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Le Christ,
Parole créatrice

Etude de 1 Co 8,4-6 ; Col 1,15-20 ; Ep ; He 1,1-14 ; Jn 1,1-5.9-11

Tu [le Christ Verbe de Dieu] as dissipé les ténebres,

tu as produit la lumiére,

afin de tout créer dans la lumiere et de rendre stable l'instable matiere,
en lui donnant forme dans le monde et sa belle harmonie d’aujourd’hui.

Grégoire de Naziance



Avant-propos

La présente révision du document de these fait suite a la soutenance du 6
novembre 2013 au cours de laquelle un certain nombre d’observations ont été formulées.

Outre des corrections concernant des fautes d’orthographe, de typographie, et des
erreurs au niveau de la bibliographie et afin de prendre en compte certaines propositions des
membres du jury les pages suivantes ont été modifiées : 2, 3, 7, 24, 26, 58, 59, 125, 137,
150, 163, 233, 349, 377, 423.

De plus, lors de la soutenance des indications ont été données en vue d'une
publication. La premiére et la plus importante concerne I'absence d’index. Le document de
thése étant achevé il ne nous a pas été possible de créer un index pour la version
électronique. Il est cependant indispensable en cas de publication. Une seconde critique
concerne la conclusion. Le choix de proposer un apercu de la réception « d’'une certaine
christologie cosmique » au travers des siécles est tout compte fait peu convaincant et le
traitement qui en a été fait trop superficiel. Une troisieme remarque concerne le plan qu'il
serait judicieux de reconsidérer pour éviter certaines redondances. D’autres pistes de
recherche ont été proposées comme la considération de I'Apocalypse, une étude plus
détaillée de I'aspect liturgique des passages étudiés ou une recherche plus approfondie sur
l'articulation entre eschatologie et protologie.



Introduction

Dans la deuxieme moitié du premier siécle, des auteurs chrétiens ont énoncé de
facon admirable la présence et le réle du Logos « au commencement ». Selon eux, Dieu n'a
pas créé le monde dans une sublime solitude. A c6té de lui, le Logos identifié & Jésus-Christ,
est I'unique médiateur de la création. La place occupée par le Christ est étonnante ; elle
reflete probablement le souci des auteurs de situer ce dernier par rapport au « ciel et a la
terre » et au « monde visible et invisible ».

Contrairement aux écrits de la tradition juive qui le précédent, le Nouveau
Testament ne comprend aucun traité ou récit conséquent sur l'origine du monde ou sur
'organisation du cosmos. Le theme de la création n’en est cependant pas totalement absent
et quand il y est abordé, il I'est en général avec des déclarations issues du judaisme. Ainsi,
les premiers chrétiens confessent que Dieu est le Créateur comme [l'attestent plusieurs
références : « depuis le commencement de la création qu'a créée Dieu »' (Mc 13,19),
« Pére, Seigneur du ciel et de la terre » (Mt 11,25 ; Lc 10,21), « ils élevérent la voix vers
Dieu et dirent : Maitre, c'est toi qui as fait le ciel, la terre, la mer et tout ce qui s'y trouve » (Ac
4,24), « Car tout ce que Dieu a créé est bon » (1 Tm 4,4). Pourtant, a co6té des mentions du
Péere créateur, certains écrits néotestamentaires de traditions différentes laissent entrevoir
I'existence d’'une réflexion sur la médiation créatrice du Christ. La littérature paulinienne avec
« tout fut par lui » (1 Co 8,6), la littérature deutero-paulinienne qui affirme « tout a été créé
par lui et pour lui» (Col 1,16), 'Epitre aux Hébreux issue d'une école paulinienne qui
confesse « par son Fils Dieu a fait le monde » (He 1,2) et le Quatriéme Evangile qui déclare
« Tout fut par lui et sans lui rien ne fut » (Jn 1,3) indiquent sans ambiguité la présence du
Fils a l'origine de la création. Tout comme Yahvé qui intervient dans le monde créé, le Christ
n’abandonne pas son ceuvre puisqu’il « soutient I'univers par sa parole puissante » (He 1,3).
Dans leurs propos, les auteurs chrétiens ne limitent pas laction du Fils «au
commencement » mais ils considérent son réle a travers la totalité des temps.

La simple juxtaposition de déclarations qui concernent I'agir créateur de Dieu, le
Pére et I'agir du Fils souléve un certain nombre d’interrogations. Plusieurs chercheurs® a

! Les citations de versets bibliques sont issues de la Bible de Jérusalem sauf mention contraire.

2 HurTADO, L. W., One God, One Lord - Early Christian Devotion and Ancient Jewish Monotheism,
Fortress Press, Philadelphia, 1998. HurTADO, L.W., Le Seigneur Jésus Christ, la dévotion envers Jésus aux
premiers temps du christianisme, Les Editions du Cerf, Paris, 2009.



I'heure actuelle se demandent si les affirmations sur I'action Fils atténuent la portée de celle
du Pére. En d’autres termes, est-il possible de concilier les versets christologiques et ceux
qui attribuent & Dieu « seul » la responsabilité de la création ? De maniere plus radicale, la
guestion se pose de savoir si, dans le contexte des premiéres années du christianisme, la
proclamation du Fils médiateur de la création entraine une remise en cause du monothéisme
juif. En effet, les formules trinitaires n’étaient pas encore finalisées et la puissance
nécessaire a la maitrise de la création est I'une des attributions de Yahvé. Les premieres
communautés chrétiennes auraient pu se contenter de présenter le Fils comme un auxiliaire
de Yahvé. Mais elles ont choisi d’affirmer le pouvoir du Fils sur la création au risque de
provoquer des tensions avec le « judaisme », car une remise en cause des prérogatives
uniques de Yahve était susceptible d’entrainer une rupture plus ou moins définitive avec le
courant rabbinique qui s’est développé aprés la chute du temple. Autrement dit, la
problématique peut se résumer a la question de savoir comment et pourquoi les premiers
chrétiens ont choisi d’articuler leur foi entre Dieu l'unique créateur et le Fils l'unique
médiateur de la création.

Les breves mentions néotestamentaires du réle du Christ dans la création
constituent le point de départ de notre travail. L’examen de leur formulation et de leur place
dans chacun des écrits permet d’en déterminer lintérét. Le vocabulaire employé nous
renseigne sur les prérogatives du Christ et sur ses qualités suprahumaines. La
compréhension de la portée de ces affirmations nécessite, puisque les premiers chrétiens
étaient issus des cultures grecques et juives, de considérer la philosophie grecque, en
particulier le platonisme-moyen et sa doctrine des intermédiaires ainsi que différents
courants du judaisme qui ont, lors de l'origine du monde, adjoint a Yahvé des « grands
anges » ou des «figures » telles la Parole ou la Sagesse. Cette enquéte a pour but
d’éclaircir la portée de I'agir du Christ. Les écrits du Nouveau Testament qui mentionnent la
création par le Fils étaient adressés a des groupes précis. Cette constatation conduit a une
nouvelle interrogation, a savoir existe-t-il une nécessité qui a amené des auteurs chrétiens a
établir une christologie de la création ? Les observations sur le contexte socio-culturel
mettent en évidence des éléments de réponse. Il reste ensuite a s’interroger sur I'articulation
de la relation entre le Pére et le Fils et a répondre a la question de savoir si I'ceuvre du Fils
au sein de la création a pu étre envisagée comme une menace pour la pensée monothéiste.

La présente étude porte sur I'action du Christ dans la création. Aussi, avant de
s’engager dans cette réflexion, une définition du terme « création » s’impose. Comme nous
avons choisi de travailler selon une méthode analytique, une premiére étape dont nous
rendons compte dans cette introduction a consisté a définir un corpus de textes. Ensuite,
comme il est d’'usage, nous aurions di faire un état de la question mais vue la diversité des
traditions abordées, cela nous a paru quasi impossible. Nous indiquons simplement
guelques ouvrages récents qui abordent la thématique du Christ et de la création. Pour clore
cette introduction, nous présentons le plan de la thése.



La création®

En francais, le méme mot est utilisé pour désigner I'acte* productif par lequel une
chose vient a l'existence et le résultat de cette action. L’humanité s’est toujours posé la
guestion du commencement comme en témoignent les anciennes cosmogonies et les
débats philosophiques. Notre propos n’est pas de faire une étude des récits de création du
Moyen-Orient ; cela nous entrainerait trop loin. Mais parce que nous nous Yy réfererons dans
la suite, il nous parait important de préciser certaines notions telles que le concept de
création ex-nihilo et la représentation d’'un acte créateur qui ne se limite pas a l'instant initial.

Les traducteurs de la Bible des LXX ont intitulé « Genese » le récit de la création
parce qu’ils ne trouvaient aucun mot grec pour exprimer l'idée de l'acte créateur. En effet,
pour la pensée grecque, rien ne procéde de rien et toute genése a lieu a partir de quelque
chose. Le cosmos est en un sens atemporel. Les actions du démiurge créateur ont pour
objectif de produire & partir d’une matiére préexistante et d’'ordonner le chaos. A 'opposé de
cette transformation de la matiere, on désigne par création ex-nihilo la production du monde,
non seulement sa forme mais aussi la substance qui le compose a partir de rien par un acte
de puissance. Le néant est considéré comme le point de départ de la création. Dans ce
contexte, le terme de création désigne la production totale de tout I'étre et de tous les étres.

Contrairement & ce que 'on pense souvent, les textes bibliques® ne présentent pas
la création ex-nihilo de maniére absolue. Ainsi, la scéne d’ouverture du récit de la création
décrit une terre déja existante dans I'obscurité, sous les eaux, dans un état chaotique (« Or
la terre était vide et vague, les ténébres couvraient I'abime, un vent de Dieu tournoyait sur
les eaux. » Gn 1,2)°. La question de linterprétation de « Au commencement, Dieu créa
(R72) le ciel et la terre » (Gn 1,1) se pose. En effet, ce verset ne fait pas référence
explicitement a une création ex-nihilo et le texte n’interdit pas a priori de penser que le « tohu
bohu » puisse avoir été la dés l'origine avant la premiére action divine, échappant ainsi a
'acte créateur. Dieu pourrait, ainsi, avoir formé le ciel et la terre a partir d’'un substrat
existant. Interpréter ce verset selon une conception ex-nihilo’ revient a affirmer que le terme
« commencement » renvoie a lorigine absolue avant I'existence méme de la matiére
cosmique qui n'est pas éternelle. Comme la matiére est soumise au changement, elle ne
peut pas étre la source premiére ou le premier principe. Dans cette optique, Dieu créa
'univers « au commencement », c'est-a-dire a un moment dépendant uniquement de sa
volonté. Comme le verbe « X2 » (Gn 1,1) est réserve a la création divine il peut conforter
l'idée d’'un surgissement a partir du néant. En conséquence, le premier verset du Livre de la
Genése signifierait que Dieu créa « le ciel et la terre », a savoir la totalité des choses d'une

® Alleau, R. — Alquié, - F., Andler, D., Dictionnaire de la Philosophie, Albin Michel, Paris, 2000.
MALDAME, J.-M., Le Christ pour I'Univers, (Jésus et Jésus-Christ 73), Desclée, Paris, 1998, 75-76.
4 BLAY, M., (collectif Pierre-Henri Castel, Pascal Engel, Gérard Lenclud), Dictionnaire des Concepts

Philosophiques, (In Extenso), Larousse, Paris, 2006.

® Par exemple, le livre de la Sagesse garde la trace d’une création a partir d’'une matiére préexistante ;
Dieu a créé le monde « a partir d’'une matiére sans forme » (Sg 11,17).

®En Gn 1,2, le grec emploie deux adjectifs de type philosophique, « invisible » et « inorganisé »
(adpatog kel dkataokelaotog) 1a ol I'hébreu propose I'expression « ﬁﬁ'ﬁj 10 » qui signifie vide et chaotique. Le
texte grec peut évoquer une matiére préexistante, comme chez Platon (Timée 51).

! Voir par exemple MuNK, E, La Voix de la Thora, commentaire du Pentateuque, Association Samuel et
Odette Levy, Paris, 2007, 2-4.



maniere dont lui seul est capable. La référence a l'origine absolue, la constatation que la
matiére n’est pas éternelle et la capacité divine soulignée par le verbe « créer » permettent
de lire Gn 1,1° comme une référence a la création ex-nihilo.

Une mention de la création ex-nihilo dont linterprétation est moins sujette a
discussion se trouve dans le deuxiéme livre des Macchabées (lléme av. J.-C.). Dans un récit
qui relate I'exécution d’'une mére et de ses 7 fils ayant refusé d’obtempérer aux injonctions
du roi, I'auteur fait dire a la mére: « Mon enfant, regarde le ciel et la terre et vois tout ce qui
est en eux, et sache que Dieu les a faits de rien (o0k € 6vtwy) et que la race des hommes
est faite de la méme maniere » (2 M 7,28). Dans ce verset, I'auteur affirme que pour mener a
bien son action créatrice, Dieu n’a pas besoin de matériaux préexistant®.

Malgré le peu de témoins dans I'’Ancien Testament d’une théorie de création ex-
nihilo, celle-ci s’est peu a peu imposée comme modéle dans le judéo-christianisme avec la
foi en un Créateur unique et tout-puissant qui n’est pas lié lui-méme a la matiére. La création
est réalisée en vertu d’'un acte divin de choix, d’'amour et de puissance qui implique a la fois
sa dépendance et son commencement. Rien de ce qui existe n’échappe a Iaction
productrice du Dieu unique. La théologie qui met en relief la création ex-nihilo sauvegarde
'absolu du créateur. Si Dieu avait en face de lui une matiére déja existante, il s’en trouverait
forcément limité et le monde issu de son ceuvre ne serait pas une création libre. Le créateur
précéde toute chose ; tout ce qui existe dépend de lui. Il n’a pas seulement créé la matiére,
mais aussi 'espace et le temps. Entre un acte créateur qui consisterait en une mise en ordre
initial du chaos ou qui ferait advenir le monde a partir du néant, les juifs et les chrétiens ont
finalement choisi la deuxieme alternative.

Affirmer que l'acte créateur est unique signifierait que la création a été faite au
commencement, et une fois pour toutes. A partir de ce qui a été donné initialement se
déploierait toute la réalité. Cette approche situe Dieu a l'extérieur du monde, loin de
'’humanité. Aussi ne rend-elle pas compte des nombreux textes bibliques qui mentionnent
l'intervention divine dans la création ni de ceux qui évoquent la promesse «de cieux
nouveaux et d'une terre nouvelle » (Is 65,17). Suite a ces constats, les théologiens chrétiens
ont finalement distingué la création originelle, la création continuée et la création réconciliée.

La création originelle renvoie a l'acte initial et fondateur. Le qualificatif ex nihilo
apposé a la création originelle indique que le Créateur a fait advenir a I'existence quelque
chose a partir du néant. Par la suite, nous considérerons que la création originelle est une
création ex nihilo. L'univers une fois créé ne sombre pas immédiatement dans le chaos. Il est
soutenu par une action conservatrice’® et perpétuellement renouvelée. Pour désigner cette

8 Les premiers versets du Livre de la Genése sont probablement issus de I'Ecrit sacerdotale (VIéme
siécle av. J.-C) rédigé durant I'exil puis introduit dans le Pentateuque.

° La Vulgate a traduit « o0k & 8vtwy » par ex-nihilo et de ce fait a orienté I'interprétation de ce verset
comme une référence a la création ex-nihilo. Cette traduction est peut-étre trop stricte et I'expression grecque
pourrait étre rendue par « pas a partir de quelque chose qui est ». La subtile différence entre les traductions
indiquerait que 2 M 7,28 ne serait qu'une étape dans la théorisation du concept de création ex-nihilo qui sera
clairement affirmée par les Péres de I'Eglise dans leurs débats avec les mouvements gnostiques.

Y Thomas d’Aquin a introduit I'idée d’'une action perpétuelle de Dieu pour conserver son ceuvre : « La
conservation des choses par Dieu ne suppose pas une nouvelle action de sa part, mais seulement qu'’il continue a
donner I'étre, ce qu’il fait en dehors du mouvement et du temps » SUM, q104,d4.



action divine, I'expression « création continuée »™ a été retenue. Depuis le commencement
du monde, le Dieu créateur maintient son ceuvre. La création n’est donc pas totalement
achevée le septiéme jour mais elle se poursuit dans le temps'. Les données bibliques sur
les temps eschatologiques laissent entrevoir I'apparition d’'une nouvelle ére. Or cette fin des
temps ne concernera pas uniquement '’humanité, mais 'ensemble de la création (Is 65,17 ;
Col 1,20; Ep 1,10). L'état final de la création est désigné par I'expression « création
réconciliée ».

Dans l'étude qui suit, les trois expressions « création originelle », « création
continuée », « création réconciliée » seront employées pour désigner trois états de la
création®® qui sont le résultat d’une action divine.

Le corpus de textes

La délimitation des passages du Nouveau Testament a analyser dans le cadre
d’une recherche sur « Le Christ, Parole créatrice » a été réalisée a partir du vocabulaire.
Nous avons recensé dans le Nouveau Testament les substantifs, les verbes et les
prépositions qui appartiennent au champ sémantique de la création et qui concernent le
Christ. Comme nous avons fait le choix de considérer la création comme la totalité du créé,
nous nous sommes limité aux substantifs et aux expressions ayant trait a la création dans sa
globalité™ & savoir: « 6 olpavdg kal 1 v » (le ciel et la terre) ; «ktiolg» (création) ;
« kOopog » (monde) ; « alwv » (siécle) ; « mag » (tout) ; « olkouvuévn » ('univers ou le monde).
Pour les verbes, nous avons retenu en priorité ceux qui indiguent une action du Christ soit a
l'origine de la création soit une fois I'acte originel accompli. L’agir du Christ en vue de la
création réconciliée a été considéré uniguement dans la mesure ou celui-ci est mentionné en
rapport avec l'origine. Les verbes examinés sont les suivants : « Toléw » (faire), « kti{w »
(créer), «ylvopaL » (devenir), «Beueildéw » (fonder) et « midoow » (former), ocuviotnui »
(maintenir), « dépw » (porter). A cela nous avons ajouté les prépositions utilisées par les
philosophes grecs dans leur dissertation sur le cosmos : « ék », « €l¢ », « €V », « oL ». Nous
avons approfondi le sens de chaque terme et répertorié les versets du Nouveau Testament

™ | ’expression « création continuée » a été adoptée et vulgarisée par Descartes qui a élaboré une
doctrine de la conservation du monde. La théorie de Descartes sous-entend que le temps est discontinu et que la
durée est une succession d’instants indépendants les uns des autres. Selon ce philosophe, parce que la nature
n'est pour lui rien d'autre gu'une grande machine, un pur mécanisme, elle est dépourvue de tout dynamisme
interne et ne saurait exister par elle-méme. Elle est donc a chaque instant suspendue a une création divine
continuée, autrement dit toujours renouvelée.

2 'idée de création continuée correspond peut-étre mieux a la représentation actuelle de I'évolution

de l'univers bien que penser I'existence d’une intervention divine nous entraine hors du domaine scientifique.

18 Remarque : comme lindique le titre de cette étude « Le Christ, Parole créatrice » le champ

sémantique principal est celui de création. Dans la suite et bien que leur sens differe légerement, nous
emploierons de maniére indifférente les termes de « création », d’« univers » (ensemble de tout ce qui existe), de
« cosmo »s (I'univers et ses lois), de « monde » pour désigner le résultat de 'acte créateur.

1 Pour une étude exhaustive du champ sémantique en lien avec la création, il aurait fallu relever le
vocabulaire concernant les astres, le ciel, la terre, les animaux, les plantes, les éléments tels I'air, 'eau ou le feu
ainsi que les phénomenes climatiques ou les tremblements de terre.
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selon deux motifs principaux a savoir les qualités du Christ et son agir. Nous rendons
compte de I'ensemble de ce travail préparatoire en annexe™.

A la suite de ce classement, nous avons finalement retenu un ensemble de versets
(Jn 1,3.10; 1 Co 8,6 ; Ep 2,10 ; Col 1,16.17 ; He 1,2.3.10) qui évoquent I'action du Christ
pour créer ou maintenir la cohérence du monde. A partir de ceux-ci, pour définir les
péricopes, nhous avons pris en compte les versets du contexte proche dont les termes
appartiennent au champ sémantique de la création. Il ne s’agit pas de délimiter de maniére
exacte chaque passage, ce que nous ferons par la suite, mais de nous donner pour chacun
des écrits un point de départ.

Dans le Quatrieme Evangile les versets Jn 1,3 « Tout fut par lui, et sans lui rien ne
fut» et Jn 1,10 « Il était dans le monde, et le monde fut par lui, et le monde ne l'a pas
reconnu » évoquent laction du Logos a lorigine de la création. Ces deux versets
appartiennent au Prologue (Jn 1,1-18). Sans faire une étude de structure du Prologue,
notons les éléments qui pourraient nous aider a déterminer les passages a retenir. Le
Prologue débute par « év apyf » qui renvoie sans nul doute au livre de la Genése. Le motif
de la création apparait donc dés les premiers versets du Quatriéme Evangile. Le verset 6 fait
entrer en scéne Jean-Baptiste, il y a donc une rupture avec ce qui précéde. Une premiére
section comprend les versets 1 a 5 qui forment deux sous unités. Les versets 1-3 abordent le
theme du Logos préexistant et créateur et les versets 4-5 évoquent le theme du Logos qui
est Vie et Lumiére. Méme si I'idée d’action créatrice est absente des versets 4-5, nous les
retiendrons pour I'étude car la lumiére et la vie sont des motifs présents dans les récits de
création. Le verset Jn 1,10 appartient a une section allant du verset 9 au verset 13 qui narre
l'action du Logos parmi les hommes. Le théme principal de ce passage n’est pas celui de la
création. Cependant, nous Yy retrouvons le motif de la lumiére qui dans les versets 4-5 était
relié a la création. Dans le Prologue du Quatriéme Evangile, pour une premiére approche, il
nous semble intéressant d’examiner 'ensemble des versets Jn 1,1-5; Jn 1,9-13, tout en
privilégiant les versets 1-3 et le verset 10c.

Pour la premiére Epitre aux Corinthiens, nous avons retenu le verset 1 Co 8,6
« Pour nous en tout cas, il n'y a qu'un seul Dieu, le Pére, de qui tout vient et pour qui nous
sommes, et un seul Seigneur, Jésus Christ, par qui tout existe et par qui nous sommes ». Ce
verset appartient a un passage qui traite du sujet de la viande immolée aux idoles (1 Co 8,1-
6). Au verset 1 Co 8,4, l'auteur rappelle l'unicité de Dieu dont une des qualités dans I'’Ancien
Testament était d’étre le Créateur. C’est dans ce contexte que 1 Co 8,6 confesse le Christ
comme celui « par qui tout est ». Nous considérerons les versets 5 et 6 car ils forment une
seule phrase sans négliger 1 Co 8,4 qui est une référence au Dieu unique.

En ce qui concerne I'Epitre aux Ephésiens, les critéres que nous nous sommes
donné ont fait ressortir uniquement le verset Ep 2,10, qui énonce que nous avons été créés
dans le Christ Jésus. Cependant, I'étude du vocabulaire en lien avec la création a mis en
évidence un nombre important de versets. Aussi réduire I'étude de I'Epitre aux Ephésiens a
un seul verset, alors que la thématique du cosmos y est développée au travers de différents
motifs, serait réducteur. Pour ce texte une approche différente est a envisager. Au lieu de
faire une exégése précise d’'un verset, il serait peut-étre intéressant de relever dans
'ensemble de I'épitre les différents motifs en rapport a la création et au Christ. Nous
expliciterons cette démarche particuliere dans le chapitre dédié a cet écrit.

5 Cf. 401.



Nous avons retenu pour 'Epitre aux Colossiens les versets Col 1,16 « car c'est en
lui qu'ont été créées toutes choses, dans les cieux et sur la terre, les visibles et les invisibles,
Trones, Seigneuries, Principautés, Puissances ; tout a été créé par lui et pour lui. » et Col
1,17 « Il est avant toutes choses et tout subsiste en lui. ». Ces deux versets appartiennent a
un passage qui débute en Col 1,15 et se termine en Col 1,20. Dans une premiere approche,
ce passage peut étre découpé en deux unités. La premiére comprend les versets 15 a 17 et
développe le théme de la création; la seconde avec les versets 18 a 20 évoque la
rédemption. La rédemption dont il est question inclut l'univers dans sa totalité. De plus, les
expressions employées en Col 1,18-20, telles que « éotiv apyr» (Col 1,18), « mpwtdToKOG €K
TV vekpdr » (Col 1,18), « mAnpwue » (Col 1,19), se rapportent a la création. Aussi, I'étude
de I'ensemble des versets 15 a 20 s'impose avec un focus particulier sur les versets 15 a 17.

