achevé, alors qu’ici elle se trouve en présence d’actes, en fusion
dans leur dynamisme et leur continuité, hors d’atteinte pour la
pensée rationnelle qui ne saurait les épuiser avec ses schemes.

Relation de la Personnalité divine avec Sa nature.

Dans le rapport de la Personnalité Divine & Sa nature, il existe
une différence radicale avec ce que nous savons de Pesprit créé.
Pour celui-ci, sa propre nature est dans sa condition de donné,
condition inépuisée et méme inépuisable, dans un certain p4 &v,
— possibilité devenant constamment réalité, ténébres d’ou sur-
gissent de nouvelles images. En ce sens, ’esprit. créé demeure
irrévélé et inconnu a lui-méme, il ne s’épuise pas soi-méme, il ne
fait que devenir soi. Devenir est synonyme d’état créé. L’esprit créé,
dans la mesure ol il vit, accumule pour soi un contenu toujours
nouveau d’existence; et sa propre nature lui est, a cause de cela,
une donnée et une éventualité, elle est pour lui ce non-moi qui
n’appartient a son mo: que par prédestination ontologique, et pas
encore dans la réalité. C’est pourquoi le moi ne se manifeste pas
seulement par ce non-moi, mais il en est limité. Il ne peut étre réa-
lisé par une affirmation de soi-méme (comme Fichte avait tenté de
le faire au moyen de son « absolute Tathandlung), par laquelle, en
un certain sens, s’affirme le mo: personnel lui-méme. Le non-moi
est la limite du moi, étant Moi en puissance, c’est-a-dire étant des-
tiné a entrer dans la vie du moz, dans sa pleine disposition, il reste
donné pour le moi. Dans son moi, I’homme porte aussi le non-moi;
il n’est pas transparent a lui-méme et demeure jusqu’au bout inson-
dable. En ce sens, il n’est pas un étre s’affirmant soi-méme : il est
créature, bien que sa personnalité soit reliée a sa nature sur le
modéle de Pesprit s’affirmant soi-méme. En I’Esprit Divin, le rap-
port entre la personne et la nature est déterminé tout autrement.
Il n’y a point en lui d’état donné ni irréalisé. L’Esprit Divin est 2
lui-méme intégralement et jusqu’au bout limpide. Sa nature ne
lui est pas non-moi, comme une limite ou un potentiel non actualisé.
Dieu Se connait par un savoir absolu, exhaustif, « I’Esprit sonde
toutes choses, méme les profondeurs de Dieu » (1 Cor., II, 10).
Aussi, et bien que la nature chez Dieu soit autre chose que ’hypos-
tase, elle est tout hypostasiée, rendue, dans la vie personnelle de
la Divinité, consciente, évidente et réalisée. « Dieu est lumiére et
il n’y a en lui aucunes ténebres » (I 7n. I, 5), en particulier de
ténebres «méonales » (py &v), de nuit crépusculaire du demi-étre,
En ce sens, on ne saurait admettre aucune antinomie, ni méme
seulement aucune différenciation entre la conscience et la nature
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chez Dieu, car ceci efit signifié la limitation de la Vie Divine et
contredit sa toute-béatitude, son immuabilité et sa plénitude. En
ce méme sens, dans la vie de Dieu, il ne peut y avoir de place pour
aucune « subconscience », ni, a plus forte raison, pour une « sur-
conscience ». Si la personnalité chez Dieu a une nature, cette nature
est entiérement personnelle et c’est pourquoi on ne peut imaginer
en Dieu de « nature » divine (comme la « liberté » méonale de
Schelling), telle qu’elle soit pour Dieu une espéce de potentiel, un
certain Urgrund, et que le monde en surgisse par une auto-révéla-
tion intérieure, et qu’a travers ce monde se réalise Dieu (chez
Beehme, chez Schelling, ou encore, dans la découverte dialectique
de la pensée a elle-méme, chez Hegel). La nature Divine appar-
tient pleinement et jusqu’au bout a Dieu, elle y est personnelle-
ment réalisée comme Ses éternelles « puissance et divinité » (Rom.,
I, 20). Mais en raison de cet état réalisé, méme si la nature chez
Dieu doit étre distinguée de Sa personnalité, elle ne doit pourtant
pas lui étre opposée, comme un autre principe, « un quart » dans
la Sainte Trinité, « une Divinité » en Dieu (telle était la doctrine de
Joachim de Flore et de Gilbert de la Porrée, condamnée, 2 juste
titre, sur ce point, par ’Eglise catholique 1. La nature Divine ne
peut quaterner la triade Divine, parce que la nature ne peut étre
juxtaposée, « additionnée »—en tant que catégorie—aux hypos-
tases, étant un principe différent, original, au méme titre que les
hypostases. Elle est parfaitement transparente aux hypostases
divines et dans cette mesure, s’identifie avec elles, tout en conser-
vant sa propre existence. La nature est éternellement hypostasiée
en Dieu, comme la vie adéquate des hypostases, tandis que les
hypostases sont éternellement reliées dans leur vie avec la nature,
tout en demeurant distinctes de celle-ci 2.

Cette transparence de la nature aux hypostases et son enticre
adéquation se réalisent dans Punité de la vie trihypostatique, con-
formément a la tri-hypostasie de la personnalité Divine. Dieu a la
nature par une affirmation personnelle de soi, mais une nature
tri-hypostatiquement personnelle. La nature de Dieu est Punique

1. Le concile de Reims contre Gilbert confirme, en 1148, que simplicem naturam
divinitatis esse Deum, et que divinitas sit Deus et Deus divinitas. La méme chose fut
établie au concile du Latran de 1215 (le 4°), dirigé contre Joachim de Flore, qui con-
sidérait quatre personnes en la Sainte Trinité : non quam Trinitatem quam quaterni-
tatem astruebat in Deo (Denzinger, 190, n. 431; cf. 191, n. 432).

2. Que la nature en Dieu est hypostasiée, cela est fondamental pour la sophiologie.
Nul n’osera nier I’étre méme de la nature en Dieu a raison de cette hypostasie et nul
ne verra une quadri-partition de la Divinité dans cet aveu de sa réalité. Cependant, un
tel délire théologique se déclare chaque fois que ’on parle de cette méme nature comme
Sophie. Que ceux qui en seraient passibles examinent de prés cette relation fondamen
rale entre la personnalité et la nature en la Divinité, car 14 est la clef de tout ce qui
en découle. Ils parlent sans alarmes de ’ousie en la Sainte Trinité, ne craignant point
la division quadruple; mais la panique tétratomique s’éléve sitdt que l'on examine
cette méme nature comme Sophie.
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nature du Pére, du Fils et du Saint-Esprit; et, de plus, chaque
hypostase la possede a sa fagon, pour elle-méme et pour les autres
hypostases au sein du cycle trinaire. Le principe (¢py%) de la
nature Divine, comme celui de toute la Sainte Trinité, est Dieu~
le-Pére. Il possede Sa nature, et cette possession est un acte hypos-
tatique, co-hypostatique et inter-hypostatique. Dieu trouve Soi
en tant que sa nature, non pas en Lui-méme ni pour Lui-méme,
mais en procédant hors de Lui-méme, en donnant, en tant que
Pére, naissance au Fils. La paternité est I'image de ’amour, ou
celui qui aime veut se posséder non pas en soi-méme, mais hors de
soi, pour donner son moi & cet autre moi, mais identifié & lui, pour
manifester son moi par une naissance sgirituelle, en le Fils, qui est
la vivante image du Pére. Dans Sa vie, et non en Soi, vit le Pére,
engendrant, c’est-a-dire sortant de Soi, Se révélant. L’amour du
Pére est extatique, il est de flamme, initial, agissant. L’esprit créé
ne saurait concevoir cet engendrement du Fils par le Pére, de
la Personne par la Personne. Cette force engendrante est I’extase
de la sortie hors de soi-méme, d’une dévastation de soi-méme, qui
est en méme temps la réalisation de soi par cet engendrement. Sa
nature hypostatiquement limpide, le « Sien », Dieu la réalise dans
Phypostase du Fils, qui est Son Verbe, « Pempreinte (yapaxtip)
de Son hypostase » (Héb., I, 3). Le Pere se posséde dans Sa nature
comme Verbe hypostatique, Son Verbe, et il est Celui qui le pro-
nonce. Ainsi, au premier chef, la nature hypostatique de Dieu est
le Verbe hypostatique du Pére, qui est proféré par le Pére en le
Fils. « Tout m’a été remis par mon Pére, et nul ne connait le Fils,
si ce n’est le Pére; et nul ne connait le Pére, si ce n’est le Fils »
(M. X1, 27). Engendrer, pour le Pere, c’est Se dévaster, Se donner
Soi et ce qui est Sien a un Autre, une extase de sacrifice consu-
mant toute chose, jalouse d’Amour pour I’Autre. « L’amour est
fort comme la mort, et la jalousie, comme le séjour des morts,
ses ardeurs sont des ardeurs de feu, une flamme du Seigneur »
(Cant. VIII, 6).

La manifestation tri-hypostatique de la nature Divine.

Le Pére engendre, le Fils nait : deux images de la naissance,
active et passive. Il faut certes entendre la, non pas le surgissement
hors du non-étre de ce qui n’était pas, puisque les hypostases
Divines sont également éternelles. Le Pére est la cause (durix) du
Fils non au sens de Son origine, mais seulement au sens de Leur
éternelle réciprocité : de I’engendrant et de ’engendré, du révé-
lant et du révélé, du sujet et du prédicat. Cependant, ce qui, de
la part du Pére, est actif engendrement, de la part du Fils est nais-
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Co-humanité de I’hypostase du Logos.

Ainsi, en ce qui concerne I’in-hypostatiation du Logos dans
I’homme, le postulat de I’'Incarnation divine est une certaine iden-
tité originelle entre le Moi divin du Logos et le moi de ’homme,
identité qui n’abroge point leur distinction essentielle. C’est 1a
justement la relation de image avec la Prime-Image, qui joint
l’identité qui existe en général entre I’image et la Prime-Image a
la distinction donnée entre I’éternité et la temporanéité, le Créa-
teur et la création. L’esprit hypostatique humain, qui vit en
I’homme qui le distingue principalement du monde animal, tire
son origine divine et incréée du « souflle de Dieu ». Il est une étin-
celle de la Divinité, que Dieu gratifie d’une figure hypostatique et
créée 4 I'image du Logos et, par Lui,— a I’image de toute la Sainte
Trinité, pour autant que la Face trihypostatique peut se refléter
dans la conscience de soi de la créature. Par son esprit, ’homme
communie avecla substance divine et il est apte a étre « divinisé ».
Etant réuni avec la nature humaine et vivant d’elle, ’homme n’est
point seulement homme, il est aussi dieu-homme par prédestina-
tion, en puissance, par sa structure formelle. En méme temps,
dans sa nature, en tant qu’il est ’Ame du monde, qu’il est « chair »,
c’est-a-dire & travers son corps « animé », ’homme résume en soi
le monde entier; lequel en ce sens, est son humanité. L’homme
est fait d’un esprit divin incréé, hypostasié par le mo: de créature,
et d’une Ame et d’un corps créés de I’étre psycho-somatique. Cette
sienne humanité a, dans son étre cosmique 'image de la Sophie
de créature; ’homme contient donc lui-méme la Sophie de créa-
ture qui s’hypostasie en lui; il est par la méme, I’hypostase sophia-
nique du monde.

Le postulat de la théanthropie.

Certes, I’état de péché obombre, dans la conscience de I’homme,
sa patrie divine et le prive en méme temps de la plénitude de I’étre
sophianique, le laissant asservi aux éléments du monde, qui lui
apparait non comme Sophie, mais seulement comme natura (ayant
a devenir elle-méme, a s’enfanter elle-méme), ou encore comme
PAchamoth élémentaire et chaotique. Mais cet état enténébré de
I’homme n’est point son état véritable, ni conforme a son essence.
IL’homme a besoin d’étre régénéré, c’est d’étre sauvé du péché. Il
veut devenir fils de Dieu et entrer dans la gloire de la création,
puisqu’il y est prédestiné. D’homme naturel, il est appelé a devenir
dieu-homme, a se dépasser soi-méme en le vrai Théanthrope. Tel
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vante du Seigneur. » En tant que Meére du Seigneur, Elle mani-
feste en Elle jusqu’au bout I'image de la Sophie de créature. Elle
est justement cette nature humaine digne de s’unir & la nature
divine du Logos en recevant Son hypostase. En ce sens, Elle est
authentiquement Dei Genitrix. Le Christ ne pouvait prendre la
nature humaine qu’en naissant. Mais la nature humaine n’existe
point en dehors de I’hypostase. C’est pourquoi le Nouvel Adam ne

‘ pouvait pas venir dans le monde autrement qu’a travers la Nou-
velle Eve.

L’incompréhensible aveuglement et I’insensibilité que manifeste
le protestantisme & 1’égard de la Trés Sainte Meére de Dieu Pem-
péchent de voir cette participation personnelle de la Vierge Marie
a Pincarnation divine. Il n’y apergoit que I’acte naturel de I’enfan-
tement, sans aucun sens éternel, sans conséquences a jamais assu-
mées aussi bien par la Meére que par Celui qui est né d’Elle. Il ne
se rend pas compte de ce que la christologie doit indispensablement
comprendre la mariologie, comme sa partie insécable; car le Christ
étant le Fils de ’'Homme, est le Fils de Marie. Marie est Son huma-
nité hypostatique, cette « seconde » nature qu’Il prit en S’incar-
nant. En ce sens, I’Incarnation n’est pas seulement 'union de deux
natures dans une hypostase, c’est encore 'union de deux hypos-
tases dans une nature. Sa nature humaine, le Christ ne I’a point
apportée du ciel, Il ne I’a point créée a nouveau de la terre, mais
Il T’a prise « de la chair et du sang trés purs de la Vierge Marie ».
Et cette « préhension » n’est pas un emprunt extérieur et méca-
nique, ni une coercition de la toute-puissance divine, elle est une
action réciproque et hypostatique : si le Logos a pu prendre la chair
de la Vierge Marie, c’est seulement parce qu’Elle I’a donnée,
qu’Elle désira Elle-méme devenir la Sophie de créature, la Mére
sophianique de ’humanité christique qui doit avoir en partage la

A plénitude de la sophianité. Ce qui manquait a cela, méme dans

\"‘\ Phumanité de la Vierge Marie, — puisque Elle aussi portait la

1”‘7 - “charge du péché originel, — fut comblé par le Saint-Esprit qui

i °  descendit sur Elle lors de ’Annonciation. Cette descente du Saint-

, Esprit, d’une part, dépendait de ce qu’Elle était spirituellement

« capable » de Le recevoir; elle dépendait, pour ainsi dire, de Sa

maturité sophianique; d’autre part, elle couronnait cette Sienne

sophianité, de telle sorte que le postulat ontologique devenait
réalité.

Sil’on considére toute ’ampleur et toute la puissance de cet évé-
nement, I’Incarnation ne peut étre réduite a la seule naissance du
Christ, du Logos incarné : elle implique nécessairement, non plus
I'incarnation, mais la descente du Saint-Esprit sur la Vierge Marie.
Nous ne voyons I'image compléte de I'Incarnation que dans cette

| double unité : le Christ incarné, et Marie, Son humanité hyposta-
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tique, la Vierge Mére de Dieu, illuminée par le Saint-Esprit. La
nature humaine que prend le Logos n’existe pas seulement en Lui,
comme en Lui seul existe Sa nature divine, mais aussi en dehors de
Lui, en tant que ’humanité hypostatique de Marie. Sa nature
humaine doit en quelque sorte se fondre ou s’identifier avec cette
humanité Aypostatique : autrement elle ne serait point notre huma-
nité véritable. La Sophie de créature, — nature humaine du
Christ, — ne doit pas seulement s’hypostasier en le Logos, en étant
amenée a participer 4 la vie divine, mais elle est hypostasiée dans
sa propre hypostase et, par conséquent, dans son hypostase créée.
C’est pourquoi, aux deux natures dans I’hypostase unique du
Christ, correspondent deux hypostases, hypostasiant Sa nature
humaine; c’est-a-dire qu’a coté de ’hypostase du Logos se trouve
celle, propre et créée, de la Sophie de créature, nommément la
Vierge Marie. Aussi, la Mére de Dieu ne participe-t-Elle pas seule-
ment a 'incarnation par Sa chair, ce qui aurait été un acte naturel,
instinctif; sans liberté ni création, aveugle méme, pourrait-on dire
(en fait, c’est tel que le voit le protestantisme), — mais encore par
Son hypostase, d’une facon spirituelle, consciente, inspirée et sacri-
ficielle. Ce fut une nouvelle naissance de la Femme, — une nais-
sance qui, en qualité de conception sans semence, indépendante
de la chair de ’homme, correspondait a la norme éternelle de la
conception et de la naissance spirituelle établie par Dieu pour les
époux vierges, Adam et Eve avant la chute. L’humanité sophia-
" nique, en la personne de la Vierge Marie, donna au Logos Sa
nature humaine, et cette naissance fut I’ceuvre propre, spirituelle
et physique, de Marie. Elle en recut la force du Saint-Esprit qui
repose éternellement sur le Logos et qui, lors de la naissance tem-
porelle du Logos, couvre la Mére de Dieu de Son ombre et qui
L’apporte en Lui avec Soi-méme. Aussi la naissance de Dieu est-
elle la rencontre spirituelle avec le Logos de la Sophie créée hypos-
tatique, qui se manifeste comme ’Ame du monde, la Reine de
tout le créé, la Reine du ciel et de la terre. Cette dignité n’est pas
seulement la récompense qui Lui est dispensée pour Ses services, elle
est la manifestation de ce qui est contenu d’une facon immanente
dans ’immaculée conception du Fils, visitée par I’Esprit. Qu’im-
porte si toute 'ampleur de ce qui s’était passé alors n’apparut pas
aussitot a la Vierge Marie, car en tant que Sophie créée, Elle aussi
était soumise & la temporalité et au devenir; mais, dans la glorifi-
cation de la Trés Sainte Vierge, ce que contenait I’enfantement
divin se manifestait déja 1. En tant que Celle qui a donné au Logos
Pessence humaine, la Vierge Marie est Sa Trés Sainte Mere, la

1. Cf. dans le Buisson- Ardent le chapitre sur la Glorification de la Trés Sainte Mére
de Dieu (N.d.T.) :

DU VERBE INCARNE 9
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Théotokos pleine de graces. En tant que Celle qui L’a recu en par-
faite union de vie par 'amour de renoncement propre 4 « la ser-
vante du Seigneur», Elle est la Fiancée du Logos, ou Son Epouse,

qui s’est préparée pour les noces (4poc., XIX, 7; XXI, 9). En tant

qu’elle porte }lc_s:euce humaine de créature chns son état imma-
culé, restauré par I Saint-Hsprit, Blle est la personnification de
Fl-lghse Elle est aussi la Ren‘f‘ des Cieux, qui ne peut plus demeu-
rer sur la terre aprés que Son Fils est remonté au ciel, ot Tl L’éléve
A Son tour.

De la sorte, — et c’est 1a le plus important — I'incarnation du
Christ ne se réalise point dans une seule Personne, mais en deux :
en le Christ et en la Vierge Marie. Aussi, I'icone de la Mere de
Dieu avec I’Enfant est-elle la mpu .(ItdIlOI‘ véritable de I’incar-
nation de Dieu (et donc celle de la Déi-Humanité). Cette dualité
ne Cov*r\,spond pas seulement aux deux natures du Christ dans leur
Ll’LtL mais aussi a la dualité des }j')l ostases de ces natures dans leur
i nature ln uriaine, in-hypostasiée dans le Logos

2t son autonome p1 (M‘_,.!»Tﬁnhv réalisés
> Marie. Le Christ a donc Son
ans Sa 1 ropre hypos-
: ﬂmm:nc de
au sens phy-
alité de son étre
attache encore une
autre r “'Ll.ulOn me hvpostasc-
incarnée qui p 1 ) si la Troisiéme,
incarnante : l‘mn re : o s est ’Enfant du sexe masculin qui
e de ’homme accompli; tandis que
lh-‘c.oe dc la T'D' Umrtu 11-;': est la Vicrg:-d‘.ii‘rr: qui porte en
Elle Celui qui est né &Elle. Cette partic du dogme ne fut pas
formulée directement position de Chalcédoine qui ne
prétendait nullem 1 stive; mais elle se trouve d(_Jd en
puissance dans la ation de « 1a Mére de Dieu » du I1I® con-
cile cecuménique, ainsi que dans.toute la vénération de I’Eglise
qui reste jusqu'a présent a étre dogmatiquement éclairée et
établie.

Le Christ, Logos incarné ayant la nature divine, la Sophie

divine; et révélant Lui-méme le contenu idéal de celle-ci, mani-

5 incluse da

sique, ch* est aus
pmuu 1, psychic

feste par Son incarnation terrestre ’image hypostatique de la

Sophie céleste. Et, en ce sens, I’Apétre L’appelle : « La Force
de Dieu et la Sagesse de Dieu» (I Cor., I, 24). Mais, justement
en tant que sagesse hypostatique, Il réunit dans I'unité de Ses
deux natures la Sophie divine, comme Sa Divinité, et la Sophie
de créature, comme Son humanité. C’est pourquoi il peut étre

appelé la Sagesse de Dieu en tant qu’ll est PHypostase de +la
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inaltérée, chaste et sapientiale de I'Intégrité; et ce fut la Vierge
Marie qui la donna 4 Son Fils.

La christologie protestante admet que le Christ comprend
nécessairement Adam tout entier dans Son essence humaine
sinon la rédemption de tout le genre humain devient parfaitement
inintelligible : I’homme individuel, partiel, pour ainsi dire, ne
pourrait avoir un tel sens. Cependant, a cause de son insensibilité
a I’égard de la Mere de Dieu, elle n’est point & méme de com-
prendre comment le Christ pouvait assumer ’humanité intégrale.
Il lui reste & recourir & une violation miraculeuse de la nature
humaine, & un Deus ex machina; or cela conduit immanquablement,
si on ’admet, au docétisme : le Christ a pris une essence différente
de Pessence humaine, par conséquent Il n’est pas un homme
authentique, donc Il ne peut pas étre rédempteur. La théologie
catholique, par le dogme de 1854 sur I'immaculée conception de
la Vierge Marie, introduit cet élément de violation divine, appli-
quée a la nature humaine, dans P’origine méme de Marie qui se
trouve ainsi extraite du genre humain. Ce qui fait vaciller tout
Pédifice de 'Incarnation. Par ailleurs, mieux que ce dogme inop-
portun, la vénération que tout le catholicisme voue & la Mére de
Dieu témoigne de la part qu’Elle prend a ’'ccuvre de notre salut 2.
Le culte orthodoxe de la Tres Sainte Vierge, Reine Céleste et
Sophie de créature, est suffisamment fondé pour que nous ayons
dogmatiquement conscience de ce que I’humanité intégre ne pou-
vait étre recue que de Celle chez qui elle était régénérée dans son
image sophianique. Néanmoins, en partie & cause des oppositions
soulevées par la sophiologie, en partie & cause de la polémique
livrée aux incorrections catholiques, — la théologie orthodoxe n’a
pas encore enrichi la pensée dogmatique de tout le trésor de révé-
lation sur la Mére de Dieu que rectle la vénération de son Eglise.
Et le sens de la Mere de Dieu reste encore a étre dogmatiquement
élucidé, en tant que Sophie de créature, ce pourquoi Elle fut
capable de donner I'image sophianique de ’humanité intégrale a
Celui qui naissait d’Elle. Ainsi, la corrélation objective des deux
natures en le Christ et le fondement de leur union sont leur
sophianité : la Sophie divine s’allie a la Sophie de créature, I’éter-
nelle a celle qui est en devenir, ’Image premiére a I'image.

Tel est le oui que sous-entendent les quatre non du dogme chal-
cédonien.

1. Elle est méme parfois nommée co-redemptriz, — expression incorrecte et équi-
voque : elle peut cependant signifier que la Trés Sainte prend une part directe et posi-
tive a l'incarnation divine, en tant que préhension de ’Adam total.
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(« tol, qui es Juif », dit la Samaritaine, 7z, IV, g). Cette concréte
qualité historique de Sa manifestation n’amoindrit pas ’authen-
ticité de la toute-humanité du Christ dans sa profondeur cecumé-
nique; bien au contraire, elle la suppose. Mais en cela aussi Il
avait été un homme, qui avait aimé son peuple, qui se considérait
envoyé vers lui, et dont il pleurait I’obstination. Il aimait cette
Terre Sainte, et cette nature, et la Ville Sainte, et Ses amis, et
tout cet humble milieu, de méme qu’Il aimait les lis de la vallée
et ’herbe des champs. La vie humaine Lui était accessible dans
toute sa plénitude immaculée, et a travers cette plénitude, Sa
conscience théanthropique croissait et se manifestait dans Sa
vie humaine. Cet éveil et cet approfondissement sont un mystére
que nous ne pouvons approcher, munis de notre seule expérience,
bien qu’il se dévoile devant nous dans Sa vie et Sa parole. Il nous
reste ici & chercher I’analogie avec notre propre conscience. Elle
nous apparait dans notre vie et a travers cette vie — dans ses pro-
fondeurs et sources divines. Nous y portons la conscience de notre
divine filiation, de la ndtre aussi, nous y cherchons et nous y trou-
vons Dieu. Dans notre vie naturelle, une vie autre, béatifique,
divine, commence : « qui n’est point née de la chair, ni du sang,
ni de la concupiscence charnelle, ni du désir de ’homme, mais
qui est née de Dieu ». Et cette vie en nous doit s’élever de gloire
en gloire, tandis que la connaissance devient particllement com-
plete (« comme j’ai été connu »), de sorte que « Dieu sera tout en
tous ». Cette analogie des fils des hommes avec le Fils de 'Homme,
qui est aussi le Fils de Dieu, n’est que formelle, bien qu’elle s’ap-
puie sur ’image véritable de Dieu en I’homme, celle de la théan-
thropie christique. Mais 4 partir de la, nous sommes a méme
d’approcher et de gravir le saint mont Sinai, d’accéder a I’inac-
cessible conscience du Dieu-Homme, telle qu’elle nous est révélée
dans I’Evangile. Ce qui ne fait que se manifester chez I’homme
(ou bien ce qui ne se manifeste pas) dans la profondeur de son
esprit, s’illumine ici comme la conscience de la vraie filialité
divine, du plein accord et de la parfaite unité avec le Pére. Cepen-
dant cette conscience reste toujours théanthropique, elle ne se ségrege
point de la conscience humaine, mais s’y inclut, s’unit a elle et la
pénétre. Le Dieu-Homme, qui avait conscience de Soi en commu-
nion avec le Pére dans les profondeurs de Sa conscience person-
nelle, est demeuré un homme, un frére pour nous, jusqu’a la fin
de Sa vie terrestre; et tout ce qui s’est révélé de divin en Lui, s’est
révélé dans la vie humaine, sans transgresser ses limites, et s’est
exprimé par la parole humaine adressée a des hommes. Sa divi-
nité était humaine et Son humanité — divine, en commensurabi-
lité, en compatibilité, au sein d’une seule vie théanthropique.
C’est cela justement que signifie 'image évangélique du Dieu-
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chez Marc), il n’y a que la généalogie céleste, la logologie; il
mangque le récit de ’ascension (de méme que chez Matthieu).
Mais il y a une série de figurations du Christ et de discours, qui
contiennent surtout et méme presque exclusivement Son enseigne-
ment sur Lui-méme, en tant que le Divin Fils du Pére Divin.
En ce sens ’Evangile de Jean comprend surtout la doctrine sur
I’hypostase divine du Dieu-Homme, et donc sur Sa nature divine
qui Lui est inséparablement rattachée. Toutefois, cette prédica-
tion n’a pas pour objet le Logos, en-tant que Verbe créateur du
monde et le contenant (il n’en est traité gue dans le Prologue, par
Pévangéliste lui-méme), — mais le Logos en tant que Fils dans
Sa relation au Pére. Sa conscience divine de Soi n’est pas immé-
diate, car, S’étant abaissé, ayant pris la condition d’esclave, Il
S’est dépouillé pour Soi-méme de Sa Divinité, bien qu’elle fit en
Lui. Mais Il en devient progressivement conscient, et non pas par
Sa propre conscience hypostatique et directe, mais & travers le
Pére. Ce n’est que par la conscience de Sa filialité, qui demeure
comme Sa conscience hypostatique, qu’ll se connait en le Pére
et qu’ll connait le Pére en Soi; ce n’est qu’a travers le Pére qu’ll
parvient a la connaissance de Son hypostase divine, de Sa divine
filialité. C’est pourquoi la conscience divine en le Fils est médiate a
la connaissance du Fére qui Se réveéle en Lui, c’est--dire a la
théognose : tel est le fait le plus fondamental que nous présente le
quatritme Evangile. Devenu chair, S’étant dévasté, le Logos
n’acquiert Sa Divinité qu’en unité avec le Pére, la filialité divine
est pour Lui 'acte de conscience totalement déterminant, triom-
phant de toute chose. Tous les hommes sont fils de Dieu, mais
aucun d’entre eux n’est & méme d’atteindre a une felle conscience
de sa filiation divine qu’il puisse dire : Moi et le Pére, nous
sommes un.

Le haut fait de foi et de priére.

La conscience divine est la vie immédiate de la Divinité, qui
ne peut étre différente d’elle-méme, qui ne connait ni abaisse-
ment, ni éveil, ni devenir, Or, la théognose surgit des profondeurs
de la conscience de créature, qui doit sortir d’elle-méme, se sur-
passer, accomplir certain transcensus; c’est la un acte de foi et de
priére, c’est un kaut fait. Le Seigneur est appelé pour cela Pauteur
et le consommateur de la foi, <#5 wistews (Hébr., XII, 2). La
foi est le dépassement de son étre créé; la priére est la vie de
celui-ci dans I'incréé, la sortie de soi-méme. Dans Son humanité,
le Dieu-Homme regut la nature créée et Il Se détermina par elle,
tout en restant Soi-méme, Devenu chair, Il établit pour Lui Sa
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Inierpréiation kénotique.

Toute cette antinomie, ce paradoxisme bibliques peuvent étre
interprétés a la lumiere de la doctrine kénotique, qui explique leur
limites et leur sens réels. Jésus Se rapporte & Son Pére simultané-
ment comme au Pére et comme 4 Dieu, non pas en tant que Dieu
et en tant qu’Homme, mais en tant que Dieu-Homme, du fond et
de l'unité de Sa conscience théanthropique. Dans la mesure oii, par
Sa descente des cieux et Sa kénose, Il S’est dépouillé de Sa divinité
dans Sa propre vie pour Soi, Il pouvait, durant Son ministére ter-
restre, Se rapporter au Pére comme a Dieu, 2 la volonté de Qui 11
avait confié Sa vie entiere et hors laquelle II ne voulait rien possé-
der. Il préche et réalise le Régne de Dieu c’est-a-dire la volonté de
Dieu le Pére; tout ce qu’ll a, Il le regoit du Pére; il n’y a rien en
Lui, et Il ne veut rien avoir qui ne vienne du Pére. La descente
méme des cieux, et I'incarnation, pour Lui qui S’était dépouillé de
Sa divinité, ne sont déja plus Son propre acte, — tel qu’avait été
pour Lui Son abaissement prémondial, en accord et en union avec
le Pére : mais elles sont la mission du Pére. Par la dévastation et
Panéantissement de Soi, Sa propre volonté hypostatique semble
s’effacer en Lui, — volonté qui Lui est inhérente comme 2 la
Seconde Hypostase, aussi honorable et divine que le Pére et le
Saint-Esprit. Et seule la volonté du Pére se fait entendre en Lui, &
laquelle 11 se soumet librement et qu’ll écoute non pas comme Sa
volonté personnelle, mais comme celle d’en-haut, paternelle :
« Car Je suis descendu du ciel pour faire non Ma volonté, mais la
volonté de Mon Pére qui M’a envoyé » (7n, VI, 38). Hypostatique-
ment, S’étant dépouiilé divinement de Sa volonté dans la kénose,
le Fils accomplit 1a volonté de Dieu, non comme Sz volonté divine
qu’ll a éteinte en Lui, mais comme celle de Son Pére qui L’envoie.
Et I'idée méme de la mission n’est que ’expression derniére et géné-
ralisée de cette idée fondamentale de la kénose du Fils, en vertu de
laquelle la volonté et l’auto-détermination divines Lui viennent
d’en-haut, du Pére, et ne se trouvent point présentes en Lui comme
Sa propre position de Soi hypostatique et divine. La kénose trans-
forme la conscience divine de Soi du Fils en table rase, et le Pére
y trace Ses verbes, qui L’a envoyé et n’a point épargné Son Fils
Unique par amour pour le monde L.

Athanase : ib., I'V; saint Basile : Epist.,'141; saint Hilaire : ib., 12; saint Cyrille : ib.,
c. 144, surtout saint Augustin et saint Léon le Grand : Ep. ad. Flay. \&). Cette derniére
idée fut exprimée aussi dans le symbole d’Athanase : Aqualis Patri secundum divini-
tatem, minor Paire secundum humanitatem (Denz., 19, n. 40).

1. Il faut ici écarter encore un malentendu dogmatique, surgi au moment des dis-
putes monothélites. Les orthodoxes (saint Maxime en téte), en posant a la base de
leur argumentation 'idée que la volonté appartient a la nature seule, et non a Ia per-
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I’esprit divin, on n’en trouvera pas le témoignage dans les Evan-
giles. Bien plus, 'un des exemples les plus significatifs du contraire
nous est fourni par Pentretien avec la Samaritaine (fn, IV) :
Jésus avait éprouvé une fatigue, une soif et une faim naturelles qui
recurent pourtant une satisfaction non pas corporelle, mais spiri-
tuelle. Quand les disciples, revenant avec leurs achats, Lui propo-
sérent : « Maitre, mange! Il leur dit : «J’ai une nourriture que vous
ne connaissez pas» (fn, IV, 31-32 et 5q.)

B. — LUTTE ET TENTATION

La lutte de Pesprit et de la chair en le Christ.

Inexprimable, mais perceptible aux yeux spirituels est la lumiére
de la dignité divine, comme un nuage de gloire, irradiant le Sei-
gneur dans toutes les manifestations de Sa nature humaine. L’au-
thenticité de celles-ci, n’en est pas affaiblie, cependant elles n’ont
point de pouvoir sur Son esprit. Il les recoit, afin qu’elles se trouvent
aussitdt saisies par esprit, et matées. Ce n’est pas 14 seulement du
génie, supérieur, mais accessible & la mesure de ’homme; et ce
n’est pas seulement la plus haute noblesse qui soit propre & I’homme,
la supréme pureté de la sainteté et de I'impeccabilité planant au-
dessus de la terre; c’est la spiritualité vietorieuse de toute chose,
Pardeur spirituelle (« P’esprit est ardent, mais la chair est faible »)
et I’ascése incessamment réalisée : la lutte victorieuse de 'esprit
contre la chair, la défaite et la spiritualisation constante de celle-ci,
cela fait essentiellement partie de I’exploit rédempteur du Sau-
veur). Il restaure en Lui cette corrélation entre Vesprit et le corps,
qui est la norme pour I’homme : la chair n’a point ’empire sur
Pesprit, mais elle lui obéit. A cause de la chute d’Adam, ’anormal
est devenu la norme : le pouvoir de la chair sur ’esprit. Retourner
le courant de vie, rétablir la norme, — et non point par la vertu
de la toute-puissance divine, mais par ’effort libre de I’homme, par
Peeuvre ascétique, — telle est le partage humain du ministére ter-
restre du Dieu-Homme. Et ce combat intérieur ne faiblit jamais,
il s’intensifie au contraire, avec ’approche de la fin. Nous assistons
au paroxysme, & Gethsémani et pendant ’expiration sur la croix.
Ce ne fut pas une victoire gratuite remportée par la puissance de la
divinité sur Pinfirmité de I’homme, ce fut une victoire humaine, la
seule nécessaire et précieuse, et qui s’accomplit en le Dieu-Homme.
La conscience théanthropique, durant sa vie terrestre, se tendait
constamment vers cette lutte entre Pesprit et la chair, la sainteté
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du Dieu-Homme et la peccabilité du monde, qu’Il est venu sauver
au nom de I’amour de Dieu en assumant ses péchés, et, ensemble,
qu’ll est venu vaincre : « Ayez confiance : J’ai vaincu le monde »
(Fn, XVI, g3). Il luttait contre le monde, dans lequel Il était venu
depuis « les cieux », conscient de ce qu’Il lui était étranger, comme
I1 en témoigna, et conscient aussi des liens qui L’unissaient & ce
monde : Il avait été envoyé par le Pére dans le monde « afin que le
monde fiit sauvé par Lui (7n, IT1, 17), afin de donner « Ma chair
pour la vie du monde » (VI, 51); et, en méme temps, Il avait plei-
nement conscience de ce qu’ll était & 'opposé du monde peccami-
neux : « Vous, vous étes d’en bas; Je suis d’en haut. Vous étes de ce
monde, Je ne suis pas de ce monde » (VIII, 23); «ils ne sont pas du
monde, de méme que Je ne suis pas du monde » (XVII, 14). Et &
son tour le monde « ne L’a pas reconnu. Il vint chez Lui, et les
siens ne Le recurent pas » (I, 10-11). Le monde « Me hait, parce
que Je témoigne de lui que ses ceuvres sont mauvaises » (VII, 7).
« 3i le monde vous hait, sachez qu’il M’a hai avant vous» (XV, 18;
cf. I, 7n, 111, 13) ; « Mon royaume n’est pas de ce monde « (XVIII,
36). Mais cette hostilité et ce combat contre le monde sont a raison
du salut du monde, de méme que la lutte contre la chair a pour
cause son salut (« Lui-méme est le Sauveur du corps, abt¢ cwtip
108 cbpates,» Eph. 'V, 23).

Il importe de garantir cette idée du commentaire monophysite,
d’apres lequel Dieu, en le Christ, Lui conférait la victoire sur la
chair par Sa puissance, de telle sorte qu’aucune lutte authentique
ne pouvait avoir lieu : 'argile n’efit su lutter contre le potier. Cette
interprétation mécanique, abolissant toute la portée de I’ccuvre
rédemptrice, ne correspond pas a 'abaissement du Fils de Dieu,
qui Se départit de cette puissance de Sa divinité, bien que non pas
de la présence de celle-ci en Lui. Il accomplit ’ccuvre kénotique
de la lutte avec toute la tension de Son essence humaine, illuminée
et inspirée par Sa divinité. Il comparait au tribunal de Pilate et
des grands-prétres, sans défense et abandonné, alors qu’ll efit pu
obtenir « du Pére plus de douze légions d’anges » (M¢t, XXVI, 53).
La divinité de Jésus roborait Sa force humaine dans cette lutte,
pourtant sans la supplanter, mais en L’inspirant et en L’affermis-
sant dans Son chemin de croix; tel était le secours qu’Il recevait du
ciel : « et un ange Lui apparut du ciel, qui Le réconfortait » (Lc,
XX1I, 43). Mais il ne s’en suit pas que U'intensité de la lutte et les
souffrances qu’elle provoquait eussent été minimisées ou seulement
apparentes, tout de méme que Sa priere divine et filiale et Son
incessante ceuvre de foi n’avaient pas été une semblance. « Voici
que vient ’heure, et elle est venue, ol vous vous disperserez chacun
de son c6té et Me laisserez seul; mais Je ne suis pas seul, car le
Pere est avec Moi» (fn, XVI, g2). Cependant ’abandon et 'exté-
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naturelle (car « Dieu n’a point créé la mort » Sag., I, 13), encore
qull ne possédat pas encore 'immortalité active. Et le corps
d’Adam avant la chute ignorait la corruption, bien qu’il ne conniit
pas la victoire effective sur celle-ci. Si le corps du Christ était iden-
tique dans toutes ses propriétés a celui du premier Adam, confor-
mément & la doctrine des « incorrupticoles », il se distinguerait
réellement du nétre; et le salut de I’homme, consécutif a I’assomp-
tion de notre essence, demeurerait irréalisé (on obtient un ma-
lentendu dogmatique semblable dans la doctrine romaine sur
«I’immaculée conception » de la Mére de Dieu, rompant en fait la
liaison du Christ avec notre humanité). Cependant, il n’y a point
13 d’identité compléte, il n’y a qu’une assimilation, et il est indis-
pensable d’établir non seulement les traits de similitude, mais aussi
les traits de divergence.

Le corps d’Adam et celui du Christ.

Tout d’abord, on ne peut pas ségréger Adam du monde, corps
périphérique de ’homme. Les conséquences du péché s’étendirent
a Punivers et modifiérent toutes les relations entre 'homme et la
nature («la terre est maudite a cause de toi », Gen., I11, 17), ce qui
aggrava déja la faiblesse de ’essence humaine ainsi que sa dépen-
dance vis-a4-vis du monde naturel : de la faim, du froid, de la
soif, etc. Ce n’est pas dans le jardin d’Eden ot fut placé Adam le
premier-né qu’est venu le Seigneur, mais dans ce monde, terre
d’angoisse, ot la créature attend sa délivrance. Il « apparut sur
terre et vécut avec les hommes », et par 14 Il aggrava Sa chair du
fardeau de I’étre du monde. Telle est la premiére différence entre
Sa chair et celle d’Adam le premier créé. La seconde consiste en
ce que le Christ, «incarné du Saint-Esprit et de la Vierge Marie »,
quolique libre du péché originel, a recu la chair de Sa Meére,
— chair qui n’en était pas libre et, par conséquent, qui portait en
elle ses conséquences, comme une puissance de vie diminuée. La
Tres Pure eut-elle a subir des maladies durant sa vie ? Nous n’avons
aucune indication directe sur ce point. Selon ce que croit ’Eglise, la
naissance de Jésus s’est accomplie sans douleur (par conséquent,
Parrét de Dieu contre Eve, la premiére mére, avait été levé : « tu
enfanteras dans la douleur », Gen., I11, 16). La grice surabondante
du Saint-Esprit, reposant sur la Pneumatophore, écartait d’elle les
maladies du corps; mais elle ne L’a point délivrée des souffrances
spirituelles, dont le point culminant est sa « co-crucifixion » avec
son Fils, devant la Croix (cf. les Lamentations de la mére de Dieu,
ceuvre de Siméon Logothéte, et les différentes séquences, Stavro-
théotokion, ou Stabat). Néanmoins, la puissance de la mort, qui se
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Fils de I’ Homme. De méme que pour les anges, qui ont ’expérience
de la tentation et qui 'ont vaincue, la convertibilité dans le sens
du péché cesse d’exister, de méme ici ’essence humaine du Sau-
veur, dans sa perfection, passe outre 4 la tentation. Cependant, &
coté de ces déductions et cheminements indirects, il existe des
preuves indiscutables. En le Dieu-Homme I’humanité est unie
sans séparation ni confusion avec Sa divinité. Sa volonté humaine
est accordée avec Sa volonté divine, elle la «suit a la trace ». Il n’y
a pas d’absorption ni de contrainte, mais une participation har-
monieuse & une vie unique. Malgré ’acceptation de la kénose dans
toute sa force, ’humanité du Christ se trouve en communion cons-
tante avec la divinité (d’aprés la terminologie catholique, elle en
a une visto beatifica), elle se nourrit toujours de ses inspirations et se
divinise par elles. G’est ainsi que n’ayant méme pas besoin par
elle-méme de protection transcendante, elle se trouve de ce fait
gardée contre toute possibilité de tentation, sans que la liberté en
souffre (car « la grice ne contraint pas »).