Dans I'Epitre aux Hébreux, 'examen de I'agir du Christ dans la création a mis en
évidence trois versets : « [Dieu] nous a parlé par le Fils, qu'il a établi héritier de toutes
choses, par qui aussi il a fait les siécles» (He 1,2), « ce Fils qui soutient l'univers par sa
parole puissante » (He 1,3) et « Et encore : C'est toi, Seigneur, qui aux origines fondas la
terre, et les cieux sont l'ouvrage de tes mains » (He 1,10). Les deux premiers appartiennent
a I'exorde (He 1,1-4) que nous retenons dans son ensemble car il est composé d’'une unique
phrase. Le verset He 1,10 appartient a un passage allant de He 1,5 a He 1,14 et qui, par une
succession de citations de I'’Ancien Testament, témoigne de la supériorité du Fils sur les
anges. La thématique du début de I'Epitre aux Hébreux (He 1,1-14) est sotériologique. Il
nous parait cependant nécessaire d’examiner He 1,10 dans son contexte, car il énonce
I'action du Christ a l'origine du monde ; encore faudra-t-il s’assurer, que le titre de Seigneur
en He 1,10 renvoie bien au Christ.

L’approche de la thématique du Christ et de la création par une étude du
vocabulaire a mis en évidence une premiéere série de passages qui appartiennent au corpus
paulinien entendu au sens large, a I'Epitre aux Hébreux et au Quatriéme Evangile. Nous
nous proposons de les examiner dans un ordre chronologique que nous justifierons au fur et
a mesure. Ainsi nous aborderons successivement: 1 Co 8, 4.5-6 ; Col 1,15-20; Ep 2,10
(dans le contexte global de I'Epitre), He 1,1-4 ainsi qu'He 1,10 dans son contexte (Hel,5-
14); Jn 1,1-5 et Jn 1,10 dans son contexte (Jn 1,9-13). Hormis I'examen du vocabulaire, en
préalable a notre propre recherche, nous avons consulté des ouvrages sur cette thématique.

La thématique du Christ et de la création dans des ouvrages récents

Les versets qui évoquent le Christ dans son activité créatrice expriment une
christologie haute. Tous ces versets ont été abondamment étudiés et commentés, mais a
l'intérieur de leurs contextes particuliers. Nous n’avons pas eu accés a des ouvrages de
synthése publiés récemment'®. Cependant, certaines études récentes abordent un aspect du
sujet. Nous citons dans cette introduction le titre de quatre ouvrages parus respectivement
en 2000, 2003, 2007 et 2009 ; ils nous ont permis de poser certaines questions et d’ouvrir, a
partir de nos propres analyses, des discussions concernant l'une ou l'autre de leur
conclusion.

% Des classiques anciens abordent la question du Christ Sagesse présent a l'origine de la création :
DupoNT, J., Gnosis : la connaissance religieuse dans les Epitres de Saint Paul, E. Nauwlaerts, Louvain , 1949 ;
FeUILLET, A., Le Christ : Sagesse de Dieu, d'aprés les épitres pauliniennes, J. Gabalda et Cie, Paris, 1966.
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Le premier ouvrage est celui de M. Endo'’, « Creation and Christology, A Study on
the Johannine Prologue in the Light of Early Jewish Creation Accounts ». Dans cette étude,
'auteur passe en revue des récits de création rédigés entre le deuxiéme siécle avant notre
ere et le premier siécle apres, afin de comprendre la référence au Logos dans le Prologue du
Quatriéme Evangile. Un des objectifs recherché est de montrer que linterprétation des
premiers versets du Quatriéme Evangile ne doit pas seulement se faire a partir des textes de
Sagesse mais également s’appuyer sur les récits de création.

En 2003, G. Van Kooten publie une étude’® sur la christologie cosmique des épitres
aux Colossiens et aux Ephésiens. Il examine plusieurs textes ou sont résumées les idées
cosmologiques du stoicisme et du platonisme-moyen. A partir des ressemblances de
vocabulaire entre ces cosmologies et 'Epitre aux Colossiens, il montre que cette derniére
s'inspire du stoicisme. Selon lui, dans I'Epitre aux Colossiens, le terme « o®ua » désigne le
cosmos alors que les « apyal » et les « é€ovolal » forment le corps cosmique du Christ. En
désaccord avec la christologie cosmique de Colossiens, I'auteur de la lettre aux Ephésiens
fera de la seule Eglise le corps du Christ. Cette approche nous a posé question. En effet,
dans l'interprétation classique, « dapyol » et « € ovoiat » désignent des étres célestes et il
semblerait que « odue. » dans I'Epitre aux Colossiens renvoie a I'Eglise. Un des intéréts de la
thése de G. Van Kooten est de montrer que I'arriére-fond de Colossiens et d’Ephésiens n’est
pas uniguement juif. G. Van Kooten ouvre également la voie a une approche cosmique de la
christologie de ces deux épitres.

Dans sa thése'®, R. Cox compare des écrits issus du judaisme, du Nouveau
Testament et de certains mouvements gnostiques. Pour ces derniers, il s’intéresse a ceux
qui adoptent la vision tripartite de la réalité proposée par le platonisme-moyen avec un Dieu
transcendant, un intermédiaire actif et le monde matériel. La doctrine des intermédiaires
entre la divinité et le monde a entre autres été véhiculée au travers des écrits de Sagesse et
de I'ceuvre de Philon. Cette doctrine, selon R. Cox serait a l'origine du développement
concernant le Christ et la création. Dans des passages tels que Col 1,15-20 ou le prologue
johannique, les auteurs chrétiens auraient fusionné cette tradition avec leur conviction
eschatologique. L’intérét de cet ouvrage pour notre propre étude est 'examen précis des
liens entre différentes traditions.

En 2009, S.M. Mcdonough® reprend la quéte de lorigine des affirmations du
Nouveau Testament sur le réle créateur du Christ. Ce serait a partir des miracles qui ont
pour objet la nature et les guérisons que les premiers chrétiens auraient pu penser le role
créateur du Christ. En d’autres termes et selon un schéma classique, I'ceuvre rédemptrice
appellerait I'ceuvre créatrice. S.M. Mcdonough récuse la thése habituelle selon laquelle ce
serait une christologie de la Sagesse qui aurait conduit a célébrer le Christ comme étant a
l'origine de la création. |l s’appuie sur l'idéologie royale manifeste dans les références aux
différents psaumes. De ces citations, il déduit que c’est en tant que Messie que Jésus a été

" Enpo, M, Creation and Christology, A Study on the Johannine Prologue in the Light of Early Jewish
Creation Accounts, Mohr Siebeck, Tibingen, 2002.

18 \/aN KooTEeN, G. H., Cosmic Christology in Paul and the Pauline, Mohr Siebeck, Tubingen, 2003.

¥ cox, R, By the Same Word : Creation and Salvation in Hellenistic Judaism and Early Christianity,
Walter de Gruyter, Berlin - New York, 2007.

2 MCDONOUGH, S., M., Christ as Creator - Origins of a New Testament Doctrine, Oxford University
Press, New-York, 2009.
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proclamé créateur. En examinant certains passages comme Col 1,15-20 ou He 1,2 ; 2,5-10
il établit un lien étroit entre création et re-création. Le travail de S.M. Mcdonough a retenu
notre attention dans la mesure ou il s’éloigne des interprétations traditionnelles qui
s’appuient sur I'idée du Christ Sagesse.

Les quatre ouvrages que nous venons de citer ont comme objectif premier de
déterminer l'arriere-plan de tel ou tel passage du Nouveau Testament ou le Christ est
célébré comme créateur. Nous avons pu relever certaines positions critiques que nous
aborderons dans la suite de ce document dont nous donnons maintenant le plan.

Plan Général

Le document de thése se compose de deux parties. La premiere examine les textes
du Nouveau Testament. Nous l'avons intitulé « Partie |: Le Christ et la création dans le
Nouveau Testament ». La seconde, plus thématique, est davantage orientée vers les
guestions herméneutiques ; elle reprend les conclusions des analyses pour porter I'attention
sur la nécessité pour certaines premiéres communautés chrétiennes de proclamer le Fils
médiateur de la création.

De la délimitation du corpus de textes découle la structure de la premiere partie.
Chaque péricope est abordée dans un chapitre consacré a I'écrit néotestamentaire auquel il
appartient, & savoir « 1. Toutes choses « par le Christ» (1 Co 8,6) » pour I'Epitre aux
Corinthiens « 2. Toutes choses créées « pour Lui »
(Col 1,15-20) » pour I'Epitre aux Colossiens, « 3. « Créés dans le Christ » (Ep 2,10) » pour
I'Epitre aux Ephésiens, « 4. Le Seigneur qui fonda le monde (He 1,10) » pour I'Epitre aux
Hébreux et « 5. « Sans lui rien ne fut » (Jn 1,3) » pour le Quatriéme Evangile. Les chapitres
sont construits suivant un méme plan. Chacun commence par la présentation des données
habituelles d’introduction concernant la date de la composition de I'écrit, la question de
lauteur et lidentification des destinataires. Ces éléments situent les différents textes
géographiguement et temporellement. Le corpus de textes étant varié, il nous a fallu suivre
ce parcours élémentaire au départ, afin de bien situer les problémes particuliers de chaque
écrit ensuite. L’examen de la place du passage dans chaque écrit nous a amené a nous
poser la question de son intérét dans la construction de la démonstration de I'auteur. La
proposition de traduction et I'étude de la structure ont pour objectif de nous aider a préciser
certaines articulations. Selon les textes, quand cela est nécessaire, I'étude des sources et
du genre littéraire nous a permis de saisir les relations qui existent entre le passage retenu et
les différentes traditions ou entre celui-ci et le reste de I'évangile ou de I'épitre. Enfin,
lanalyse détaillée de chaque péricope nous a conduit a répertorier les différentes
formulations du motif du Christ et de la création. Ce travail qui est au coeur de notre
recherche nous amene finalement a recenser les représentations du Fils « par qui tout est »
véhiculées par des auteurs chrétiens du premier siecle.

Une fois cette analyse achevée, une seconde partie « Partie Il : Un message
chrétien sur la création » est organisée en trois chapitres. Comme l'indique l'intitulé, cette

partie de I'étude entreprend de définir la nouveauté apportée par la confession de foi au Fils
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médiateur de la création. Le premier chapitre de cette seconde partie « 1. Des intermédiaires
pour créer le monde » considére l'arrieére-plan commun aux passages analysés. L'idée est
d’étudier, sans toutefois prétendre a I'exhaustivité, les matériaux a partir desquels les
différents auteurs ont exprimé l'agir du Fils dans la création. Le résultat obtenu engage une
réflexion sur l'originalité du message chrétien par rapport aux traditions grecques et juives.
Des groupes chrétiens de traditions différentes ont affirmé la médiation créatrice du Fils. Le
second chapitre « Des communautés proclament le Fils créateur » examine des lors le
contexte social, religieux ou politique des destinataires des écrits. Il vise a comprendre
comment et pourquoi les premiers chrétiens en sont arrivés a proclamer meédiateur un
homme mort sur une croix. En effet, nous nous sommes posé la question de I'existence
d'une articulation entre la crucifixion et [l'agir créateur. Ces deux chapitres, et
particulierement le deuxiéme, nous ont conduit tout naturellement a terminer la seconde
partie de la thése par un chapitre « christologique » que nous avons nommé « 3. Un
nouveau modéle : le Fils et le Pére » ; a partir de I'étude détaillée des péricopes et des
différentes traditions, il récapitule le réle du Christ dans la création. Une premiére section
« La création ceuvre du Fils » évoque les qualités nécessaires au Fils pour tenir le réle de
médiateur de la création. La seconde « La création réalisation du Fils et du Pére » étudie la
relation qui unit le Pére et le Fils dans leur agir en faveur du monde. Le but de ce dernier
chapitre est, entre autres, de répondre a la question d’'une éventuelle concurrence entre le
Pére et le Fils.

Dans la conclusion, nous résumons une partie des résultats de notre recherche.
Nous relevons en particulier que c’est en tant que Fils que le Christ est le médiateur de la
création. Ensuite, pour ne pas nous arréter a la période néo testamentaire et en guise
d’ouverture, nous évoquons la réception de la christologie de la création au cours des
siécles.
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Partie | : Le Christ et la création dans le
Nouveau Testament

Cing écrits néotestamentaires (1 Co, Col, Ep, He, Jn) traitent de la thématique de
I'agir du Christ lors de la création du monde ou de son rble une fois celui-ci créé.

Nous aborderons les péricopes définies dans le corpus d’'une maniére proche de
celle du commentaire. Nous avons fait le choix dans cette étape de ne pas chercher a
comparer de maniére systématique les textes entre eux mais plutét de tenter de comprendre
la référence au motif du Christ et de la création au sein de I'ouvrage considéré. En d’autres
termes, Nous ne nous sommes pas posé précisément la question de la connaissance que
chaque auteur pouvait avoir des écrits qui I'avaient précédé.

Les éléments recueillis dans ce travail d’examen des textes seront rassemblés et
confrontés dans la seconde partie.
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1 Toutes choses « par le Christ » (1 Co 8,6)

Quelques années a peine se sont écoulées depuis la mort sur une croix de celui
que I'on appelait Jésus, quand Paul, au chapitre 8 de la premiére Epitre aux Corinthiens,
formule une confession de foi : « pour nous en tout cas, [il y a] un seul Dieu, le Pere, de qui
sont toutes choses et vers qui nous sommes, et un seul Seigneur, Jésus Christ, par qui sont
toutes choses et par qui nous sommes »** (1 Co 8,6). Avec cet énoncé, la premiére Epitre
aux Corinthiens est le plus ancien texte chrétien qui accorde au Christ une fonction
créationnelle. Nous entamons notre étude par quelques remarques préalables sur la
situation de cet écrit. Puis nous situons le verset 1 Co 8,6 dans le contexte de I'épitre afin de
I'étudier en détail avec comme objectif de mettre en évidence la médiation du Christ.

La premiére Epitre aux Corinthiens : contexte d’écriture

Paul arrive a Corinthe au cours de son deuxiéeme voyage missionnaire. En Ac 18,
Luc évoque deux éléments qui relient le séjour de Paul a Corinthe et I'histoire de I'empire
romain a savoir la référence a un édit impérial bannissant tous les juifs hors de la capitale
romaine (Ac 18,2) et la présence du proconsul Galion devant lequel Paul dut comparaitre
(Ac 18,12).

Le premier élément historique suggére que Paul est arrivé a Corinthe peu de temps
apres I'édit de Claude chassant les Juifs de Rome. Pour dater 'événement, la plupart des
commentateurs® se basent sur un texte de I'historien Orose (Véme siécle) qui est le seul
écrit connu permettant de dater la promulgation de I'édit de Claude en I'an 49. Mais J.
Murphy-O'Connor®®, qui se livre & une étude détaillée du sujet, date I'édit de Claude de
'année 41 et non de 49. Cependant, en tenant compte de la durée des voyages de I'apétre,
il arrive également a la conclusion que Paul était présent a Corinthe a partir de 49. Le
second indice historique est la comparution de Paul devant le proconsul Galion (Ac 18,12).
Cette assertion selon laquelle le ministéere de Paul & Corinthe coincide au moins en partie
avec la durée de la charge du gouverneur romain Galion est, semble-t-il, le meilleur élément
pour relier son ministére a I'histoire. Pour dater la présence de Galion a Corinthe, la seule
attestation scripturaire que nous ayons est une inscription endommagée d’une lettre de
I'empereur Claude qui a été découverte a Delphes en différents fragments. Cette lettre a été
écrite aprés que Claude eut été acclamé empereur pour la vingt-sixiéme fois®. Les
acclamations étaient des approbations publiques rituelles qui sanctionnaient un triomphe de
I'empereur. Aucun texte ne permet de dater cette acclamation avec précision. Mais une
inscription sur un aqueduc permet de fixer la limite haute. En effet, la vingt-septiéme
acclamation eut lieu avant le premier aolt 52 et probablement entre avril et juillet, période ou

%L Notre traduction.
2 SENFT, C., La premiére Ethre de Saint-Paul aux Corinthiens, Labor et Fides, Genéve, 1990, 16.

23 MURPHY-O'CONNOR, J., Corinthe au temps de Saint Paul : I'archéologie éclaire les textes, (Initiations
bibliques), Les Editions du Cerf, Paris, 2004, 190-200.

24 MuRrPHY-O'CONNOR, Corinthe, 201-211.
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avaient lieu les batailles. La limite basse est fixée par une série d'inscriptions qui affirment
gue les 22éme, 23éme et 24éme acclamations eurent lieu dans la onziéme année du régne
de Claude, c'est-a-dire entre le 25 janvier 51 et le 24 janvier 52. La rencontre entre Paul et le
proconsul a donc di se produire entre juillet et octobre 51.

Aprés presque deux ans passés a Corinthe, Paul se rend a Ephése ou il arrive a
l'automne 52%. Pendant son séjour de deux ans et trois mois (Ac 19,8-10) des nouvelles
alarmantes concernant la communauté de Corinthe lui parviennent par les gens de Chloé (1
Co 1,11). Paul, par le moyen de lettres, donne ses instructions a I'Eglise de Corinthe. Il aurait
ainsi rédigé la premiére Epitre aux Corinthiens depuis Ephése au printemps 54.

1.1 Upe affirmation de la médiation créatrice du Christ au coeur de
I’Epitre aux Corinthiens

Le Christ médiateur de la création est évoqué dans la partie centrale de I'épitre
(chap. 8 — 10), ou Paul aborde les problemes de pastorale religieuse a propos des viandes
sacrifiées aux idoles. L'inquiétude de Paul a propos de la viande immolée révéle un souci
parmi d’autres. Au regard des réponses contenues dans la lettre, les causes du désordre au
sein de la communauté chrétienne semblent nombreuses : habitudes paiennes, tendances
gnostiques, mentalité dualiste, différence entre riches et pauvres, entre gens instruits et
ignorants. Les transitions entre les différents sujets sont abruptes au point que l'on
s’interroge sur le plan de cette lettre. Suite a ce constat, certains auteurs proposent de voir
dans I'Epitre la combinaison de plusieurs lettres, de deux & quatre suivant les
commentateurs®. Mais dans I'état actuel de la premiére Epitre aux Corinthiens, les différents
thémes abordés s’enchainent ainsi. Aprés les salutations d’'usage (1 Co 1,1-3) et apres avoir
rendu grace a Dieu pour la communauté de Corinthe (1 Co 1,4-9), Paul définit le fondement
de I'Eglise a partir de I'Evangile de la Croix (1 Co 1,10 — 4,21). Puis il pose les bases de la
vie chrétienne dans un monde paien (1 Co 5,1 — 14,39). Il évoque les désordres existant
dans I'Eglise (1 Co 5,1 — 6,20) et répond & des questions sur la sexualité, le mariage et le
célibat (1 Co 7,1-40). Ensuite, il aborde de maniére approfondie la question de la viande
sacrifiée aux idoles (1 Co 8,1 — 11,1). Il poursuit par des conseils pour 'assemblée qui se
réunit (1 Co 11,2 — 14,39) et par un enseignement sur la résurrection des morts (1 Co 15,1-
58). L’Epitre se termine par des questions pratiques, des recommandations et les salutations
finales (1 Co 16,1-24).

Dans le texte, tel que nous le possédons, le passage sur la viande sacrifiée (chap. 8
- 10) se situe entre des réponses a des interrogations sur le mariage et des conseils quant a
'organisation de la communauté. Avant d’examiner le chapitre 8, contexte immédiat de 1 Co
8,6 nous retracons le mouvement d’ensemble des chapitres 8 a 10.

% MuRrPHY-O'CONNOR, Corinthe, 216.

% C. senft propose un résumé des positions concernant l'unité¢ de 1 Corinthiens. Il reprend les
différents arguments pouvant amener a voir en 1 Corinthiens une correspondance multiple. En effet, il serait
étonnant que durant son séjour & Ephése Paul ne se soit pas inquiété & diverses reprises de I'Eglise de Corinthe.
De plus, la lettre laisse entrevoir plusieurs allers-retours et certaines incohérences peuvent étre relevées (SENFT,
Epitre aux Corinthiens, 17-19).
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1.1.1 Lacontroverse sur laviande sacrifiées (1 Co 8,1 -11,1)

1 Co 8,6 appartient a un ensemble de textes (1 Co 8,1 — 11,1) dans lesquels Paul
cherche a éclairer la communauté de Corinthe sur l'attitude a tenir vis-a-vis de la pratique,
courante dans le monde gréco-romain, de la consommation de la viande sacrifiée aux idoles.
La question s’est posée de savoir si ces chapitres formaient un ensemble cohérent. En effet,
deux éléments paraissent problématiques : la place du chapitre 9 et 'apparente incohérence
des réponses de Paul. Le chapitre 9 semble étre une digression dans cet ensemble. Alors
que l'on s’attend a la suite de 'argumentation, Paul témoigne de sa liberté apostolique et se
donne en exemple. En effet, il posséde la liberté mais il accepte de la limiter pour le bien des
autres. En fait, le chapitre 9 renforce la conclusion de 8,13, & savoir que lui, Paul, est prét a
renoncer a un droit pour ne pas nuire a ses fréres. Il invite ainsi les « forts » de Corinthe a
faire de méme et a s’abstenir de manger de la viande sacrifiée afin de ne pas choquer les
« faibles ». Dans les chapitres 8 et 10, Paul aborde le sujet de la viande sacrifiée et les
réponses qu’il donne a ses interlocuteurs semblent équivoques. L’apdbtre interdit aux
Corinthiens de manger des viandes offertes aux idoles dans les temples paiens (1 Co 8,9-
13)*" et de s’asseoir a la table des démons (1 Co 10,14-22) s'ils s’assoient a celle du
Seigneur. Mais Paul parait se contredire lorsqu’il autorise la consommation de viande
sacrifiée lors de diners a condition d’en ignorer 'origine (1 Co 10,27-30). La viande achetée
sur les marchés, méme si elle provient de sacrifices, est elle aussi consommable, puisque
tout ce qui est sur la terre appartient a Dieu (1 Co 10,25-26). Aussi, devant I'apparente
incohérence des propos de Paul, certains auteurs émettent I'hypothése que les chapitres 8 a
10 proviennent de deux, voire de trois lettres®.

Cependant, si 'on maintient 'approche synchronique, les chapitres 8 a 10 peuvent
étre lus comme un tout construit par 'auteur pour soutenir son argumentation®. Une
approche thématique permet de structurer le passage de la fagcon suivante. Aprés avoir
abordé le probléme posé par la consommation de la viande sacrifiée aux idoles (1 Co 8,1-
13), Paul donne son ministére en exemple aux « forts » de Corinthe ; il faut faire passer
l'intérét d’autrui avant son propre intérét (1 Co 9,1-18). Puis il décrit (1 Co 9,19-23) quelle est
Iattitude & tenir en toutes occasions. A l'aide d’exemples sportifs (1 Co 9,24-27) il montre
comment acquérir la maitrise de soi. Ensuite, pour mettre en garde les Corinthiens contre
l'idolatrie, il prend comme modele I'histoire du peuple d’Israél (1 Co 10,1-13) qui, malgré les
dons de Dieu, a vu certains de ses membres s’adonner au culte des idoles. Pour les
Corinthiens, il s’agit de fuir I'idolatrie car le repas du Seigneur est incompatible avec celui
des démons (1 Co 10,14-22). Le chapitre 10 se termine par une exhortation de Paul (1 Co
10,23-11). Il faut restreindre en conscience sa liberté pour ne pas nuire a autrui, par exemple

" Certains commentateurs émettent I'hypothése que le passage 1 Co 8,9-13 concerne les viandes
achetées au marché. Pour un résumé des différentes opinions sur la nature du conflit de Corinthe voir
(FotopouLos, J., Food Offered to Idols in Roman Corinth : a social-rhetoric reconsideration of 1 Corinthians 8:11-
11:1, Mohr Siebeck, Tibingen, 2003, 1-48). Nous reviendrons également sur le sujet cf. 296.

%8 C. senft (SENFT, Epitre aux Corinthiens, 107) propose de reconstituer I'ordre chronologique suivant :
9,24-10,22 ; 8,1-13 + 9,19-23 + 10,23-11,1; 9,1-18. Voir également le tableau récapitulatif des différentes
positions dans Waaler, E., The Shema and The First Commandment in First Corinthians: An Intertextual
Approach to Paul's Re-reading of Deuteronomy, Mohr Siebeck, Tibingen, 2008, 268.

2. Fotopoulos y voit une construction qui suit les régles de la rhétorique (FoTopouLos, Food Offered
to Idols, 195-207).
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en refusant de manger de la viande dont certains ont affirmé publiquement qu’elle avait été
sacrifiée aux dieux.

1 Co 8,6 se trouve donc en plein cceur de la polémique relative aux idolothytes et ce
verset constitue un argument essentiel dans le débat. Toutefois, plusieurs interrogations
subsistent. Nous pouvons nous demander si 1 Co 8,6 est un argument avancé par les
Corinthiens pour soutenir leur démarche ou par Paul pour expliciter la connaissance
commune qu’il posséde avec I'Eglise de Corinthe. Nous pouvons également nous interroger
sur l'articulation entre la confession de foi au Dieu unique et la référence a la multitude des
dieux qui peuplent 'univers des Corinthiens.

1.1.2 Consommer des idolothytes (1 Co 8,1-13)

Le chapitre 8 qui constitue le contexte proche du verset 1 Co 8,6 évoque les repas
cultuels auxquels les chrétiens de Corinthe désirent participer. Cette participation affecte
certains membres de I'Eglise et présente un danger pour leur foi. Une étude de la structure
du chapitre nous permettra de prendre connaissance de l'analyse faite par Paul de la
situation. Nous aborderons ensuite la question du statut de la « citation », c'est-a-dire du
moment ou Paul rapporterait les propos de ses interlocuteurs. Cette question nous aménera
a la discussion sur 'origine et le genre du verset 1 Co 8,6.

1.1.2.1  Structure du chapitre 8 : approche synchronique

La discussion sur les viandes immolées commence par la formule « ITepl &e »* (1
Co 8,1) qui, ailleurs, introduit une réponse de Paul a des interrogations provenant de ses
interlocuteurs. Au niveau syntaxique, les deux éléments structurants sont au verset 1
I'introduction « mepl &€ » et au verset 7 I'adversatif négatif « "AAL’ o0k » qui souligne une
opposition forte avec ce qui précéde. A « tous nous avons la connaissance » (Tavtec yrdoLy
€youer) (v. 1) répond « la connaissance n'est pas en tous » (o0k €v maoLy 1 yvdoLg) (V. 7).
Ces observations permettent de cerner une structure en deux parties (1-6) et (7-13) qui
correspondent & deux aspects du développement de Paul® : I'aspect théorique - les idoles
n’existent pas - et le point de vue de la charité - par égard au plus faible il faut s’abstenir de
manger la viande sacrifiée.

La premiere partie (1-6) explicite la réponse de Paul quant a la consommation de la
viande sacrée. Sa réponse sous-entend que, les idoles n’existant pas, manger la viande qui
leur est consacrée n’est pas interdit ; Paul rejoindrait ainsi I'avis de ses interlocuteurs. Cette
premiére partie se divise en deux unités 1-3 et 4-6 qui commencent chacune par la méme
expression : « Ilepl (...), TV eldwAoBltwr oldauer 6tL » (pour ce qui est (...) des viandes
immolées nous savons). Dans la premiére unité (1-3), Paul marque son accord de principe
avec ses interlocuteurs au sujet des viandes sacrifiées par « nous savons ». Puis il les met
en garde contre la connaissance qui rend présomptueux, celle qui enfle (v. 1) alors que
'amour édifie. L’ap6tre souligne ensuite que la connaissance humaine est imparfaite (v. 2) et
gue I'amour de Dieu précede toute connaissance (v. 3). Une deuxiéme unité (4-6) développe

%0 Cette formule est également attestée en 1 Co 7,1 ;8,1 ;12,1 ; 16,1.12 ainsi qu’en 1Th 4,9 ; 5,1.
%1 SENFT, Epitre aux Corinthiens, 107-114.
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le théme du Dieu unique et de son rapport aux idoles. A nouveau Paul affirme son accord
avec ses interlocuteurs en répétant : « nous savons ». Les affirmations « une idole n’est rien
dans le monde » et « il n’est de Dieu que le Dieu Unique » (v. 4) suggérent que le chrétien
est libre de manger la viande sacrifiée. Au verset 5, Paul évoque en quelques mots l'univers
religieux de son époque. Pour ses concitoyens, une multitude de dieux et de seigneurs
peuple la terre et le ciel. Mais, pour ceux qui appartiennent & 'Eglise de Corinthe, il n'y a
qu’un seul Dieu et qu’'un seul Seigneur (v. 6). Paul affirme ainsi le monothéisme juif et
« chrétien », vis-a-vis du polythéisme ambiant.

Dans une deuxiéme partie (7-13) Paul donne les raisons pour lesquelles il est
préférable de s’abstenir de manger la viande consacrée aux idoles. Voir certains manger de
la viande immolée peut entrainer la confusion chez les nouveaux convertis. Aussi, pour ne
pas les troubler et pour éviter le risque de les faire retomber dans le paganisme, mieux vaut
éviter de consommer de telles viandes devant eux.

Dans la structure que nous venons de proposer, 1 Co 8,6 appartient a la deuxiéme
unité de la premiére partie (4-6) qui souligne en quelques affirmations la différence entre le
Dieu des chrétiens et les idoles a qui I'on rend un culte dans les rues et dans les temples de
Corinthe. Cependant, avant d’affirmer que notre étude portera sur les versets 4-6, il nous
faut présenter d’autres propositions de structures. Dans plusieurs monographies récentes,
les chercheurs aboutissent a des propositions différentes ; leurs recherches tentent de
cerner quelles parties de la lettre sont effectivement de la main de Paul et quelles parties
proviennent de ses interlocuteurs. Ces études intéressent notre propos car elles fournissent
guelques indices quant a la diffusion de la croyance concernant le Christ médiateur de la
création.

1.1.2.2 Paul fait-il référence a un texte déja écrit ?

Comme nous l'avons déja rappelé, dans sa lettre et en particulier au chapitre 8,
Paul répond a des interrogations des Corinthiens. Aussi, certains auteurs se proposent
d’étudier la maniére dont Paul citerait une lettre écrite par ces derniers. A coté d’une
premiére position acceptée par un certain nombre de chercheurs, nous présenterons
différentes options avancées dans des études récentes comme celles de W.L. Willis (1985),
de A. Rakotoharintsifa (1997), de J. Fotopoulos (2003) et de E. Waaler (2008).

Une position partagée par plusieurs commentateurs

Des les premiers mots du chapitre 8, Paul annonce son intention de traiter de la
question des idolothytes. Les premiers versets, cependant, s’éloignent du sujet annoncé et il
faut attendre le verset 4 pour que Paul revienne a sa question initiale. Un certain nombre de
commentateurs émettent I'’hypothése que le verset 4 serait une citation d’'une lettre des
Corinthiens. Les versets 5 et 6, quant a eux, sont généralement attribués a Paul®’. G. D.

32 BARRETT, C.K.,, A Commentary on the First Epistle to the Corinthians, Adam & Charles Black,
London, 1968,191 ; CoNzeLMANN, H., Der Erste Brief an die Korinther, Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen,
1969,168.
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Fee* souligne que linsertion du verset 5b n’a de sens que si le verset 6 est déja connu. De
plus, selon lui « ydp » ferait référence & une structure paulinienne®. Le passage se lirait donc
de la fagon suivante : au verset 4, Paul reconnait |'exactitude de la these des Corinthiens a
savoir « qu'une idole n'est rien dans le monde et qu'il n'est de Dieu que le Dieu unigue » en
reprenant leurs termes. Au verset 5, Paul semble accepter 'existence de dieux paiens et de
seigneurs bien que dans un méme temps il nie leur « divinité ». Ceux a qui Paul dénie la
divinité sont de facto des dieux puisqu’ils sont adorés. Paul dit ensuite son accord avec les
« forts » sur la non-existence réelle des idoles, mais il insiste sur leur existence subjective.
lls sont des dieux pour ceux qui croient en eux. Pour un certain nombre de commentateurs,
donc, 1 Co 8,6 serait de la main de Paul. Toutefois, certaines études avancent des
arguments qui conduisent a une conclusion alternative.

La position de W.L. Willis*®

A diverses reprises, dans la premiére Epitre aux Corinthiens, Paul présente le point
de vue des Corinthiens en citant des courriers qui lui seraient parvenus. Aussi, W.L. Willis
propose de déterminer la structure du chapitre 8 en se basant sur I'étude de I'alternance
entre les extraits d’'une lettre des Corinthiens et les positions de Paul. Il examine en
particulier les expressions « Tepi 8¢ » et « oldaper &1L ». Selon Iui®, « oldouer dtL mMdvTEC
Yo €xouer » proviendrait de la lettre des Corinthiens. Pour affirmer cela, W.L. Willis se
base sur le fait qu’ailleurs, lorsque Paul emploie « oldauer » + « 6tL » il y ajoute « yap » ou
« &€ ». Or ces conjonctions sont absentes du chapitre 8. Il reconnait cependant que cet
argument ne permet pas de conclure. Parmi les autres critéres avancés, il souligne que faire
débuter la citation avec « nous savons » permet d’éviter la contradiction avec le verset 7 : ce
sont les « forts » qui ont écrit la lettre et ils possedent la connaissance. W.L. Willis met ainsi
en évidence trois parties : 1-3 ; 4-7 ; 8-13.

La premiére partie (1-3) comporte une citation des Corinthiens « nous avons tous la
science » (v. 1a) que Paul conteste dans le méme verset (v. 1b) : « Mais la science enfle ;
c'est la charité qui édifie ». Cette réfutation révéle la profondeur du conflit qui concerne
d’autres sujets que celui de la viande sacrifiée ; il est question de la compréhension méme
de I'Evangile. Celui qui cherche Dieu au moyen de la connaissance a oublié que ce qui
compte c’est d’étre connu de Dieu et d’aimer Dieu.

W.L. Willis étudie les versets qui forment selon lui la deuxiéme partie (4-7) en
s’interrogeant de la méme maniére sur le contenu de la lettre en provenance de Corinthe.
Les termes introductifs, « Ilepl tfic Bpwdocwe obv @V eldwioditwr » (v. 4), renvoient a ceux
du verset 1 et suggerent que la suite du verset 4 « L 008ev €ldwlov &V KOOUW Kol OTL
oldelc Bedg el um elg » (nous savons gu'une idole n'est rien dans le monde et qu'il n'est de

3 Feg, G. D, The First Epistle to the Corinthians, William B. Eerdmans Publishing Company, Grand
Rapids, Michigan, 1987, 371.

% Que la conjonction «vydp » soit une preuve d'un style propre a Paul ne tient pas, car dans la
littérature grecque, cette conjonction introduit une explication de ce qui précede. (FotorouLos, Food Offered to
Idols, 214).

% wiLus, W.L., Idol Meat in Corinth : The Pauline Argument in 1 Corinthians 8 and 10, (SBL
Dissertation Series 68), Scholars Press, Chico, California, 1985, 65-122.

38 WiLLis, Idol Meat in Corinth, 69-70.
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Dieu que le Dieu unique) serait une citation d’une lettre initiale®’. Contrairement a d’autres,
W. L. Willis défend l'idée que les versets 5 et 6 appartiennent également a la lettre des
Corinthiens. Pour lui, le style du verset 6 surprend dans le chapitre 8, aussi est-il difficile de
croire que Paul en soit l'initiateur. Paul aurait ainsi utilisé une formule® déja bien connue et
ne l'aurait pas inventée sur le moment®. De plus, cette formule convient & la christologie
corinthienne. Dans l'argumentation de 1 Co 8 au sujet de la consommation de la viande
immolée, elle sert les interlocuteurs de Paul qui discutent sur le danger de la viande sacrifiée
aux idoles. lls affirmeraient ainsi que, malgré I'existence de prétendus dieux, pour eux les
chrétiens, il y a seulement un Dieu, le Pere, et un Seigneur, Jésus le Christ. lls jugeaient
probablement que Paul serait d'accord avec cette profession de foi et I'ont ainsi considérée
comme une défense valable de leur point de vue. Enfin, si la confession de foi du verset 6, et
son introduction au verset 4, sont des citations de la lettre des Corinthiens, alors il y a de
fortes probabilités que le verset intermédiaire fasse également partie de leur lettre. Ceci est
particulierement vraisemblable puisque le verset 5 est syntaxiguement lié au verset 6. Dans
cette approche, «kal vyap elmep » présente une concession par les Corinthiens aux
nombreux dieux de leur amis paiens qu’ils qualifient de « prétendus ». Dans les versets 4-6,
seule I'expression « @omep elolry Beol ToAlol kal kUpioL moArol » (de fait, il y a de
nombreux dieux et de nombreux seigneurs) (v. 5b) serait une parenthése de Paul. La
réponse de Paul aux Corinthiens est a chercher au verset 7: « Mais tous n'ont pas la
science. Certains, par suite de leur fréquentation encore récente des idoles, mangent les
viandes immolées comme telles, et leur conscience, qui est faible, s'en trouve souillée ». Les
« forts » pensent que tous les chrétiens croient a 'unicité de Dieu, et donc les « faibles »
aussi. Paul, quant a lui, leur répond que certains sont convertis de fraiche date et qu’ils n’ont
pas encore toute la connaissance et que de ce fait ils risquent de retomber dans l'idolatrie.
En résumé, la seconde partie reprend I'argumentaire des Corinthiens (4-6) auquel Paul
donne sa réponse au verset 7.

Dans la troisieme unité structurelle (8-13) le verset 8 est considéré, tout au moins
partiellement, comme une citation de la lettre des Corinthiens. Le début du verset « Ce n'est
pas un aliment, certes, qui nous rapprochera de Dieu » serait de la main de Paul. Pour la
suite de ce verset Paul aurait repris une expression des Corinthiens en lui ajoutant une
négation « olte ». Les Corinthiens défendraient I'idée que le fait de manger des nourritures
sacrifiées aux idoles serait un bien, plutét qu’'un mal. La réponse de Paul se situerait aux
versets 9-10. Il ne faut pas étre une occasion de chute pour le faible, qui est celui pour lequel
le Christ est mort (v. 11).

En conclusion, selon W.L. Willis, le chapitre 8 comporterait de larges extraits d’une
lettre écrite par les « forts » de Corinthe. Ces derniers justifient leur attitude quant a la viande
sacrifiée en affirmant leur foi en un Dieu unique. Le point culminant de leur argumentation
est a chercher au verset 6 dans une confession de foi monothéiste et christologique. Le

¥ L’hypothése que le verset 4 provient d’une lettre de Corinthe est également celle des

commentateurs qui considérent que les versets 5-6 sont une réponse de Paul au polythéisme ambiant
(ConzELMANN, Korinther, 168 ; BARRETT, Epistle to the Corinthians, 191).

% « un seul Dieu, le Pére, de qui sont toutes choses et vers qui nous sommes, et un seul Seigneur,
Jésus Christ, par qui sont toutes choses et par qui nous sommes » (€lg 8edc 6 Tathp & o T& TarTe Kol TUELG
el adtov, kol el kOpLog “Inoodg XpLotdg 6L” ol T& mavTe kel Muelg 6L adtod).

% Voir aussi : BARRETT, Epistle to the Corinthians, 192.
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Christ est celui « par qui tout est et par qui nous sommes ». Cette profession de foi ne peut
étre qu’acceptée par Paul, qui d’ailleurs répondra sur un autre plan, celui de la charité.

La position de A. Rakotoharintsifa®

A. Rakotoharintsifa reprend I'étude de W.L Willis et souligne de maniére appuyée
gue rien dans les versets 1 Co 8,4-6, ne contredit 'argumentation des « forts». La
proposition formulée en 1 Co 8,4-6 refleterait 'enseignement de Paul a Corinthe. Si la
citation se limite au verset 4, cela laisse entendre que les versets 5 et 6 ne peuvent conforter
les « forts » dans leur raisonnement. Or I'affirmation du monothéisme dans son extension
chrétienne est essentielle dans I'argumentation des forts. En effet, s’appuyant sur elle, les
Corinthiens ne voient aucune raison de s’abstenir de consommer la viande sacrifiée. De
plus, I'objection majeure de Paul commence avec « ’AAA’ ok » au verset 7 ou il souligne
gue la confession de foi du verset 6 n’est pas partagée par tous. Il est donc probable que le
verset 6 provienne de la lettre des Corinthiens.

La position de J. Fotopoulos™

A la suite d’autres, J. Fotopoulos émet que Paul aurait arrangé les sujets de sa
lettre de maniére a construire un argumentaire qui suit les principes d’'une des branches de
la rhétorique, a savoir le discours délibératif. 1 Co 1,10 qui appelle a l'unité fournit la thése
principale (propositio). Les chapitres 1 Co 8,1 — 1 Co 11,1 appartiennent a la deuxiéme
probatio (preuve) dont l'objectif est de convaincre les « forts » de Corinthe d’éviter la
consommation des idolothytes. Le chapitre 8 comprend un plan (partitio) (1-9) et une partie
narrative (narratio) (10-13) ou Paul décrit la conséquence de l'attitude de ceux qui ont la
connaissance sur les « faibles ». En se penchant sur la partitio, J. Fotopoulos aborde la
guestion de la citation. Il détermine quatre séquences ou, a une affirmation des Corinthiens,
succéde la réponse de Paul. Au verset 1, les Corinthiens déclarent posséder la
connaissance (v. 1b). La réponse de Paul (1c-3) insiste sur I'amour de Dieu. Puis, les
Corinthiens définissent le contenu de leur connaissance. Pour eux, il n’y a qu’un seul Dieu et
les idoles n’ont pas d’existence réelle (4b-5a). Paul réplique qu’il y a beaucoup de dieux et
de seigneurs (v. 5b). Pour en étre persuadé il suffit de regarder les temples de la ville. La
confession de foi du verset 1 Co 8,6 appartient elle aussi a 'exposé des Corinthiens. Paul
reprend la parole au verset 7. Bien qu'’il partage la foi et le savoir des Corinthiens, il rejette
leur conclusion car tout le monde ne posséde pas une telle connaissance et, de ce fait,
« manger des viandes immolées » peut étre la cause de troubles pour les nouveaux
convertis. Le verset 8 est a nouveau un argument des Corinthiens. Pour eux, manger un
aliment ne rapproche certes pas de Dieu mais ne présente pas de danger pour la foi. Paul
dénonce une nouvelle fois une telle attitude parce qu’elle peut étre une cause de chute pour
les plus faibles (v. 9).

40 RAKOTOHARINTSIFA, A., Conflits & Corinthe: Eglise et société selon 1 Corinthiens : Analyse socio-
historique, Labor et Fides, Geneve, 1997,161.

4! FotopouLos, Food Offered to Idols, 200-201.
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Pour J. Fotopoulos, le verset 1 Co 8,6 appartient a 'argumentaire des Corinthiens.
Paul, dans sa lettre, reprend cette confession de foi pour signifier son accord, mais aussi
pour mettre en garde ses lecteurs sur le fait qu’elle n’est peut-étre pas encore partagée par
tous.

La position de E. Waaler*

L’enquéte sur la citation est encore reprise par E. Waaler Il se livre a une étude
précise sur « mepl &€ ». Le fait que « mepl &€ » en 1 Co 7,1 introduise une citation a été utilisé
comme argument pour déduire que tel est également le cas dans le chapitre 8. Or selon E.
Waaler, cette généralisation est un peu rapide. Il rappelle que « mepl 6¢ » est une forme
rhétorique utilisée dans les discussions entre maitre et disciples, aussi ne faudrait-il pas
déduire trop rapidement que l'usage en 1 Co 8,1 est identique a celui de 1 Co 7,1. La forme
« Tepl &€ »peut étre employée pour annoncer un nouveau sujet et ne peut pas, sans autre
indice, annoncer que ce qui suit provient d’'une lettre des Corinthiens. De méme, 'usage de
«oldaper OtL » ne suffit pas a affirmer que les termes suivants sont une citation.
L’expression « hous savons que » permet plus probablement de souligner une connaissance
commune. Il est possible, mais non certain, que ce savoir partagé provienne d’une source
écrite. Selon E. Waaler, le chapitre 8 est donc entiérement de la main de Paul qui ne citerait
jamais explicitement la lettre des Corinthiens. Tout au plus, peut-on imaginer qu’a certaines
occasions il use de la paraphrase. E. Waaler considére ces versets comme faisant partie
d’'une interprétation halachique de I'Ecriture ayant pour objectif de fonder une régle de
conduite a propos des idolothytes.

Trois des quatre auteurs considérés - W.L. Willis, A. Rakotoharintsifa, J. Fotopoulos
- émettent I'hypothése que les versets 1 Co 8,4-6, hormis 1 Co 8,5b, sont une citation d’'une
lettre en provenance de Corinthe, alors que E. Waaler considére que les versets 1 Co 8,5-6
ainsi que I'ensemble du chapitre auraient été composés par Paul. Une premiére conclusion
commune a tous est que le verset 1 Co 8,6 expose une foi commune a Paul et aux
Corinthiens. En effet, que I'on retienne I'une ou l'autre hypothése, ce verset ne semble pas
avoir été I'objet d’'un débat. Pourtant, le verset 6, plus encore que les versets 4 et 5, semble
étre étranger au texte. Aussi, d'autres interrogations subsistent ; elles concernent l'origine et

le genre du verset.

1.1.2.3 Arriére-plan et genre de 1 Co 8,6

Par sa forme et par sa thématique, 1 Co 8,6 semble étranger & I'Epitre. Dans le
paragraphe précédent, nous avons repéré deux possibilités d’interprétation. Certains
commentateurs pensent que le verset est une citation et provient d’une lettre des « forts » de
Corinthe ; d’autres émettent 'hypothése qu’il a été composé par Paul pour la circonstance.

42 Waaler, The Shema and The First Commandment in First Corinthians, 281-292.
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Pour continuer notre investigation sur I'origine du verset nous nous interrogeons sur le milieu
qui a pu lui servir d’arriére-plan et sur son genre littéraire.

Arriére-plan : stoicisme ou littérature sapientielle ?

Selon différentes études, « la confession de foi » de 1 Co 8,6 serait une formule pré-
paulinienne et aurait son origine soit dans le stoicisme®® soit dans la littérature sapientielle.

Sur le plan de la forme littéraire et de la terminologie, 1 Co 8,6 posséde une certaine
ressemblance avec des énoncés de la philosophie grecque. Ce verset, ou I'on peut relever
I'usage du parallélisme, I'emploi de plusieurs prépositions et de I'expression « td. Tavte », Se
rapproche de formules adoptées par les philosophes dans leurs discussions
cosmologiques*®. Les Grecs se servaient de telles tournures pour affirmer l'unicité du
cosmos et l'unicité divine. Dieu est I'unique principe de toutes choses ; tout vient de lui et tout
retourne a lui. La ressemblance entre 1 Co 8,6 et les formules grecques indique pour
certains l'origine corinthienne du verset. Cet argument ne peut suffire. En effet, Paul* montre
une familiarit¢ avec les formules de type hellénistiques qu’il emploie dans différents
contextes (« to 6¢ mavte ek tod Beod » (1 Co 11,12), « 611 & adtod kal 6L adtod Kol €ig
adtov To Tavte » (Rm 11,36)). Paul a certainement emprunté des formules d’origine grecque
et en les assemblant il a énoncé*® une confession de foi chrétienne.

Bien qu’il n’existe pas de phrase prépositionnelle dans la LXX proche de 1 Co 8,6,
certains auteurs estiment que larriere-plan du verset est a chercher dans la littérature
sapientielle. L'un d’entre eux, R. Horsley*’, explique que Paul a remplacé la Sagesse, source
de la connaissance, par le Christ. En effet, en 1 Co 1,24 Paul affrme que la Sagesse de
Dieu est le Christ crucifié et en 1 Co 8,6, il substitue la Sagesse par le Christ comme agent
de la création et du salut. De nombreux passages de I’Ancien Testament répétent que Dieu
a créé le monde par la Sagesse (Pr 8,22-31, Sg 9,9) et Paul désirant présenter aux Grecs le
Christ comme seule Sagesse a fort bien pu provoquer ce développement doctrinal dont les
premiers chapitres fournissent le soubassement. C’est du moins I'hypothése de R. Horsley.

En conséquence, nous pensons que la construction du verset 1 Co 8,6 montre des
emprunts a la philosophie grecque au travers ou non de la littérature sapientielle*®. Les
influences perceptibles dans la formulation ne nous ont apporté aucun indice supplémentaire
guant a savoir si le verset est ou non une composition de Paul. L’examen du genre littéraire
qui suit nous ameéne a aborder la question de 'emploi de 1 Co 8,6 en dehors du contexte de
I'épitre.

4 CONzELMANN, Korinther, notes 44 et 46, 171.

“ Pour une étude des formules prépositionnelles cf. 413.

48 DupoNT, J., Gnosis : La connaissance religieuse dans les Ethres de Saint Paul, E. Nauwlaerts,
Louvain 1949, 346. FEUILLET, A., Le Christ : Sagesse de Dieu, d'aprées les épitres pauliniennes, J. Gabalda et Cie,
Paris, 1966, 73.

“% « L’énonciation est un acte individuel de création dont le résultat est 'énoncé ». Cette définition a été
proposée par Pierre-Marie Beaude lors de la soutenance de la thése.

*" HorsLEY, R.,A., 1 Corinthians, Abingdon Press, Nashville, 1998, 120-122. FeuILLET, Le Christ :
Sagesse de Dieu, 74-78.

“8 pour G. D. Fee, I'original de la formule pourrait avoir été créé pour I'occasion, tout en se servant de
formules d’origine juive-hellénistique (Feg, Epistle to the Corinthians, 374).
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Genre littéraire : acclamation ou confession de foi ?