Avancons encore. Il est également capital que ’hypostase du
Dieu-Homme soit le Logos, la Deuxiéme Personne de la Sainte
Trinité, quoique abaissée jusqu’a devenir et a4 s’inhumaniser.
Néanmoins, dans cet abaissement, I’hypostase théanthropique
connait sa filialité divine et sa divinité. L’interrogation satanique,
hésitante tentation : « si Tu es le Fils de Dieu »... (avec I'insensé
dessein de L’assujettir, Lui aussi), recut sa réponse victorieuse.
Quoique la volonté, dans la mesure ol elle est ’expression actuelle
de la nature, appartienne a cette derniére, celui qui veut est celui qui
réalise la volition. Et bien que la volonté humaine en le Christ,
— ce qui, en Lui, fut tenté, — appartint également & la nature
humaine, eile se réalisait a partir du centre hypostatique divin, de
la Personnalité divine, quoique kénotiquement dévastée. Dans
Punion des natures, elle devenait théanthropique, et la volonté
humaine avait le consentement de la volonté divine, elle la « sui-
vait ». Naturellement, rien de peccamineux ni de tentateur ne pou-
vait approcher de I’hypostase divine du Logos; le non posse peccare,
Pimpossibilité de pencher vers le péché, dont s’était tant préoc-
cupé Apollinaire, était parfaitement garanti, comme il ressort
des définitions du IVe concile cecuménique, ainsi que du VIe. 11
n’en reste pas moins que I’essence humaine de Jésus était accessible
a la tentation (posse non peccare), et que cette derniére était réelle,
encore qu’elle demeurat impuissante. La tentation entre dans
Phumiliation du Christ, elle fait partie de Sa voie terrestre et kéno-
tique. Vouée a ’échec, mais parfaitement réelle, elle consiste &
surmonter les obstacles sur la voie de I’obéissance et de I’humiliation.
_Cette victoire ne fut pas gratuite, automatique, mécanique; elle
fut créatrice, laborieuse : au prix de souffrances, ce fut de maitriser




CINQUIEME PARTIE

L’EUVRE DU CHRIST

LE MINISTERE PROPHETIQUE

L’eeuvre the;anthropique.

Le Christ parle de Peuore pour laquelle II avait été envoyé sur
la terre : « Je T?ai glorifié sur la terre en portant a son achévement
Peeuvre, 76 £pyov, que Tu M’avais donné a faire » (fn, XVII, 4),
et cette ceuvre n’est pas quelque acte ni quelque fait particuliers
de Sa vie, elle embrasse tout Son ministére. C’est donc une ceuvre
theanthropzque par excellence, c’est-a-dire telle que, tout en se nour-
rissant aux sources divines, elle était aussi une ceuvre humaine,

qMﬂegWMvers Son essen?e’humame
ermmm—TWessence Jivine. Dans
son ensemble, cette ccuvre constitue le centre de toute la vie de
Phumanité sur la terre, elle lui donne son principe général, elle la
somme. Dans son unité, on ne peut la comprendre ni I’épuiser, car
elle est le fondement méme de ’humanité dans I’éternité, alors que
notre pensée et notre connaissance fractionnent toujours leur
objet, en abstraient certains cotés et par la, prennent nécessaire-
ment la partie pour le tout. En ce sens, la doctrine théologique des
trois ministéres du Christ représente le fruit d’une telle abstraction
inévitable, ou d’une fragmentation d’un tout. Cependant, cette
distinction de trois aspects posseéde des fondements biblique et
théologique suffisants pour que I’on puisse les utiliser & des fins de
différenciation pratique.

Le Christ prophéte et maitre.

Le ministére prophétique du Christ, tout d’abord, Le place dans
la série des prophétes juifs ou des maitres d’Israél, comme Moise
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fondit la loi, pareil aux anciens prophétes, singuliérement aux plus
grands d’entre eux, — Isaie, par exemple, avec sa doctrine des
sacrifices (I), ou Jérémie, parlant de la nouvelle alliance avec
Dieu (XXXI) et du sacrifice (VII, 21-23), ou encore Ezéchiel
(XI, 19-20; XXXVI, 26-27), ou d’autres.

Une question christologique fondamentale se pose quant a la
nature interne du ministére prophétique du Christ : était-il exercé
par la puissance directe et immédiate du Logos, comme le verbe
du Verbe et sur le Verbe, de la vérité sur la Vérité ? Ou bien Jésus,
un prophéte comme les autres, était-I1 animé par le Saint-Esprit
« qui parle par les prophetes », et avait-Il besoin en ce sens d’étre
spécialement couvert par Son ombre? Or, la parole des prophétes
de ’Ancien Testament était aussi le verbe du Verbe, et ils étaient
inspirés par P’Esprit-Saint, qui mettait en eux le verbe prophé-
tique en I’éveillant dans les profondeurs de leur propre esprit, en
le faisant jaillir de I’essence humaine, comme 1’étincelle de la
pierre; sans cette illumination il n’y aurait pas eu de verbe pro-
phétique. Une telle illumination avait-elle pris place chez le pro-
phete Jésus de Nazareth? Oui, certes, d’aprés le témoignage direct
et irréfutable de I’Evangile, qui commence par parler rapidement
de la grice de Dieu reposant sur ’Enfant, puis annonce triompha-
lement la descente du Saint-Esprit sur Jésus lors du baptéme. C’est
aprés seulement que s’ouvre Son « ministére public », Jésus devient
le Christ, I’Oint, Il est d’abord conduit par I’Esprit dans le désert
pour y étre tenté (Mt., IV, 1), puis Il revient « dans la force de
Pesprit » (Le¢, IV, 14) en Galilée, et « & pariir de ce moment-la, Jésus
Se mit a précher » (Mt¢., IV, 17). Sa premiere prédication dans
Son Nazareth natal fut sur les paroles d’Isaie (LXI, 1-2) : « L’Es-
prit du Seigneur est sur Moi »... et Il ’appliqua directement & Lui-
méme : « aujourd’hui cette écriture est accomplie » (L¢, IV, 21).
Et I’évangéliste de lui-méme rapporte une autre prophétie d’Isaie
(XLII, 1-4), ot il est dit : « Je ferai reposer sur Lui Mon Esprit,
et Il annoncera le jugement aux nations » (M¢., X1I, 18).

Son aspect kénotique.

Mais comment convient-il de comprendre cette action de I’Es-
prit-Saint sur Jésus? On ne peut non plus la comprendre qu’a la
lumiere de 'humiliation kénotique du Seigneur. Sa divinité se
dévaste en s’immergeant dans la profondeur de ’essence humaine,
ol elle ne s’illumine que dans la mesure ou cette derniére peut con-
tenir sa révélation, en étant divinisée par elle d’une facon corres-
pondante. Le Saint-Esprit manifeste chez Jésus Sa propre profon-
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deur divine; étant I'Esprit « d’adoption », Il accomplit effectivement
en Lui ce dont témoigne le Pére : « Celui-ci est Mon Fils bien-
aimé ». De méme que le Saint-Esprit dévoile a ’homme-prophete
les profondeurs de son propre esprit, et y prophétise, de méme, en
le Dieu-Homme Jésus le Saint-Esprit, éclairant et divinisant Son
humanité afin de rendre trés compléte sa compénétration avec
Pessence divine du Logos, Lui dévoile la propre divinité de celui-ci
et réalise en Lui 'unité théanthropique. On peut dire que I’action
du Saint-Esprit en le Dieu-Homme s’exprime par la réunion et la
compénétration effectives, « théandriques » des deux natures (une
sorte de communicatio idiomatum) : Il est cette réunion méme. Il ne
faut pas oublier que 'incarnation elle-méme, la conception et la
naissance de Jésus se firent «du Saint-Esprit et de la Vierge Marie ».
La descente du Saint-Esprit sur la Mére de Dieu fut comme le
moyen que le Logosincarné emprunta pour venir des cieux; et toute
Sa vie dans I’incarnation, dans I’union de Son essence divine avec
Phumaine en la kénose, s’accomplissait en général par le Saint-
Esprit. Et en particulier, dans Son ministere prophétique, pour
autant que la Théanthropie s’y manifestait, le Saint-Esprit était
le principe actif et accomplissant. Le trait particulier de Son action
en Jésus, c’est qu'en Lui le Logos divin Lui-méme, « la voie, la
vérité et la vie », Se révele par I’Esprit-Saint. La Vérité s’annonce
elle-méme aux hommes a travers le Dieu-Homme en langage
humain. Car il n’existe point de vérité qui pht faire le contenu
d’une prédication prophétique, hors celle qui est la Vérité, c’est-
a-dire le Logos. Et ’Esprit-Saint Lui-méme ne proclame dans les
hommes que cette seule Vérité : « Lui Me glorifiera, car Il recevra
du Mien et vous ’annoncera » (jn, XVI, 14), Il « vous rappellera
toutes choses que Je vous ai dites » (XIV, 26). Ml par I’Esprit-
Saint, ce n’est pas une de ces nouvelles, une de ces illuminations
communiquées par le Saint-Esprit, — comme il en est pour tous
les autres prophétes, — que le Dieu-Homme révele dans Son
ministére prophétique, — c’est Soi-méme, c’est Son propre verbe.
De méme que dans la Trinité « immanente » le Saint-Esprit révele
(accomplit) le Fils pour le Pére et le Pére pour le Fils, de méme en
le Dieu-Homme, Il manifeste au Pére le Fils bien-aimé, et le Pére
au Fils; c’est pourquoi dans Son auto-révélation en le Dieu-
Homme, le Fils s’identifie, pour ainsi dire, avec le Pére, et la puis-
! sance de cette identification est le Saint-Esprit : « celui qui Me voit,
| voit Mon Pére », « Moi et le Pére sommes un ». Et cette unité
vivante, cet « un », est ’Esprit-Saint; c’est pourquoi la prédication
] du Fils sur Soi-méme est la prédication sur le Pére, mais aussi,
| mystérieusement, — sur le Saint-Esprit et donc sur la Sainte Tri-
! nité. Ainsi, dans Son ministére prophétique, Jésus agit en tant que
le Christ, que I’Oint du Saint-Esprit, « qui parle par les prophétes ».
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Contenu de la prédication du Christ.

Le contenu de la prédication prophétique du Seigneur ne peut
étre intégralement transmis ni complétement caractérisé. Toute
relation est fragmentaire et insuffisante, et toute caractéristique est
inadéquate, caril n’est pas donné & ’homme de parvenir & mesurer
la parole du Dieu-Homme, bien qu’il lui soit donné de la mesu-
rer sans cesse. L’objet de la prédication christique est Lui-méme.
A partir de ce centre rayonnent tous les autres thémes. Celui
qui refuse de voir ce « christocentrisme », — tels les rationalistes
moralisateurs qui transforment la prédication en une « doctrine »
anonyme, — celui-la ne peut entendre « I’Evangile du Régne ».
La prédication du Christ s’ouvre sur ’annonce que le Royaume de
Dieu approche, — annonce qui est celle aussi- du Précurseur, le
préparateur. Or, le Royaume de Dieu est le Saint-Esprit, réunis-
sant le divin et l’meu-Homme; il est Son incarnation
“divine €t Sa puissance dans la vie personnelle de ’homme, dans le
monde, dans Phistoire, dans le siécle futur, « maintenant et tou-
‘ jours, et dans les siécles des siecles ». C’est autour de ce fait que se
concentre I’enseignement évangélique. Il contient, en développe-
ment de cette idée fondamentale, une morale religieuse, en tant
que directive pour la vie spirituelle, soit celle de ’homme en Dieu
et pour Dieu. Dieu S’est rapproché des hommes et S’est révélé a
eux en le Christ, de telle sorte qu’il est devenu possible de poser le
| plus haut commandement comme la voie, la limite extréme et le
but : « soyez parfaits comme votre Peére Céleste est parfait ». Cel
rapprochement du Royaume de Dieu, grace a I'Incarnation pose |
le principe d’un autre commandement non moins général : « cher- ,

|

chez avant tout le Royaume de Dieu et sa vérité, et toutes ces
choses vous seront données en plus ». L’événement exige I’avéne-
ent, le donné devient le proposé, la prédication sur le Royaume
?gﬁgrest_e_rlmnmes le commandement 4 son sujet. .
Le Sermon sur la montagne, comme toute la morale évangé-
lique, a pour objet la relation de I’ame avec Dieu, avec le ciel, avec
Péternité, ou toutes les valeurs terrestres, contingentes, passent,
s’éteignent et sont abolies. Elles ne sont point détruites, mais elles
reculent dans leur relativité, tout de méme que I’homme regardant
au haut du ciel ne remarque pas I’horizon qui ’entoure, sa tension
ne s’oriente pas suivant ’horizontale, mais suivant la verticale. Et
| Pindispensable diagonale entre le terrestre et le céleste, entre le
L temporel et I’éternel, ’homme ne la connait que dans sa création
personnelle. Si’on ne voit dans la parole évangélique qu’une « doc-
trine » et si ’on n’y apergoit point le Maitre Lui-méme, elle se
transforme en une morale abstraite et inanimée, pleine d’exigences
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inaccomplies, axée sur un maximalisme utopique et privée de
cohésion religieuse. Il est vrai que la morale évangélique semble
posséder un tel centre dans le commandement sur ’'amour de Dieu
et du prochain, qui est « la loi et les prophétes ». Cependant ce
n’est déja plus la le commandement biblique, mais un comman-
dement nouveau, qui recoit son sens véritable en fonction de la révé-
lation du Dieu-Amour, qui est en la Sainte Trinité et qui Se
révele en le Christ. Néanmoins, dans cette partie que ’on peut
appeler, arbitrairement et improprement, la morale évangélique,
la prédication du Christ se rapproche encore de la prédication
prophétique, en la dépassant. Mais elle s’en distingue essentielle-
ment par le fait qu’elle est ’enseignement sur Lui-méme, — le
Fils du Pére, montrant le Pére; — elle est I’enseignement sur la
voie, la vérité et la vie. Tandis que les propheétes n’avaient témoi-
gné que de Celui qui venait, et ils étaient certes treés loin de la
pensée de placer dans leur prédication quelque enseignement sur
eux-mémes. Le plus grand d’entre eux, le prophéte et précurseur
Jean 1, interrogé sur lui-méme, répondit : Je suis « I’ami de
I’Epoux... A Lui de croitre, & moi de diminuer » (7r, III, 29-30).
Ce ne sont ni les paroles ni les discours qui forment la substance et
le contenu primordial du ministére prophétique du Christ, c’est
Lui-méme. Sa vivante figure, dont I’Evangile porte le sceau,
— c’est notre conscience, ol se contemple toute 4me de croyant,
attentive a Ses paroles.

Son aspect théologique.

La prédication prophétique du Christ sur Lui-méme peut étre
considérée a trois points de vue : comme la doctrine théologiquesur
Dieu le Verbe, comme une eschatologie et comme une apocalypse.
La doctrine théologique est contenue principalement dans les dis-
cours du Seigneur, chez Jean, bien que I'on puisse en trouver les
idées essentielles chez les synoptiques. Dans quelle mesure peut-on
distinguer ici la prédication prophétique du Christ du témoignage
direct sur Soi-méme donné par le Logos? Nous aurions pu lui
attribuer ce dernier sens, si le Logos, en le Dieu-Homme, ne s’était
pas trouvé dans Fhumiliation de la kénose par suite de Son union sans
séparation ni confusion avec I’essence humaine. Mais cette union
a justement pour conséquence que la profondeur de la conscience
personnelle du Logos se révele en le Dieu-Homme sous ’action du
Saint-Esprit; ainsi, cette révélation méme est une illumination pro-
phétique. En ce sens, — et certes en ce sens seulement, — la prédi-
cation du Christ sur Lui-méme doit étre rapportée au ministére

1. V. L’ Ami de 'Epoux, Paris, 1927, du méme auteur (en russe). (N. d. T.)
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prophétique. Mais a c6té de cela, son contenu est évidemment
unique en son genre; et unique, des le principe, est la Personne du
Prophéte, qui culmine de trés haut tous les prophétes et leurs pré-
dications. Celle du Dieu-Homme sur Lui-méme, — le Logos, le
Fils du Pére, s’apparente encore au discours prophétique par le
fait qu’elle est adressée aux hommes, & la conscience humaine,
qu’elle est proférée en langage humain. En somme, nous avons ici
Papplication du dogme de Chalcédoine au ministére prophétique,
suivant lequel ’auto-révélation du Logos incarné qui accepta dans
Son abaissement la mesure de 'homme, doit se réaliser sans sépa-
ration et sans confusion; par conséquent — non seulement dans la
nature divine, mais aussi dans la nature humaine.

Son aspect eschatologique.

La prédication du Christ n’a pas seulement un trés haut contenu
religieux, moral et théologique, elle renferme encore une apoca-
lypse et une eschatologie, c’est-a-dire la révélation sur les destinées
de ’humanité du Christ dans Ihistoire, dans les limites de ce siecle
et au-dela. Le Christ révele a Ses disciples, immédiatement, puis a
travers le Saint-Esprit, ce qui est @ venir. Il prophétise aussi bien
« les événements qui doivent arriver bient6t » (dpoc., I, 1), C’est-
a-dire dans ’histoire, — que ceux qui s’accompliront apres «la fin
dusiécle ». Dans ’Evangile, c’est la dénommée «petite Apocalypse»
(Mt., XXIV, XXV), ainsi que, passim, les nombreux textes conte-
nant les sentences prophétiques du Christ. A cela se rattache égale-
ment I’Apocalypse de saint Jean, « révélation de Jésus-Christ, que
Dieu lui a donnée » (4poc., I, 1), et que, en paroles et en visions, Il
dévoile a « Ses serviteurs » par 'intermédiaire de Son disciple bien-
aimé. Une question générale se pose : comment comprendre le
caractére de ces prophéties : faut-il les rapporter au « ministére
prophétique » du Dieu-Homme, ou faut-il y voir directement des
paroles divines, proclamant les décrets et la volonté de Dieu? Les
prophétes annongaient ’avenir par I'Esprit de Dieu, et c’était la
une partie tellement essentielle de leur ministére, que le vocabu-
laire commun identifie souvent les prophétes avec les visionnaires
et les devins. Cette acception est partielle, car il y eut des prophétes,
et non des moindres, qui ne prédirent aucunement le futur, tels
Elie, Elisée; ou qui ne le firent que dans une faible mesure quand
on la compare a ’essentiel de leur ministere, tel Moise, ou encore
le plus grand qui soit né de la femme, le propheéte et précurseur
Jean. Néanmoins, en régle générale, les prophétes ont en fait « pro-
phétisé », c’est-a-dire prédit ’avenir. Le plus grand sujet de la pro-
phétie était évidemment le Messie Advenant, dont la figure, dés
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avant Sa venue, avait été tracée dans les prophéties « messia-
niques », conformément au témoignage du Seigneur Lui-méme
(«et commengant par Moise et (continuant) par tous les prophétes,
Il leur expliqua, dans toute les Ecritures, ce qui Le concernait »
(Le, XXIV, 27). Par ailleurs, les prophétes annoncaient les desti-
nées des peuples et des royaumes, communiquant un schéme apo-
calyptique de I’histoire (Daniel) et des images eschatologiques de
la fin. La question est de savoir comment on peut, en général,
entendre cette connaissance de ’avenir? Tout d’abord, il serait
absolument impropre de considérer I’action prophétique comme
instrumentale et mécanique, comme une médiumnité de pytho-
nisse; car la création individuelle du propheéte intervient dans son
ministére. Il reste & chercher dans I’humanité méme un fondement
4 la possibilité de prophétiser. L’homme peut atteindre a la pres-
cience, par sa raison et par son cceur, a mesure de leur tension,
quant a I’objet vers lequel celle-ci est orientée. Par des fils invi-
sibles et qu’habituellement il ne sent pas, I’homme est reli¢ avec
tout le genre humain; en lui est noué le passé, qui contient aussi le
futur, pour autant que celui-ci est déterminé non seulement par la
liberté, mais aussi par la légalité. On connait divers cas de prévi-
sion de I’avenir, concernant certes des événements limités et parti-
culiers, et a différents degrés de clarté et de précision. Chez les
prophétes, personnalités exceptionnellement élues et douées spiri-
tuellement, cette intuition scrutatrice des lointains embrumés et
cette sensibilisation par rapport aux événements naturels atteint
une condition des plus intenses et inspirées. Cette inspira-
tion humaine, illuminée par le Saint-Esprit, recoit un caractére
d’inspiration divine, c’est-a-dire de vérité. L’investigation et P'inter-
rogation humaines trouvent une réponse non plus dans les profon-
deurs de esprit humain, dans le « subconscient » mais elles la
recoivent d’en-haut, de ’Esprit de Dieu. Cependant, on ne peut
pas ne point voir combien le sceau de leur origine humaine, indivi-
duelle, marque ces prophéties, en fonction de la personne et de
Pobjet : Isaie se distingue des autres prophétes comme « I’évangé-
liste de I’Ancien Testament », Daniel comme apocalyptique, Ezé-
chiel comme témoin oculaire de Dieu, Jérémie comme devin natio-
nal, etc. Et, ce qui est capital, ces figurations de I’avenir, ces visions
eschatologiques, sont loin, en régle générale, d’étre claires pour les
prophetes eux-mémes. Elles restent abstraites et opaques, elles se
traduisent par des images coutumiéres a la littérature de ’époque,
apocalyptiques et eschatologiques; elles sont donc obscures, leurs
significations sont multiples, elles nécessitent une interprétation.
Et ce n’est pas la chose fortuite, mais adéquate : les images de
Pavenir ne doivent pas étre concrétes, et il n’est pas utile 2 ’homme
qu’elles le soient. Seule I’ontologie s’y dessine et non I’histoire tan-
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gible. 11 est indispensable de ne pas oublier cette humanité, par con-
séquent cette relativité des prévisions prophétiques, afin de les
considérer comme il convient 1.