La majorité des commentateurs désignent ce verset comme étant une confession
de foi. Mais ce genre littéraire doit &tre nuancé et défini. J. Murphy-O’Connor*® propose d’y
voir une acclamation baptismale. Pour le démontrer, il commence par définir ce que
recouvrent les termes « confession de foi » et « acclamation ». Une confession de foi est une
déclaration théorique. Elle est indépendante des circonstances et peut faire partie d'un
programme d'enseignement pour les nouveaux membres ou étre employée lors de divers
rituels. Sa proclamation contribue a l'unité de la communauté. L’acclamation, quant a elle,
est a l'origine une réaction spontanée aux bienfaits recus avec l'espoir implicite d’un
renouvellement de ces bienfaits. Cri de joie, émerveillement, elle trouve sa place dans les
cérémonies religieuses ou royales. Sa formulation tend a devenir stylisée. Les Actes des
Apbtres fournissent un exemple d'acclamation a Artémis par les orfévres d'Ephése : « ils se
mirent & crier: Grande est I'Artémis des Ephésiens ! » (Ac 18,28.34). Suivant ce modéle, 1
Co 8,6 célebrerait par acclamation la grandeur du Peéere et du Fils. Par le baptéme, les
croyants passent de la « mort » & la « vie » (Rm 6, 4). A leur existence a été donnée une
nouvelle orientation qui est parfaitement exprimée par « nueic ei¢ adtor » et « nueig &
adtod » de 1 Co 8, 6. C'est dans la cérémonie du baptéme, par ailleurs, que la puissance
salvatrice de Dieu est la plus spectaculairement affichée et le plus intensément vécue. Ainsi,
pour J. Murphy-O’Connor la liturgie baptismale est le lieu ou 1 Co 8,6 était utilisé comme
acclamation.

Cependant, I'acclamation est une expression de foi spontanée et ne correspond pas
au style du verset. De plus, si 'on se référe plutdt a des sources juives™, les affirmations
monothéistes, telles celles présentes en 1 Co 8,4-6 se trouvent dans les prieres ou dans les
affirmations de foi. 1 Co 8,6 est donc une confession de foi, qu’elle ait été ou non utilisée lors
de liturgies. La formule du verset 6 concernant le Pére et le Fils a été enrichie d'un troisiéme
membre concernant I'Esprit et ainsi les premiers chrétiens ont obtenu une confession de foi
trinitaire : « kol €v mredua dyLov, év ¢ T TavTe kel Muelg év adte » (et un Esprit Saint, en
qui sont toutes choses et nous en lui). Cette forme est attestée dans quelques manuscrits
dont le « 1881 », témoin important pour 1 Co 8,6, et chez Grégoire de Naziance* (Orat.
39,12) qui toutefois omet « kal TMueilg év albte ». Si le membre de la phrase concernant
'Esprit ne peut étre considéré comme originel, la formule de 1 Co 8,6 concernant le Pére et

9 MURPHY-O'CONNOR, J., « 1 Cor., VIII, 6 : Cosmology or Soteriology?», RB 85, 1978, 253-267, 256-259.

50 WaALER, The Shema and The First Commandment in First Corinthians, 396. RainsBow, P., A.,
Monotheism and Christology in | Corinthians 8.4-6, D. Phil. Thesis, Oxford, 1987, 50-51. P. A. Rainbow a étudié
58 déclarations solennelles de l'unicité divine qui peuvent étre assimilées a des confessions de foi (voir par
exemple Dt 4,35.39 ; Ps 100,3 ; Is 45,19 ; Jub 15,32) ainsi que 58 prieres qui s’adresse a Dieu avec une tonalité
monothéiste (Ex 15,11 ; Jdt 9,14 ; Jub 10,6). Il recherche ensuite les acclamations de foule (1R 18,39) ou
d’'individus (Dn 2,47). Les exemples d’acclamation monothéistes sont peu nombreuses aussi P. A. Rainbow
déduit que 1 Co 8,6 est a considérer comme une confession de foi.

*1 Nestle-Aland, 60 ; le manuscrit 1881 est daté du XIVéme siécle et il appartient a la catégorie Il de
Nestle-Aland. (Les manuscrits de catégorie Il se distinguent des manuscrits de catégorie | par la présence
d'influences étrangeéres).

°2 Grégoire de Naziance (329-390).
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le Christ est déja trés aboutie. Son utilisation comme premier et deuxieme membres d’une
confession de foi trinitaire semble étre allé de soi dés les premiers siecles du christianisme.

L’étude du genre littéraire a permis de souligner l'originalité de 1 Co 8,6 et de mettre
en évidence une possible référence au Shéma Israél sur laquelle nous reviendrons
ultérieurement.

1.1.2.4 Enrésumé: 1 Co 8,6 un verset étranger a la lettre ?

by

Nous pouvons a présent revenir sur la question posée au début de ce point a
propos de 1 Co 8,6 dont la forme parait étonnante. Dans la discussion sur la citation nous
avons pu noter que selon les commentateurs, 1 Co 8,6 est soit de la main de Paul, soit d’'une
lettre des « forts » de Corinthe. En fait, il est trés difficile de décider s'il s’agit ou non d’'une
citation, car les indices nous manquent et car nous n’avons pas accés au texte que Paul
serait censé citer. Quoiqu’il en soit ce verset ne semble cependant pas étre source de
polémique. Le seul bémol qu'apporte Paul est que tous®® n'ont peut-étre pas encore atteint
cette connaissance (1 Co 8,7). En tout cas, dés le milieu du premier siécle, Paul et les
chrétiens de Corinthe confessent Jésus Christ comme celui « par qui toutes choses sont ».
Par ailleurs, il nous a paru nécessaire de prolonger I'étude de la forme par l'interrogation sur
le genre littéraire du verset. Avec les auteurs consultés, nous retenons que 1 Co 8,6 est a
considérer comme une confession de foi. Adoptant des expressions en usage dans les
discussions concernant l'univers, les premiers chrétiens octroyaient au Christ un réle lors de
la création du monde. Nous aborderons cette question ultérieurement. Avant cela, nous
reléverons les caractéristiques principales de 1Co 8,4-6 en proposant une traduction et une
structure.

1.1.3 Traduction et structure (1 Co 8,4-6)

Comme contexte proche de 1 Co 8,6, nous avons retenu les versets 4 a 6 dans une
approche synchronique. Ces versets forment une unité délimitée par « mepl » au verset 4 et
par « &Alo » au verset 7. « mepl » introduit une rupture avec ce qui précéde et « aAio »
suggére le développement d’'une nouvelle idée. Ces versets sont unifiés par un champ
sémantique lié a la création (« év koopw » (v.4), « €lte €v obpavy elte éml yig » (V.5), « ta
movte » (v.6)). Dans ce paragraphe nous proposons une traduction personnelle afin d’établir
une structure.

Concernant la traduction deux difficultés sont a relever. La premiére concerne
« obdelg » qui peut signifier « il n'y a pas » ou « rien ». La décision de traduire par « rien »
sera explicitée ultérieurement™. La seconde difficulté porte sur la phrase nominale de 1 Co
8,6. Deux choix sont en effet possibles : soit de suppléer 'absence de verbe par le verbe
« étre », soit d’introduire des verbes de mouvement associés aux prépositions. En effet,
dans les phrases nominales, les prépositions qui étaient primitivement des adverbes (« ¢k »

3 pour plus de précisions sur les repas sacrés a Corinthe et sur les divisions au sein de la

communauté voir 296.
4 cf. 29.
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(dehors), « ei¢ » (dedans) « &1 » (en traversant)) expriment le mouvement™. Pour garder la
symétrie entre les deux membres et rester proche de la forme du texte, nous avons choisi

d’introduire le verbe « étre ».

1Co8,4 | Ilepl thc Ppwoewe odv
TV eLdwA0BUTWY,
otdoper OtL obder eldwiov
&V KOouw

\ 4 3 \ \ b \ o
Kol OTL  0UGELG Beog €L Un €Lg.

1Co085 | kal yap €lmep eloiv Aeybuevor Beol

€lte ev obpave elte ém yig,

Concernant donc la consommation
des idolothytes®®,
nous savons qu’'une idole n’est rien
dans le cosmos
et qu'il N’y a pas de Dieu sinon 'Un®’

et, en effet, si vraiment ils sont appelés dieux
soit dans le ciel soit sur terre,

doTep elolv de faitily a

Beol moALOL de nombreux dieux

kel kOpLoL ToAAoL, et de nombreux seigneurs,
1C086 | GAL TUIV pour nous en tout cas, [ily a ]
€l¢ Bedg 0 Tt un seul Dieu, le Pére,
& oL t0 TavTo de qui sont toutes choses
Kol MUElG €lg adTov, et vers qui nous sommes,
kel €l¢ kupLog ‘Incodg XpLotog et un seul Seigneur, Jésus Christ,
8L ob th mavTo par qui sont toutes choses

kol Mueic 6L adTob. et par qui nous sommes.

La composition des versets 1 Co 8,4-6 peut étre déterminée grace aux
parallélismes, aux répétitions, aux conjonctions que nous indiquons dans le texte reproduit
ci-dessous.

* Une traduction pourrait étre : « il 'y a qu’un seul Dieu le Pére de qui viennent toutes choses et vers
qui nous allons et un seul Seigneur Jésus Christ par qui viennent toutes choses et par qui nous allons [au
Peére] ».

% Le terme « eldwAdButoc »est construit a partir du terme « eldwiov » et du verbe « 60w » et signifie
« viande sacrifiée aux idoles ». Pour la traduction nous préférons suivre certains auteurs et conserver le terme
grec « idolothyte » ; toutefois dans la suite nous emploierons I'une ou I'autre expression indifféremment.

>" Une traduction moins littérale peut étre « qu'il n'est de Dieu que le Dieu unique» (BJ).
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1Co8,4 Tlepl thc Bpwoewe odY TGV €ldwAodlTwY, oldouey

A OtL 00der €ldwiov év KOOUR
\ v b \ \ b \ ol
B kol &tL 008l Beog €l un elc.
1Co85A Kol yop €lmep elolv Aeyouevol Beol

€lte €v obpav®
elte éml yAg,
@omep eloly Beol moAAOL
kal kOpLoL TOAAOL,
1C0o8,6 B | 4L fuiv
€l Beog 6 TP
é ob
0 TOVTO
Kol el
€l¢ abtdv,
kel €ig kiprog Inoodg XpLotog
6L’ ob
0 TRVTO
KoL TELC
oL’ ohrod.

Aprés une parenthése dans le récit, « obv » (donc) indique un retour au théme
principal, a savoir la viande sacrifiée aux idoles. Le verset 4 introduit la différence entre le
vrai Dieu et les idoles au moyen de deux propositions paralléles négatives. Dans les versets
5 et 6, qui forment en grec une seule et méme phrase, les thémes du verset 4 sont repris de
maniére positive. Le verset 5 (A’) (si vraiment ils sont appelés dieux) explicite A (une idole
n’est rien) et le verset 6 (B’) (pour nous il y a un seul Dieu) explicite B (il n’'y a pas de Dieu
sinon I'Un).

La construction « &AL’ Muiv » qui introduit le verset 6 marque une opposition avec
ce qui précede, a savoir que la foi des chrétiens est différente de celle des paiens. Hormis
l'introduction, le verset 6 est divisé en deux membres quasi identiques, exception faite des
prépositions et des mentions « Dieu le Péere » et « Jésus Christ Seigneur ». La différence
entre les prépositions peut difficilement étre accidentelle. Chaque membre est construit selon
un chiasme, I'une des propositions se référant a « to« Tavta » et la seconde a « fueig ».

Puisque le verset 6 est construit en opposition au verset 4 et qu’il forme une méme
phrase avec le verset 5, il ne peut étre étudié de maniére isolée. L'unité (4-6) possede une
cohérence interne qui nous permet d’entériner le choix que nous avions fait pour le contexte
proche de 1 Co 8,6.

1.2 Un Dieu et Un Seigneur au service de la création (1 Co 8,4-6)

Précédés par un développement sur 'amour et la connaissance (1 Co 8,1-3) et
suivis par une exhortation a avoir une attitude charitable envers ceux qui n’ont pas la science

28



(1 Co 8,7-13), les versets 1 Co 8,4-6 expriment la connaissance commune a Paul et aux
« forts » de Corinthe concernant les idoles et le Dieu unique et proposent un énoncé des
fondements de la foi chrétienne. Nous avons choisi d’étudier les trois versets de maniéere
successive car, comme l'analyse de la structure I'a montré, le verset 4 est explicité par les
versets 5 et 6.

1.2.1 Des idoles et le Dieu unique (1 Co 8,4)

Au verset 4, Paul retourne a sa réflexion débutée en 1 Co 8,1 sur la viande sacrifiée
aux idoles (eiéwAdbutoc™) et concentre son discours sur la manducation de viande.
Combattre les habitudes des paiens convertis au sujet de la consommation de viande issue
de sacrifices était une préoccupation des premiers missionnaires chrétiens. Le
développement le plus complet se trouve dans le livre des Actes. Dans la lettre, que certains
vont apporter a Antioche, les anciens et les responsables discutent des comportements
chrétiens et rappellent I'exigence de s’abstenir des viandes immolées aux idoles (améxeoBuL
eldwrobiTwr) (Ac 15,29). Lorsque Paul vient a Jérusalem pour rendre compte de sa mission,
les anciens recommandent aux paiens de se garder des viandes immolées (Ac 21,25). Dans
les chapitres 8 & 10 de la premiére Epitre aux Corinthiens, le souci de Paul est de clarifier le
comportement & tenir dans une société polythéiste ol les sacrifices sont communs®. Tout en
reconnaissant que les idoles ne sont rien, il recommande cependant la prudence car derriére
les idoles se cachent les démons (1 Co 10,19-20). Mais en 1 Co 8,4 il n’est pas encore fait
mention de démon. En deux propositions introduites par « dtL » + « obdel¢ » Paul énonce
tour a tour I'insignifiance des idoles et 'unicité du Dieu des juifs et des chrétiens.

La premiére affirmation « oddev €l6wiov® év kdouw » peut se comprendre de deux
maniéres : ou bien « il n'y a aucune idole dans le monde »®1 autrement dit, il n'existe pas
d’idole ou bien « une idole n’est rien »%* & savoir qu’'une idole ne posséde pas d’existence
réelle. En effet, le mot grec « obdel¢ » peut se traduire par aucun ou rien, sans importance. Si
I'on rapproche cette affirmation de la seconde affirmation du verset qui concerne le Dieu
unique, on préférera la traduction « il n'y a aucune idole dans le monde ». Par contre si on la
rapproche du verset 1 Co 8,5% ou il est fait mention d’'une quantité de dieux, on préférera la
traduction « une idole n’est rien », c'est-a-dire qu’elle n’a pas d’existence réelle. Cette
interprétation rejoint celle des prophétes d’lsraél qui déclaraient que les idoles ne sont rien
(Is 41,29 « ils ne sont rien, néant que leurs ceuvres »; Jr 10,15) comparées au vrai Dieu. En

% Cf.1C08,1.4.7.10 ; 1 C0 10,19 ; Ac 15,29 ; Ac 21,25 ; Ap 2,14.20.

% Dans le Nouveau Testament, la consommation d’idoléthytes est également associée a la débauche
(1P 4,3;Ap2114).

0 Au temps du Nouveau Testament le terme « €ldwAoV » signifie image ou portrait. Dans le contexte
religieux il peut renvoyer a la statue d’un dieu qui, pour les fidéles, posséderait un pouvoir spirituel. Par extension,
« €LdwAov » est utilisé dans certains cas pour désigner des étres célestes.

61 TOB; BARRETT, Epistle to the Corinthians, 187; WAALER, The Shema and The First Commandment in
First Corinthians, 396.

%2 Cf. BJ, SOMERVILLE, R., La Premiére épitre de Paul aux Corinthiens (Tome 2), Edifac, Vaux-sur-
Seine, 2005, 20.

®3 \/oir notre proposition de structure pour 1 Co 8,4-6.
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1 Co 10,19-20, Paul a nouveau rappelle que les idoles ne sont rien. Par contre, derriére les
idoles auxqguelles la viande est sacrifiée se cachent des puissances néfastes. Dans ce
verset, le terme « kdopog » renvoie a la création qui pourrait étre considérée comme le lieu
d’habitation des idoles si elles avaient une réalité.

La seconde affirmation « oddeic 0eoc el un eic» (il n'a pas de Dieu sinon I'Un)
réaffirme le monothéisme et renvoie a lintroduction du Shéma lIsraél : « Ecoute, Israél : le
Seigneur notre Dieu est le Seigneur Un (kipiog €i¢ €otiv)» (Dt 6,4 : traduction de la TOB).
Paul, lui aussi, partage la foi au Dieu unique (Ga 3,20 : « 6 8¢ Bedg €i¢ €otiv »)*. Comme
tout Juif, il devait réciter le Shéma deux fois par jour. L'unicité de Dieu est rappelé a la fois
par des auteurs juifs et chrétiens. Ainsi, Flavius Joséphe, dans les Antiquités Juives écrit « le
premier commandement [du Décalogue] nous enseigne que Dieu est un » (Antiquités 3,991).
Et, dans son évangile, Marc également se place dans la tradition juive en mentionnant
lintroduction du Shéma Israél (Mc 12,29)%°.

La foi au Dieu unique entraine le rejet des idoles, comme l'indique le Décalogue,
base des obligations juives, insiste : « Tu n’auras pas d’autres dieux devant moi (Ex 20,3).
Chez les prophétes, aussi, la foi au Dieu unique est réaffirmée dans les diatribes contre les
idoles (Is 44,6.8.24 ; 45,5.6). Paul se situe dans la méme lignée et les Actes mentionnent
son aversion pour lidolatrie (Ac 17,16). Face a la multitude d’idoles, I'objet de la foi
chrétienne est le Dieu véritable. Dans l'introduction de I’Ethre aux Thessaloniciens, Paul
décrit la foi des chrétiens de Thessalonique qui ont abandonné « les idoles pour servir le
Dieu vivant et véritable » (1 Th 1,9). De méme, en Ga 4,8 il écrit « vous f(tes asservis a des
dieux qui au vrai n'en sont pas ». Dans le premier chapitre de I'Epitre aux Romains, Paul
dénonce I'impiété des hommes (Rm 1,18). Au lieu de reconnaitre le vrai Dieu, qui se laisse
voir a l'intelligence par ses ceuvres (Rm 1,20), « ils ont changé la gloire du Dieu incorruptible
contre une représentation, simple homme corruptible, d'oiseaux, de quadrupédes, de
reptiles » (Rm 1,20). Dans le livre des Actes, Luc fait dire a Paul : « en affirmant qu'ils ne
sont pas dieux, ceux qui sont sortis de la main des hommes » (Ac 26,19).

Bien que la seconde affirmation soit une référence au Shéma Israél, nous avons
choisi de traduire «oldcv €ldwiov év koouw » par «une idole n'est rien ». En effet,
I'affirmation de l'unicité divine est employée comme un argument dans les discussions qui
portent sur les idoles. Ainsi, Paul, en accord avec les Corinthiens, et dans la lignée juive,
oppose le Dieu unique aux idoles sans réalité. En adhérant au Christ, les membres de la
communauté de Corinthe ont renoncé au polythéisme. Pour eux dorénavant les idoles ne
sont rien, aussi manger de la viande qui leur est sacrifiée ne peut causer aucun préjudice.
Bien que les idoles soient insignifiantes elles sont cependant nombreuses comme semble
I'expliciter le verset suivant.

% Voir également : Rm 3,30 ; Ep 4, 4-5;1Tm 1,17 ;1 Tm 2,5 ; 1 Tm 6,15-16.
® Dans son ouvrage « Gnosis : la connaissance religieuse dans les Epitres de Saint Paul, E.
Nauwlaerts, Louvain, 1949, 300-303 », J. Dupont étudie la possibilit¢ que I'affirmation monothéiste du verset 4
soit d’inspiration grecque. En effet, a I'époque hellénistique, le « monothéisme » se développe suivant deux
tendances. La premiéere consiste a accorder la prééminence a un dieu, qui devient le souverain des dieux et
des hommes. Dans la seconde, I'ensemble des dieux finit par fusionner en un seul principe divin dont les
dieux ne seraient que différentes manifestations. Malgré I'existence de formules monothéistes grecques, il

montre qu’il est peu probable qu’elles aient inspiré Paul.
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1.2.2 De nombreux dieux (1 Co 8,5)

Suite a l'affirmation de 'unicité de Dieu, le verset 5 semble concéder I'existence de
plusieurs dieux. Au verset 5a, Paul fait référence a de prétendus (Aeyouevor) dieux avant
d’affirmer dans la proposition introduite par « Gomep » « qu’il y a de nombreux dieux et de
nombreux seigneurs ». Les commentateurs se sont interrogés sur le sens que pouvaient
prendre les termes « dieux » et « seigneurs » pour Paul. Différentes hypothéses ont été
émises. Nous citerons A. Feuillet qui différencie les deux termes. Pour le reste, les
commentateurs se divisent en deux catégories. |l y a ceux qui soutiennent que Paul
admettait 'existence de Puissance célestes et ceux qui prétendent que le verset 5 souligne
le simple fait que dans le monde paiens des étres célestes et terrestres sont adorés comme
dieux ou seigneurs.

A. Feuillet®® propose de considérer le verset 5b comme une explication de 5a, avec
une référence aux rois de I'époque hellénistique et aux empereurs romains qui se faisaient
appeler « Beol ToAlol kal kOpLot » et il traduit « en effet, s'il est vrai qu'il y a de prétendus
dieux soit au ciel soit sur la terre, comme nous savons qu'en fait il y a beaucoup de dieux et
de seigneurs (de ce genre) ». Les prétendus dieux qui sont au ciel sont les divinités
imaginaires des mythologies paiennes ; ceux qui sont sur la terre sont les princes divinisés,
et 5b précise qu'il y a effectivement sur la terre une foule de dieux de cette espéce : dans ce
dernier cas, il s'agit évidemment d'étres bien réels, mais qui ne sont pas véritablement dieux
et seigneurs. La distinction entre dieux et seigneurs ne semble pas faire l'unanimité.
L’expression servirait avant tout a préparer le verset suivant ou Paul opposera le seul Dieu et
le seul Seigneur a la multitude des dieux et seigneurs.

Certains commentateurs considérent que Paul reconnait aux dieux et aux seigneurs
une réalité en tant que puissances invisibles exercant sur les humains une influence
mauvaise. Les partisans de cette idée mentionnent le fait qu'en 1 Co 10,19-21 l'apdbtre
classifie les idoles comme des démons. Pourtant l'interprétation qu’ils font du verset 1 Co 8,5
differe selon les chercheurs.

J. Héring® considére que le verset 5a évoque des divinités qui n’en sont pas. Quant
au verset 5b, il s’expliquerait par I'angélologie juive qui admettait grand nombre d'étres
angéliques trés puissants que les hommes pouvaient étre tentés de nommer « dieux », et qui
effectivement sont parfois appelés « dieux ». Cependant, nulle part ailleurs Paul n’utilise
« dieux et seigneurs » pour parler des anges. Cette interprétation est peu suivie. Selon H.
Conzelmann®, Paul affirme que la connaissance invoquée par les Corinthiens est partielle et
théorique car il pense qu'il existe des puissances célestes, anges et démons. L’enjeu, pour
lui, n'est pas la reconnaissance ou non de ces étres, mais la foi en un Dieu unique. Si

® FeulLLET, Le Christ : Sagesse de Dieu, 62.

&7 HERING, J., La premiéere épitre de saint Paul aux Corinthiens, Delachaux & Niestlé, Neuchatel, 1959,
64-65. En faveur de I'hypothése d’Héring selon laquelle « dieux et seigneurs » désigneraient des anges citons
volontiers Col 1,16-20, ou I'on rencontre la méme formule caractéristique "soit au ciel, soit sur la terre" . Dans ce
passage les anges sont appelés « €ite BpdvoL €lte kupLotnTeg €lte dpyal elte Eovolel ». Voir aussi Ep 1,21.
Dans d’autres passages Paul utilise le vocable « é&ouvoialc » que nous traduisons les puissances (1 Co 15,24 ; Ep
3,10, 6,12 ; Col 1,16 ; 2,10.15).

8 ConzeLmann, Korinther, 169-170.
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'accent est mis sur I'affirmation de l'unicité divine, peut-on pour autant ignorer les idoles ?
Ce n’est pas I'opinion de C.K. Barrett® pour lequel Paul a assurément cru en I'existence des
étres démoniaques qui font I'objet des rites paiens ; le fait qu'ils aient été défaits par le Christ
n'‘enléve en rien leur menace pour certains chrétiens. De plus, il serait vain de nier que le
mot « dieu » était d'usage courant ; dans l'opinion commune, le monde est peuplé d’étres
divins, qui, bien que leur résidence soit généralement dans le ciel, peuvent agir et apparaitre
sur terre. Paul semble cependant aller plus loin dans la réflexion. Le mot dieu employé par
les paiens ne désigne pas le Dieu de I'Ancien Testament. Mais il ne s'ensuit pas qu'il ne
désigne rien, et que ces étres que les paiens appellent dieux n'aient aucune existence. Ceci,
toujours selon C.K. Barrett, rejoint I'idée de I'Ancien Testament qui mentionne I'existence de
divinités (« car Yahveé votre Dieu est le Dieu des dieux et le Seigneur des seigneurs » (Dt
10,17)). D’autres commentateurs’ émettent I'hypothése que Paul mentionne comme simple
fait que, dans le monde paien, des étres célestes et terrestres sont honorés comme dieux ou
seigneurs. Les dieux n’existent pas de maniére objective mais de maniére subjective par le
fait qu’ils sont adorés.

En conclusion, les dieux mentionnés en 1 Co 8,4-5 sont probablement les dieux
paiens adorés dans les temples de Corinthe. Cependant, I'intention de Paul n’est pas claire.
Faut-il relier I'affirmation « et de fait il y a de nombreux dieux et de nombreux seigneurs »
(5b) a la mention « une idole n’est rien » (v. 5a) ? En Ga 4,8, ou Paul a été plus explicite, les
dieux adorés par les gentils sont « des dieux qui, de leur nature, ne le sont pas ». Dans le
verset 1 Co 8,5, 'ambiguité est peut-étre voulue par Paul dont le souci serait avant tout
pastoral comme le suggére I'explication de J.D.G. Dunn’’. L’apétre aurait eu l'intention de
donner du poids aux craintes des « faibles », qui chaque jour sont confrontés aux diverses
pratiques cultuelles dans les temples de Corinthe. Il insiste sur le nombre des dangers
potentiels avec des termes au pluriel « Aeyopevor Beol » (prétendus dieux), « 6eol ToAlol
kel kUpLoL moAdol » (quantité de dieux et quantité de seigneurs) mais également au moyen
de l'opposition « elte év odpav® €lte émi yfig » (soit au ciel, soit sur la terre). Face aux
nombreuses idoles qui ne sont rien, Paul a déja mentionné le Dieu unique (€ic) (v. 4). Il peut
maintenant expliciter son argument principal.

1.2.3 Un seul Dieu, Un seul Seigneur : leur agir (1 Co 8,6)

1 Co 8,6, comme le montre la répétition de I'adjectif « €i¢ » renvoie au verset 4 et a
la confession de foi au Dieu unique. Mais cette reprise n’est pas une simple répétition. Au
contraire, Paul introduit une véritable nouveauté puisqu’il enrichit cette confession de foi
avec une composante chrétienne concernant le « seul Seigneur Jésus Christ ». De plus, le
motif de l'unicité est, dans ce verset, mis en relation avec celui de la création par le biais de
« 10 Tovte ». Le verset 1 Co 8,6 que nous reproduisons une nouvelle fois ci-dessous, est
construit de maniére strictement parallele sauf en ce qui concerne les mots d’introduction

& BARRETT, Epistle to the Corinthians, 191.

° Feg, Epistle to the Corinthians, 373. Pour G. Fee le terme de «dieu » désignerait les divinités
traditionnelles des cultes grecs et romains alors que le terme « seigneur » désignerait les déités des cultes a
mystéere.

"> DUNN, The Theology of Paul, 33.
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« pour nous ». Dans la foi chrétienne, & un seul Dieu Pére est associé un seul Seigneur
Jésus Christ. Pour expliciter le lien qui unit Dieu le Pere et le Christ Jésus, Paul a assemblé
guatre propositions qui se correspondent deux a deux. Seules les prépositions different.

QAL LY
€l Beog 6 TP
b ol
€€ ou
TO TOVTO
Kol TUELG
eic adtdv,
kol
® , 5 ~ \
€lc kupLog ‘Inoobg XpLotog
S’ ol
TO, TOVTO
Kol TUELC
oL’ avtod.

L’étude que nous nous proposons de mener comprendra trois points. Le premier
concerne «e¢ig 6eog 0 matnp » ; le second «€ig kiprog 'Inoodg Xpiotog ». L'analyse que
nous ferons de ces titres sera partielle et nous la limiterons a notre contexte. Le troisiéme
point concernera I'’étude des propositions gouvernées par les prépositions.

1.2.3.1 « Un seul Dieu, le Péere »

1 Co 8,6 compare la croyance des paiens et celle des chrétiens La structure « kol
yip elmep (...) &AL’ Huiv »’? souligne le contraste entre leur croyance et la ndtre, entre ce qui
est vrai «pour eux» et ce qui est vrai « pour nous ». La distinction entre ceux qui
appartiennent au groupe et ceux de I'extérieur est introduite par « pour nous il y a un Dieu ».
Cette formulation peut se rapprocher de formules de la LXX, telle celle de Dt 6, 4 « 0 8ed¢
oY kvplog ». Dans I'’Ancien Testament, déja, le pronom « nous » sert a distinguer le
groupe des Juifs des autres peuples. La phrase « 8ed¢ fu@v » se trouve 268" fois dans la
LXX. La description de Dieu comme « notre Dieu » est constitutive de la religion juive. Paul
la reprend & son compte et la christianise en lui ajoutant « un seul Seigneur ». A I'expression
du verset 5 « Beol moAlOL kol kUpLOL TOAAOL » répondent au verset 6 «elg Beog » et « el
kOpLoc ». A la croyance des paiens en une multitude de dieux et de seigneurs est opposée
celle des chrétiens en un seul Dieu et un seul Seigneur. Le premier membre de la confession
de foi concerne « Un Dieu, le Pére ».

2 g Uiy » est omis dans le manuscrit P46, atténuant 'opposition et le lien avec le verset
précédent, mais renforgant I'aspect kérygmatique du verset. Dans I'état actuel du texte, I'opposition avec les

dieux paiens semble primordiale.
& WaALER, The Shema and The First Commandment in First Corinthians, 397.
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L’apposition « €l¢ Bedc 0 Tathp » permet de déplacer I'accent de I'unicité de Dieu a
I'affirmation de sa paternité. Cependant une interrogation subsiste, a savoir de qui Dieu est
le Pére. Plusieurs propositions ont été défendues parmi lesquelles I'idée que Dieu est le
Pére de Jésus Christ, ou que Dieu est le Pere des hommes, ou encore que Dieu est le Pére
du cosmos.

La désignation de « Pére » signifie-t-elle qu'il faille voir dans « Jésus Christ » le
Fils’* 2 Dans ce cas le verset insisterait sur la relation personnelle entre Jésus et Dieu, le
Pére. Cette approche est soutenue par le fait qu’a certaines occasions, Paul mentionne Dieu
comme Pere de Jésus Christ. Dans l'ouverture de la bénédiction solennelle de 2 Co
1,3 (« Béni soit le Dieu et Pére de notre Seigneur Jésus Christ »), ainsi que dans d’autres
formules de bénédiction (2 Co 11,31 ; Rm 15,6)”, la désignation est explicite. Ailleurs,
I'emploi du titre « le Pére » ou « le Dieu Pére » semble pouvoir se référer au Fils sans qu’il
soit facile de se prononcer. En 1 Co 15, dans un passage sur la fin des temps, le Christ
remet sa Royauté a « Dieu le Pére » (1 Co 15,24). Le terme « Fils » apparait quelques
versets plus loin (1 Co 15,28), aussi peut-on raisonnablement supposer que le terme
« Pére » du verset 24 implique une relation de filiation avec le Christ”®. Cependant, les écrits
pauliniens ou Dieu est qualifié Pére de Jésus Christ sont tout compte fait peu nombreux et il
est peu probable que Paul ait voulu dans ce verset designer Dieu comme étant le Pére de
Jésus Christ.

Aussi une seconde hypothése qui consiste a voir en Dieu le Pére des hommes a été
avanceée. La tradition juive connaissait I'idée de la paternité de Dieu envers I’humanité. Celui
qui a créeé le ciel et la terre est le Pére de chaqgue homme : « N'est-ce pas lui ton pére, qui t'a
procréé, Iui qui t'a fait (émoinoév) et par qui tu subsistes ? » (Dt 32,6). Dieu est le Pére de
toutes les races de la terre (Selon Flavius Joséphe Antiquités 4,262). D’autres passages
proches de 1 Co 8,6 par l'utilisation du pronom « nous » peuvent étre cités. Dans la premiére
Epitre aux Corinthiens Paul écrit : « Que Dieu notre Pére et le Seigneur Jésus-Christ vous
accordent la grace et la paix » (1 Co 1,3). 2 Th 2,16 mentionne également : « [0] 6¢c0¢ 0
THTNP TGV ».

De plus, le titre de «Pere» par lequel Paul désigne Dieu a regu, dans
'enseignement de Jésus, une place a part. Jésus a enseigné a ses disciples a considérer
Dieu comme leur Pére et a le nommer « Abba » (Rm 8,15). Les chrétiens peuvent prétendre
a une relation filiale avec Dieu ; ils sont des fils adoptifs et des fréres du Christ. Le verset 1
Co 8,6 insisterait alors sur la relation des chrétiens au Pére et au Fils que soulignerait
également la répétition du pronom personnel « nous ».

Toutefois, malgré la présence du pronom «nous », Dieu n’est pas nommé
directement comme étant « notre Pere » ; il est « le Pére ». La portée de la paternité divine
n’est pas limitée a un groupe mais concerne I'ensemble de I'humanité. La référence a Dieu,
le Pere, doit cependant étre examinée dans son rapport a la création.

™ Theése proposée par G.D. Fee qui concéde cependant que Dieu est également le Pére des chrétiens
(FEE, Epistle to the Corinthians, 374).

"5 Voir Col 1,3 ; Ep 1,3.17.
% \/oir Ga 1,1 et Ph 2,11.
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Plusieurs indices nous permettent d’élargir la perspective et d’avancer une
interprétation plus universelle. Parmi ceux-ci, nous pouvons citer 'usage de « 6 Tatnp » sans
pronom, le lien possible entre Dieu, Pére des hommes, et le motif de la création ou encore la
position de Philon qui associe a Dieu la qualité de Pére du Cosmos.

Lorsque dans les synoptiques le terme « 6 Tatnp » est employé sans référence au
pronom personnel « nous » il renvoie a des qualités divines. Ainsi lorsque Jésus parle du
Pére, il le présente comme omnipotent (Mt 11,27, Lc 10,22), comme omniscient (Mt 24,36 ;
Mc 13,32), comme Pére, Seigneur du ciel et de la terre (Mt 11,25) ou comme Pére qui est au
ciel (Mt 24,35; Mc 13,31; Lc 10,21). Les qualités divines énumérées précédemment
conviennent au Dieu unique’’ ; elles soulignent sa domination sur le ciel et la terre.

Dieu, le Pére, est Seigneur de la création mais comme nous I'avons déja mentionné
il est Pére de 'humanité. Certains textes de la littérature juive comme 1 Co 8,6, associent le
motif de la paternité et la création. Dans le livre de Malachie, un passage intéressant qui
porte sur I'apostasie du peuple qui a détruit I'alliance (Ml 2,8) et dont I'un des membres a
épousé « la fille d’'un dieu étranger » (Ml 2,11) mentionne le Pére unique (cic) (Ml 2,10) ; il
poursuit en affirmant qu’un seul (¢ic) Dieu nous a créés. Comme en 1 Co 8,6 le livre de
Malachie rappelle a la fois I'unicité de Dieu et son action créatrice. Dans le livre des Jubilés,
lauteur fait dire a Dieu « je serai leur Pere et ils seront mes enfants » (Jub 1,25), « je suis
leur Pere et je les aime » (Jub 1,28). Quelques lignes avant ces affirmations nous trouvons
un avertissement contre la fabrication d’idoles (« ils se feront des images taillées qu'ils
adoreront » (Jub 1,11). Le passage qui suit le verset 28 mentionne les tables ou est écrite
I'histoire du monde depuis la création (Jub 1,29) jusqu’au temps ou le ciel et la terre seront
renouvelés. Dans ces passages, lorsque Dieu est mentionné comme étant Pére de
I'humanité, c’est parce qu'il en est le créateur. Il est celui qui renouvelle le monde de maniére
a ce qu'il guérisse (Jub 1,29). Quant a Flavius Joséphe, lorsqu’il évoque Dieu comme Pére
de la nation, il précise qu’il est « celui qui posséde et donne la terre » (Antiquités 5,93).
L’affirmation que Dieu est le Pére de I'humanité peut étre considérée comme une
conséguence de son activité créatrice.

La paternité cosmique de Dieu est clairement attestée dans I'ceuvre de Philon. Pour
lui, il faut qu’il y ait un seul Peére, un seul créateur et maitre de l'univers (Confus 170). En
diverses occasions (Her 200, Fug 84), il combine les termes de « Pére » et de « créateur »
(matnp kel TounTic). Le Pére et le créateur prennent soin de I'engendré (Opif 10) ; le Pére et
créateur est bon (Opif 21). Il est le Pére et le Créateur de l'univers (Abr 58). La paternité
cosmique, chez Philon, trouve son origine dans sa double culture juive et grecque.

Dans certains écrits, le vocable « le Pére » est employé pour désigner le Seigneur
du ciel et de la terre, le créateur de l'univers ; pour autant, pouvons-nous en conclure qu’en 1
Co 8,6 «le Pere » renvoie a la paternité cosmique ? C’est 'hypothése défendue par J.
Dupont™. Pour le montrer, il rapproche le verset 1 Co 8,6 du verset Ep 4,6 ol Dieu est dit
« €l Bedc kol mathp mavtwy ». Dans le verset d’Ephésiens, il percoit également l'idée de

L Waaler, The Shema and The First Commandment in First Corinthians, 403.

" DuPONT, Gnosis, 344. J. Dupont étudie la possibilité d’une influence grecque. En effet, Platon avait
déja dit qu'il était difficile de découvrir 'auteur et pére de 'univers (Timée 28c). Cependant, J. Dupont ne pense
pas pouvoir en déduire quelque chose concernant 1 Co 8,6 car le mode de pensée differe. La pensée grecque va
de l'unité du monde a I'unité de Dieu, la pensée juive suit le mouvement inverse et part de I'unité de Dieu pour
aboutir a I'unité de la création.

35



paternité cosmique’. La notion de paternité de Dieu sur le ciel et la terre est également
mentionnée en Ep 3,15 (« du Pere de qui toute paternité, au ciel et sur la terre, tire son
nom »). C. Senft® est du méme avis quand il écrit : « le Dieu unique est Pére non de Jésus
Christ comme dans d’autres textes du Nouveau Testament, mais du Tout, de l'univers,
origine et but, donateur de I'étre et raison d’étre ».

Pour notre part, retenant le fort parallélisme du verset et le fait que Jésus Christ
n’est pas explicitement qualifié de Fils, nous ne pensons pas que l'auteur ait voulu insister
sur la relation entre Dieu, le Pére et Jésus Christ, le Fils. Peut-on alors suivre A. Feuillet® qui
propose d’associer le vocable Dieu a la création de toutes choses (t& mavte) et le vocable
de Pére aux hommes (nueic) ? Nous ne le pensons pas. Nous préférons conserver l'idée
d’'une paternité cosmique. Le cosmos et 'lhumanité appartiennent a une méme réalité, aussi
I'humanité est-elle incluse dans cette paternité. Dieu est le Pére de 'humanité en tant qu’il
est le créateur du ciel et de la terre.

1.2.3.2 « Un seul Seigneur Jésus Christ »

Parallelement a I'expression « un seul Dieu le Pére », I'auteur confesse « un seul
Seigneur Jésus Christ ». Le titre « Christ », quand il est utilisé par Paul, est rarement plus
gu'un deuxieme nom, mais son utilisation signifie que Paul a accepté la croyance que Jésus
est le Messie que le monde juif attendait et qu’il a accompli les promesses de I'’Ancien
Testament. Deux points restent a détailler. Le premier s’intéresse au titre de « kipLog »
apposé a Jésus Christ en particulier dans le corpus paulinien. Le second concerne la relation
entre Dieu, le Pére et Jésus Christ, le Seigneur.

Dans ses lettres, Paul emploie le titre « kUpLog » plusieurs dizaines de fois, dans des
expressions diverses telles que « Seigneur Jésus Christ », « Seigneur Jésus », « Seigneur
Christ », « le Seigneur ». En grec, le titre de « kUpLog » affirmait une position dominante, de
pouvoir ou d’autorité, et servait a décrire des situations hiérarchiques comme celles de
maitre et d’esclave, de roi®” et de sujet et par extension celle de Dieu et de fidéle. Dans le
cadre religieux, depuis Sophocle, le terme est utilisé pour nommer les dieux (Cf. 1 Co 8,5).
L’attribution du titre « kUpLo¢ » a Jésus ne peut cependant pas dériver de I'utilisation de ce
terme pour désigner les dieux paiens. En effet, le verset 1 Co 16,22 montre assez clairement
que Jésus avait déja été désigné « Seigneur » en araméen. La formule « papove 6 » (notre
Seigneur viens) est une invocation adressée a Jésus glorifié, réclamant sa présence dans le
cadre liturgique®. Que Paul use de cette expression sans traduction suppose qu’elle était

" A. Feuillet, qui pour Ep 4,5 préfere traduire « maowy » par « tout homme », préfére lire que Dieu est le
Pére de ’'humanité et rejette ainsi I'interprétation de J. Dupont. FEUILLET, Le Christ : Sagesse de Dieu, 73.

8 SENFT, Ethre aux Corinthiens, 111.

8. A. Feuillet trouve improbable dans le contexte de 1 Co 8,6, que Paul ait pu vouloir défendre une
conception d’une paternité divine cosmique analogue a celle que suggére le Timée (FEUILLET, Le Christ : Sagesse
de Dieu, 73).

8 | es empereurs romains étaient désignés par le terme « K{)pl.oq »,

8 HurTADO, L. W., Le Seigneur Jésus Christ, la dévotion envers Jésus aux premiers temps du
christianisme, Les Editions du Cerf, Paris, 2009, 122.
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connue de ses auditeurs. L’habitude d’invoquer Jésus comme « notre Seigneur »* est déja
bien ancrée dans les premiéres communautés chrétiennes.

Dans les milieux juifs, Dieu est qualifié de Seigneur. Le terme « kipLog » apparaitra
pour traduire le tétragramme hébreu YHWH dans les copies chrétiennes de la LXX®.
Toutefois, il est probable que les Juifs de langue grecque utilisaient le terme « kipiog »
quand ils citaient des passages bibliques ot apparaissait le nom de Dieu en hébreu®. Ainsi,
« kUpLog » sert de substitut au nom divin. Ceci est confirmé non seulement par l'usage par
Paul de « kiptoc » lorsqu'il cite les Ecritures mais également par I'emploi du terme dans les
ceuvres de Philon et de Flavius Joséphe.

La résurrection de Jésus a été comprise comme I'événement décisif dans le fait de
devenir Seigneur. Ainsi, en Rm 10,9 la confession que « Jésus est Seigneur » est
I'expression publique de la conviction que « Dieu I'a ressuscité d'entre les morts ». En Rm
14,9 Paul écrit « Car le Christ est mort et revenu a la vie pour étre le Seigneur des morts et
des vivants ». Jésus est Seigneur en vertu de sa résurrection d'entre les morts. Le passage
le plus parlant est 'hymne aux Philippiens. A la mort sur la croix (Ph 2,8), Dieu répond par
I'exaltation (Ph 2,9) et par le don du Nom pour que toute la création proclame de Jésus qu'il
est Seigneur (Ph 2,11) : « que toute langue confesse que Jésus Christ est Seigneur, a la
gloire de Dieu le Pére ». L’acclamation de Jésus Christ comme Seigneur n’entraine pas le
remplacement de Dieu par le Christ, puisque Dieu est glorifié dans la confession de Jésus.
De toute évidence, le seul Dieu a choisi de partager sa souveraineté avec le Christ exalté.
Relisant 'Ecriture, les premiers chrétiens pouvaient mettre un nom sous le titre Seigneur du
Psaume 110, 1 : « Oracle de Yahvé a mon Seigneur : Siége a ma droite, tant que j'aie fait de
tes ennemis l'escabeau de tes pieds ». Ce texte est en arriere-plan de plusieurs passages
des lettres de Paul ou le fait de siéger a la droite est mis en relation avec la résurrection.
Avec elle le regne du Christ a commencé (1 Co 15,23-24). Le Christ Jésus mort et ressuscité
est celui qui, a la droite de Dieu, intercéde pour nous (Rm 8,34).

Lorsqu'il cite I'Ecriture et emploie le terme « kOpioc » Paul se référe généralement &
Dieu. Cependant, il lui arrive de mentionner des passages ou le terme précédemment
appliqué a Dieu est utilisé pour le Christ. Le passage le plus remarquable se trouve en Rm
10,9-13. Ce passage est introduit par une confession de foi : « si tes lévres confessent que
Jésus est Seigneur et si ton coeur croit que Dieu I'a ressuscité des morts, tu seras sauvé ».
Puisque Paul met I'accent sur « Jésus est Seigneur », il serait surprenant que le Seigneur
évoqué dans les versets Rm 10,12.13, qui sont une citation de JlI 3,5 ne renvoie pas
également a Jésus. Le Seigneur Jésus est envisagé comme remplissant les mémes
fonctions que Dieu. En bref, Paul®” semble n’avoir eu aucun scrupule a transférer a Jésus le
réle attribué & Dieu dans le salut eschatologique.

8 Rm 8,15 et Ga 4,6 nous ont appris que Paul enseignait aux convertis paiens un autre terme
araméen : « Abba » (Pére) qui est une maniere chrétienne de s’adresser a Dieu dans la priére. Ainsi il a transmis
aux chrétiens de langue grecque deux expressions utilisées par les chrétiens d’origine juive pour s’adresser aussi
bien a Dieu qu’a Jésus et qui prises ensemble reflétent un schéma dévotionnel « binitaire » né dans le milieu
chrétien de langue araméenne en Judée-Palestine. HURTADO, Le Seigneur Jésus Christ, 123.

% DuNN, The Theology of Paul, 249.

8 HurTADO, Le Seigneur Jésus Christ, 121.

87 cf. également 1 Co 1,31 ; 1 Co 10,26; 2 Co 10,17.
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L'affirmation que Jésus est Seigneur®® remonte aux premiers jours de la réflexion
chrétienne sur la résurrection du Christ. Le titre apposé a Jésus Christ lui confere une stature
quasi divine®. Jésus est l'unique Seigneur tout comme Dieu est un Dieu unique.

1 Co 8,6 explicite et christianise la confession de foi au Dieu unique de 1 Co 8,4 en
évoquant dans une méme phrase Dieu, le Pére et Jésus Christ le Seigneur®. Au niveau du
vocabulaire, le verset 1 Co 8,6 reproduit les termes du Shéma (k0pLog 6 6ed¢ MUOV KOPLOG €l
¢ €otwv) (Dt 6,4). Deux points sont a souligner. Le premier concerne le parallélisme des titres
Dieu, le Pére et le Seigneur Jésus Christ et le second l'insistance sur l'unicité du Seigneur.

Bien que la formulation du verset 6 soit unique dans le Nouveau Testament, nous
pouvons relever d’autres versets ou Dieu le Pere et Jésus Christ le Seigneur sont
mentionnés cbte a cbte. Les expressions les plus courantes dans le corpus paulinien
concernent des formules stéréotypées que Paul emploie en deuxiéme élément du protocole
épistolaire comme : « a vous grace et paix de par Dieu, notre Pére, et le Seigneur Jésus
Christ!» (Rm1,7;1Co01,3;2Co01,2; Gal,3; Ph1,2). Dieu et le Christ sont la source de
la grace et la paix®. La priére qui d’ordinaire s’adresse a Dieu peut comme en 1 Th 3,11
s’adresser également au Fils : « Que Dieu lui-méme, notre Pére, et notre Seigneur Jésus
aplanissent notre chemin jusqu'a vous »%. Quelques années plus tard, 'auteur de I'Epitre
aux Ephésiens propose, lui aussi, une priére qui s’adresse dans un méme élan a Dieu, le
Pére, et au Seigneur, Jésus Christ: « Que Dieu le Pére et le Seigneur Jésus Christ
accordent paix aux freres, ainsi que charité et foi » (Ep 6,23).

Sans que les expressions « Dieu, le Pére » et « Jésus Christ, le Seigneur » soient
présentes de maniére exacte, d’autres passages qui mettent en relation Dieu et le Christ
rappellent 1 Co 8,6 par la présence de « €i¢c ». Dans les premiéres lignes du chapitre 4 de
I'Epitre aux Ephésiens, 'auteur exhorte les chrétiens a la charité les uns avec les autres (Ep
4,3). Puis il expose les fondements de la vie chrétienne qui trouvent leur origine dans
I'unicité : un Corps, un Esprit (Ep 4,4), un seul Seigneur (eic kiprog), un seul Dieu (el¢ eoq)
et Pére de tous, qui est au-dessus de tous, par tout et en tous (0 €éml TavTwY Kol Sl TEVTWY
kol év maow) »*. Le contexte est trés différent de celui de 1 Co 8,6, cependant l'idée est la
méme. |l s’agit de dire l'unicité de Dieu par rapport a la totalité du créé. L'auteur de la
premiére Epitre a Timothée affirme tout a la fois I'unicité de Dieu et du Christ : « Car il n'y a
qu'un seul Dieu (el¢ yap 0ecoc), un seul médiateur (ei¢ kal peoitng) aussi entre Dieu et les
hommes, un homme : Christ Jésus » (1 Tm 2,5). Ce verset était probablement une
acclamation dont l'insistance porte sur l'unique médiation du Christ. En ce sens 1 Tim 2,5

8 Hors du Nouveau Testament, on trouve la mention €i¢ kOpLog en Dt 6,4 et Za 14,9.
8 Cf. 354 pour une discussion sur la Seigneurie du Fils.
% Waaler, The Shema and The First Commandment in First Corinthians, 435.