Ce coté humain des prophéties apparait aussi dans le ministére
du Christ. Il serait illégitime d’examiner ces prophéties comme
P’annonce immédiate par la Divinité du Logos, a travers ’essence
humaine, de données divines sur’avenir, enraison dela toute-puis-
sance de Dieu. Une.telle représentation contredirait également le
dogme chalcédonien sur la non-séparation et la non-confusion des
deux essences, étant donné I'unité de I’hypostase; car celles-ci s’y
trouveraient disjointes, et nous aurions la une alternance, ou un
chassé-croisé, semblable 4 celui qui résulte du point de vue patris-
tique sur les miracles : la divinité fait le miracle, ’humanité reste
impuissante. De méme ici : Dieu prophétise, ’homme écoute. Cela
détruit I'unité de la vie théanthropique en le Christ, qui corres- |
pond a celle de I'hypostase, et abolit la kénose de la Divinité qui|
S’humilie volontairement jusqu’a la mesure de ’homme et ne Se
manifeste qu’en réunion avec lui, a raison de sa capacité. De plus,|
Pessence humaine, séparée de la divine (« que ce ne soit pas! »)!
éurait été incapable de recevoir le verbe de la Divinité transcen-
dante. C’est pourquoi, il faut admettre que la connaissance pro-
phétique et la prédiction de I’avenir, chez le Christ, sont semblables, [
encore que pas identiques, a ce qui prend place chez les prophétes.
Elles sont suscitées dans les profondeurs de Son essence, sans péché
et universelle, sous 'action de I’Esprit-Saint; en outre, et bien que
Pomniscience du Logos se fiit manifestée et réalisée dans cette con-
naissance humaine, sa mesure, aux jours du ministére terrestre,
ne correspondait point a ’omniscience et donc elle la limitait effec-
tivement chez le Dieu-Homme. Son discours sur les choses & venir
éw‘iw‘mw’wmpeccabmte de la vérité,
mais ce n’était pas celui de 'omniscience divine, inaccessible a
I’homtne en tant que telle. Dol la limite providentiellement éta-
blie de la connaissance prophétique de Jésus, qui la distingue
expressément de I’omniscience du Logos : ce sont Ses paroles sur
Pignorance du Fils quant au jour dernier (Me, XIII, 32), crux
interpretum, et habituellement commentées dans I’esprit du docé-

1. A cela s’ajoute leur caractére pragmatique, avec lequel est relié tout le coté con-
ventionnel des prophéties. En général, il faut repousser la confabulation, dans sa gros-
siereté, qui montre le prophéte apte a jeter un coup d’ceil dans le futur et racontant
ce qu’il y a vu; car prédire I’avenir, qui n’est pas encore, on ne le peut pas a partir
de ce futur inaccompli, on ne le peut qu’a partir du présent, dans la mesure ou il est
gros de I'avenir. Cet avenir méme n’appartient pas seulement au présent, mais aussi a
la liberté humaine, dont l'action incessante fait que prédictions et prophéties sont
toujours imprécises et troubles, ainsi, en un certain sens, que conditionnelles. Le
domaine propre des prophéties ne se découvre, par conséquent, que quand apparait
ce que Dieu méme veut accomplir dans le monde. C’est pourquoi, parmi les prophéties,
les messianiques ont un sens tout particulier, qui parlent de I'incarnation et de la
rédemption a venir.
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tisme; ce qui entraine la négation effective de la Théanthropie.
Et ce ne fut pas dans ce seul cas, d’importance fondamentale, ce fut
durant toute Sa vie quotidienne que le Christ ne manifesta point
cette omniscience; sinon, elle aurait fait passer Sa vie théanthro-
pique de la réalité a la semblance et aurait aboli ainsi Son huma-
nité. Le Seigneur prophetlsalt dans des circonstances particuliéres
et choisies de tension orante et d’inspiration; mais Il n’appliquait
point Sa puissance divine afin d’échapper au domaine de I’empi-
risme et a ses limites. Il demandait : qui M’a touché? ou l’avez-
vous mis? admettant pour Soi toute la force de la limitation empi-
rique, en dehors de laquelle la nature humaine n’elit pu exister
dans sa réalité concrete. Aussi la mesure de Sa connaissance était-
elle déterminée en I’occurrence par celle de Son essence humaine.
Certes, ceci reste hors de notre portée, comme le mystére de la vie
du Dieu-Homme; cependant I’Evangile indique cette limitation
avec beaucoup d’évidence.

L’humanité, — et son « concret » historique (et & raison — sa
limitation empirique) est manifeste dans les prophéties de Jésus
parce qu’'ll y reflete les conceptions de Son époque, qu’Il parle un
idiome donné, propre a Son temps, qu’ll utilise les images cou-
rantes de la littérature prophétique et apocalyptique. Certaines
nous resteraient inintelligibles si nous ne les reliions pas avec la
tradition littéraire et historique (tels, justement les textes les plus
importants de la petite Apocalypse). Aussi, les discours eschatolo-
giques du Sauveur ne peuvent-ils étre entendus a la lettre, ils ne se
prétent méme pas a Pinterprétation littérale. Nous ne pouvons les
recevoir que dans leur sens général; c’est justement 'inconnue du
probléme qui nous occupe, et qu’il faut également chercher dans
de multiples prophéties. C’est la parole véritable de la Vérité,
coulée cependant dans une forme historique, ~— en images propres
a la pensée judéo-palestinienne du premier siecle de notre ére.
C’est a cette forme que se rapporte tout ce que ces images ren-
ferment de relatif, dans la mesure du moins ol une interprétation
est nécessaire. Nous devons certes postuler aussi que le symbolisme
des discours prophétiques du Christ recéle un sens insondable et
absolu, qui apparaitra dans la plénitude des temps, et qu’il porte
en lui l’adequatlon des images & son contenu. Mais dans son immé-
diateté concrete, ce symbolisme est adresse a des contemporains, il
porte le sceau de I’histoire.

Les euvres comme ministére prophétique.

La prédication épuise-t-elle le ministére prophétique du Christ?
Ne comprend-il pas les euvres, aussi, propres a l'inspiration pro-
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phétique, c’est-a-dire les miracles ou les signes? On fait générale-

ment correspondre, en théologie, les miracles au « ministére royal »

du Christ, et on les considére comme la manifestation du pouvoir

divin sur I'univers, on ne les examine, — avec partialité — que par

rapport a la toute-puissance divine. Cependant, si nous les enten-

dons relativement & la Théanthropie, nous devons dés I’abord rejeter
Pinterprétation suivant laquelle ils procéderaient de la toute-puis-

sance; car la descente des cieux, I’humiliation de la Divinité et la

prise de la condition d’esclave, — I’Inhumanation en général, —

sont parfaitement incompatibles avec une manifestation de cette
toute-puissance aux jours du ministére terrestre du Christ. En effet,

ce serait supposer quelque contrainte divine imposée au monde,

ou un nouvel acte créateur 1. Les miracles sont accomplis par le
Dieu-Homme dans Punité indivisible et inconfondable de Ses

essences divine et humaine, par la puissance de la foi, de la priére,

et par la visitation du Saint-Esprit, comme le Christ en témoigne
"L—ﬁ%méme (« C’est par I'Esprit de Dieu que Je chasse les démons » *
Mz., X1, 28). Et I'essence divine ne se manifeste qu’en harmonie

avec ’humaine et suivant la mesure de I’humanité. Les prophétes

avaient accompli des miracles, & commencer par Moise et Elie,

encore que la thaumaturgie n’ait point fait indispensablement par-

tie de leur ministére (Jean le Précurseur, le plus grand des pro-

phétes, comme nous I'apprend I’Evangile, n’opérait point de
miracles). Le caractére et le contenu des miracles prophétiques

sont les mémes dans I’ensemble que ceux des miracles du Christ,

mais 4 un degré inférieur. Les propheétes avaient évidemment '
accomplis ces ceuvres par la force de la priére et par I’Esprit de
Dieu, reposant sur eux. Telle avait été leur prédication, qui ne se
faisait point par la parole, mais par ’ceuvre; tel était le témoi-
gnage de la présence en eux de la force divine (c’est ainsi qu’il est
dit de Moise qu’il avait été « puissant en paroles et en ceuvres »,
Act., VII, 22; et cette méme expression est appliquée au Christ :
L¢, XXIV, 19). Il n’y a évidemment pas de raison ni de possibilité
pour comprendre autrement ces miracles des prophetes. Il n’y en a
pas non plus pour rapporter les ceuvres du Christ & Son ministére
«royal », entendu au sens (également erroné, — voir ci-dessous) de
la toute-puissance de Dieu, au lieu de les faire procéder de Son |
ministére prophétique. Aux jours du sacerdoce terrestre, ce n’est
pas le pouvoir « royal » sur le monde qui se manifeste dans les |
miracles du Christ, — pouvoir dont Il S’était dépouillé en descen-_|

4 dans dans le monde, et qu’Il ne regoit qu aprés Sa résurrection et |
3 i Sa glorification (« tout pouvoir M’a été donné dans le ciel et sur la |

1. J’ai déja développé, dans les Miracles évangéliques (Paris, 1932), certaines idées
qui interviennent ici; ce qui m’autorise 4 n’y plus revenir.

i‘.
4
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terre »); — c’est la puissance prophétique. Elle est certes incom-
mensurable & celle des propheétes, en raison de la Personnalité
divine du Thaumaturge et de Sa puissance miraculeuse. Néan-
moins, les miracles du Christ ne sont point les opérations de Dieu
sur le monde, ils sont le fait de ’action du Dieu-Homme dans le

monde par la puissance de Dieu. C’est pourquoi, typologiquement,
ils concernent le ministere prophétique. S’I1 dit de Lui-méme

« C’est par PEsprit de Dieu («le doigt de Dieu » chez Luc, XI, 20)
que Je chasse les démons » (7., XII, 28), nous lisons chez les pro-
pheétes : « je suis rempli de la force de I’Esprit du Seigneur » (Mic.,
II1, 8); et : « Mon Esprit demeure au milieu de vous » (4gg., II,
5; Ezéch., XXXVI, 27; XXXVII, 13; XXXII, 29; Foél, 11, 28-
29, etc.). Dieu S’est abaissé en le Dieu-Homme jusqu’au ministere
prophétique. Et en réponse a cette humiliation et & cet épuisement
de Soi, la puissance de Dieu descendait sur Lui et elle effluait de
Lui 1.

1. « La puissance du Seigneur se manifestait par des guérisons » (Le, V, 17). « Et
toute la foule cherchait a Le toucher, parce qu’une vertu sortait de Lui et les gué-
rissait tous » (VI, 19). « Alors Il se mit a faire des reproches aux villes ou Il avait opéré
le plus grand nombre de ses miracles... si les miracles qui ont été faits au milieu de
vous ayaient été faits dans Tyr et Sidon, il y a longtemps qu’elles auraient fait péni-~
tence avee le sac et la cendre » (Mt., XI, 20-22; Le, X, 13).
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L’identification du Nouvel Adam avec I’ Ancien.

Ainsi, la rédemption tient a ’auto-identification du Nouvel Adam
sans péché avec le Vieil Adam de péché, et au fait qu’ll a vécu la
vie de ce dernier dans sa peccabilité. Cette identification réalise
P’unité véritable des deux centres de la nature humaine; et par un
exploit libre, le Christ reprit méme dans Son humanité sans tache
Phumanité de péché, concentrée en Adam. En vertu de cette assi~
milation, ou de cette identification, Il Se présenta devant Dieu,
comme celui qui portait sur Lui le péché de I’ancien Adam tout
entier, comme un homme de péché et méme comme le porteur du
péché universel. Ce péché, — qu’ll prit réellement, et non pas
idéalement, bien qu’Il le véciit d’une fagon non peccamineuse, —
L’accabla, et ce fut Lui-méme qui répondit devant Dieu du péché
de I’homme. Lui, le Fils bien-aimé, en qui le Pére avait Ses com-
plaisances, était chargé de toute la colére divine contre le péché,
qull portait. « Il a plu au Seigneur de Le briser et Il Le remit a la
souffrance » (Is., LIII, 10). « Porter le péché », ce n’est pas seule-
ment se attribuer idéalement, en lui restant étranger, c’est éprou-
ver réellement son poids, c’est le souffrir jusqu’au bout, le vivre.
Dieu n’est point trompé, et Il ignore la simulation. C’est pourquoi
la rédemption non plus, devant le tribunal de la Vérité de Dieu, ne
peut pas étre une apparence. Le péché est une réalité, au méme
titre que le monde et que ’homme, pour autant qu’il est leur état.
Le péché, il est vrai, n’a point été créé par Dieu, il est le fruit de la
liberté de créature; cependant, chaque fois qu’elle se détermine,
celle-ci n’est pas moins réelle de toute la réalité de ce monde et de
P’homme. Aussi le péché qui charge ce dernier est-il réel, lui aussi,
avec cette seule différence que le monde et ’homme, créés par
Dieu, ne peuvent étre anéantis, alors que le péché, production de
la liberté de créature, est abolissable et doit étre aboli, vécu jus-
quwau bout et vaincu; c’est en cela que consiste la Rédemption.
Descendu du ciel, envoyé dans le monde par le Pére, sous le far-
deau du péché du monde, le Fils de Dieu S’éloigne Lui-méme du
Pére, qui Le requiert inexorablement de boire le calice de Sa
colére contre le péché; et enfin qui L’abandonne sous ce poids
écrasant. Ceci affirme ’authenticité de ’auto-identification du Nou-
vel Adam avec I’Ancien, qui n’est devenue objectivement possible-
que par la vertu de Pincarnation. « Le Verbe s’est fait chair » :
mais cette chair est déja celle de péché, et bien que libre du péché
personnel, par suite de son absolue pureté, elle demeure pourtant
dans son péché. Et a travers Son humanité, cette chair de péché
devient la Sienne propre. Le Juste, prenant le péché du monde, Se-
place, aux yeux de Dieu, au niveau des pécheurs. Il S’éloigne de la-
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ce corps, quoique spirituel, peut-il demeurer en la Sainte Trinité,
« & la droite du Pére », si Dieu est Esprit et qu’aucune définition
spatiale ne peut Lui étre appliquée ? Nous nous heurtons ici 4 une
antinomie : d’un cbté, il ne saurait y avoir de désincarnation; mais
de lautre, il ne saurait y avoir de place pour le corps de chair,
méme glorifiée, dans le royaume du pur Esprit absolu qu’est la
Divinité. Le corps ne peut étre que spatial, et aucune spatialité
n’est compatible avec ’étre spirituel. Si nous essayons d’éviter
cette aporie, en nous référant a la spiritualité du corps glorifié, il
faut garder en mémoire que cette spiritualité du corps ne signifie
pourtant pas I’abrogation, ou ’annulation .compléte, de la corpo-
réité, ni, conséquemment, de la spatialité; mais seulement un
aspect spécial de I’&tre qui est celui du corps du Seigneur ressuscité.
Nous arrivons & une contradictio in adiecto, 2 une définition contra-
dictoire : un corps spirituel, au sens de corps incorporel, ou simple-
ment — sans corps. Fichapper ainsi & ’antinomie 4 1’aide de la con-
tradiction logique est, certes, la'méthode la moins bonne pour la
dirimer 1. Y a-t-il quelque issue?

Le corps de I’ Ascension.

Lors de I’Ascension, le Seigneur S’éloigna véritablement du
monde, mais en méme temps Il conserva toute Sa liaison avec lui.
En vertu justement de cetie liaison I’Ascension n’est point une
désincarnation. Au contraire, elle n’est qu’un éloignement zempo-

1. La Réforme, en fonction des disputes eucharistiques, suscitées autour de la
théorie luthérienne de la dénommée ubiquitas du Corps,souleva la question du sens
de la séance deatera Patris, ainsi que de la spatialité et, en général, de la corporéité
du corps du Christ ascendu. Luther expliquait la prasentia realis dans les éléments
eucharistiques par le fait que le corps divinisé et glorifié du Christ recoit la propriété
divine d’ubiquité. Il est présent dans le monde entier dynamiquement. Dextera
Pairis n’est pas un «lieu particulier », mais c’est « la puissance universelle de Dieu.
qui peut simultanément n'étre nulle part et se trouver en tout lieu ». « Nichts: ist so
klein, Gott ist noch kleiner, nichts ist so gross, Gott ist noch grosser. Le Christ ascendu
est présent dans toute créature (la pierre, 'eau, le feu, ete.) et en dehors d’elle. » Cette
omni-présence s’explique par le fait que « le corps du Christ est né de I'esprit et qu’il
est saint, aussi doit-il &tre non pas chair, mais esprit». Dans ces théses de Luther,
il y a, ensemble, une annulation de ce corps, qui se transforme en esprit (ce qui est
une absurdité ontologique), et une matérialisation extréme de ce corps, qui s’explique
par sa présence, encore qu'énergétique, dans tous les lieux du monde. Ce qui est propre
a Desprit, ce n’est pas l'omni-spatialité, mais la non ou la surspatialité. De plus, cette
théorie abroge en fait I’Ascension méme, comme éloignement du monde. Calvin et
Zwingli objectaient contre I'ubiquité eucharistique de Luther; ils s’en tenaient & I'opi-
nion médiévale sur le caractére local de la dextera Pairis : « la séance a la droite » est
un liew spécial, d’ailleurs extra-mondial, et cette sienne qualité de lieu exclut la pra-
seniia realis. Cette hypothese, dans sa grossiéreté primitive, se passe de commentaire.
Dans la doctrine eucharistique de Calvin, elle prend méme I'allure d’une désincarna-
tion. Le Christ est présent spirituellement dans la communion, mais non pas corpo-
rellement : fotus, sed non totum, non par le corps, mais par virtus et poteniia.

Le Saint-Esprit communique non corpus ipsum, mais communicatio corporis. Ces
disputes sur ['ubiquité sont restées vaines pour la théologie.
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raire du Seigneur, apres lequel Il reviendra « de la méme fagon que
vous L’avez vu remonter au ciel » (4ct. I, 11), C’est-a-dire qu’Il
reprendra ’aspect corporel de 'homme, certes tout en restant 4 la
droite du Pére 1. Mais en méme temps, I’Ascension, éloignement
du monde, est une nouvelle transformation dans la corporéité du
Christ, par rapport a la Résurrection. Elle équivaut a ’abandon
du corps terrestre, de la chair, qui n’a point place dans le Divin
Royaume de Esprit, Ge n’est surtout pas la séparation d’avec le
corps, comme celle qui se produisit dans la mort, 4 jamais vaincue
par le Seigneur. Cependant, ce n’est pas non plus quelque nouvel
état du corps glorifié, en vertu duquel ce dernier efit pu entrer au
sein de la Trinité; car nulle spiritualisation du corps ne peut en
faire un esprit; et admettre une telle substitution, comme le faisait
Luther — selon qui le corps ascendu devient tout uniment esprit, —
ce serait choir, en tout cas, dans un quiproquo ontologique. Le
corps terrestre et glorifié du Seigneur appartient au monde, bien
qu’il demeure dans un état tel qu’il est inaccessible 4 ’homme. Si,
aprés la Résurrection, le corps du Christ se trouve dans un état
supra-terrestre, tout en conservant la possibilité d’apparaitre aux
disciples, — apres ’Ascension, il demeure dans un état supra-mon-
dial, encore que non pas extra-mondial. L’état supra-terrestre
n’est pas encore le ciel, il concerne le monde, il en est Pextrémité
et la cime. Ici s’affermit, pour ainsi dire, ’échelle entre la terre
et le ciel, qui fut parcourue du haut en bas et de bas enhaut et
qui unit 2 jamais le ciel 4 la terre. Cette corporéité supra-mondiale
et, ensemble, qui demeure dans le monde, appartient immuable-
ment au Seigneur; et Il la manifestera lors de Son retour sur la
terre. Elle se trouve dans le monde, étant ¢n liaison avec Son Esprit
divin, comme un corps obéissant et enti¢rement limpide & Son
Esprit. Considérant I’Ascension, notre pensée se heurte a une anti-
nomie : il faut admettre simultanément que le corps de 1’Ascension
appartient au monde, et donc qu’il y est présent, — et qu’il appar-
ient a ’Elevé, au Christ assis 4 la droite de Dieu. Cette méme anti-
nomie, en substance, est cryptiquement indiquée par le récit évan-
gélique; nous en avons déja parlé : d’une part, il s’achéve par
I’Ascension (chez Marc et Luc), de ’autre (chez Matthieu et, dans
une certaine mesure, chez Jean) — par la promesse de la constante
présence du Christ parmi nous sur la terre (promesse qui concerne
évidemment aussi la présence eucharistique, presentia realis). S’éle-
vant avec Son corps au ciel surmondial, jusqu’aux confins du
monde, le Seigneur éléve au dela de ces confins, au « ciel » prémon-

1. Un sens analogue a la transsubstantiation des Saints Sacrements, c’est-a-dire
I’inclusion des éléments eucharistiques du pain et du vin dans le corps et le sang du
Christ pour la communion : elle est possible en vertu de cette liaison du Christ avec
le monde, qui est la conséquence de I'Incarnation (cf. le Dogme Eucharistique, op. cil.).
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dial, son image idéale, ou le corps véritablement spirituel, signifiant
toute la force de 'incarnation, consommée et ineffagable. Ce corps
« spirituel » élevé n’est déja plus un corps au sens de I'incarnation
terrestre, il est la forme ou I’image idéales du corps, son énergie,
dont ce dernier fut constitué lors de I'incarnation et qui vit et agit
dans le monde & travers ce corps de 'incarnation. L’ascension, pas-
sage de la frontiére méme du monde, réunit en elle et le monde et le
ciel, puisqu’elle participe des deux ensemble. Ce « corps » céleste
spirituel est véritablement esprit, comme 1’a justement senti Luther
(encore qu’il n’eiit point développé sa pensée avec conséquence et
exactitude). Il est la force méme de I’Incarnation, I’union avec le
monde créé, comme une « qualitatification » de ’Esprit divin du
Logos.

En quoi consiste donc cette qualitatification? Seuls les principes
initiaux de la sophiologie nous permettent d’élucider cette question.
Dieu a la Sophie divine, en tant que le monde divin, incréé, le
Tout divin en I’unité, la Toute-Unité; et la Sainte Trinité est immé-
diatement tournée vers elle par la Deuxiéme hypostase, le Verbe,
par qui toutes choses ont été faites. Cette toute-unité, en un certain
sens, peut également étre appelée le Corps Spirituel de la Divinité,
en tant que Sa Gloire. Dans son fondement et a la limite, dans son
entéléchie, le monde de créature, ou Sophie de créature, est cette
méme Sophie posée cependant par un acte de création dans ’étre
du monde, extra-divin, séitaire. En le Christ, en Sa Théanthropie,
Pentiére sophianisation de la créature est réalisée, aussi bien, en ce
sens, que I’identification de la Sophie incréée avec celle de créature,
C’est pourquoi, le Christ élevé a la Sophie comme Son Corps Spi-
rituel, ou Sa Gloire, doublement : non seulement comme Logos
dans 1’étre éternel, pré-créé et extra-créé, mais en méme temps
comme Dieu-Homme par rapport a la création; de plus, en Lui,
Pimage céleste de la Sophie s’identifie avec celle de créature par
Iincarnation. De la sorte, le « corps spirituel » dans lequel le Christ
demeure & la droite du Pére n’est rien autre que cette relation
d’identification entre la Sophie prémondiale et celle de créature.
Ainsi, le corps spirituel est ’'Image créée de I’éternelle Image Pre-
miére, dans leur identité; et cette image spirituelle peut étre réalisée
dans la chair du monde, sa réalité spirituelle peut devenir une
réalité méme pour le monde. C’est en vertu de cette spiritualité du
corps élevé du Christ, en vertu de son parfait énergétisme, que sa
présence mystique dans le monde devient possible. I1 est I'Eglise, et
il est le Corps Eucharistique du Seigneur. Jésus est spirituellement
présent sur la terre dans son Eglise, et c’est 1a Sa véritable « ubi-
quité ». Et Il revient sur la terre dans la Divine Eucharistie, I1 Se
revét de Son Corps glorifié et Il y inclut mystérieusement les élé-
ments eucharistiques, les Saints Sacrements, pour la communion
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spirituelle et corporelle. Tel est le sens de I’Ascension. Ce n’est pas
la chair du Christ, appartenant a ce monde, qui est introduite au
sein de la Sainte Trinité, mais c’est toute I’énergie de I’Incarnation,
son image spirituelle, le corps en vérité spirituel. On peut dire que
c’est le Corps du corps, en tant que I’image idéale de la Sophie Divine
unie a celle de créature, en tant que leur relation et leur identité.

La relation avec le monde dans I’ Ascension.

L’Ascension ne termine ni n’épuise I’ccuvre de ’Incarnation 1.
Le Dieu-Homme, élevé et assis a la droite de Dieu dans la gloire
revient dans le monde, et la Jérusalem Céleste, la Cité de Dieu, des-
cend du ciel sur la terre. Le Seigneur posséde le créé non seulement
d’en-haut, comme Dieu, Créateur et Providence, mais aussi de
Pintérieur, comme Dieu-Homme, par la puissance de Son insépa-
ration avec la terre. Cette liaison intérieure est Sa vie dans 1’ Eglise
et le « ministére royal », continué dans le monde (cf. infra). C’est
pourquoi I’Ascension, a savoir que le Christ S’éloigne du monde,
n’est poini définitive; et aprés Son retour dans le monde, « nous
serons pour toujours avec le Seigneur » (I Thess., IV, 17). Cela
n’abroge certes pas la puissance de I’Ascension, comme « séance a
la droite du Pére », glorification du Dieu-Homme et, en Lui, de
Son Humanité. Sa présence dans les cieux devient parfaitement
compatible avec Sa présence dans le monde humain, désormais
pour toujours : « Voici le tabernacle de Dieu avec les hommes : Il
habitera avec eux... et Dieu Lui-méme sera avec eux » (4poc., XX1I,
3), «le trone de Dieu et de ’Agneau sera dans la ville... et ils ver-
ront Sa face » (XXII, 3-4). Mais I’Ascension n’est pas ’éloigne-
ment définitif du Christ par rapport au monde, méme pendant le

1. Pour bien comprendre I’Ascension du Christ, il convient de considérer sainement
I’Assomption de la Mére de Dieu. Certes, elles différent. L’ Assomption ne signifie nul-
lement I’éloignement de la Mére de Dieu hors du monde dans la sphére de I’étre divin,
elle n’est que la présence dans le corps ressuscité et glorifié, transcendant a notre con-
naissance, tout de méme que lui avait été inaccessible, en dehors des apparitions, le
corps du Seigneur ressuscité, quoiqu’Il fit demeuré dans le monde. Le corps ressuscité
et élevé de la Mére signifie la glorification compléte de I'étre créé, dés avant la trans-
figuration du monde, en préfiguration. La vie de Marie est tournée vers Dieu et elle
est unie par la grdce a I'étre de Dieu, étant dans un état de divinisation entiére. Cepen-
dant, elle n’est pas introduite au sein de la Sainte Trinité. La Sainte Vierge est « glo-
rifiée » par le Pére, & travers le Fils, par le Saint-Esprit qui repose sur elle; mais cepen-
dant, elle appartient toujours au monde créé, quoiqu’elle en soit la cime directement
illuminée par le Soleil divin. C’est pourquoi I’on ne peut dire de I'ascension de la Vierge
.que celle-ci ait laissé son corps terrestre et qu’elle réside en un « corps spirituel »,
comme dans son image idéale. Au contraire, la Mére de Dieu conserve sa chair, encore
que dans I’état glorifié qui nous est inattingible. Dans la mesure ou elle nous devient
providentiellement accessible, nous pouvons parler de la descente de la Trés Sainte
Vierge sur la terre et de ses apparitions. Nous pouvons établir ici une certaine analogie
avec la condition du Christ ressuscité, qui rendait Sa corporéité glorifiée accessible a
Phomme dans Ses apparitions.
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temps de Sa remontée aux cieux. Au contraire, Il reste uni au
monde, non seulement par ’eucharistie, par la manducation mys-
tique de Son Corps et de Son Sang dans la communion, mais aussi
par la puissance christique qui agit dans le monde. C’est Sa pré-
sence dans le monde, bien que non sacramentelle, mais mystique,
invisible et spirituelle, c’est Sa participation 2 la vie de ’homme,
suivant Sa promesse de demeurer parmi nous maintenant et tou=
jours et dans les siécles des si¢cles. Ce n’est pas Pomniprésence
luthérienne, panthéistique, c’est, si 'on peut ainsi dire, le pan-
christisme authentique, dynamique; c’est-a-dire la vie du Christ
dans les hommes et la vie des hommes en le Christ, étant donné une
intimité telle qu’elle dépasse par son étroitesse toute proximité
connue. Non seulement le Christ agit par la grace dans I’ Eglise, par
la puissance du Saint-Esprit qui nous Le révele, mais Il participe
a toute la vie humaine (conformément au discours sur le Jugement
Dernier) par la vertu de Son incarnation, de Son humanité divines;
c’est-a-dire qu’ll y participe déja effectivement, et, en ce sens,
naturellement, car Sa nature humaine contient ’humanité entiére.
Pour cette inconnaissable présence dans le monde, le Christ élevé
a la voie de inhumanation, qu’Il a Lui-méme pratiquée. 11 dit
de Son Ascension : « Je ne vous laisserai pas orphelins, Je viendrai
a vous. Encore un peu, et le monde ne Me verra plus; mais vous,
vous Me verrez, car Je vis, et vous vivrez aussi » (fn, XIV, 18-19).

L Ascension : manifestation du rapport entre Dieu et I’ homme.

L’Ascension nous présente la révélation extréme du rapport
entre Dieu et ’'Homme, dont le principe fut posé lors de la création
du monde et, en ce dernier, de ’homme & I'image de Dieu. Nous
sommes remplis « d’étonnement » philosophique et religieux quand
nous nous demandons comment Dieu a pu sortir de Son éternité dans
Pétre relatif et créé du monde et de I’homme et Se révéler dans la
relativité. Ici, nous restons stupéfaits devant le fait que cet étre
créé, temporel, a pu s’inclure dans I’étre absolu de Dieu, que le ciel
a pu s’ouvrir pour recevoir en lui ’essence humaine, relative et
créée, et par la, s’identifier avec elle. Inconcevable métaphysique-
ment, le dépassement de la différence substantielle entre P’étre
divin et I’étre de créature se réalise par la puissance de ’amour
divin qui s’humilie jusqu’a effluer hors de lui-méme dans la créa-
tion et a la faire entrer en lui : I’Absolu devient Dieu, qui S’est uni
avec le créé, en la personne de ’homme, a travers le Dieu-Homme,
Dieu est le Fils de Dieu — le Fils de PHomme. La Déité S’est
comme élargie en Elle-méme, introduisant dans Son sein le créé,
suscité a I’étre par ’amour divin. En Dieu, Sa Divinité est devenue
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Déi-Humanité; en le Fils de P’Homme, elle communie avec ’étre
créé. Le dualisme de Dieu et de la création est surmonté et le mono-
dualisme de la Théanthropie est établi. En le Dieu-Homme céleste,
dans la lumiére de Sa Divinité, Ses essences créée et incréée, divine
et humaine, ne se distinguent plus. Il est le Fils unique de Dieu,
« ’alpha et Poméga, le commencement et la fin, — le Seigneur,
qui est, et qui était et qui vient, le Tout-Puissant » (dpec., I, 8,
17, 18).

I’Ascension et la séance du Dieu-Homme 24 la droite du Pére
posent avec une acuité extréme le probleéme général dont nous nous
sommes déja occupés (quand nous avons traité de la création du
monde) : Dieu, absolu, immuable, éternel, change-t-Il1 dans Son
étre du fait qu’Il devient Créateur et qu’ll pose le monde « & coté »
de Lui, qu’Il le rend relatif & Lui-méme? Et ici : par ’Ascension et
la séance 4 la droite du Pére, par I’apparition de I’essence humaine
de créature au sein de la Sainte Trinité, la Trinité Eile-méme n’est-
Elle pas modifiée? La pensée bute ici contre une évidente antino-
mie : et oui, et non. Non, car I’&étre de Dieu est absolu et éternel, et
pour Lui et en Lui il n’existe point de temps ni de changement.
Oui, car il est impossible de nier certaine réalité absolue du monde
créé par Dieu et donc — la vérité de ’humanité du Christ. Par
I’Ascension au ciel du ecorps du Christ en Sa Théanthropie, dans
Péternité, eternitas, apparait une autre éternité, ayant un principe
créé, eviternitas; c’est justement I'’humanité du Christ : déja insépa-
rable de la Divinité méme, elle demeure dans I’éternité de Dieu
en le Dieu-Homme, 2 la droite du Pére. Prémondial, Dieu S’est
uni avec le monde, Il est devenu Dieu et le monde, et cet ET estla
réunion des deux natures en 'unique hypostase de Dieu, divine et
humaine, sans séparation et sans confusion, en une vie unique. Le
dogme de Chalcédoine conserve sa vertu dans les cieux mémes. Les
deux natures participent a la séance a la droite du Pére, car Dieu et
I'Homme y sont assis en I'unique Dieu-Homme, Fils de Dieu et
Fils de ’'Homme en le Fils unique, Dieu et créature en ’hypostase
unique du Logos. Dieu n’est point sans le monde, et le monde n’est
point en dehors de Dieu : le monde est en Dieu. Et ensemble, la
Sainte Trinité prémondiale, éternelle, demeure dans I'immuable
toute-béatitude de Son étre. Cette contradiction apparente n’est
pas dirimée par I’opposition de ’immuabilité abstraite a la modi-
fication illusoire, mais par la relation antinomique générale entre
Dieu en Soi, ou ’Absolu, et Dieu — Créateur du monde, avec
lequel I1 a reli¢ Son propre étre. De plus, I’ Ascension et la séance
4 la droite du Pére ne font que révéler cette corrélation générale
entre Dieu et le monde. L’immuabilité ne convient qu’a I’Absolu,
pour lequel il n’existe point de relation avec le créé, ni en général
de relation quelconque. Or, dans la relation de Dieu avec le monde,




336 DU VERBE INCARNE

intervient une corrélation compléte et I'image méme du devenir,
propre au monde, est partagée par Dieu dans la « condescendance »
divine : la création du monde, la providence, I’incarnation divines,
I’ascension, la mission du Saint-Esprit, etc... — ce sont les actes du
devenir réciproque de Dieu pour le monde et du monde pour Dieu.
Cette antinomie théologique fondamentale ne peut étre expliquée
plus outre, elle doit étre axiomatiquement admise 1. Dans la rela-
tion de Dieu avec le monde, nous ne pouvons concevoir une muta-
bilité de Dieu telle, que pour Dieu méme, a travers le devenir du
monde, quelque chose de nouveau, c’est-a-dire un véritable chan-
gement, plit survenir; la sophianité de la création le garantit.
L’éternité de Dieu contient les images de tout I’&tre créé dans sa
plénitude, c’est la Sophie Divine. En particulier, la Théanthropie
suréternelle du Fils comprend déja toute la plénitude de I’étre
théanthropique dans ses voies depuis ’Incarnation jusqu’a I’Ascen-
sion et a la nouvelle venue dans le monde. Le Dieu-Homme suré-
ternel possede dans Son étre éternel tous les aspects de Son Huma-
nité, surtemporellement et essentiellement, bien qu’ils ne se mani-
festent que dans le temps & I’humanité créée. En ce sens, on peut
dire que le lieu pour la séance a la droite du Pére est suréternelle-
ment préparé et possédé par le Fils, et c’est pour cette seule raison
que ’Ascension s’accomplit aussi dans le temps, par ’Incarnation :
il y a 14 une identité ontologique entre le surtemporel et le tempo-
rel. Ce qui est nouveau dans le temps, — et tout est nouveau dans
le temps, — existe, immuable, dés I’éternité. C’est pourquoi, ni
P’Ascension ni la Séance a la droite du Pére n’introduisent aucun
changement dans I’Eternité divine, et ensemble, elles sont des
accomplissements, réalisés par le processus théanthropique de la
relation de Dieu avec le monde.

Le sens de I’Ascension n’est pas épuisé par la glorification du
Seigneur; outre ce fait consommé, il existe encore une ascension
qui va s’accomplissant : C’est la glorification de I’humanité de créa-
ture, terrestre, qui n’a pas encore atteint la gloire et pourtant, qui
est naturellement identique & celle du Christ. En ce sens, 1’Ascen-
sion continue, elle est le commencement et la fin, le fondement et le
but : Dieu « nous a ressuscités avec Lui et nous a fait asseoir ensemble
dans les cieux en Fésus-Christ » (Eph., 11, 6). Par le Christ « nous avons
acces aupres du Pére en un seul et méme Esprit » (II, 18). A cela
correspond la révélation de la vertu de ’Ascension, que nous trou-
vons dans I’entretien dernier, selon I’Evangile de Jean : « Il y a de
nombreuses demeures dans la maison de Mon Pére; si cela n’était
pas, Je vous aurais dit : « Je vais vous préparer une place. » Et
lorsque Je M’en serai allé et que Je vous aurai préparé une place,

1. Que le lecteur veuille bien se référer au début du présent ouvrage.
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Je reviendrai et Je vous prendrai avec Moi, afin que vous soyez 1a
ou Je serai» (XIV, 2-3). Ceci a déja trait a cette glorification der-
niére, ol « Dieu sera tout en tous ». Elle se trouve au dela de ce que
nous pouvons voir de ce « royaume de la grice» oli nous sommes, et
elle est séparée de nous par la résurrection générale, la fin de ce
monde et tout ce qu’il y a au dela. Cependant, il convient de se
rappeler que I’ascension de I’humanité s’est déja pré-accomplie en la
personne de la Trés Sainte Mére de Dieu; comme le croit I’Eglise,
ressuscitée par Son Fils, Elle est déja entrée dans la « demeure » qui
lui fut préparée.

Les dix jours dans les cieux. L’ Ascension et la Pentecdte.

La Parole de Dieu nous révele que le ministére du Christ et, par
conséquent, Sa kénose, se prolongent encore quelque temps dans
les cieux. Nous sommes contraints & parler ici de temps, méme par
rapport aux cieux. Le ministére sacerdotal du Christ ne se termine
que par P’achévement définitif de notre salut au moyen de la mis-
sion du Saint-Esprit, lors de la Pentec6te. D’aprés la supputation
terrestre, il se passe encore dix jours, parfaitement inconnaissables
et mystérieux en ce qui concerne le Fils méme, mais que nous con-
naissons par leur conséquence : la mission du Saint-Esprit : « Je
prierai le Pére, et Il vous donnera un autre Consolateur pour qu’Il
soit avec vous toujours » (fn, XIV, 16), «...que Mon Pére enverra
en Mon nom » (26). Et plus loin :.« Lorsque viendra le Paraclet
que Fe vous enverrai d’auprés du Pére,I’Esprit de vérité qui procéde du
Pére, Il rendra témoignage de Moi » (XV, 26). « Je vous dis la
vérité : il vaut mieux pour vous que Je parte; car, si Je ne pars pas,
le Paraclet ne viendra pas vers vous; et si Je M’en vais, Fe L’enver-
rai vers vous » (XVI, 7.) « Ayant été élevé par la droite de Dieu,
ayani regu du Pére la promesse du Saint-Esprit, Il a répandu... »
(det., 11, 33). Une évidente relation de causalité est établie ici
entre I’Ascension et la Pentecéte; de plus, cette relation est définie
des deux c6tés : « Je prierai le Pére » et « Penverrai du Pére 1 ». La
relation du Fils au Pére reste encore kénotique : offrant le sacrifice
de Son humanité, le Grand-Prétre fait une démarche aupres du
Pére pour la consommation de Son ceuvre sur la terre par ’opération
du Saint-Esprit, que le Pére envoie a travers le Fils. En consé-
quence, il y a un c6té de Pceuvre salvatrice de 'incarnation du Fils
qui correspond bien & P’action de la Troisiéme hypostase : néan-
moins, la mission de I’Esprit est réalisée par le Pére avec la partici-

1. Nous n’examinerons point ici le probléme général de la procession du Saint-
Esprit, que nous réservons pour notre partie pneumatologique (Le Consolateur, vol. IT
de la présente triologie).
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pation directe de la Deuxiéme hypostase (« a travers »). L’Esprit-
Saint ne peut étre envoyé ni ne peut descendre dans le monde sans,
ni en dehors, du Fils; en tant que Dieu-Homme, par Son ministére
sacerdotal rédempteur, I1 Lui pratique la voie dans le monde, Il
Lui prépare « une place » pour qu’ll y descende. C’est ’Eglise,
I’Humanité du Christ, Son Corps. Le Saint-Esprit enseigne a celle-

-ci et lui « rappelle » la vérité du Christ (« Il prendra du Mien et

vous I’annoncera », 7n, XVI, 14). Ainsi, la mission du Saint Esprit
est I’ceuvre derniére et conclusive du ministére christique, pour
laquelle le Christ prie le Pére dans Son intercession sacerdotale
pour le monde. C’est sur cette promesse de Esprit-Saint que
s’achéve, selon Act., I, 4-8, la présence terrestre du Christ sur la
terre. « Et les ayant rassemblés, Il leur enjoignit de ne pas s’éloigner
de Jérusalem, mais d’attendre ce que le Pére avait promis », « ce que
vous avez appris de Moi » (4). (Cf. Le, XXIV, 49 : «et voici, jen-
verrai sur vous ce que Mon Pére a promis; mais vous, restez dans la ville
jusqu’a ce que vous soyez revétus de la puissance d’en-haut »!.
« Dans peu de jours vous serez baptisés en, v, Esprit-Saint » (5),
«vous recevrez la puissance du Saint-Esprit descendu sur vous» (8).
Le Saint-Esprit, reposant toujours sur le Christ, Le couvre de Son
ombre apreés la Résurrection sur la voie de I’Ascension, comme cela
est indiqué d’une facon trés expressive par Act., I, 2 : Jésus annon-
cait Ses volontés en ’Esprit (comparez également le récit de Jean,
XX, 22 : «Ilsouffla sur eux et leur dit : « Recevez le Saint-Esprit »).
Ce n’est point ici la Pentecéte, qui est la mission du Saint-Esprit
par le Pere, mais c’est le témoignage de la présence du Saint-Esprit
sur le Fils dans Sa Résurrection, et de la glorification en train de
s’accomplir, préalable 4 la Pentecéte. Le Saint-Esprit, reposant sur
le Christ, Se répand sur Son humanité terrestre en la personne des
apotres; c’est 1a que s’achéve ’ccuvre du Christ sur la terre. Dés
lors, c’est le Saint-Esprit qui révele le Christ et qui agit en la puis-
sance du Christ, tandis que le Christ demeure dans Sa gloire divine.
Et il ne saurait y avoir de confirmation plus nette que celle de
PEglise, qui témoigne d’elle-méme pour la premiére fois par la
bouche de I’apbtre Pierre, aprés la descente du Saint-Esprit. Com-
ment son discours est-il construit? Il débute par un témoignage, en
les termes du prophéte Joél, sur la descente consommée du Saint-
Esprit, mais il passe aussitdt a la prédication sur le Christ, Sa mort
de la croix, Sa résurrection et Sa glorification (Act., I, 14-26). Nous
observons la méme chose dans tous les discours ultéricurs. « Que
toute la maison d’Israél sache donc avec certitude que Dieu L’a
fait et Seigneur et Christ, ce Jésus que vous avez crucifié! » Cest
la premiére annonce par I’Esprit-Saint de la restauration accom-
plie du Fils de Dieu — du Fils de ’'Homme — dans la Gloire de
Sa Divinité; Il apparait dorénavant comme Dieu dans Sa Gloire.
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calyptique et eschatologique; et on ne peut entiérement le saisir
que si on la place dans le contexte général de I’enseignement sur
le ministére royal du Christ.

Le royaume du Christ et I’incarnation divine.

L’avénement royal du Christ sur la terre est 1ié & Son incarna-
tion. Il naquit comme Ro: des Fuifs, que cherchent a vénérer les
mages («ou est le Roi des Juifs qui vient de naitre? » Mt., I1, 2). Et
comme la plénitude de Son ministere dans ’Incarnation est
atteinte par Sa mort sur la croix, cette derniére porte ’inscription,
avec ce titre : « Roi des Juifs »; de méme que le chemin de croix
commence par ’Entrée triomphale du Roi des Juifs. L’incarna-
tion est déja le début de I’avénement du Royaume du Christ, qui
comprend aussi le Royaume des Cieux ou de Dieu (quoiqu’ ils ne
soient point identiques) ; c’est pourquoi «I’Evangile du Royaume »
s’ouvre sur la méme bonne nouvelle du Précurseur et du Christ :
«le Royaume de Dieu approche ». Le Royaume des Cieux (qui est
de Dieu) est ensemble une notion immanente, transcendante et
historique. En tant que notion immanente, il est spirituel et reli-
gieux, il est la vie en Dieu : « heureux les pauvres en esprit, car le
Royaume des cieux est a eux ». Il est atteint, acquis par ’effort,
dont il est le couronnement, comme «la vérité, la paix et la joie de
lEsprlt-Samt ». Transcendant, le Royaume de Dieu arrive par
I’action de Dieu dans le monde et sur le monde : « prenez posses-
sion du Royaume qui vous a été préparé des la création du monde »
(Mt., XXV, 34). Et il est aussi historique et apocalyptique : le
régne millénaire des saints avec le Christ, Sa venue dans la gloire.
Le Royaume de Dieu est une notion complexe, on ne peut méme pas
I’enserrer dans le cadre de.la christologie seule, elle le déborde
dans la pneumatologie (comme dans la triadologie générale).
Cependant, I’arrivée de ce régne dans le monde commence et se
trouve intimement liée a 1’avénement du Christ, dont nous allons en-
treprendre 1’étude; et, tout d’abord, nous devons distinguer deux
aspects de Son avénement, — ou, ce qui est identique, de Son
ministére royal : avant Sa glorification dans la Résurrection et
I’Ascension, et aprés elle.