% 3. Schlosser souligne que I'expression grecque de cette formule n’est pas entierement univoque en
ce qui concerne la provenance de ce bien (la grace et la paix). Cependant en raison de la variante plus claire 1
Th 1,1 (en Dieu le Pére et dans le Seigneur Jésus Christ. A vous grace et paix) on peut raisonnablement le
supposer. (SCHLOSSER, J., (sous la direction de), « Théologie et Christologie », dans SCHLOSSER, J., (sous la
direction de), Paul de Tarse, congrés de 'ACFEB (Strasbourg 1995), Les éditions du Cerf, Paris, 1996, 333.

2 D'autres passages évoquent une invocation au Christ uniquement (Rm 10,13 ; 1 Co 1,2).

9 L’expression “tout en tous” sera étudiée ultérieurement, en effet cette expression est utilisée de
maniére presque symétrique pour le Christ.
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évoque le réle de médiation du Christ comme en 1 Co 8,6. Jésus Christ est donc considéré
comme unique Seigneur face aux dieux bien nombreux de I'univers des Corinthiens.

Dans une méme phrase, 1 Co 8,6 confesse Dieu comme Pére du cosmos auquel
appartient ’humanité en tant que réalité créée et Jésus Christ comme Seigneur. Ce dernier
titre évoque la puissance nécessaire a un agir au niveau de l'univers. L’accent est mis sur
l'unicité face aux nombreuses idoles. Ainsi, bien que Paul n’associe pas le mot de Dieu au
Christ, le parallélisme de ce verset est tel que I'on ne peut nier les implications binitaires de
la formule. Le Dieu unique et l'unique Seigneur exercent des fonctions différentes dans le
méme processus de création (to Tavte) comme nous allons le montrer dans le paragraphe
suivant.

1.2.3.3 Une formulation originale

Les désignations « un Dieu Pére » et « un Seigneur Jésus Christ » sont suivies de
propositions exprimant leur agir dans la création. Une premiére lecture souléve
immédiatement un certain nombre d’interrogations dont la raison du passage de « Tt
Tevto » A « Muelg », la signification des deux emplois de «d&wa » dans la proposition
concernant le Christ. Répondant a 'une ou l'autre de ces questions les commentateurs ont
abouti a des interprétations différentes. Nous aborderons [I'étude de la formule
prépositionnelle de la fagon suivante. Dans un premier temps, nous nous proposons de faire
un bref commentaire des différentes propositions nominales. Dans une deuxiéme étape,
nous aborderons l'influence de la philosophie grecque et la possible lecture du verset selon
celle-ci. Puis nous entamerons une discussion au sujet d’une interprétation sotériologique ou
cosmologique du verset 1 Co 8,6.

Les propositions nominales

Le verset 1 Co 8,6, comme nous l'avons déja souligné a plusieurs reprises
comprend quatre propositions nominales qui sont chacune introduite par une préposition.
Les deux premiers membres concernent Dieu le Pére, les deux suivants Jésus Christ le
Seigneur.

Le premier membre (¢£ o0 ta Tovte) associé a Dieu le Pére est introduit par la
préposition « ék» qui signifie « de », « hors de », « venant de » avec l'idée de séparation et
méme d’extraction. Son sens s’est étendu a I'idée d’origine, qui tire son origine « de ». Cette
préposition est utilisée pour dire ce qui vient de Dieu : « notre capacité vient de Dieu » (2 Co
3,5) ; « Tout vient de Dieu « mavte ék tod 6eod », qui nous a réconciliés avec Lui par le
Christ » (2 Co 5,18). C’est du Pére que viennent toutes les choses. L'expression « ta mavto»
souligne que l'univers dans son entier trouve son origine dans le Pére. Contrairement aux
nombreux dieux paiens, souvent sujets aux caprices du cosmos, le Dieu chrétien se tient
indépendamment de toutes les choses en tant que leur source. |l est le Créateur.

Le deuxieme membre commence par la préposition «eic» qui, dans un sens
spatial, se traduit par « vers » ou « jusqu’a », mais peut également connoter une idée de fin,
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d’aboutissement comme dans ce verset. Le Pere est a la fois le Créateur et, dans une visée
eschatologique, le but ultime de la Création. L'ceuvre de Dieu ne se limite pas a l'origine.
L’accent portant sur « mueic » renforce I'idée que c’est chaque étre qui tend vers le Pére,
chaque étre a son aboutissement dans le Pére. Ainsi, les deux premiers membres évoquent
lorigine et la fin dans la perspective de Dieu, le Pére. Les deux membres suivants
concernent le Seigneur Jésus Christ.

La distinction entre les fonctions de Dieu le Pere et celles du Seigneur Jésus Christ
est exprimée par le choix des prépositions.

En paralléle de la préposition « ék », la préposition « s » suivie du génitif®* d’'une
personne, assigne au Christ un role spécifigue dans le méme processus créateur. La
préposition « dud »*° n’est pas réservée au Christ. En Rm 11,36 elle est utilisée pour Dieu :
« Car tout est de lui, et par lui, et pour lui » (0tL €& adtod kol 6L° adtod Kal €i¢ adToV T
mevte). Le méme emploi est attesté en He 2,10 : « Celui pour qui et par qui sont toutes
choses ». Celui qui est la cause premiére ou l'origine (¢c) est également le créateur® (5ia).

En parallele de la préposition « ¢ic » associée a Dieu, Paul emploie a nouveau la
préposition « st ». L’humanité est « par » le Christ et ainsi elle est « pour » Dieu. Jésus le
Christ est l'agent divin par lequel l'action de Dieu est percue ; il est celui par lequel la
création originelle a été réalisée et celui par lequel « nous » serons réconciliés avec Dieu. Si
Dieu initialise le processus de création et de salut, 'agent effectif en est le Christ, que cela
soit pour la création ou pour le salut.

f94

Les quatre propositions nominales, introduites par des prépositions rappellent pour
la forme tout au moins a des discussions philosophiques sur le cosmos. La question d'un
rapprochement sémantique de 1 Co 8,6 avec ces débats se pose.

Une possibilité d’interprétation selon la philosophie grecque ?

Selon J. Dupont®, la correspondance entre notre passage 1 Co 8,6, ainsi que
d’autres passages du Nouveau Testament (1 Co 11,12 ; Rm 11,36 ; Col 1,16-20), avec la
philosophie grecque ne réside pas seulement dans le recours aux mémes procédés
oratoires ; il y a un parallélisme étroit entre les formules elles-mémes, et cela méme dans le
cadre de pensée ou I'on confronte unité divine et pluralité de l'univers. Autrement dit, on
trouve dans les expressions de Paul non seulement les termes mais aussi les points de vue
cosmologiques des affirmations de la philosophie sur I'unicité divine.

En effet, outre sa forme particuliére, conséquence de I'emploi des prépositions, 1
Co 8,6 définit le Dieu unique dans son rapport a la totalité des choses. Un ensemble de
textes issus des philosophes grecs met également en relation « €i¢ », 'unité a « to vt »,

% Selon A. Feuillet, plutdt que d’employer l'accusatif aprés « Swe » comme dans la littérature
stoicienne, la littérature sapientielle emploie le génitif (Pr 8,15-16). Pourtant, le génitif était également présent
dans la littérature hellénistique.

% Philon emploie « dLa » pour nommer les agents de la création tels la sagesse ou le Logos (Fug 190,
Leg 3,96).

% BDF, 223 (2).

9 DuPONT, Gnosis, 344.
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« la totalité ». Platon fait remonter a Xénophane l'idée que l'univers est un seul étre
(Sophiste, 242d: « w¢ €vdc dvtogc TV Towvtwy »). De plus, «tout vient de I'un et tout y
retourne » (Fr. 5 Diels-Kranz Il, P61,62 Fr.2 P 59-60). Philon connait ce type de formule qu'’il
emploie dans son ouvrage « De specialibus legibus ». Dans un passage qui présente Dieu
qui régit l'univers et ol il est question de sacrifice il écrit : « v & Tavta § 6tL €& Evic te Kol
elc v » (tout provient de I'un et retourne a I'un) (Spec 1,208)%. Pour les stoiciens, si tout est
un, tout est aussi Dieu. A la question « Qui est Dieu ? », Séneque répond : « Tout ce que
I'on voit et tout ce que I'on ne voit pas » (Questions Naturelles, I, 13-14). En conclusion, nous
pouvons dire que Paul avait & sa disposition un matériel de base pour composer sa
confession de foi.

Aussi, si la phrase « €l¢ 6e0c 0 matnp € 00 To TAVTH Kol MUELS €lg adTov, Kal €ig
kUpLog ‘Inoodg Xpiotog 8L” o0 T Tavte kol Tuelg 6U” adtod » se rencontrait chez un
philosophe grec, elle serait interprétée dans un sens émaniste, a savoir que c’est du Pére
gue procéderait 'univers. Est-il possible d’avoir une telle lecture du verset dans 1 Co 8,6 ? A.
Feuillet® répond par la négative. Pour lui « il est impossible d'attribuer une telle conception a
Saint Paul qui, comme tous les autres auteurs de I'Ancien ou du Nouveau Testament, croit a
la création du monde par un Dieu absolument transcendant a l'univers ». Plusieurs
arguments peuvent appuyer cette conclusion. Nous avons montré ci-dessus que la création
du ciel et de la terre est, dans le judaisme, associée a la paternité de Dieu. Or, en 1 Co 8,4-
6, Paul affirme sa foi monothéiste en rejetant toutes les idoles. Et si, apparemment, Paul a
accepté les démons comme une réalité spirituelle, il a en méme temps rejeté leur statut de
dieux (1 Co 8,4). Paul refuse ainsi toute communion spirituelle avec des étres autres que le
Dieu unique. Or, dans les panthéismes de type moniste, tous les étres spirituels sont
considérés comme des émanations de Dieu. Paul en reste a la vision juive du monde. De
plus, que ce soit en 1 Co 8,6 ou en Rm 11,36, il évite d’utiliser la préposition « év » qui le
rapprocherait d’une sorte de panthéisme. En Rm 11,34-35 Paul cite Is 40,128 et Jb 41,1, des
textes qui mettent particulierement I'accent sur la différence entre Dieu et la création. Dans le
chapitre 40 d’lsaie, Dieu raconte son action dans la création ; il a fondé la terre (Is 40,21), il
tend les cieux (Is 40,22) et crée les astres (Is 40,25). En étant le créateur, il ne peut étre
comparé a rien de ce qui existe (Is 40,24). Et dans le chapitre 41 du Livre de Job, Dieu dit :
« tout ce qui est sous mes pieds m’appartient » (Jb 41,3). Dieu se tient a I'écart de la
création.

Bien que par sa forme, le verset se rapproche de formulations que 'on retrouve
dans des textes grecs concernant le cosmos, il est peu probable que 'on puisse I'interpréter
selon cette voie.

Interprétation sotériologique ou cosmologique ?
Les commentateurs ont noté que dans le verset 1 Co 8,6 l'auteur effectue un

glissement de « T Tovte » Vers « nueic » ; ce procédé est inhabituel dans les confessions
de foi'®. Dans les deuxiémes membres des propositions, la ol nous aurions pu nous

% Voir également : « & &vdc ToAM: kol &k ToAAGY &v » (Spec 1,199).
% FeUILLET, « La profession de foi monothéiste, 1 Cor VIII, 4-6 », 7-32.
19 Feg, Epistle to the Corinthians, 375.
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attendre a « kel to Tavte €ig adTOV » pour le Pére et « kel Tt Tavte 6U” adTov » pour le
Fils, nous trouvons respectivement « kel Muelg €ic adTtor » et « kel Muelg 6u” adtov » . Paul
opére une transition de l'univers a I'humanité. Ce changement de perspective a donné lieu a
différentes interprétations de nature sotériologique, sotériologique et cosmologique, ou
cosmologique.

Dire que le verset 1 Co 8,6 parle a la fois de création et de salut revient & dire que
I'on passe en I'espace de quelques mots de la cosmologie a la sotériologie, puis que I'on
revient au cosmos et & nouveau au salut. Or selon J. Murphy-O’Connor'®* cette transition est
impossible. L’ensemble du verset doit étre lu dans un méme mouvement. Aussi le verset
doit-il étre interprété selon un axe soit cosmologique, soit sotériologique, mais en aucun cas
passer de I'un a l'autre. Son choix est I'approche sotériologique. Il a fait valoir que le salut
était le cadre de référence pour 'ensemble du verset. La formulation de 1 Co 8,6 ne
correspond pas aux formules stoiciennes, en particulier & cause du passage de « t& TavTo »
a « nueig ». Aussi ne faut-il pas y voir un aspect cosmologique. De plus, dans ses lettres
incontestées, lorsque Paul utilise «t Twavte » en lien avec Dieu, le contexte est
exclusivement sotériologique (1 Co 2,10-13; 12,4-6 ; 2 Co 4,14-15 ;5,18 ; Rm 8,28.31-32) et
aucune de ces occurrences ne rappelle les formules stoiciennes concernant l'univers®.
L’acclamation « Seigneur Jésus » est interprétée comme une expression enthousiaste de
'assemblée lors de la liturgie baptismale. Aussi « nueic » renverrait aux chrétiens et non a
'humanité dans son ensemble. De plus, toujours selon J. Murphy-O’Connor, penser en
termes cosmologiques introduirait une abstraction et un élément théorique qui ne
correspondraient pas a la nature littéraire du verset. Une interprétation cosmique n’est pas
requise par la situation. Un tel théme entretiendrait une discussion spéculative que les
Corinthiens apprécieraient. Et le contexte montre que le souci de Paul est avant tout les
« faibles » de la communauté. Finalement, J. Murphy-O’Connor interpréte le verset ainsi:
« De Dieu viennent toutes les choses qui nous permettent de retourner a lui. Toutes ces
choses nous sont données par le Christ et en lui nous allons vers le Pére »'%. Linsistance
sur l'activité du Christ dans notre verset est donc particulierement appropriée a la situation
corinthienne. Les Corinthiens discutent dans l'abstrait, les idoles n'existent pas parce qu'ily a
un Dieu unique. Paul en convient ; mais pour lui l'activité rédemptrice du Pére et du Fils est
la base de la théologie chrétienne et non une théologie abstraite et théorique, méme si celle-
ci est exacte. J. Murphy-O’Connor a finalement été peu suivi et I'interprétation sotériologique
semble insuffisante a expliciter la richesse de 1 Co 8,6.

L'interprétation classique qui se base sur le passage de « & Tavte » a « el »
méle création et salut. Pour une telle interprétation il faut s’assurer 1) que « ta Tavte » est
synonyme de création, 2) qu’ « nueic » renvoie au groupe des chrétiens, 3) que I'ensemble
du verset se déploie en un seul et méme mouvement.

191 | "interprétation sotériologique est défendue par J. Murphy-O’Connor. Murphy-O'CONNOR, « 1 Cor.,

VIII, 6 : Cosmology or Soteriology? », 258-265.

102 £ Waaler analyse ces occurrences et montre qu’a part Rm 8,28.32 elles sont toutes sujettes a

discussions. : absence de l'article en 1 Co 2,10, utilisation de «td wdvte » comme synonyme de cadeaux
spirituels en 1 Co 12,6. WAALER, The Shema and The First Commandment in First Corinthians, 413.

193 « From God come all things which enable us to return to him. All things are given through the Christ
and in him we go to the Father ». Murphy-O'CONNOR, « 1 Cor., VIII, 6 : Cosmology or Soteriology?», 265.
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Plusieurs indices laissent supposer que « T Tovte » renvoie a la totalité de la
création. Le premier indice concerne le champ sémantique du contexte proche de 1 Co 8,6.
En effet, aux versets 4 et 5, Paul use d’autres termes pour signifier le cosmos « év kdouw »
(1 Co 8,4) et « €lte &v olpavy elte ém yfic » (1 Co 8,5). Ces deux expressions renvoient a
la sphére dans laquelle agissent les idoles, a savoir I'ensemble du monde créé. Il est
improbable que «tx mavta » ne désigne pas le méme lieu. Une autre indication pour
déterminer le sens de « t& mdvte » est son emploi dans la premiére Epitre aux Corinthiens.
Le passage qui se rapproche le plus de 1 Co 8,6 se trouve en 1 Co 11,12 « car, de méme
gue la femme a été tirée de I'homme, ainsi I'homme nait par la femme, et tout vient de Dieu
(zoe d¢ mavta ék tod Beod) ». Ce passage fait clairement référence au livre de la Genése et a
la création qui tire son origine de Dieu. Le sujet de 1 Co 8,1-6 est une discussion concernant
les idolothytes qui se poursuit au chapitre 10. Or, en 1 Co 10,26, Paul cite le psaume Ps 24,1
soutenant que, comme toutes choses appartiennent a Dieu, alors « toutes choses peuvent
étre mangées » car « car la terre est au Seigneur, et tout ce qui la remplit (tod kvptov yop 7
v kol T0 TANpwue «dtiic) » (1 Co 10,26). Le Psaume 24 mentionne la création de la terre.
Pour conclure sur la signification de « ta mavte », il nous faut rappeler que la mention de
Dieu comme « Pére » ne nécessite pas une interprétation sotériologique puisque ce terme
peut étre en relation avec la création (Ml 2,10).De plus, les versets 1 Co 8,4-6 sont une
confession de foi monothéiste. Or, une des principales caractéristique du Dieu unique est
qu'il est celui qui crée toutes choses (to. mavtw), les choses matérielles et spirituelles. Cette
derniére observation est importante car les prétendues idoles ne peuvent étre hors de la
sphére du créé. « ta mavta » désigne la création dans son ensemble.

Que ce soit pour le Pére ou pour le Christ cosmologie et sotériologie se rejoignent.
En effet, dans les lettres pauliniennes, le pronom « nous » se trouve plutdt dans des
passages concernant le salut que la création. Il désigne 'humanité. En passant de « ta
TovTe » a « NUEL », la perspective cosmique est abandonnée au profit de celle du salut.

Mais il subsiste un souci a savoir comment interpréter dans le verset 1 Co 8,6b les
deux prépositions « St » qui semblent étre redondantes. La lecture peut se faire en tenant
compte du parallélisme avec 1 Co 8,6a. Le Pére est celui « de qui sont toutes choses » ; le
Seigneur est celui « par qui sont toutes choses ». Le Pére est le point de départ de la
création ; le Fils est celui qui la fait exister. Le Pére est celui « vers qui hous sommes » ; le
Fils est celui « par qui nous sommes ». Nous allons au Pére par le Seigneur Jésus-Christ.
En d’autres termes, le Christ est celui par (6.) qui tout existe et par (5u&) qui nous sommes
sauvés. L’interprétation sotériologique semble d’ailleurs se refléter dans le manuscrit B ou
« 81 ob » est remplacé par « &1 v »'% ; la préposition suivie de 'accusatif a la signification
de « a la place de » ou « pour le salut de ». Le Christ est a la fois le médiateur de la création
et celui du Salut. Cette approche correspond a la christologie du Nouveau Testament. Dans
le Nouveau Testament, le Christ est celui « a travers » lequel Dieu crée et rachéte (2 Co
5,18 « Et le tout vient de Dieu, qui nous a réconciliés avec Lui « par » le Christ »). Le Christ
est celui « a travers » qui Dieu nous a également rachetés, afin que notre existence soit
maintenant « pour » Dieu.

A coté du théme cosmologique Paul met en avant I'idée de I'action salvifique du
Pére et la médiation du Christ dans I'ordre du Salut. Non seulement Dieu est celui qui est le
but ultime de la création mais de méme chaque homme est pour lui. Le Christ prend a la fois

1941 faut conserver la lecon la plus difficile.
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part a la création et au salut. L’ceuvre créatrice est la garantie de I'ceuvre salvifique. L’auteur
fait se rejoindre deux perspectives, celle de l'origine du monde et celle de la destinée de
'homme. L’interprétation cosmique et sotériologique est celle qui a la préférence des
commentateurs. Il nous reste cependant a nous interroger sur la possibilité d'une
interprétation ou la cosmologie aurait une place prépondérante.

Quelques éléments nous permettent au moins d’essayer une explication
cosmologique. Nous pouvons citer 1) la critique textuelle, 2) le contexte du verset et 3) le
paralléle avec Rm 11,36.

Nous avons rencontré deux variantes textuelles qui pourraient laisser apparaitre des
indices ouvrant a une interprétation cosmologique. L'omission d’« aAla Muiv » (pour nous)
dans le manuscrit P46 renforce, nous I'avons déja dit, 'aspect kérygmatique du verset. Cette
absence rend également plus difficile I'identification de « nous » a Paul et aux chrétiens de
Corinthe. « nous » peut alors prendre le sens plus général « d’humanité ». Or 'humanité fait
partie de la création. Dans le manuscrit B, « o0 » a été remplacé par « 8.’ 6v » qui signifie
« pour le salut de ». Pour éviter une interprétation cosmologique, il semble qu’un copiste ait
corrigé la lecon difficile. Le contexte proche du verset 1 Co 8,4-6 a une connotation plus
cosmologique que sotériologique. Dieu est le Pére du cosmos et c’est en ce sens que
'humanité peut I'appeler Pére. Ce n'est qu’'au verset 1 Co 8,11 que Paul mentionne a
nouveau le Christ : « Et ta science alors va faire périr le faible, ce frere pour qui le Christ est
mort ! ». De plus, le verset qui se rapproche le plus de 1 Co 8,6 est Rm 11,36 ol « ta
mevto » n'est pas remplacé par « Tueic » et ou le Christ n’est pas mis en relation avec le
Pére. Dans I'Epitre aux Romains, la création tout entiére est en marche vers Dieu.

Dans notre traduction de 1 Co 8,6, nous avons choisi de ne pas suppléer a
'absence par des verbes de mouvement mais par le verbe « étre » et avons conservé la
traduction « nous sommes par lui ». L'idée de médiation est alors renforcée. Nous existons
par le Christ. L’affirmation a une connotation existentielle.

Nous pourrions alors proposer linterprétation suivante. La création trouve son
origine dans le Pére et nous en tant qu’ « étres » créés sommes vers lui. Le Christ est celui
« par qui toutes choses sont ». Et si nous conservons une identité de signification entre les
deux « 6w », le Christ est celui « par qui nous sommes » dans notre chemin vers le Pére.
C’est en étant « créés par lui » que nous nous dirigeons vers le Pére. Le « nous » est créé
continuellement en vue d’une eschatologie finale. Peut-étre trouvons nous dans ce verset
une premiére ébauche du concept de création continue qui dans les écrits postérieurs
concernera « T TovTo ».

Conclusion : 1 Co 8,6 un agir en faveur du cosmos et de 'humanité

1 Co 8,6 christianise les confessions de foi juives au Dieu unique en y ajoutant la
mention de I'unique Seigneur médiateur de la création. Le parallélisme de 1 Co 8,6 souligne
a la fois la différence des fonctions de Dieu, le Pére et du Seigneur Jésus-Christ et leur
complémentarité. Ensemble, ils ceuvrent en faveur de la création et des chrétiens. Nous
avons vu que linterprétation classique méle cosmologie et sotériologie. Le fait de ne pas
limiter le «nous » a Paul et aux Corinthiens mais de I'entendre comme I'ensemble de
’humanité ouvre une perspective universaliste. L’humanité en tant qu’étre créé par le Fils a
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sa finalité dans le Pére. Création et humanité sont unies dans le méme processus depuis
I'origine des temps jusqu’au salut final.

1.3 Laplus ancienne confession de foi au Christ médiateur de la
création

Dans une lettre a destination de Corinthe, écrite autour de 'année 54, Paul professe
la foi chrétienne en un Dieu unique créateur et en un unique Seigneur par qui « toutes
choses sont». En 1 Co 8,6 Paul utilise le procédé formel, le jeu des prépositions des
disputes philosophique sur le cosmos. Il est toutefois peu probable que sa vision de la
création et du créateur soit celle des philosophes. Pour Paul comme pour les Juifs, Dieu ne
se confond pas avec le cosmos et de ce fait 'Ancien Testament est la meilleure référence
pour déterminer le sens du verset.

Les qualités du Christ et son role dans la création se déduisent de celles de Dieu le
Pére. A cause du contexte polythéiste du verset 1 Co 8,6, I'emphase n'est pas mise sur
l'unité de la divinité (Dieu est un), bien que cela puisse en étre déduit, mais sur l'unicité de
Dieu (Dieu est unique). Le Dieu que les chrétiens désignent comme Pére et Seigneur Jésus
Christ est singulier par rapport a tous les autres que 'on nomme des dieux mais qui ne le
sont pas. L’affirmation de l'unicité du Seigneur est marquée par le parallélisme du verset et
par la conjonction « et ». Le Seigneur Jésus-Christ comme tel est unique car Dieu le Pére
est unique.