B. — L’AVENEMENT ROYAL DU CHRIST

Le pouvoir spirituel du Christ dans Sa vie terrestre.

Aux jours de Son ministére terrestre, Son régne se bornait a Son.

uvoir spirituel sur les hommes, qu u’en eu &té les mani-
ouvoi tuel les hommes, quelles qu’en eussent été
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festations : dans les paroles ou dans les actes, dans I’enseignement
ou l’opération des miracles. Bref, ce régne se confond avec Son
ministére prophétique, « manifestation de Sa gloire » (M¢., XI,
20-23; Le¢, X, 13; Mt., X111, 54; Le, IV, 36; V, 17 et autres). Cette
action qu’Il exerce directement sur les Ames est d’un royaume qui
n’est pas de ce monde, qui n’a pas besoin du secours de I’épée et qui
le rejette méme, comme tout pouvoir terrestre (Le, XXII, 25-27;
Fn, XVIII, g6). L’indéfectibilité de la figure du Christ et de Sa
parole est le seul pouvoir qui L’instaure dans les 4mes, et c’est par
ce seul pouvoir qu’ll fut fait Roi, Lui, le Roi doux, dans la Ville
Sainte, durant ces heures bréves qu’Il était demeuré Roi & Jérusa-
lem. Cependant, Il refusait I’auire pouvoir, le pouvoir de ce monde,
et ce fut pour Lui une nouvelle tentation, la derniére, de la part du
prince de ce monde, agissant par ses dociles truchements : « S’I1
est Roi d’Isragl, qu’Il descende maintenant de la croix, et nous
croirons en Lui! » (Mt., XXVII, 42; Mc, XV, 32; Le, XXI1I, 7).
Mais Il resta sans défense aux mains de Ses ennemis, épuisant le
calice que Lui avait donné Son Pére. Cette obéissance fut Sa vic-
toire sur le monde, Son avénement, ce dont témoignait ’inscrip-
tion sur la croix : « Roi des Juifs ». Il ne s’agit point 12 du Régne de
Dieu dans le monde et sur le monde, comme le Tout-Puissant, le
Créateur du ciel et de la terre, mais du Royaume Théanthropique,
établi sur la terre par ’ceuvre du Dieu-Homme, — accomplisse-
ment de la promesse donnée par les prophéties et les préfigurations
de PAncien Testament quant au régne théocratique du Messie.
- C’est le régne de Dieu dans le monde, et non pas sur le monde, bien
qu’il vienne d’en-haut, qu’il ne soit pas de ce monde. C’est la puis-
sance et la vérité de ’Incarnation, ol s’unirent le ciel et la terre,

e Divin et ’Humain. Dieu Se met 4 régner d’une autre facon sur le
rnonggk—— en ’homme et a travers I’homme en le Dieu-Homme.
Et dans cet avénement, de méme que dans la résurrection, il y a
un acte double : par Son obéissance au Pére, le Dieu-Homme

, vainc le monde et devient digne du pouvoir sur ce monde, dont Il E:

S’était dépouillé dans Son humiliation. Dieu le Pére Lui donne ce
pouvoir, non plus seulement comme & Son Fils Unique, qui a
suréternellement, dans la Sainte Trinité, et le royaume et la puis-
sance et la gloire, mais comme au Dieu-Homme, qui S’est dévasté
irrévocablement et qui a pris la condition d’esclave. De méme que
Dieu le Pére ressuscite le Christ et que cependant le Christ Se res-
suscite aussi Lui-méme, de méme le Pére donne le pouvoir au Fils,
mais Celui-ci, ensemble, le prend. « Tout pouvoir M’a éié donné
dans le ciel et sur la terre » (Mt., XXVIII, 18), annonce le Ressus-
cité, et cette communication du pouvoir est identique avec la résur-
rection, elle est la résurrection méme : « grace a Dieu le Pére... qui
"nous a délivré de la puissance des ténébres, pour nous fransporter

-

A e e e o e e e e

) e

o

Lt i e = e



9, P J
L’GUVRE DU CHRIST 355

dans le Royaume de Son Fils bien-aimé » (Col., I, 12-13). Malis,
d’autre part, celui « qui ressemble au Fils de ’Homme » (4poc., I,
13), c’est-a-dire le Christ, témoigne de Soi-méme : « Celui qui
vaincra, Je le ferai asseoir avec Moi sur Mon tréne, comme Moi
aussi J’ai vaincu et Me suis assis avec Mon Pére sur Son tréne »
(111, 21). Et, autour du tréne de Dieu, des voix clament : « L’Agneau
immolé est digne de recevoir la puissance, la richesse, la sagesse,
la force, ’honneur, la gloire et la bénédiction » (V, 12). (A cela se
rapporte également Phil., 11, g-10). Le pouvoir sur la création est
donné au Christ par le Pére, et Il le prend, Il Se ’assimile commela
conséquence de Son ministére sacerdotal.

Son caractére eschatologique.

Cependant, ce pouvoir donné a Jésus doit encore étre réalisé par
Lui, comme les ministéres prophétique et sacerdotal; avec la dif-
férence que ceux-ci sont exercés par le Christ aux jours de Sa vie
terrestre (encore que le Second la dépasse), tandis que la royauté
ne trouve ici que son fondement, et qu’elle ne commence et n’est
accomplie qu’aprés que le Christ a quitté le monde, c’est-a-dire
aprés I’Ascension. Et ceci communique au « ministére royal » un
caractere partic‘ulier et mystique, Le Christ est Roi dans le monde,

bm_a&}_lv_rl y régne point selon la plemtude du Régne de Dieu; ce

n’est icl que Son avénemeni. Son ministére royal dans le monde dure

Jusgu a _plérsept a 1i¢£90ntre des autres ministéres qui ont pris fifi
“et qui n’agissent plus que par leurs fruits. Le Royaume du Christ
“dans ce monde est encore un royaume qui n’est - pas de ce monde, bien
que, dans la plénitude des temps, il doive le vaincre entiérement et
«venir » dans ce monde. Cette venue définitive est la limite extréme
de ce monde, c’est pourquoi elle prend un caractére transcendant
et eschatologique. Elle commence par le Second Avénement du
Christ. Il revient dans le monde comme Roi : «alors le Roi, 5 Baor-
Aebe, dira » (Mt., XXV, 34), assis « sur Son trone de gloire» (31).
Cet accomplissement eschatologique a encore un prodrome, une
préparation historique, ou, ce qui est la méme chose, apocalyptique.
L’avénement s’accomplit dans la lutte pour le royaume, dans le com-
bat livré 4 la puissance du Christ par le prince de ce monde, par les
puissances antichristiques. Un tel combat et été impossible par
rapport a la puissance de Dieu, — le Créateur, — sur la création.
Or, il est question ici, précisément, du régne du Christ, le Dieu-
Homme, dans le monde, et Il n’y agit point par la toute-puissance
divine, ni par le pouvoir de ce monde, « ni par I’armée, ni par la
force, mais par Mon Esprit » (Zach., IV, 6). (Conformément, il est
dit de ’impie « que le Seigneur-Jésus (I’) exterminera par le souffle
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de Sa bouche, et (I’) anéantira par I’éclat de Son avénement »,
II Thess., 11, 8, c’est-a-dire par la force spirituelle). L’avénement
du Christ dans le monde est la tragédie de la guerre o1 la lumiére
est séparée des ténébres, — théme essentiel de I’Evangile de Jean,
aussi bien que de son Apocalypse et qui les unit malgré toute leur
disparité. Un tel avénement est nettement prémontré par la Parole
Divine. Le texte essentiel est bien entendu I Cor., XV, 22-28 :
« Puis ce sera la fin, quand I remettra le Royaume & Dieu ¢t au Pére,
aprés avoir anéanti toute principauté, tout pouvoir et toute force.
Car ¢ faut qu’ll régne jusqu’a ce qu’ll ait mis tous Ses ennemis sous Ses
pieds. Le dernier ennemi qui sera détruit, c’est la mort. Car Dieu
a tout mis sous Ses pieds, et quand il est dit que tout Lui a éi¢ soumis, il
est évident que celui-la est excepté qui Lui a soumis toutes choses. Et
lorsque tout Lui aura été soumis, alors le Fils Lui-méme fera hom-
mage 4 celui qui Lui aura soumis toutes choses, afin que Dieu soit
tout en tous. » Ce texte, véritable crux interpretum, offre une apoca-
lypse résumée de I’histoire et de I’eschatologie. Il devient intelli-
gible, et tout s’y ordonne, si nous partons de la prémisse fondamen-
tale, quant au ministére royal du Christ, savoir : Son avénement
s’accomplit tout au long de I’histoire, couronnée par I’eschatologie.
Et dans les lointains les plus extrémes de I’histoire, le royaume du
Christ s’efface devant celui du Pére, c’est-a-dire celui de la Sainte
Trinité tout entiére, — devant le Royaume des Cieux (Royaume
de Dieu), alors que s’écroulera la barriére entre Dieu et le monde
déchu, antagoniste, et que « Dieu sera tout en tous » 1. Nous fon-
dant sur ce texte, nous pouvons affirmer la continuation du ministére
du Dieu-Homme dans le monde méme aprés I’Ascension, et
nonobstant la Séance 2 la droite du Pére : donc, nous pouvons affir-
mer qu’il n’est pas encore consommé. La royauté le fait dépasser la
glorification personnelle du Christ, laquelle reste donc incompléte
encore, et I’état de la créature reste limité, tant que Dieu ne sera
pas en toutes choses, que le dernier ennemi — la mort — ne sera
pas exterminé et que tout ne sera pas soumis par le Dieu-Homme
a la volonté du Pére. En un mot, la glorification méme n’est pas
compléte tant que dure ’avénement du Christ, tant que le royaume
du Christ, son ceuvre faite, n’aura pas cédé la place au Royaume de
Dieu.

Le ministére royal du Christ qui s’accomplit est fondé sur le
ministére sacerdotal déja exercé : « Aprés avoir offert un seul sacri-
fice pour les péchés (I1) S’est assis & la droite de Dieu, attendant
désormais que Ses ennemis deviennent ’escabeau de Ses pieds »,
— Ps., 11, 8 (Hébr., X, 12-13). Comparez Hébr., 11, 8-9, — com-

1. Seule cette compréhension christologique, appliquée au ministére royal encore
inaccompli du Dieu-Homme, annule I'interprétation subordinatienne de I Cor., XV,
22-28; autrement, celle-ci serait immanquable.
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mentaire de Ps., VIII, 5-7 sur le fils de ’homme, qui s’identifie ici
avec le Fils de ’Homme : « En Lui soumettant toutes choses, Dieu
n’a rien laissé en dehors de Son empire. Or & présent nous ne voyons
pas encore que toutes choses Lui sotent soumises... Mais nous voyons Jésus
couronné de gloire et d’honneur a cause de la mort qu’Il a souf-
ferte » (et sqq.).

Cette idée générale de ’avénement du Christ et de Son minis-
tére royal qui s’accomplissent dans ’histoire 1 apparait dans la
Révélation joannique comme une apocalypse, c’est-a-dire le dévoile- |
ment du contenu intérieur, caché de I’histoire. Dans la vision |
céleste de Celui qui est assis sur le trone et qui tient un livre dans |

|

Sa main droite, — vision des destinées historiques de I’Eglise, et
avec elle, de I’humanité et du monde entier, — « personne, ni dans
le ciel, ni sur la terre, ni sous la terre, ne pouvait ouvrir le livre ni
le regarder » (Apoc., V, 3), mais comme le dit 'un des vieillards
« voici que le lion de la tribu de fuda, le rejeton de David a vaincu, de
de maniére & pouvoir ouvrir le livre et ses sept sceaux » (5), « un
Agneau, comme immolé; il avait sept cornes et sept yeux, qui sont
les sept esprits de Dieu, envoyés par toute la terre » (6). Et lorsqu’il
prend le livre, tous se prosternent, et I’on entend proclamer :
« I’Agneau immolé est digne de recevoir la puissance, la richesse,
la sagesse, la force, ’honneur, la gloire et la bénédiction » (12), et
les voix de « toutes les créatures qui sont dans le ciel, sur la terre,
sous la terre et dans la mer, et toutes les choses qui s’y trouvent »(13)
y font écho. C’est ’avénement de ’Agneau sur la terre, ou le début
de Son ministére royal.

Images de I’ Apocalypse.

Le Royaume de ’Agneau n’est pas seulement Sa dignité et Son
ministére propres, mais il est aussi la royauté qu’Il transmet & Son
peuple, une dignité et un charisme particuliers du peuple de Dieu, i
« un sacerdoce royal » (I Pr., II, g), qui sont de régner avec Lui :
dans Son royaume (comme Apoc., XX, 4-6, le dit du régne avec le |
Christ aprés la premiére résurrection et durant les mille ans, ainsi ‘
que XXII, 5, dans la Jérusalem céleste). De méme, le pontificat
du Christ s’étend au « peuple saint » (I Pr., II, g), « royaume des
prétres » (Ex. XIX, 6), des « prétres du Seigneur » (Is., LXI, 6),
«demeure spirituelle, sacerdoce saint » (I Pr., II, 5), — nous ayant
« faits rois et prétres de Dieu et de Son Pére » (4poc., 1,6). (Il est

1. On peut voir es préfigurations bibliques de cette instauration en voie d’accom-
plissement dans les deux régnes théocratiques de David et de Salomon, dont le premier
est plein de luttes et de victoires, tandis que le second montre la gloire, la sagesse

et la puissance (dans sa meilleure période assurément).
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caractéristique que les dignités royales et sacerdotales soient réu-
nies et comme identifiées, conformément a la réunion des deux
ministéres en le Christ). Corrélativement, selon'V, 10, ’avénement
royal du Christ comprend aussi les rachetés par Son sang : « Tu
nous a faits rois et prétres, et nous régnerons sur la terre ». Avec
Pouverture des sceaux commence Ihistoire terrestre qui s’accom-
plit simultanément dans les mondes spirituel et humain, sous la
direction royale du Christ. Apres les sept sceaux (VI-VIII) et les
sept trompettes (IX), vient « un autre Ange puissant » (isyupsv,
« Saint-Fort » 1, — le Fils), qui jure « qu’il n’y aura plus de temps »
(X, 6), mais que « le mystére de Dieu sera consommé, comme Il
Pavait annoricé & Ses serviteurs et a Ses prophétes ». Dans cette
apparition d’un « autre Ange », il est difficile de ne pas voir, sinon
le Christ Lui-méme (cf. sa description : X, 1-3), du moins Son
annonciateur expres, scellé 4 Son image. Le septitme ange pro-
clame déja linstauration du Christ, comme I’avénement d’une
époque nouvelle et conclusive, bien que l'histoire ne se termine pas
aussitét (X1, 18). « L’on entendit dans le ciel des voix fortes qui
disaient : « L’empire du monde a passé a Notre Seigneur et 4 Son
Christ, et Il régnera aux siécles des siécles » (XI, 15), et les vieil-
lards, se prosternant devant Dieu, disent : « Nous Te rendons graces
Seigneur Dieu tout-puissant, qui es, qui étais (et qui viens) 2, de ce
que Tu T’es revétu de Ta grande puissance et que Turégnes» (17).
Il est parlé ici du régne, comme d’un événement nouveau, qui
s’accomplit dans Phistoire, en des termes imprécis, qui se rap-
prochent pourtant de I Cor., XV et désignent le royaume qui
« n’aura pas de fin ». Au chapitre XII, avec I’apparition de la
femme revétue du soleil, se trouve décrite la guerre dans le ciel
entre Michel et ses anges et le dragon et ses anges, qui furent préci-
pités sur la terre. Et de nouveau la voix forte proclame du ciel :
« Maintenant le salut, la puissance et 'empire sont a notre Dieu,
et ’autorité & Son Christ, car il a été précipité, 'accusateur de nos
freres » (XII, 10). Or, méme aprés cela, histoire continue, dévoilée
dans les chapitres suivants, avec leur symbolisme des animaux
(XIII sq.)3, et les visions terrestres alternent avec les visions célestes
(XIV). Les accomplissements derniers sont prévenus par le can-
tique de Moise, ’ami de Dieu, fondateur de la théocratie de I’An-
cien Testament, cantique chanté par les sept anges : « Grandes et
admirables sont Tes ceuvres, Seigneur Dieu Tout-Puissant! Justes

1. Deuxiéme terme du Trisagion. (N. d. T.)

2. Cf. note p. 312.

3. Nous nous refusons systématiquement a commenter ici I’Apocalypse dans toute
la complexité de son architecture littéraire,avec la succession des symboles et des
visions; d’autant plus qu’on ne peut guére aller plus loin que I'hypothése. Nous faisons
seulement ressortir les symboles au sen indiscutable, qui conservent leur vertu malgré
les interprétations différentes des visions.
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et véritables sont Tes voies, 6 Roi des sairits! Qui ne Te craindrait,
Seigneur, et ne glorifierait' Ton nom? Car Tu es seul saint. Et
toutes les nations viendront se prosterner devant Toi, parce que Tles
jugements ont éclaté! » (XV, g-4). Apres les sept coupes et ’appa-
rition de la prostituée Babylone, les bétes et les rois, la huitiéme
béte en téte, « feront la guerre & ’Agneau, mais ’Agneau les vain-
cra, parce qu’ll est le Seigneur des seigneurs et le Roi des rois »
(XVII, 14; cf. I Tim., VI, 15). Cette guerre est accompagnée
d’effrayantes catastrophes. Puis, les voix de la louange s’élévent 3
nouveau : « Alleluia! car 17 régne, le Seigneur notre Dieu, le Tout-
Puissant! Réjouissons-nous, tressaillons d’allégresse et rendons-Lui
gloire car les noces de I’Agneau sont venues, et Son épouse s’est
préparée » (XIX, 6-7). Plus loin est décrite 'apparition de Celui
qui est assis sur le cheval blanc, qui « était revétu d’un vétement

teint de sang. Son nom est le' Verbe de Dieu... Sur Son vétement
et sur Sa cuisse, Il portait écrit ce nom : Roi des rois et Seigneur des
setgneurs » (XIX, 13-16). Aprés ce combat et ’enchainement de
Satan, vient la premiére résurrection : «Ils eurentla vie etrégnérent
avec le Christ pendant mille ans » (XX, 4). «Ils seront prétres de
Dieu et du Christ, et ils régneront avec Lui pendant mille ans » (6).
Ensuite sortent les nations séduites par Satan délivré, Gog et
Magog; mais ici I’histoire passe a ’eschatologie : c’est le jugement
et la résurrection universelle (XX, ‘11-15); et, a 'extrémité du
siécle futur, du ciel descend la nouvelle Jérusalem, ot Dieu habi-
tera avec les hommes (XXI-XXII). Le livre mystique s’achéve par
un nouveau témoignage que le Christ donne de Lui-méme : « Je
suis la racine et le rejeton de David », c’est-a-dire le Roi; & quoi I’Eglise
répond par I'invocation : « He' Viens, Seigneur Jésus! » (XXII,
17, 20).

La lutte pour le royaume du Christ dans I histoire.

Les images de I’Apocalypse jettent quelque clarté sur la pensée
fondamentale, indiquée dans le Nouveau Testament, quant au
ministére royal du Seigneur Jésus-Christ; précisément, qu’il s’ac-
complit dans I’ histoire, — et pas seulement en tant que la manifes-
tation intérieure de la force de la rédemption accomplie, mais en
tant que I’action nouvelle, effective de «I’Agneau, comme immolé».
Et cet avénement de ’Agneau se réalise par Son combat contre les
forces hostiles. C’est d’abord la mélée confuse de leurs actions,
puis la séparation finale des forces bonnes et mauvaises, — accom-
plissement tragique; et c’est seulement & son extrémité derniere
que prend place le triomphe de la cité nouvelle, laquelle descend
du ciel sur la terre nouvelle sous un ciel nouveau. Cette tragédie
emplit, d’ailleurs, I'histoire entiére, depuis ’ascension du Seigneur
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au ciel et jusqu’a sa fin derniére. L’instauration du Christ se fait
au moyen d’une lutte longue et intense; par conséquent, elle est
Son ministére qui se continue et qui n’est pas achevé avant la fin
de Phistoire : singuliérement, elle représente le ministére Royal du
Christ sur la terre. De plus, conformément aux symboles mysté-
rieux de ’Apocalypse, pour cette lutte, le Christ descend & nou-
veau du ciel sur la terre, et ceux qui Le servent et qui font Son
ceuvre y participent : d’une part, ceux qui sont « immolés pour la

| parole de Dieu et pour le témoignage qu’ils avaient eu a rendre »

(VI, 9) clament : « Jusques a quand, O Maitre Saint et Véritable,
ne feras-T'u pas justice et ne redemanderas-Tu pas notre sang a
ceux qui habitent la terre? » (10); d’autre part, ceux-1a et ceux
qui n’avaient point adoré la béte, prennent part 4 la premiére
résurrection et régnent sur la terre (XX, 4-5). Comme le combat se
prolonge avec une violence accrue jusqu’a la fin de I’histoire, il en
résulte que le ministére royal du Christ n’est pas achevé non plus
et qu’il continue. Toute I’Apocalypse, c’est-a-dire la révélation du
véritable contenu de I’histoire, est justement ’instauration de ce
régne.

La Petite Apocalypse.

Ce que I’Apocalypse présente sous un aspect éminemment his-
torique, — et cela méme, essentiellement, bien qu’avec d’autres images
et dans un autre plan, sous un aspect surtout eschatologique, —
Pest aussi par la dénommée Petite Apocalypse de 1'Evangile, dis-
cours du Christ sur la fin du monde, ainsi que par quelques textes
des épitres. Si I’Apocalypse concerne « les événements qui doivent
arriver bient6t » (I, 1), c’est-a-dire I’avenir, quant & Son contenu,
— le but de la Petite Apocalypse est d’exhorter, en prédisant les
douleurs et les épreuves qui sont réservées aux fideles a la place du
royaume messianique qu’ils expectent, a commencer par la chute
de Jérusalem, qui se confond symboliquement avec la fin du
monde : « Tenez-vous préts » (Mt., XXIV, 44), « prenez garde que
nul ne vous induise en erreur » (XXIV, 4).

Drailleurs, une analyse plus serrée de la Petite Apocalypse (M.,
XXIV, XXV; Me¢, XIII; Le, XXI, 6 sq.) nous démontre qu’il s’y
trouve également, quoique sous un jour résolument eschatolo-
gique, une apocalypse véritable, c’est-a-dire la révélation de cer-
tains cotés de I’histoire, sous un éclairage déterminé. Conformément
a son dessein principal qui est d’exhorter les chrétiens au courage,
a la vigilance et a la patience dans les épreuves, ce passage dévoile
plus particuliérement tout ce que I’histoire contient de tragique.
Ceci sert de réponse a la question tacite, sur le royaume messia-

nique, quant au triomphe terrestre des disciples du Messie; elle
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n’est pas directe ici, mais les disciples ’avaient posée plus d’une
fois. La meére des fils de Zébédée (Mt., XX, 20-21) ainsi qu’eux-
mémes (Me, X, 35) Lui demandent de les laisser s’asseoir a4 Sa
droite et & Sa gauche, «dans Ton Royaume ». Il s’agit évidemment
du royaume messianique, suivant les représentations accoutumées
des Juifs de ce temps. Le Seigneur répond : « Vous boirez en effet
Mon calice, et vous serez baptisés par Mon baptéme, par lequel
Je suis baptisé; quant a siéger & Ma droite ou & Ma gauche, il ne
M’appartient pas de ’accorder; c’est pour ceux pour qui Mon Pére
I’a préparé » (XX, 23). Et méme postérieurement a la Résurrection,
juste avant ’Ascension, les disciples peuvent Lui demander (Ac¢t.,
I, 6) : « Seigneur, est-ce en ce temps-ci que Tu vas rétablir la
royauté pour Israél? » Le Seigneur révele a Ses quatre disciples les
plus proches que ce ne sont point le royaume ni la gloire, le repos
ni Poisiveté qui les attendent, mais les épreuves les plus doulou-
reuses et les plus pénibles. Dans le cadre de I’histoire générale,
I’histoire de I'Eglise n’est pas idylle, ni quiétude du royaume
atteint, mais — tragédie, guerre et division, c’est-a-dire cela méme
qui est montré par la Révélation de saint Jean. Or, conformément
au but général, Pattention est surtout attirée ici sur les traits
funestes. D’ailleurs, il y est parlé aussi de la proclamation de
I’Evangile 4 toutes les nations, c’est-a-dire du triomphe cecumé-
nique de I'Eglise, comme condition préalable 4 ’avénement de la
fin. A la question tacite des disciples sur le royaume déja venu, le
Seigneur répond en prophétisant la tragédie seulement commen-
¢ante de I'instauration du régne. Tel est le sens principal et fonda-
mental des discours eschatologiques, qui sont difficiles a com-
prendre dans leurs détails, d’abord parce qu’ils empruntent la
langue apocalyptique de ’époque, avec les images eschatologiques
des prophétes de ’Ancien Testament (Cf. Is., XIII, g-40; XXIV,
10-21; XXXIV, 4; Foél, 11, 30-91; cf. Act., II 19- 20) Ensuite, ils
se dlstlnguent par la confu51on — naturelle chez les prophetes et,
jusqu’a un certain point, voulue, — entre différents plans, passant
de I’un a 'autre. Nous avons devant nos yeux comme une série de
chaines montagneuses paralléles, s’effacant dans le lointain, mais
se fondant suivant une perspective commune en une figuration
étrange qui les contient toutes en certains raccourcis. Cependant,
on peut en dégager I’essentiel. Tout d’abord, I’attention est arré-
tée par la juxtaposition et méme la fusion (dans ’interrogation des
disciples) de deux événements : la destruction du temple de Jérusa-
lem et la prise de la ville avec la « fin du siécle » et ’avénement du
Christ (Mt., XXIV, 3). La conscience que 1’église vétéro-testa-
mentaire avalt d’elle -méme, explique cette juxtaposition : la fin
du temple et de Jérusalem se confond chez elle avec la fin de I’éon,
elle est comme son prototype. En réalité, historiquement, elle n’est
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que le seuil d’une nouvelle époque historique. Mais le Seigneur
n’objecte point contre une telle confusion; au contraire, Il répond
aux deux questions a la fois : XXIV, 4-14 et 15-22; de nouveau
— 23 et s¢. Outre ce qui concerne directement Jérusalem et le
temple (Mt., XXIV, 15-22; Mec, XIII, 14-20; Le¢, XXI, 20-24),
ici se trouve marqué un caractéristique passage a I’histoire chré-
tienne : « Jérusalem sera foulé aux pieds par les Gentils, jusqu’a ce
que les temps des Gentils soient accomplis » (L¢, XXI; 24) ; le jour
du triomphe universel du christianisme est indiqué, ce qui porte
un coup décisif a la fausse apologétique messianique des Juifs. De
plus, le Sauveur prédit les épreuves tragiques que ’homme aura a
subir, dans I’histeire, avant la fin (« car il faut que tout cela arrive;
mais ce n’est pas encore la fin », Mt., XXIV, 6) : elle n’arrive
quapres que I’Evangile aura été préché en témoignage pour toutes
les nations (14). Ces épreuves sont les tentations des fausses doc-
trines, des différentes contrefacons du christianisme, la multipli-
cation de I’iniquité et extinction de ’amour, d’effrayants boule-
versements dans le monde spirituel, configurés dans la langue du
symbolisme prophétique de I’Ancien Testament (XXIV, 29).
Ensuite, il est parlé de ’apparition des signes du Fils de ’Homme;
enfin — de Lui-méme, « venant sur les nuées du ciel avec grande
puissance et gloire » (30), et les anges qu’Il envoie, avec la trom-
pette retentissante, « rassembleront Ses élus » (31). Mais est-ce déja
la fin? On peut en douter, du point de vue de ’exégese, car il est
parlé plus loin comme d’une suite de Phistoire : I'image du
figuier (32), avec ses rameaux en croissance, nous apprend seule-
ment « que 1’été est proche. Ainsi, lorsque vous verrez toutes ces
choses, sachez que (I’événement) est proche, aux portes » (33).
« Quand ces choses commenceront a arriver, redressez-vous et
‘relevez la téte, parce que votre délivrance approche. De méme
vous, quand vous verrez toutes ces choses arriver, sachez que le
Royaume de Dieu est proche » (L¢, XXI, 28-31). Est proche: c’est
donc qu’il n’est pas encore venu; de telle sorte que I’histoire semble
se prolonger méme aprés les apparitions, dans le ciel, du signe du
Fils de PHomme et de Lui-méme. Dans ce cas, ne sommes-nous
pas sollicités de confronter cela avec cet événement spirituel que
I’Apocalypse symbolise (XX) comme « la premiére résurrection »?
Certes, un tel rapprochement n’a point pour lui I’évidence, ne
serait-ce qu’en vertu de Pobscurité de ces textes prophétiques,
cependant il n’est pas sans fondement : aprés les deux événements
comparés, I’histoire continue encore, tout au moins, selon le témoi-
gnage de I’Evangile. La difficulté du texte s’aggrave encore des
paroles suivantes : « Je vous le dis en vérité, cette génération ne
passera point que toutes ces choses ne soient arrivées. Le ciel et la
terre passeront, mais Mes paroles ne passeront point » (34-35; Me,

PRy P
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XIIT, 30-81). A quoi se rapportent-elles? a la ruine de Jérusalem
et du temple, qui eut lieu, effectivement, quarante ans plus tard,
du vivant de la génération considérée? ou alors; 4 tout ce qui est
dit plus haut (au chapitre XXIII), c’est-a-dire non plus seulement
3 une seule génération, mais & tout le genre humain? Or, dans 'un
et 'autre cas, il s’agit d’événements qui se placent encore dans le
cadre de ’histoire, avant la fin. Cependant, la fin, comme événement
situé en dehors du temps historique, le Christ ne la prédit point, directe-
ment, il ne fait que 'indiquer en général. Cela ressort des paroles
mémes du Sauveur, poursuivant Son discours : « Quant & ce jour,
et A cette heure, nul ne les connait, pas méme les anges des cieux
(ni le Fils; Mc, XIII, 22), mais Mon Pére seul » (36) (cf. 4et., 1, 7).
Quelle que soit interprétation christologique de cette ignorance du
Fils, il reste indéniable qu’il est témoigné ici d’une certaine impos-
sibilité de prophétiser sur ce sujet adéquatement a la connaissance
humaine, aussi bien, par conséquent, que de I’absence inévitable
d’une telle prophétie immédiate de la fin, méme dans ce discours
eschatologique. On peut comprendre cette impossibilité de diverses
facons : soit que la conscience empirique de ’homme ne peut rece-
voir ce qui lui est transcendant, soit que cette réception lui est inu-
tile. Ou alors, — ce qui est le plus important, — l’avénement
méme de la fin dépend aussi de I’homme, de sa participation et de
son ceuvre, fondéés sur la liberté humaine, qui ne doit pas étre
paralysée ni méme affectée par ce savoir insupportable et inutile
(tout de méme que I’homme se trouve dans I’ignorance quant a sa
propre mort). C’est pourquoi la consommation transcendante de la
fin apparait, empiriquement, aussi inattendue que P’arrivée du
déluge aux jours de Noég, ou la chute de la foudre aux jours de
Loth 1 (Mt., XXIV, §7-39; cf. L¢., XVII, 26-30), de telle sorte que

deviennent possibles les « moqueurs effrontés » exprimant leur

incrédulité au sujet de Son avénement méme (II Pr., 111, 3-4).

Et cest justement du fait que la fin reste inconnue, tout en étant
indubitable, comme quelque transcensus, que procede la conclu-
sion générale : « Veillez donc, puisque vous ne savez pas quel jour
votre Seigneur doit venir » (XXIV, 42, 44; XXV, 13). Clest
ensuite la confirmation trés précise de la méme idée : XXIV, 45-
51 (sur les serviteurs fidele et méchant), XXV, 1-12 (sur les dix
vierges), XXV, 14-30 (la parabole des talents, qui appelle juste-
ment ’homme & Pceuvre terrestre, historique, en multiplication de
ses talents). Et tout ceci s’acheve par la figuration tres précise du
Jugement Dernier, en ce qui concerne non pas le jour de son arri-
vée, mais son contenu. Le paralléle de Me¢, XIIT aux chapitres

1. 11 est plus naturel de rapporter les versets 40-41 au contexte 15-22, concernant
la destruction de Jérusalem  (« alors »— avec tout le sens et imprécision gue cela
comporte), que de développer 'idée générale de la surprise.
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eschatologiques de M. suit, dans ’ensemble, le méme plan, avec
le méme contenu et certains détails pratiques aux fins d’exhorta-
tion : en particulier sur les persécutions et le secours du Saint-
Esprit (11-13), avec la recommandation finale : « veillez! » (35-37).
Dans I’ensemble, Le¢, XXI, 5-36 présente la méme chose, en insis-
tant surtout sur les persécutions et le secours de Dieu qui les accom-
pagne : I2-IQ.

Autres texies.

Différents textes des épitres apostoliques ajoutent quelques
traits particuliers & I’Apocalypse évangélique. Tel, tout d’abord,
II Thess., I1, g-12, sur I'inique, comme manifestation personnelle
de la lutte contre Dieu et le christianisme, sur la présence « dans
les derniers temps », c’est-a-dire déja a I’époque chrétienne, des
hommes d’impiété, de péché et de mal : IT Tim., 111, 1-9; I Tim.,
1V, 1-3; II Pr., 111, 3-4. Ces textes, que les auteurs appliquent en
partie aux faits de la vie contemporaine, ont également et avant
tout un sens d’exhortation : ils mettent en garde et ils appellent &
rester ferme et a4 confesser la foi. Une importance particuliére ont
ici I Cor., XV, 22-23 et I Thess., IV, 14-17. Le premier de ces textes
a trait a la résurrection générale des morts : en le Christ « tous
seront vivifiés. Chacun en son rang : comme prémices le Christ,
ensuite ceux qui appartiennent au Christ, lors de Son avénement.
Puis ce sera la fin », etc. Dans ce texte mystérieux, ou il reste bien
des obscurités, il semble que I'on puisse distinguer deux résurrec-
tions : la premiére, de « ceux qui appartiennent au Christ, en Son
avénement »; puis, sans aucun doute, la résurrection universelle des
morts. Mais le texte ne dit pas si elles sont confondues dans le
temps en un seul acte, ou si ce sont la deux actes, ou peut-étre deux
événements, analogues 4 la premiére et a la deuxiéme résurrection
de ’Apocalypse; en outre, la premiére est liée a la venue du Sei-
gneur, qui ne clét pas encore I’histoire, comme la Petite Apoca-
lypse le laisse également supposer. De méme, dans I Thess., IV,
15-17, il est parlé de la rencontre du Seigneur descendant du ciel
sur les nuées, et de la résidence avec Lui pour toujours : « Nous, les
vivants, laissés pour I’avénement du Seigneur, nous ne devance-
rons pas les morts, car le Seigneur Lui-méme, au signal donné, a la
voix de I’archange et au son de la trompette de Dieu, descendra du
ciel; et ceux qui sont morts en le Christ ressusciteront d’abord.
Puis nous, les vivants, qui serons restés, nous serons enlevés avec
eux sur les nuées a la rencontre du Seigneur dans les airs, et ainsi
nous serons toujours avec le Seigneur. » 11 est également parlé ici
des « Christiques » (de « ceux qui sont morts en le Christ »), comme
de ceux qui sont destinés & Le rencontrer dans’les airs, étant enle-

1
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vés sur les nuées. Ainsi, I’humanité entiére qui attend encore sa
résurrection se dégage du milieu d’entre eux. De nouveau une
question se pose : la distinction n’est-elle pas indiquée ici, que nous
avions vue établie par ’Apocalypse entre la premicre et la seconde
résurrection? De méme ici, deux plans apocalyptiques ne sont-ils
pas différenciés, qui, en raccourci, se fondent en la seule, I’'univer-
selle résurrection des morts?

Ainsi, le régne du Christ est Son ministére théanthropique. Ce
n’est point le pouvoir de Dieu sur le créé, gouvernant le monde
d’une facon transcendante, surmondiale, — la « providence ».
C’est le ministére du Dieu-Homme, immanent au monde, — du
Dieu-Homme qui, dans Son incarnation, S’est dépouillé de Sa
puissance divine sur le monde, et qui, ’ayant recue du Pére apres
la résurrection par la vertu de Son ceuvre salvatrice, la réalise en
Se soumettant le monde et Ses ennemis, afin de remettre le royaume
au Pére au moyen d’un ministére continué, précisément royal, au
moyen de Son avénement au régne. Cet avénement ne s’accomplit
pas par l'autorité de la toute-puissance divine, mais par la con-
quéte intérieure du monde, par la guerre contre les forces hostiles,
par la victoire due a la conviction. Cette instauration du Chr1st
selon le témoignage de la Parole Divine, se fait de deux facons :
par Phumanité christique, ou I’Eglise, et par le Christ Lui-méme,
personnellement. Et ceci doublement, encore : au moyen de I’ac-
tion du Christ dans I’histoire et au moyen de Son dernier aveéne-
ment, que suivra la fin du monde.

L’instauration du Christ a travers I’ humanité.

_Le Christ fait participer Son humanité a Son ministére royal

_en nous introduisant au « sacerdoce royal », en nous faisant « rois

et prétres ». Régnant en nous, I1 | régne dans Te monde, erlgeant 5.

travers nous Son royaume. Cette instauration en nous et a travers
‘nous est avant tout I’action de Sa parole dans nos ames, — I’ceuvre
du « ministére prophétique », I’autorité spirituelle, le royaume qui
n’est pas de ce monde, la predlcatlon efficace de I’Evangile, que le
Christ indique directement dans Son commandement adressé aux
disciples en fonction justement de la prise du pouvoir. « Toute
puissance M’a été donnée dans le ciel et sur la terre. Allez donc,
enseignez toutes les nations, les baptisant au nom du Peére, du Fils
et du Saint-Esprit » (¢, XXVIII, 18-19). La prédication de
I’Evangile du Royaume par tout I’univers, en témoignage pour
toutes les nations (M., XXIV, 14), constitue la condition préa-
lable & cette instauration. Mais cette conquéte des ames, leur sou-
mission & I’Evangile du Royaume doit et ne peut pas ne point
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s’exprimer dans la vie et dans les ceuvres. Chacun, selon la parole
de I'apétre (I Cor., 111, 10-15), « bdtit », mais « personne ne peut
poser un autre fondement que celui qui est déja posé, savoir Jésus-
Christ. Seulement que chacun prenne garde comment il batit
dessus. 3i I’on batit sur ce fondement avec de I’or, de ’argent, des
pierres précieuses, du bois, du foin, du chaume, ’ouvrage de cha-
cun sera manifesté; car le jour le fera connaitre, parce qu’il va se
révéler dans le feu, et le feu éprouvera ce qu’est 'ouvrage de cha-
cun. SiI’ouvrage que I’on aura bati dessus subsiste, on recevra une
récompense; si ’ouvrage de quelqu’un est supprimé, il perdra sa
récompense; lui pourtant sera sauvé, mais comme au travers du
feu ». Cette épreuve par le feu, en la langue imagée de I’apétre,
est le crit(rium de P’accomplissement dernier, universel, se mani-
festant comme I’ceuvre de chacun au Jugement Dernier. Cepen-
dant, il n’y a aucune raison pour n’examiner cette ceuvre qu’a la
lumiére de ses destinées personnelles, du prix ou de la « récom-
pense » personnels; elle conserve son sens objectif, surpersonnel,
tout-humain, historique : « ’ouvrage subsistera », tandis que ceux
| dont ’ouvrage sera consumé « subiront une perte », et si eux-

kpartjcjpa];ign a Pceuvre générale de ’humanité, comme des bannis.
II Cor., V, 1-4 a un sens analogue. Il y est parlé de I’habitat céleste,
de la demeure qui n’est pas faite de main d’homme, c’est-a-dire de
1a gloire sophianique de notre prototype divin, dans le désir ot
nous sommes de nous en couvrir, comme de notre maison céleste.
Cependant, méme alors, nous courons le danger « méme vétus, de
n’étre trouvés nus », — car, tandis que « nous sommes dans cette tente,
nous gémissons accablés, parce que nous voulons, non pas nous
dépouiller, mais nous revétir, afin que le mortel soit englouti par la
vie ». Ici, une relation directe et positive est établie entre I’habita-
tion terrestre, la « tente », et la gloire céleste, ot ce qui est mortel
n’est point aboli, mais englouti par la vie, élevé versla gloire céleste.
C’est pourquoi « il nous faut tous comparaitre devant le tribunal
du Christ, afin que chacun regoive selon le bien ou le mal qu’il aura
fait, étant dans son corps » (£ Cor., V, 10). Dieu, qui nous a appelés
a Son royaume en le Christ, nous a donné avec surabondance la
grice « en toute sagesse et intelligence, nous faisant connaitre le
mystére de Sa volonté selon le bienveillant dessein qu’ll avait formé
en Lui-méme, pour le réaliser lorsque la plénitude des temps serait
accomplie, savoir, de réunir toutes choses en le Christ, celles qui sont dans
les cieux et celles qui sont sur la terre » (Eph., 1, 8-10; cf. Eph., IV, 10).
Du Christ, le Chef, « tout le corps, ajusté et consolidé par les join-
tures et les liens, croft par I’accroissement de Diew » (Col., 11, 19). Dans
la perspective générale du ministére royal, il est absolument impos-
sible de comprendre les « ceuvres » de ’homme, c’est-a-dire le régne

mémes sont sauves, ce sera comme au travers du feu, privés de la
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avec le Christ, la participation 4 Son ministére royal, uniquement
au sens transcendant et eschatologique de fondement pour la
« récompense » ou pour les destinées personnelles de telle ou telle
ame en général. Cette participation se joint inséparablement & son
sens historique et apocalypthue en tant que Peuvre de Dieu sur la

terre et dans Phistoire & travers les T _hommes. Le Christ parle

d’ceuvres qui seront plus grandes que celles qu'll avait accomphes
(il s’agit évidemment de celles qu’ll avait accomplies aux jours de
Son ministére terrestre), que ceux qui Le suivent sont appelés a
faire par le Saint-Esprit. Ceci démontre la participation univer-
selle de Phumanité aux ceuvres de Dieu. Quelles sont ces ceuvres,
en derniére analyse, quelle est Pwuvre commune de ’humanité? les
prophéties le taisent; cela est laissé & Pinspiration créatrice de
Phumanité dans P’histoire. Car les hommes seront instruits par
PEsprit-Saint. Dieu nous a laissé dans I'ignorance quant a la part
qu’ll laisse & ’humanité dans Son ceuvre, cependant la Parole
Divine indique quelle sera la tiche et la victoire communes de ce
régne du Christ : « le dernier ennemi qui sera détruit, c’est la
mort » (I Cor., XV, 26; cf. XV, 53-56). « Graces soient réndues A
Dieu, qui nous a donne la victoire par Notre- Selgneur Jesus-
Christ! » (57). Etil plut au Seigneur de nous faire participer a cette
victoire, quelle que soit notre part.

L’humanité du Christ.