Le réle du Christ se déduit du réle du Pére. Avec le Pére, il participe a la création.
Le Pere est celui qui est a l'origine de la création. L’'unique médiateur en est l'unique
Seigneur : « Tout est par lui ». La finalité « nous » se trouve dans le Pére et elle est atteinte
au travers du Christ. Le passage de «toutes choses » a «nous » ne permet pas de
supposer que Paul ait pensé a la réconciliation du cosmos dans son ensemble. Dans une
interprétation non seulement chrétienne mais universaliste du pronom « nous » il est
possible de considérer que c’est 'humanité tout entiére qui est en marche vers le Pére.

Dans un contexte polémique, le verset 1 Co 8,6 exprime un point de vue consensuel
entre Paul et la communauté de Corinthe. Aussi avons-nous un témoin du milieu du premier
siécle qui affirme que le Christ est 'unique médiateur de la création.
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2 Toutes choses créées « pour Lui »
(Col 1,15-20)

Dans la Premiéere Lettre aux Corinthiens, Paul a proclamé le Christ médiateur de la
création : « Toutes choses par lui» (1 Co 8,6). Le second passage qui, lors de notre
définition du corpus, avait retenu notre attention se trouve dans I'Epitre aux Colossiens (Col
1,15-20). Ce passage regroupe de nombreuses allusions a la création telles que des
répétitions de « & mavta » (Col 1,16.17.20), des expressions signifiant création ou créatures
comme « ktloewg » (Col 1,15) ou « év tol¢ odpavolg kal éml thg yfig » (Col 1,16.20), des
verbes indiquant I'action de créer (kti{w) (Col 1,16) ou de soutenir la création (cuviotnut)
(Col 1,17). Ce premier constat nous indique déja la richesse de la thématique cosmologique
développée en Col 1,15-20. Dans I'étude qui suit nous nous attacherons entre autres a
déterminer comment Col 1,15-20 enrichit la description de la relation du Christ a la création
exposée en 1 Co 8,6.

Une premiére lecture de Col 1,15-20 laisse apparaitre deux unités développant
chacune un théme a savoir le Christ médiateur dans l'ordre de la création, puis le Christ
médiateur dans I'ordre du salut. Cette double thématique étant liée, et bien que la présente
étude concerne le rapport du Christ a la création originelle, il nous semble nécessaire
d’analyser 'ensemble du passage. Nous le situerons dans son contexte littéraire, puis nous
proposerons une traduction et un plan. Nous analyserons ensuite comment 'auteur aborde
le réle du Christ dans la création ainsi que les prérogatives qu'’il lui attribue. Col 1,15-20 a été
introduit a dessein dans une lettre a destination d’'une communauté précise. Aussi dans une
derniére étape nous examinerons son application au reste de I'épitre.

L ’Epitre aux Colossiens : contexte d’écriture

Colosses, ville d’Asie Mineure, située dans la vallée du Lycus, n'a pas été
évangeélisée par Paul lui-méme (Col 2,1). Mais il est probable qu'il y avait envoyé une
mission, alors que lui-méme séjournait & Ephése. Cette relation indirecte avec Paul est
confirmée par le fait qu’un de leurs compatriotes, Epaphras, qui leur avait enseigné la vérité,
est maintenant avec Paul (Col 1, 6-7; 4, 12-13).

Depuis le début du XIXéme siecle, I'attribution de I'épitre a Paul est contestée. Les
discussions des exégetes portent sur divers aspects : le vocabulaire et le style different
sensiblement des autres écrits pauliniens ; la christologie met I'accent sur la création par le
Christ et sur la prééminence de celui-ci; I'ecclésiologie opére un glissement de la
communauté locale & une Eglise faisant partie de I'accomplissement du Christ;
I'eschatologie réalisée semble dominer. En 1997, R.E. Brown'® résume le probléme de la

1% Brown, R.E., Que sait-on du Nouveau Testament ? , Bayard, Paris, 2000, 650. Pour un résumé de

la question voir également ALETTI, J.-N., Saint Paul Epitre aux Colossiens. Introduction, traduction et
commentaire, Gabalda, Paris, 1993, 22-31 et FURTER, D., Les Ethres de Paul aux Colossiens et a Philémon,
Edifac, Vaux-sur-Seine, 1988, 28-37.
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datation ainsi : I'épitre aux Colossiens date « si elle est de Paul (ou de Timothée, du vivant
de Paul ou juste aprés sa mort) des années 61-63 (ou un peu plus tard) depuis Rome, ou
des années 54-56 depuis Ephése. Si elle est pseudonyme (avis d'environ 60 % des
spécialistes), dans les années 80, depuis Ephése ». Pour donner un apercu des arguments
en faveur de I'une ou de lautre hypothése nous citerons J. Dunn et V. Pizzuto. Selon J.
Dunn'®, les techniques rhétoriques employées dans I'Epitre aux Colossiens sont trés
éloignées des procédés des lettres pauliniennes et la christologie a évolué. Cependant, il
note que Col 4,7-17 s’explique difficilement si le texte a été écrit une dizaine d’années apres
la mort de Paul. Aussi opte-t-il en définitif pour une rédaction dans les années 60, soit du
vivant de Paul, par un disciple autorisé a écrire au nom de 'apbtre, soit juste aprés sa mort
par un disciple se réclamant de l'autorité de Paul. Aprés avoir présenté différentes positions
exégétiques concernant la question de I'auteur de Colossiens, V. Pizzuto'®’ propose & son
tour une hypothése selon laquelle I'épitre aurait été destinée a la cité de Laodicée ou serait
une lettre circulaire. Selon lui, elle aurait été rédigée au moins une dizaine d’années aprés le
tremblement de terre qui a secoué toute la région en 61. En effet, aprés un tel désastre,
quelques années auraient été nécessaires pour qu'une communauté chrétienne se
reconstitue.

Comme nous ne sommes pas spécialiste de I'Epitre aux Colossiens, il nous est
difficile de décider pour l'une ou l'autre date. Aussi nous retiendrons I'hypothése de la
pseudonymie et les années 80 comme la majorité des commentateurs cités par R.E.
Brown'®,

2.1 Col 1,15-20 : un « hymne » en ouverture de I’épitre

Nous avions affirmé, lors de notre délimitation des textes que Col 1,15-20 constituait
une unité qui se démarquait du reste de la lettre. Pour confirmer cette déclaration nous
examinerons l'unité dans son contexte et nous aborderons la question du genre littéraire.

2.1.1 Contexte littéraire de Col 1,15-20

Dans la partie introductive de I'Epitre aux Colossiens (Col 1, 3-23), I'auteur propose
a ses lecteurs un petit passage (Col 1,15-20) qui se détache du contexte par le style et par
les motifs qui y sont développés. Il convient donc de justifier la délimitation ici proposée.
Pour ce faire nous commencerons par réfléchir a une possibilité de structure de 'ensemble
de la lettre. Puis nous préciserons les éléments qui permettent a partir du contexte proche
(Col 1,3-23) de délimiter le passage Col 1,15-20.

106 DunN, J.D.G., The epistles to the Colossians and to Philemon: A commentary on the Greek Text,
The Paternoster Press, Grand Rapids, 1996, 35-40.

97 pizzuTo V.A., A cosmic leap of faith, an authorial, structural, and theological investigation of the
cosmic Christology in Col. 1:15-20 , Peteers, Leuven, Paris, 2006, 14-93.

198 par commodité il nous arrivera de désigner I'auteur de 'Epitre aux Colossiens par « Paul ».

47



L’Epitre aux Colossiens peut, selon des critéres thématiques'®, étre structurée en

six parties. Apres les salutations initiales (Col 1,1-2) I'épitre s’ouvre sur un passage ou se
déploient tour & tour action de grace, intercession et louange (Col 1,3-23). Puis l'auteur
évoque son ministére en faveur de I'Eglise (Col 1,24-29) et en faveur des églises du Lycus
(Col 2,1-5). Le passage suivant (Col 2,6-23) propose la plénitude du Christ comme antidote
a l'enseignement erroné qui menace les chrétiens de Colosses. L’auteur poursuit par la
description de la vie chrétienne qui est une vie nouvelle en Jésus Christ (Col 3,1-4,6).
L’épitre se termine par des informations personnelles auxquelles s’ajoutent les salutations et
les bénédictions finales (Col 4,7-18), conformément a la littérature épistolaire paulinienne.
D’autres structures peuvent étre proposées, mais pour la partie introductive (ou exorde selon
'approche rhétorique) un consensus existe qui permet de dégager les versets Col 1,3-23.

Col 1,15-20 appartient donc a la longue introduction de la lettre (Col 1,3-23). Ces
versets (3-23), qui forment le contexte proche de Col 1,15-20, peuvent étre structurés en
cing unités : (3-8 ; 8-11; 12-14 ; 15-20; 21-23). Aprés une priere d’action de grace (3-8), ou
I'auteur montre qu’il connait la situation de Colosses grace a Epaphras et qu’elle le réjouit, il
énonce une priére d’intercession (9-11) pour le progrés des Colossiens. Paul invite les
chrétiens de Colosses a rendre grace a Dieu (12-14) pour le salut qui a été réalisé dans le
Fils « en qui nous avons la rédemption » (v. 14). Cette invitation se poursuit par une louange
du Fils (15-20). Ensuite, aprés avoir évoqué la réconciliation de l'univers, I'auteur se tourne a
nouveau vers les chrétiens de Colosses (21-23), qui, comme l'univers, sont réconciliés avec
Dieu par le Christ. L’'Apétre évoque la condition vers laquelle ces derniers doivent tendre et
I'espérance que leur apporte 'Evangile. Dans le développement que nous venons d’indiquer
Col 1,15-20 constitue une unité spécifique et cohérente.

Une hypothése différente, évoquée et rejetée par N.T. Wright''°, nous parait
cependant intéressante a citer car elle consiste a regrouper les versets 12-14 et 15-20 en
une méme action de grace. Le développement serait alors le suivant : les Colossiens sont
invités a remercier le Pére (v. 12) en raison de son agir (13-14) et de la médiation et de la
suprématie du Fils (15-20). Cette hypothése se base sur l'invitation a remercier le Pére au
verset 12 et sur la mise en paralléle du pronom «06¢» au verset 13 et au verset 15.
Cependant, cette approche n’a pas trouvé beaucoup d’écho parmi les spécialistes. En effet,
au verset 13 « O¢ » renvoie au Pére, alors qu’au verset 15 il renvoie au Fils qui est 'unique
objet de la louange des versets 15 a 20. De plus, I'évocation de la communauté chrétienne
au travers des pronoms « nous » (v. 14) ou « vous » (v. 21) est absente de Col 1,15-20. Elle
est remplacée par la mention de « toutes choses » synonyme de I'ensemble de la création. Il
est donc préférable de maintenir I'unité de Col 1,15-20. Les versets 13 et 14 peuvent alors
étre lus comme une introduction au passage christologique qui suit. Le verset 13, décrit
I'action salvifique de Dieu qui nous a libérés des ténébres et qui « nous a transférés dans le

109 FURTER, Colossiens, 12 ; BRowN, Nouveau Testament, 650 ; ALETTI, Colossiens, 33-39 pour un

survol des compositions de I'épitre selon des criteres thématiques ou littéraires (basés sur les principes de la
rhétorique).
M0 Hypothése de E. Schweitzer citée par N. Wright. WRIGHT, N.T., « Poetry and Theology in
Colossians 1,15-20 », New Testament Studies (Vol.36), Cambridge, 1990, 444-468, 445. P. Benoit rejette en
particulier toutes les hypothéses incorporant a I'hymne les versets qui précédent. (Benoir, L’hymne

christologique, 231-237).
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Royaume de son Fils bien aimé ». Le Fils régne mais le Pére est a I'origine du Royaume.
n’y a pas de compétition entre le Pére et le Fils. De la méme maniére, Col 1,15-20 célébre le
Christ créateur tout en conservant l'initiative au Pere.

Col 1,15-20 se détache ainsi du reste de la lettre et sa place dans I'introduction
souligne son importance. L’auteur a probablement voulu faire appel a des valeurs
communes avant d’engager son propos. Pour attirer I'attention de ses lecteurs il opére un
changement de style que nous abordons au travers de la détermination du genre littéraire.

2.1.2 Legenre littéraire : un hymne de louange au créateur ?

Col 1,15-20 décrit la nature et I'ceuvre du Christ dans une langue recherchée. La
guestion reste ouverte quant au genre littéraire de ce passage. Il a été classifié comme
hymne christologique, comme psaume, comme confession de foi''!, comme passage
poétique*?, comme midrash. Toutefois, la majorité des commentateurs y reconnait une
forme d’hymne. Aussi, plutét que de discuter I'ensemble des possibilités nous nous
proposons de vérifier cette hypothése. Une premiéere étape indispensable consiste a définir
ce que I'on entend par « hymne ». Dans une seconde étape, en nous appuyant souvent sur
I'ouvrage de M. Gordley : « The Colossian Hymn in Context »'*3 nous donnerons un apercu
des caractéristiques des hymnes, au tournant de notre ére, dans les traditions hébraique et
grecque. Parmi les nombreux textes, nous privilégierons I'étude des hymnes de louange au
Créateur. En relevant le vocabulaire spécifique et les éléments syntaxiques nous
déterminerons dans quelle mesure Col 1,15-20 se rapproche de ces hymnes. Dans une
derniére étape, nous aborderons I'hypothése de [Iutilisation par l'auteur d’'un hymne
préexistant.

Les nombreux chercheurs qui, depuis des années, ont étudié les passages de
forme hymnique du Nouveau Testament™“ ont tenté, sans toutefois aboutir & consensus, de
définir la forme d’'un hymne et son contenu. Pour notre part nous conserverons la définition
de M. Gordley. Selon lui un hymne™ est une composition relativement courte en poésie ou
en prose dont le contenu est principalement centré sur la louange a une divinité, dans un
style descriptif ou déclaratif et qui s'exprime en s’adressant directement a la divinité (par
exemple : Vous étes le seul ...) ou en ayant recours a la troisieme personne (par exemple :
elle montre la miséricorde ...). L’hymne est chanté dans un contexte liturgigue mais son
objectif peut également étre didactique. D’autres propriétés peuvent étre ajoutées comme

M1 Selon J.-N. Aletti, le type d’agencement des unités sémantique ne permet pas de ranger Col 1,15-

20 parmi les confessions de foi. ALETTI, Colossiens, 87.

12 Dans son article « Poetry and Theology in Colossians 1,15-20 », N.T . Wright se référe a Col 1,15-

20 comme a un poéme.

3 GorbLEY, M. E., The Colossian Hymn in context: An Exegesis in Light of Jewish and Greco-Roman

Hymnic and Epistolary Conventions, Mohr Siebeck, Tibingen, 2007.

114 OsBORNE, T.,P., « Récitez entre vous des psaumes, des hymnes et des cantiques inspirés (Ep5,19)

— Un état de la question sur I'étude des « hymnes » du Nouveau Testament », dans GERBER, D,. KEITH, P. (sous

la direction de), Les Hymnes du Nouveau Testament et leurs fonctions, Cerf (LeDiv 225), Paris, 2009, 57-80.

5> GorbLEY, The Colossian Hymn in Context, 33.
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des éléments stylistiques. La définition proposée par M. Gordley donne la priorité au contenu
sur la forme et permet ainsi de regrouper sous le terme « hymne » des passages en prose
ou en poésie™*®.

2.1.2.1 Les hymnes dans la culture juive'

Aucun auteur a notre connaissance, n’a suggéré que Col 1,15-20 ait comme arriere-
plan un psaume ou un hymne précis. Par contre, il est probable que les psaumes chantés a
différentes occasions par les communautés juives aient influencé I'auteur. Les témoins de
textes hymniques dans la tradition juive sont bien trop nombreux pour que nous
entreprenions ne serait-ce qu’'une recension exhaustive de tous les passages ou Dieu est
loué comme créateur. Nous nous contenterons de prendre quelques exemples dont les
éléments stylistiques, structurels ou le vocabulaire auraient pu étre source d’inspiration pour
lauteur de Col 1,15-20. Le livre qui contient la majorité des louanges au Créateur est le
psautier. Aussi, avant d’aborder certains passages en détail, nous donnerons quelques
éléments sur la poésie hébraique et sur la classification des psaumes et nous nous
attacherons a déterminer les caractéristigues des hymnes ou Yahvé est célébré en tant que
maitre de la création. Pour compléter, nous évoquerons les hymnes présents dans la
littérature sapientielle.

Bien que certains exégétes évitent d’employer le terme de poésie pour les psaumes
et préféerent parler de style plus ou moins soigné, des travaux ont permis de définir les
contours de la poésie hébraique. On peut ainsi relever quelques techniques mises en ceuvre
par les psalmistes. Dans les psaumes, les rimes sont inexistantes mais les assonances
(répétition des mémes voyelles) et les allitérations (répétition des mémes consonnes) sont
fréquentes. Le rythme joue un rble particulierement important. Le psaume superpose
plusieurs rythmes en lien avec la respiration et I'accentuation de certaines syllabes. Les
auteurs des psaumes usent de parallélismes qui sont soit synonymiques — le second stique
fait écho au premier —, soit synthétiques — le second stique complete le précédent. Le
parallélisme est une caractéristique de la poésie hébraique et lors de I'étude de Col 1,15-20
il nous faudra en tenir compte.

Les textes du psautier ont été classifiés, par H. Gunkel (1862-1932) '8, initiateur de
létude des genres littéraires du psautier, en trois'® genres principaux a savoir les
supplications, les actions de grace et les hymnes qui posseédent une structure clairement

116 | a distinction entre prose et poésie ne peut s’appliquer au Nouveau Testament qu’en tenant compte

de I'évolution de la poésie grecque au premier siécle de notre ére. Or, a cette époque, « I'accent musical a fait
place a I'accent d’intensité ». Si I'on tient compte du seul élément tonique pour déterminer la nature poétique d’'un
texte, alors le passage Col 1,15-20 peut étre qualifié de texte poétique. J.-N. Aletti ne retient cependant pas ce
critere comme majeur. ALETTI, J.-N., « Les passages néotestamentaires en prose rythmée, Propositions sur leurs

fonctions multiples », dans Les Hymnes du Nouveau Testament et leurs fonctions, 241.

"7 En particulier GorRbLEY, The Colossian Hymn in Context, 41-110.

118 ) a classification proposée par H. Gunkel a été discutée.

19 A ces trois genres s'ajoutent des genres mineurs.
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définie™. Ills commencent par une invitation a louer Dieu. Ensuite, vient le corps de 'hymne
qui détaille les motifs de la louange comme les vertus divines ou les prodiges accomplis par
Dieu. La conclusion reprend l'introduction et peut étre augmentée d’une priére de demande.
La partie descriptive est la plus importante. Les motifs évoqués sont variés. Plus d'une
trentaine de psaumes abordent le theme de la création et, parmi ceux-ci, un tiers évoquent le
salut, la libération ou la rédemption. Ce sont ces derniers qui se rapprochent le plus de Col
1,15-20"*'. Dans ces textes, Yahvé est présenté comme le roi de l'univers. Il déploie les
cieux (Ps 104,2), maitrise tous les éléments. Plein de tendresse et de pitié, lent & la colére et
plein d'amour (Ps 103,8) il a fixé son tréne dans les cieux et sa royauté s’étend par-dessus
tout (Ps 103,19)*%. Plusieurs psaumes évoquent la supériorité de Yahvé, le créateur, sur les
autres divinités. Le psaume 96 en est un bon exemple. Les dieux des peuples sont des
idoles et Yahvé fit les cieux (0tL mavtec ol Beol TGV €OVAY datpdvie O &€ KUPLOG TOLG
oUpavoug émoinoev) (Ps 96,5). Yahvé surpasse tous les dieux (Ps 95,3 ; 96,4 ; 97,9 ; 135,5) et
ainsi il est celui qui juge le monde avec justice (Ps 96,5), qui délivre des impies (Ps 97,10),
qui aime les siens (Ps 97,10), qui donne la terre a son peuple (Ps 135,12). La supériorité de
celui qui crée sur toutes les créatures est un des éléments psalmiques mis en valeur dans
I'Epitre aux Colossiens. Pour préciser les emprunts de Col 1,15-20 & la littérature hébraique
nous avons choisi de détailler la structure des psaumes 33 et 146 qui évoquent a la fois la
création et I'action salutaire de Yahvé.

Le Psaume 33 (LXX 32) évoque le role de Dieu dans la création ainsi que ses
actes dans l'histoire en vue de la sauvegarde de son peuple. Les premiers versets (1-3)
invitent a I'action de grace par le chant. lls sont suivis d’'une introduction (4-5) sur les qualités
de Yahvé que sont la justice, la droiture et la vérité. La louange a pour objet I'efficacité de sa
parole de Yahvé dont I'agir créateur est détaillé en vv. 6-9. La suite passe du plan de la
création a celui des nations. Yahveé régne du haut des cieux, de sa demeure il observe (v.
14) et il prend soin des hommes en préservant leur ame de la mort (v. 19).

120 M. Gordley présente les approches de différents exégétes. Les différences au niveau de la structure

générale d’'un hymne sont cependant minimes. GoRrbLEY, The Colossian Hymn in Context, 45-46.

2L M. Gordley énumére les psaumes: 29,33,46,96,97,98,100,103,113,114,136,146,147,148,149.

GORDLEY, The Colossian Hymn in Context, 51.

122 es psaumes 147, 148 abordent également les motifs de la maitrise de Dieu sur les éléments et de

sa clémence pour son peuple.

123GORDLEY, The Colossian Hymn in Context, 57-67; BeEaucamp, E., Le Psautier, Ps 1-72, Gabalda,

Paris, 1976, 148-151.
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L'unité (6-9) aborde la thématique de la création. Les versets 6 et 9 renvoient au
livre de la Genése. lls sont construits de maniére parallele autour du motif de la création par

la Parole. Chaque verset comprend deux
membres. Le verset 6 adopte une forme
passive ; la Parole ne crée pas mais Yahve
crée par la parole. Au verset 9, il parle et
cela existe (¢ktioBnoav). Les versets 7 et 8
font allusion & la sortie d’Egypte mais restent
dans le registre de la création puisque il est
guestion de la maitrise des éléments.

Sans qu’il soit possible de mettre en
évidence un parallélisme strict entre le
Psaume 33 et Col 1,15-20 nous pouvons
repérer des similitudes entre ces deux écrits.
En Col 1,16, une forme passive est
employée pour le Christ agent de la création
(6tL & adt® é€kTiobn T& TAvTe €V TOlg
obpavoic kel €T tiic yii) comme pour la 9%t abroc elmev Kol EyevriBnoor adtoc Evetelinto
Parole dans le psaume. Le psaume et le kel &ktioBnoay

61@ Adyw Tod kuplov ol olpavol éotepeibnoar kol
T mveduott tod otéuetog aldtod Taow 1 SUvauLg
wOTOV

Par la parole de Yahvé les cieux ont été faits, par le
souffle de sa bouche, toute leur armée;

! ouVEYWY (¢ GOKOV Vdato OoAdoomng TLBelg év
Anoavpoic &pioooug

il rassemble I'eau des mers comme une digue, il met
en réserve les abimes.

8 dofndtw TOV klpLov maow T YR 4w alTod Ok
oodevdTwony  mIvTeC ol Kotolkodvteg TNV
olkoupévmy

Qu'elle tremble devant Yahvé, toute la terre, qu'il soit
craint de tous les habitants du monde

passage de Colossiens emploient le verbe Il parle et cela est, il commande et cela existe
«ktl{w ». Ps 33,6 insiste sur la totalité de la
création (oL olpavor... Taox T SOVeLE Psaume 33,6-9

a0T@V) et Ps 33,8 évoque toute la terre, tous

les habitants du monde. Quant au passage

de Colossiens, il mentionne « toutes choses », « le ciel et la terre », « les puissances visibles
et invisibles » et les « Trénes, Seigneuries, Principautés, Puissances ». M. Girard'**, partant
du texte hébreu traduit le verset Ps 33,9 ainsi: « Car (c’est) lui (qui) a dit et (cela) est, lui
(qui) a commandé et (cela) se maintient ». La stabilité des étres dans I'existence se trouve
exprimee par les racines « 1R » (Ps 33,4) et par « 7Y » (Ps 33,9), a savoir « étre fidele,
se maintenir ». La méme idée est développée en Col 1,17 ou toutes choses subsistent dans
le Christ. Comme le Psaume 33 qui évoque tour a tour la création et les bienfaits de Yahvé
pour '’humanité, 'hymne christologique de Colossiens présente également de maniére
consécutive le motif de la Création et celui du Salut. Si le Psaume 33 ne peut étre considéré
comme ayant directement été repris par I'auteur de Colossiens, plusieurs motifs semblables
y sont abordés.