Apres lmcarnatlon divine, toute Phumanité du genre humam

enselgnement et de Sa personne, par la vertudela conv1ct10n mais
encore par Lui-méme, par Sa puissance immédiate, par quelque
réquisition intérieure; car celui qui est baptisé en le Christ, revét
le Christ (Gal., II1, 27), et le Christ vit en lui (II, 20), « celui qui
est en le Christ est une nouvelle créature » (I Cor., V, 17; Gal., VI,
15). Le Christ vit dans Son humanité, Son avénement a lieu en
elle et par elle, dans Son ministére royal. A raison de ’avénement
de ce régne, 1’Ascension est surmontée, quant a son sens d’éloigne-
ment du Christ par rapport au monde, o cependant, selon Sa pro-
messe, 11 demeure « maintenant et toujours ». Elle est surmontée,
d’une part, par la présence du Christ dans le monde en Son sang
et Son eau répandus, dans le Saint Graal 1; et de Pautre, — dans
la Sainte Eucharistie, & travers laquelle le Christ Se communique.

1. Cf. I'essai du méme auteur (in Pout, La Voie, Paris, 1931). (N. d. T.)
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A cette présence mystique du Christ dans le monde et dans I’hu-
manité correspond I’unité mystique de Son humanité avec la nétre,
(qui est fondée sur le fait que le Christ a pris I’essence humaine non
dans une singularité particuliére, mais dans son universalité inté-

"grale, comme le Nouvel Adam. C’est pourquoi, non seulement

,‘\

eux qui Le connaissent dans cette vie, mais aussi ceux qui ne Le
connaissent point, et méme, — étrange a dire, — ceux qui Le
nient, se trouvent en communion avec Lui et Lui sont soumis.
L’histoire de ’humanité apres le Christ est non seulement I’histoire
de P’humanité chrétienne, mais aussi celle de ’humanité christique.
La puissance du Christ, exercée par le Saint-Esprit, lie en un tout
Ihistoire humaine et elle en fait une apocalypse, c’est-a-dire la
révélation du Christ. Et les ceuvres de cette humanité, disparates
et contradictoires, sont comprises synthétiquement dans ’ceuvre du
Christ. Selon la parabole du Jugement Dernier, Il vit avec chaque
homme et avec ’humanité entiére, qui sera jugée comme un tout
(« toutes les nations »), dans son ceuvre commune, suivant la part
de chacun. Cette co-existence avec le Christ (par 'opération du
Saint-Esprit qui Le couvre de Son ombre) n’abolit point la liberté
personnelle de I’homme, elle ne fait pas de ’homme un instrument
aveugle. Cependant, par Sa force intérieure, I’humanité du Christ
intégre ses ceuvres dans ’ceuvre commune, sur la voie de la trans-
figuration du monde ou de la fin de cet éon. Cetteintégration dans
un tout, dans Phistoire, d’ceuvres humaines subjectives et comme
autonomes, est en général et toujours le fait de la Providence Divine.
Cependant, elle change sensiblement aprés 1’Incarnation, puis-
qu’elle ne s’accomplit plus seulement de I’extérieur, comme trans-
cendantement, sur ’homme, — mais aussi de Pintérieur, d’une
fagon immanente, en ’homme méme, comme I’action du Christ,
vivant en I’homme. Le principe qui unit foute ’humanité — d’une
facon connue ou inconnue et, en général, inconnaissable jusqu’au
bout, — n’est plus seulement ici I'unité naturelle en Adam, qui éta-
blit déja par elle-méme I’unité de son histoire, avec sa 1égalité et sa
finalité; c’est aussi son unité théanthropique en le Nouvel Adam,
en le Christ. Il donne & ’humanité comme une nature nouvelle
(« créature nouvelle »). L’action du Christ n’est pas épuisée par le
christianisme personnel et par la vie personnelle en le Christ de I'indi-
vidu, mais elle comprend aussi la vie naturelle de I’humanité. Tout
entiére, elle s’est transformée quant a ses destinées, elle est devenue
différente d’elle-méme par suite de I’Incarnation divine; car le
Christ est le Roi de Phumanité entiére, qui doit la juger par ses
ceuvres. Le discours trés précis sur le Jugement Dernier, ou le Juge
atteste que le Christ vit en chaque homme et peut étre, d’une cer-
taine maniére, connu et accessible & tout homme que juge le Christ,
ce discours confirme dans ’ensemble cette idée générale, a savoir
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que toute I’histoire humaine apres le Christ, avec sa dialectique
brisée et étrange, est essentiellement V’kisioire chrétienne, lide 3
I'Eglise du Christ comme 2 sa finalité intérieure. C’est de cela jus-
tement que témoigne I’Apocalypse, qui représente les destinées des
nations comme un corps unique et cohérent (tout de méme que le
faisait la philosophie de Phistoire vétéro-testamentaire chez les
prophétes : Isaie, Jérémie, Daniel, et les autres).

Mais ne transformons-nous pas ainsi la puissance du Christ
comme en une force naturelle? N’y a-t-il point la quelque natura-
lisme? Tel est le doute, I'interrogation légitime, qui s’éléve en
nous. Or, que représente, proprement, cette force « naturelle»? Un
principe physique, ou un principe métaphysique? Quelque force
incluse dans le mécanisme du monde, ou une nouvelle énergie de vie,
spécialement qualitatifiée, quand méme elle se manifesterait par
P’action des forces naturelles? Que représente, en ce sens, la puis-
sance de la résurrection universelle, par exemple, qui se fonde
directement, selon la Parole Divine, sur la puissance de la Résur-
rection du Christ (« comme tous meurent en Adam, de méme tous
seront vivifiés en le Christ », I Cor., XV, 22)? La résurrection
s’étend & fous les hommes, indépendamment de la relation person-
nelle de chacun d’entre eux au Christ, — et & ceux qui Le con-
naissent et a ceux qui ne Le connaissent pas durant la vie terrestre,
et & ceux qui croient et a ceux qui ne croient pas en Lui. Ils ressus-
citeront, selon le sens de la doctrine apostolique sur la résurrection
universelle, non par la force d’un nouvel acte créateur de la toute-
puissance de Dieu, mais par la force de leur relation inierne avec le
Christ, prémices des morts. Cependant, cette relation interne a
dans le cas présent un caractére non pas personnel, mais naturel. Car
fous ressusciteront, simplement en vertu du fait de leur humanité,
laquelle, devenue christique, a recu de Lui la puissance de la résur-
rection. Mais si toute ’humanité naturelle ressuscite en le Christ,
— ce.qui ne provoque aucun doute quant au naturalisme qu’en un
certain sens cette notion contient aussi, — pourquoi ne peut-elle
pas étre reliée avec Lui dans sa vie historique? Car et la vie et la
mort et la résurrection sont unies entre elles, et 'on ne peut
extraire de cette chaine commune la résurrection seule, comme un
acte extérieur, tel qu’il n’aurait aucun fondement interne dans
toute la vie humaine reliée avec le Christ et qu’il apparaitrait
comme un deus ex machina et dépasserait sciemment 1’essence
humaine. Certes, la résurrection s’accomplit par la puissance divine
agissant en ’homme, « dans la trompette de I’archange »; mais elle
agit pour manifester et réaliser ce principe d’immortalité qui vi¢
déja en ’homme, grace 4 sa communion naturelle avec le Christ en
Son incarnation. Et c’est pourquoi 'immortalité du Christ est en
un certain sens la /o7 pour les hommes dans leur résurrection, et,
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dans une certaine mesure, nous devons étendre cette idée a toute la
vie naturelle de I’homme.

Histoire et fin.

Elle s’inclut d’ailleurs dans une notion encore plus générale,
savoir que ’eschatologie, la fin du monde et la résurrection n’ar-
rivent pas comme un deus ex machina 1, mais sont préparées par
Pkistoire, laquelle, comme apocalypse, entre elle-méme, en un cer-
tain sens, dans ’eschatologie, mais simultanément la transcende.
L’eschatologie suppose une solution de continuilé, un transcensus;
C’est en cela que consiste 'idée de la fin. Cependant, conformément
a Papocalypse évangélique ainsi qu’a.la Révélation de Jean, le
monde doit mirir pour la fin, tandis que lhistoire se termmg&
lnterleurement ayant accomph son ceuvre. Mais cette ceuvre n’est
pas, pour ainsi dire, que la somme ="algébrique de la série infinie
des ceuvres personnelles séparées, dans leur incohérence contin-
gente; clle est 'intégrale positive d’une série ordonnée suivant une
loi naturelle. Et cette loi est le Christ, « par qui sont toutes choses et
par qui nous sommes » (I Cpr., VIII, 6). En d’autres termes, étant
donné toute ’intensité de la lutte entre la lumiére et les ténebres,
entre le christianisme et ’antichristianisme, étant donné toute
I’acuité de leur antithése dialectique, Peuvre du Christ s’accomplit
dans D’histoire de ’humanité aprés 1'Incarnation; et ils errent,
ceux-1a qui ne considerent que les moments séparés de la tragédie
historique, que les contradictions déchirantes, et n’en voient la
somme que dans la manifestation de I’antéchrist, dans la ruine et la
corruption universelles; et qui, en général, ne la raménent méme .
pas a zéro, mais a une grandeur négative. En tout cas, tel n’est A
point le contenu de 1’Apocalypse, avec ses images de tragique 3
opposition, mais avec celles, aussi, de la victoire et de ’avénement éﬂ
du Christ sur la terre aprés la premiére résurrection, et de la des-
cente finale de la cité céleste. L’histoire n’est dépassée eschatologi-
quement que dans une seule phase, transcendante et déterminée,
que représente ’action de Dieu sur le monde : nommément, la
résurrection universelle et la transfiguration du monde : « Voici
que Je fais toutes choses nouvelles » (4poc., XXI, 5), le ciel nouveau.
et la terre nouvelle (XXI, 1; II Pr., I11, 13), avec la nouvelle Jéru-
salem descendant du ciel. Cette créature nouvelle, — dont la régé-
nération est d’étre couverte par ’ombre de I’Esprit Consolateur, —

1. Bien que nous trouvions dans I’Evangile Vassimilation de I'avénement du Christ
au déluge, elle n'intervient que par rapport au fait qu’il sera inattendu pour ceux
qui ne savent pas observer la croissance du figuier et le rapprochement des temps
et des termes, cependant toujours imprécis.
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dépasse évidemment, en un certain sens, ce monde et cette histoire;
la vie de ce siécle et de ce monde y transcende, et elle apparait vrai-
ment nouvelle : « Ce que nous serons un jour n’a pas été encore
manifesté. » Cependant, ce transcensus, cette illumination présup-
posent aussi, en qualité d’objet (ou de contenant), ce monde, et
cette terre, et cette histoire, encore que dans I’état transfiguré,

et en ce sens il existe entre eux une liaison directe. Le monde doit

atteindre & la maturité de sa fin, et quelle que soit la_fagon dont

"nous Ientendons, Pceuvre du Chrlst dans ce monde doit s’achever

dans ses limites. La frontiére entre I’histoire et la sur-histoire, ou la
fin, entre I’apocalypse et I’eschatologie, est 4 peu prés impercep-
tible dans les prophéties néo-testamentaires (aussi bien dans ’apc-
calypse évangélique que dans la Révélation de Jean), tant le
passage yest insensible; elles se confondent dans la perspective com-
mune. Et cependant un tel seuil existe, et le nouveau surgit de
I’ancien, comme en une naissance nouvelle, avec une vie nouvelle.
C’est pourquoi, ni 1’apocalypse hlstorlque ne doit engloutir et
abolir ’eschatologie, ni cette derniére ne doit le faire de histoire :
elles sont I’'une et ’autre réciproquement conditionnées, et il serait
illégitime de les séparer I’'une de I"autre. La parousie, le second ave-
nement de Jésus dans la gloire, se trouve a la limite extréme du
transcensus eschatologique : elle participe autant de ’apocalypse
historique que de ’eschatologie, comme « la vie du siécle futur ».

Nous n’introduisons pas un faux' déterminisme quand nous par-
lons de la Iégalité de I’histoire, qui n’est rien autre que ’avénement
du Christ, ou que le ministére royal du Christ dans Son humanité,
— déterminisme qui serait incompatible avec la liberté personnelle
et la responsabilité, — dans la mesure limitée, toutefols, qui est en
général propre a la liberté de créature. Cependant, il est indispen-
sable de rendre son dii & ce déterminisme véritable, en dernicre
analyse sophianique, qui se fonde sur la qualité naturelle d’étre, qui
est donnée pour la créature. Lorsque le Christ S’incarna, Il devint
la loi de I’étre de ’humanité naturelle, sa réalité naturelle inté-
rieure et supérieure, quoique immergée encore dans le Vieil Adam,
dans le vieux monde humain et naturel. Et cette réalité de ’huma-
nité du Christ ne dépend point, pour I’homme, de son acceptation
libre et personnelle, ni de son refus. Tout homme, de par sa liberté,
est réellement libre de I'accepter ou de ne pas le faire, car il est
destiné a cette élection; mais il ne peut pas rendre inexistante cette
réalité, pas plus qu’il ne peut se créer a lui-méme sa propre nature,
Car la liberté n’est qu’un mode de I’étre, elle n’est pas le contenu de
ce dernier : rien, en soi, est le vide qui n’a méme pas pour soi un
non-étre autonome, qu’il ne recoit que de I’étre naturel. Cette qua-
lit¢ naturelle supérieure de la création christique, en dehors du
christianisme, reste inconnue et inconsciente; mais elle ne devient
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pas pour cela irréelle, bien que nous ne soyons pas capables de
sentir empiriquement et de connaitre le monde et I’humanité
comme le corps du Christ, au dela des limites visibles de 1’Eglise.
Nous savons seulement que tout ce qui est derriere ces limites est
compris dans la zone d’influence de I’Eglise, dans son histoire. Ici,
la libre auto-détermination de I’homme se fait comme dans une
obscurité crépusculaire, non pas par rapport au Christ méme, du
moins par rapport au principe christique, — au bien, a la cons-
cience, a la Divinité 1. L’histoire fout entiére, apres le Christ, prend
une direction nouvelle, en vertu d’un tel panchristisme dynamique.
Quant aux élus, c’est-a-dire aux chrétiens, cette auto-détermina-
tion s’accomplit pour eux d’une fagon parfaitement consciente et
responsable, et il en est témoigné au jugement du Christ.

Avénement et ascension.

Si I’on pose la question de I’action du Christ sur la terre en
accomplissement de Son ministére royal relativement au dogme de
I’Ascension, il apparait, 2 un nouveau point de vue, que 1’Ascen-
sion, glorification définitive du Dieu-Homme en voie de réalisa-
tion, — ne signifie nullement qu’Il S’éloigne du monde ni qu’Il
interrompe toute relation avec ce dernier. Précisément, dans le
ministére royal du Christ, étant donné qu’il se continue méme
au delA de I’Ascension, cette relation irrévocable avec le monde se
manifeste 4 sa maniére sous différents aspects. Tout d’abord, c’est
la puissance spirituelle, en tant que ’action continuée du ministére
prophétique du Christ, & travers Son enseignement, et surtout 2
travers Sa sainte image, qui s’imprime dans les cceurs et qui appelle
A étre suivie. Ensuite, c’est la force de I’ Eucharistie, liaison mysté-
rieuse du Christ glorifié avec ’homme par la communion et lillu-
mination incessante des éléments du monde, grace a la présence,
dans ce dernier, des Saints Sacrements du Corps et du Sang du
Christ. En troisiéme lieu, cette liaison est naturelle et humaine, réali-
sée par ’effusion du sang et de ’eau du c6té du Christ, par laquelle,
dans Son état terrestre, Il demeure invisiblement avec Son huma-
nité, Il compatit avec elle et ne I’'abandonne en aucun point de sa
voie. Enfin, c’est une liaison énergétique. Ayant repris dans Son
humanité le Vieil Adam en entier, le Christ est sa loi immanente,
non seulement dans ’ordre de la grice libre, mais aussi dans
P’ordre naturel. Le Christ conduit Son humanité, malgré I’opposi-
tion et I’hostilité de celle-ci, ot se manifeste la liberté de ’homme

1. « Dieu m’a appris a ne regarder aucun comme souillé ou impur... Dieu ne fait
point acception de personnes, mais qu’en toute nation celui qui Le craint et pratique
la justice Lui est agréable », — Pierre & Corneille (Act., X, 28, 34-35).
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déchu. Cette présence dynamique du Christ dans I’humanité étend
aussi son influence au dela des fronti¢res de ’humanité chrétienne
a humanité entiére, aussi bien a celle qui Le connait qu’a celle qui
ne Le connait point : « Il faut qu’ll régne jusqu’a ce qu’Il ait mis
tous Ses ennemis sous Ses pieds » (I Cor., XV, 25). L’action du
Christ dans le monde, comme il est dit, se confond ici avec ’action
générale de la Providence Divine, qui conduit et qui garde le
monde. C’est le postulat nécessaire de la christologie.

Euvre générale de I’ humanité.

Ainsi, Pceuvre personnelle du salut s’insére dans Pceuvre générale
de ’humanité, et ces fils de la liberté subjective et du donné objec-
tif forment la trame multicolore et ouvrée de I’histoire. Il passe
toutes les possibilités humaines d’évaluer et de sommer, d’intégrer
et de relier toutes les actions de la liberté humaine, ou de I’indivi-
dualité, qui sont dans I’histoire, avec ses sources surmondiales, aux
confins du temps, et ses destinées empiriques : c’est le fait de la
Providence. Cependant, les facteurs fondamentaux de ce processus,
de méme que sa téléologie, sa finalité interne, nous sont connus.
Par la puissance christique, I’histoire humaine se dirige vers sa fin,
qui est la résurrection générale et la transfiguration de la créature,
et c’est dans I’histoire qu’est pratiquée la voie quiy conduit. Dans
le monde de ’en dega, tout le nécessaire est fait pour le passage &
I’étre de ’au dela. L’ccuvre générale de 'humanité historique est
Pétablissement du régne du Christ dans le monde, aprés lequel le
Fils remet Son royaume au Pére. D’ott la conclusion eschatolo-
gique générale, touchant le femps du Second avénement. Le Dieu-
Homme Lui-méme confesse Son ignorance a ce sujet, dans la
mesure oli, par Son humanité, I1 est Lui-méme inclus dans le pro-
cessus historique, dont I’écoulement dépend aussi de la liberté
humaine et qui prépare la maturité du figuier mondial pour I’ap-
proche de la fin. Le second avénement du Christ n’est pas-un acte
unilatéral, mais un acte bilatéral, de méme que I’avait été la pre-
miére venue du Christ dans le monde. Son temps mondial doit
venir, et par ’accomplissement du monde. Et ce temps, parmi
d’autres conditions, est déterminé par la liberté humaine; propor-
tionnément a celle-ci, il peut s’abréger ou s’allonger, bien qu’il
vienne par la volonté du Pere Céleste qui fixe les temps et les termes
des accomplissements. En ce sens, le Second avénement est non
seulement une ceuvre divine, mais aussi une ceuvre humaine, qui
doit s’accomplir dans les voies de I’histoire. Telle est toute la gra-
vité, toute Pimportance, tel est le sens de I’histoire humaine aprés
le Christ, sur les voies de Son instauration, qui s’effectue en nous et
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4 travers nous. L’histoire n’est pas un corridor vide qu’il faut fran-
chir de quelque facon, afin de s’échapper de ce monde dans celui
de Pau dela; elle procéde de I'ocuvre du Christ dans Son Incarna-
tion, elle est ’apocalypse, tendant a la consommation eschatolo-
gique, elle est ’ceuvre théanthropique sur la terre.

Ainsi se trouve fondée I’évaluation religieuse, apocalyptique et
eschatologique, immanente et transcendante, de Pccuvre générale
de ’humanité dans le monde. Etant par essence ’ceuvre du Christ,
la création historique de I’homme doit découvrir et manifester
toute la profondeur et la puissance de I’humanité, elle doit mon-
trer dans cette derniére sa ressemblance avec 'image de Dieu. Par
conséquent, toute la digne création de I’homme, la « culture », est
appelée a étre transfigurée dans le Royaume de Dieu, comme
PPauto-révélation de ’humanité véritable, quand méme elle aurait
été « gardée pour le feu » dans sa forme immédiate. Et ’humanisa-~
tion du monde, la domination de ’homme, au nom de Dieu, — a
quoi il est appelé dés la création, — se rapporte a la manifestation
du ministére royal de ’homme, en vertu de sa participation 2 celui
du Christ, ot que tendent les ambitions de I’homme placé sur cette
voie, flit-ce jusqu’a prendre part & la résurrection universelle,
selon le « projet » de N. Th. Fedorof. Il faut seulement repousser
trés décidément ’opinion suivant laquelle ’ceuvre de Dieu serait
entiérement écartée de cette ressuscitation humaine, I’histoire
abrogerait et engloutirait ’eschatologie, et la ressuscitation méme
cesserait d’étre une résurrection, pour ne plus étre que la produc-
tion de simulacres humains, de « robots ». Car pour homme,
PPunion de Pesprit personnel avec le corps animé est essentielle, — ce
corps que les résurrecteurs mécaniques s’apprétent & ressusciter
seul, tandis que Pesprit de ’homme, aprés sa mort, demeurerait
entre les mains de Dieu. C’est pourquoi une ressuscitation uni-
quement immanente est impossible, elle est un non-sens religicux.
Elle ne peut étre effectuée sans un acte divin: le renvoi de I’esprit
de ’homme dans son corps. Cependant, cela ne signifie nullement
que, dans la résurrection, tout, depuis le commencement jusqu’a la
fin, doive étre I’cuvre de Dieu, sans que I’homme y prenne au-
cune part. Au contraire, elle peut également devenir une ceuvre
théanthropique, ot ’humanité christique, elle aussi, vivant dans
I’Eglise, réalisera en Son Nom tout ce qui est accessible a
PPhomme sur la voie de la résurrection universelle. Et cela couron-
nera ’ceuvre terrestre de ’humanité. Quand méme une telle pen-
sée n’aurait point pour elle de nécessité eschatologique, elle exprime
Pune des possibilités historiques dans le processus de maturation
du genre humain qui se dirige vers ce qui est au dela de I’histoire,
et livrant combat a ’ennemi ultime : la mort. Mais ces possibilités
ne sont point données a ’homme, elles ne lui sont que proposées,
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