Le deuxieme exemple retenu est le Psaume 146 (LXX 145) qui est un hymne au
Dieu secourable. Aprés une invitation a célébrer Dieu (1-2), le psalmiste souligne que seul
Yahvé est digne de louange (3-5). Puis, les versets 6 a 9 décrivent l'intervention de Yahvé
en faveur de son peuple. Le verset 6 occupe une place particuliére au centre du psaume ; il
introduit la série d’actions du Seigneur par une évocation de la création : « lui qui a fait le ciel
et la terre, la mer, et tout ce qu'ils renferment. Il garde a jamais la vérité » (tov moLnoavte TOV
obpavoOV Kol Ty YAy v Bdiecoey kol Tavte T €v adTolg TOV Guiacoovta aAndelav eig

124G|RARD, M., Les Psaumes, Analyse Structurelle et Interprétation, 1-10, Bellarmin, Montréal, 1984,
260-263.
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Tov ai@vw). La totalité du créé est déterminée par 'ensemble de la terre et du ciel auquel
I'auteur ajoute la mer. A I'évocation des différents lieux il ajoute la totalité des étres (tout) qui
évoluent dans les différents étages de la création. Rien n’échappe a la création de Dieu.
Yahvé garde la vérité « a jamais », c'est-a-dire qu'il fait Alliance avec son peuple. Cette
mention temporelle crée une liaison entre le verset 6 et le verset 10 ou Yahvé est décrit
comme régnant « pour les siécles » (cic tov oidva). Les deux mentions temporelles
indiquent que l'action divine transcende le temps. Les versets 7 a 9 décrivent I'agir de Dieu
en faveur de son peuple : « rend justice aux opprimés, il donne aux affamés du pain, Yahvé
délie les enchainés. Yahveé rend la vue aux aveugles, Yahvé redresse les courbés, Yahvé
aime les justes, Yahvé protége I'étranger, il soutient I'orphelin et la veuve ». Parce qu’il est
maitre de la création, Yahvé est source de salut pour Israél.

Col 1,15-20 se rapproche du Psaume 146, tant par le vocabulaire que par une
dynamique commune. Comme dans le psaume, Col 1,15-20 mentionne le ciel et la terre
mais omet la mer. L'’ensemble des créatures est évoqué dans les deux écrits. Dans le
psaume, c’est parce Yahvé est le créateur qu'’il peut conduire et prendre soin de son peuple.
De méme, puisque le Christ est celui par qui « toutes choses sont », ce qui englobe les
Puissances, les étres invisibles, il est celui qui peut agir en faveur de la création et 'amener
a la réconciliation finale.

Outre les hymnes du psautier, la littérature juive comporte d’autres exemples
d’hymnes qui évoquent la création. Dans la littérature sapientielle, des passages de forme
hymnique peuvent étre identifiés. M.Gordley'*® choisit de ranger parmi les hymnes le
passage Pr 8,22-36 bien que ce texte ou la Sagesse décrit son rble dans la création soit a la
premiére personne. Dans d’autres textes composés en grec, les louanges concernent des
agents divins, en patrticulier la Sagesse (Sg 7,22-8,1; 10,1-21; Si 1,1-10; 24,1-22). La
Sagesse est image (eikwv) de la bonté de Dieu (cf. Col 1,15). Elle renouvelle I'univers (Sg
8,27) et elle le gouverne (Sg 8,1). Par I'utilisation de la forme passive et 'emploi de certains
termes Col 1,15-20 peut étre comparé aux textes de Sagesse'®. Le lien entre ces écrits et
Col 1,15-20 se situe au niveau de tournures syntaxiques comme I'emploi de la forme
passive, du vocabulaire, ainsi que du développement de la thématique de la création.

En conclusion de cette étude des hymnes dans la culture juive, il n’est pas possible
de déterminer une dépendance directe de Col 1,15-20 avec un psaume ou un hymne issu de
la littérature de Sagesse. Pourtant Col 1,15-20 emprunte a la tradition hymnique hébraique
des artifices stylistiques comme le parallélisme ou la répétition. De plus, les procédés utilisés
par les psalmistes pour louer Yahvé sont les mémes que ceux employés par l'auteur de
Colossiens pour le Christ. Comme dans les louanges vétérotestamentaires, les titres divins
alternent avec leur justification’”’. De la méme maniére que dans les hymnes ou Dieu est
célébré pour sa majesté (créateur et seigneur de la création) et pour sa miséricorde (sauvant
et libérant son peuple), le Christ est loué comme celui par qui tout a été fait et celui par qui
tout est réconcilié. La création est I'oeuvre de Dieu et de ce fait le créateur est supérieur a

125 GoroLEY, The Colossian Hymn in Context, 67-73.

126 Nous reviendrons a plusieurs reprises sur les textes de la littérature sapientielle qui peuvent avoir

influencé I'auteur de I'hymne christologique.

12T ALETTI, Colossiens, 87.

53



toutes les puissances; un procédé identique est appliqué au Christ dans I'Epitre aux
Colossiens. Aussi Col 1,15-20 invite les lecteurs a la conclusion que celui qui sauve est celui
qui crée et vice versa'®®. Col 1,15-20 se rapproche de la littérature sapientielle par le
vocabulaire et par 'emploi de |la forme passive.

L’évocation de I'hymnologie issue du judaisme ne suffit peut-étre pas a définir
toutes les sources d’inspiration de l'auteur de Colossiens. En effet, la lettre adressée a
I'Eglise de Colosses a été écrite au sein de la culture grecque dans laquelle des poétes
composaient de nombreux €loges aux dieux.

2.1.2.2 Les hymnes dans la culture gréco-romaine®®

Chanter, danser, proclamer, étaient des pratiques cultuelles fréquentes dans la
religion gréco-romaine ; de nombreux papyrus et inscriptions en témoignent. Les chrétiens
de Colosses étaient certainement familiers avec un ensemble de pratiques hymniques. La
forme hymnique était dans la Gréce antique un genre de la rhétorique. Aprés avoir défini les
contours théoriques du genre hymnigue, nous examinerons des louanges a des dieux qui
abordent la thématique de la création.

En Gréce, parmi les différents genres de discours de la rhétorique — délibératif,
judiciaire et démonstratif — la priére de louange appartient au genre démonstratif. Le genre
démonstratif contient la louange et le blame®*. L’'éloge concerne « non seulement un
homme ou un dieu, mais méme des &tres inanimés et le premier animal venu »**'. Quant au
caractére dont on fait I'éloge, il faut l'interpréter dans le sens le plus favorable et ne pas
hésiter & en augmenter 'importance'®. Aristote (384-322 av. J.-C.), dans sa définition de la
rhétorique, n’a pas établi une distinction formelle entre un éloge adressé a un dieu et un
éloge adressé a un homme.

Durant le premier siecle de notre ére, les choses se précisent ; des traités de
rhétorique comportant des discussions sur le contenu des éloges ainsi que des manuels
d’exercices sur la fagon de les concevoir ont été élaborés. Dans son Progymnasmata, Aelius
Théon désigne par le terme hymne'® I'éloge adressé & un dieu. Cependant, la méthode
reste la méme, que cela soit pour un homme ou un dieu'*. Dans son ceuvre « Institutione

128 \WRIGHT, « Poetry and Theology in Colossians 1,15-20 », 452.

129 Cette section s'inspire en grande partie de 'ouvrage de M.E. Gordley. GoORbLEY, The Colossian

Hymn in Context, 109-169.

130 | e but du genre démonstratif est de souligner le beau et le laid moral : «(...) dans le cas de I'éloge

ou du blame, ne considére pas si celui dont il parle a fait des choses utiles ou nuisibles, mais souvent, en
pronongant son éloge, il établit qu'il a fait une belle action au détriment de son propre intérét » ARISTOTE, La
Rhétorique, 1,3,6.

131 ARISTOTE, La Rhétorique, 1,9,2.

132 L'amplification a sa raison d'étre dans les louanges ; ARISTOTE, La Rhétorique, 1,9,39.

133 AELIUS THEON, Progymnasmata, 74. Les chercheurs émettent plusieurs hypothéses quant a la date

d’écriture du traité et la situent entre le milieu du premier siécle et le milieu du second.

134 « Tout de suite apres I'exorde nous parlerons de la noble origine, puis des autres mérites extérieurs
et des mérites physiques, que nous ne nous contenterons pas d’énumérer tels quels (...). Aprés cela nous
passerons aux actions et a la pratique des vertus (...) en rattachant 'exposé des actes a la présentation séparée
de chaque vertu » AELIUS THEON, Progymnasmata, 76-77.
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oratoria », Quintilien (35-95 ap. J-.C) précise ce qu’il faut entendre par genre démonstratif
ou épidictique. Il définit également le contenu de I'éloge & un dieu'®. En résumé, selon les
bases de la rhétorique, les hymnes devaient comprendre trois parties’®, a savoir la
vénération de la majesté de la nature divine, la naissance du dieu incluant son age ou son
antiquité, et la description de son pouvoir. Le dernier point peut inclure les bénéfices pour
'humanité de l'agir de la divinité.

La question qui se pose est de savoir si I’hymne christologique de Colossiens peut
s’inscrire dans la définition en trois parties. Dans un premier temps, le poete loue la divinité
pour la majesté de sa nature. L’hymne de Col 1,15-20 commence par des termes soulignant
la majesté du Christ. Il est 'image du Dieu invisible (v. 15). Avec I'expression « premier né
de toute créature » (v. 15), il est fait mention de sa longévité. Dés les premiers mots, le
Christ est placé hors de la création. Le second point sur lequel I'auteur d’'un hymne se doit
d’insister est I'évocation du pouvoir de la divinité. Ce pouvoir se traduit non seulement par
des actes mais également par la mention des étres soumis a la puissance divine. Col 1,15-
20 suit cette recommandation en évoquant la participation du Christ a I'acte créateur (16-17)
et sa supériorité sur tous les étres puisque « tout subsiste en lui» (v. 17). Le troisieme
mouvement d’'un hymne décrit les bénéfices pour 'humanité des actions divines. Dans
I'Epitre aux Colossiens le Christ est celui par qui Dieu réconcilie tous les étres (v. 20) en
faisant la paix par le sang de la croix. De ce bref survol, nous pouvons dire que Col 1,15-20
posséde les principales caractéristiques d’'un hymne telles que décrites dans certains
manuels de la rhétorique antique.

Cependant, le matériel hymnique tel qui nous est parvenu ne représente pas
forcément l'idéal de la rhétorique. En effet, outre les manuels de rhétorique, les Grecs et les
Romains nous ont laissé une grande quantité d’écrits qui témoignent de leur préoccupation a
rendre aux dieux les éloges qui leur sont dus. Les hymnes qui nous sont parvenus
proviennent d’'une multitude de contextes, ce qui suggére I'importance de la louange dans le
monde antique et explique aussi la variété d’écrits que l'on trouve dans la catégorie
générique « hymne ». Certains textes ont été composés pour étre chantés lors de fétes,
d'autres pour étre proclamés au cours de la consécration d’'un sanctuaire, ou encore afin de
rendre grace pour un don regu. Les hymnes peuvent ou non contenir des priéres de
demande, des invocations. Soit ils sont brefs et forment des textes indépendants, soit ils font
partie d'une ceuvre littéraire. Pour beaucoup, la situation exacte pour laquelle ils ont été
écrits est perdue a jamais. Le poéte grec cherche a composer ses ceuvres de maniére a étre
agréable aux dieux ; il utilise dés lors toutes les ressources artistiques pour embellir son

135 « En louant les dieux, on rend d'abord hommage, en général, a la majesté de leur nature; ensuite, a
la puissance particuliére de chacun d'eux, et aux inventions utiles gqu'ils ont communiquées aux hommes. S'agit-il
de leur puissance? Jupiter gouverne tout; Mars préside a la guerre; Neptune régne sur les eaux. S'agit-il de leurs
inventions? Nous devons les arts a Minerve; les lettres, a Mercure; la médecine, a Apollon; les moissons, a
Céres; le vin, a Bacchus. Si l'antiquité nous a transmis quelque chose de mémorable sur eux, on le raconte. On
fait valoir aussi leur origine, comme d'étre enfants de Jupiter; leur ancienneté, comme d'étre issus du Chaos; leur
descendance : ainsi Apollon et Diane font honneur a Latone. On peut louer les uns d'étre nés immortels; les
autres, d'avoir mérité l'immortalité par leur vertu : genre de gloire qui, grace a la piété de notre prince, a illustré le

siécle ol nous vivons » QUINTILIEN, De institutione oratoria, 3 .7.7-9.

136 PernoOT, L., La rhétorique de I'éloge dans le monde gréco-romain, Histoire et Technique, Edition

BREPOLS, Paris, 1993.
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ceuvre, en prose ou en poeésie. Les hymnes antiques comportent en général trois parties :
une invocation, une louange et une priere de demande. L’invocation établit un lien entre
l'orant et la divinité. La partie intermédiaire est une partie narrative dans laquelle le poéte
décrit les hauts faits de la divinité. Cette section a pour but de contenter le dieu avant de lui
présenter sa requéte. La plupart des hymnes sont des écrits poétiques. Parmi les actions
attribuées aux dieux, certaines concernent, comme dans Col 1,15-20, la création. Nous
avons choisi de détailler deux exemples™®’ qui par les thémes développés et le vocabulaire
employé sont proches de Col 1,15-20: un hymne en 'honneur de Zeus et un autre en
'honneur d’Isis.

a) En I'honneur de Zeus

Aelius Aristide, auteur d’Asie mineure du lléme siecle ap. J.-C., compose des
hymnes en prose qui seront déclamés devant un public pouvant compter plusieurs centaines
voire plusieurs milliers de personnes. L’'un des plus remarquables, en ce qui concerne notre
sujet, est celui qu'il consacre a Zeus™®. Aprés un exorde, ol l'auteur invoque les muses, le
texte se poursuit par I'éloge de Zeus. Ce dernier est tour a tour loué pour son action dans la
création (887-28), pour son action bienfaitrice envers les hommes (§8818-22) et comme celui
gui est la cause de tout ce qui existe (88 23-28). Une conclusion (88 29-31) récapitule le réle
de Zeus dans la création et se termine par une invocation a Zeus comme guide secourable.
Pour montrer la proximité avec Col 1,15-20 nous reproduisons quelques passages
significatifs d’ « Oration 43 ».

87

Zeus créa toutes choses, et tout ce qui existe
est I'ceuvre de Zeus : les cours d'eau, la terre,

Zebc T mavtoe émoinoer kol Audg éoTLy
€pye Ooo €0TL TOWTO Kol TOTOMOL Kol YA

\ ’ \ b \ \ 4 /
kel BoAcoon kal olpavdg kal 6o TOUTWY
\ \ 4 » \ 4 e \ ~ \
LetofL kol 8o dvw kel Goo LTO TadTe Kol
OcoL kol GrlpwmoL kol Ooo Yuym €xel kol

la mer, le ciel, et tout ce qui est entre eux, et
tout ce qui est au-dessus d’eux, et tout ce qui
est dessous, et les dieux et les hommes, et

o — , - _— - , tout ce qui a un souffle de vie, et tout ce qui est
ooe. €Lg oYLy adLkeltol kol ooo O€l vonoeL . N i
B R visible et tout ce qu'il faut appréhender par la
pensée.
89  oltw oM dpyM Kev amovtwy vmo te kol €k Ainsi donc Zeus est l'origine de toutes choses
ALdg TavTe sans exception et tout provient de Zeus.
b4 ’ \ ’ / ’ ’ ., . . .,
816 Epwte te kot Avaykmy 600 TOUTW Ce sont Amour et Nécessité, ces deux divinités

OUVOLYWYOTATW TE Kol LOYLPOTUTW €V TOLG

TPOTO €yévvmoer OTwg abT@ TO  ToVTE
13

ouvkéxotey

trées unifiantes et trés fortes qu’il engendra
avant tout afin qu'elles donnent de Ia
cohérence a son univers.

137 M.E. Gordley présente dans son ouvrage de nombreux autres exemples.

138 Aelius Aristide, Oration 43, Les citations et les traductions proviennent I'ouvrage de M. Gordley

(GoRrbDLEY, The Colossian Hymn in Context, 145-146) ainsi que, pour les traductions en francais, de la these de J.
Goeken. GOEkEN, J, Les hymnes en Prose d’Aelius Aristide (or. XXXVII-XLVI) Deuxieme partie : Texte et
traduction - Notices, Thése de Doctorat, Strasbourg, 2004, 509-529. La thése de J. Goeken, a paru dans un
ouvrage publié en 2012 : GOEkeN, J, Aelius Aristide et la rhétorique de 'hymne en prose, Turnhout, Brepols,

2012.

139 | e premier sens est « maintenir les choses ensemble ».
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8§29 Zel¢ mawrtwyr mathp kol ovpavod kel yfig Zeus est le pére de tous: du ciel, de la terre,
kel OedV Kol GrlpdTwy kol TOTap®dY kel des dieux, des hommes, les cours d’eau et
GUTAY kel Suk todtov Opduer kol éxouey des plantes. Par lui nous voyons et avons tout

ce que nous avons. Il est le bienfaiteur, le

protecteur, et lintendant de tout étre et de
toute chose.

0Toow €YOper. 0UTOC ATOVTWY €DEPYETNG Kl
€popoc Kol TPOOTATNG OLTOGC TPUTOVLE Kol
NYyepwr Kol Toplog Ovtwr kol YLYVouéw
OTOVTWY  00TO¢  GOTMP  AMAVTWY  0UTOG
TOLNTIG

Zeus est loué en tant que créateur de toutes choses (t& mavte) (87). Comme tel, il
ne peut pas avoir été créé par quelqu’'un d’autre, il s’est créé lui-méme et ainsi il existait a
coup sdr dés l'origine (&pyn) et il existera éternellement (89). Suit une description longue et
précise de la maniere dont Zeus crée le monde (811-15). Une fois son ceuvre achevée il
assura la cohérence de l'univers (§16). L’auteur continue en explicitant le nom de Zeus :
« Zeus est donc la cause et le maitre d’ceuvre de tout ce qui existe, et c’est a cause de celui
gue tout nait, tout ce qui est au ciel et sur la terre, comme son nom lui-méme le laisse
entendre car il est employé sous une forme peu éloignée de la cause, chaque fois que nous
disons « A ». Nous I'appelons Zeus car il est la cause de la vie » (§23). La conclusion
résume l'identité et les qualités de Zeus (§ 29). L’hymne se termine, non pas par une requéte
mais par l'affirmation d’'une relation continue entre 'lhomme et Zeus : « Avec lui nous devons
commencer et avec lui nous devons terminer, en I'invoquant comme un guide secourable
pour tout discours et pour toute action ainsi qu’il est normal pour le fondateur dont la
domination est universelle et qui est le seul d’entre tous a étre parfait ». Pour conclure, nous
pouvons dire que dans cet hymne, Zeus est loué en tant que Dieu supréme. L’hymne se
caractérise par une relative abstraction. L’évocation des actions et des pouvoirs de Zeus
révele une influence décisive des philosophies platonicienne et stoicienne. Toutefois, Zeus
n'apparait pas seulement comme un dieu intellectualisé. En effet, Zeus ne néglige rien afin
que sa création soit parfaite, faisant appel a d’autres dieux pour veiller sur les hommes et le
monde.

Les points de contact entre Oration 43 et Col 1,15-20 sont manifestes a la fois au
niveau thématique et au niveau du vocabulaire. Au niveau thématique d'abord, les qualités et
les réalisations associées a Zeus sont similaires a celles associées au Christ. Zeus et le
Christ sont dépeints comme créateur et pourvoyeur de tous les aspects de la création, en
particulier son gouvernement ou son maintien. Zeus est salué comme bienfaiteur et
protecteur ; le Christ est celui par qui la réconciliation est venue. Toutes ces similitudes sont
servies par un vocabulaire proche. En effet, 'univers est décrit par les mémes expressions
en particulier par la répétition de «ta mavTe » et par les termes «terre » et « ciel » qui
renvoient & 'ensemble de la création. Si les termes employés ne sont pas identiques, I'Epitre
aux Colossiens mentionne des étres visibles et invisibles (t& opat kel té dopote; Col 1,16)
qu’Aristide Aelius décrit par les mots « et tout ce qui est visible et tout ce qu’il faut
appréhender par la pensée » (Oration 43, 7). De méme, les deux textes font allusion & un
monde supra-humain peuplé par les « dieux » (Pewv) dans le texte Oration 43, et qui sont
nommeés sous le vocable de « Trbnes, Seigneuries, Principautés, Puissances » dans le
passage de Colossiens. La préposition « 6w » renvoyant a I'agent par qui tout est créé
apparait dans les deux passages. Elle est méme a l'origine du nom de Zeus. Sur un autre
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plan, aucun des textes ne se termine par une priére de requéte mais par une invitation a une
relation spécifique de I'étre humain avec la divinité.

En dépit de cette proximité, des différences existent. Une premiere concerne la
longueur. L’ensemble du poéme d’Aelius Aristide est beaucoup plus long que le bref
passage de Col 1,15-20. Aelius Aristide décrit avec force détails la création du monde. Une
seconde distinction est liée au contexte. Les poémes d’Aristide sont des ceuvres a part
entiére qui entrent dans le genre « éloge a la divinité » tandis que Col 1,15-20 est incorporé
dans une lettre dont I'objectif est didactique.

b) En I'honneur d’Isis

Le second texte® que nous avons choisi d’étudier de maniére un peu plus
approfondie concerne une louange a Isis dont le culte était trés répandu autour du bassin
méditerranéen. Les louanges™ qui lui sont adressées montrent une certaine proximité avec
Col 1,15-20. Un exemple d’hymne'* & Isis est rapporté dans louvrage « Les
Métamorphoses » d’Apuleius de Madaurus (123-180 ap. J.-C.). Ce texte comprend deux
récits. L'un met en scéne Psyché, 'autre Lucius. Ce dernier avide de connaissance magique
est transformé en ane. Il s’en suit une série de tribulations et d’épreuves qui correspondent a
une quéte spirituelle. Par la grace d’lsis, il retrouve sa forme humaine. Suite a la priére de
Lucius, Isis lui apparait et se décrit ainsi : « Je suis la Nature, la meére de toutes choses,
principe originel des siécles, divinité supréme, reine des Manes, la premiére entre les
habitants du ciel, type universel des dieux et des déesses. L'Empyrée et ses voltes
lumineuses, la mer et ses brises salubres, I'enfer et ses silencieux chaos, obéissent a mes
lois: puissance unique adorée sous autant d'aspects, de formes, de cultes et de noms qu'il y
a de peuples sur la terre » (X1,V,1). La présentation qu'lsis fait d’elle-méme est comparable a
la description du Christ dans Col 1,15-20. La structure des deux textes est trés proche. « Les
Métamorphoses » est un texte en latin, aussi une comparaison exacte du vocabulaire est
impossible. En ce qui concerne les similitudes entre I'éloge d’Isis par elle-méme et ’hymne
christologique de Colossiens, nous pouvons constater qu’lsis et le Christ sont des figures
remarquablement élevées. Tous deux ont un role lors de la création du monde et de son
maintien. Ce rdle se traduit par la délimitation de leurs zones de suprématie. Isis régne sur
'ensemble du ciel étoilé, sur les brises de la mer, et sur le monde du dessous. Le Christ,
guant a lui, a créé toutes choses dans les cieux et sur la terre (Col 1,16). En outre, les deux
se révelent étre élevés au-dessus d'autres pouvoirs surnaturels. Isis est la « plus grande des
divinités » et était « avant tous les étres célestes ». Le Christ est « avant tout » et les Trones,
les Seigneuries, les Principauté, les Puissances sont tous soumis a sa Seigneurie, au regard
du fait qu'elles sont créées « a travers lui et pour lui ». Il faut aussi souligner que leur pouvoir
s’étend sur plusieurs domaines y compris sur le monde souterrain: Isis est la « reine des
morts » et le Christ est « premier-né d'entre les morts, afin d’étre en tout le premier ». Si les
gualités de I'un ou de l'autre ne sont pas identiques, les deux figures sont souveraines dans
plusieurs domaines. Pour conclure, Isis et le Christ ceuvrent pour le bénéfice de '’humanité.

10 GorbLEY, The Colossian Hymn in Context, 147-155.

141 Les papyrus qui rapportent des hymnes a Isis et qui nous sont parvenus appartiennent a une

période allant du ler siécle av. J.-C. au llleme siécle ap. J.-C.

142 Lorsque l'on évoque des hymnes a Isis le terme technique employé est celui d’arétalogie. Les

arétalogies consistent en des énumérations des vertus d’Isis et des bienfaits qu’elle réalise.
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Isis donne aide et réconfort, et par sa providence se léve le jour du salut (XI,V,4). Le Christ,
lui, réconcilie toutes choses et fait la paix. Encore une fois, l'expression spécifique est
différente. L’'une concerne un individu (Isis sauve Lucilius), 'autre concerne 'ensemble de la
création (le Christ réconcilie toutes choses) ; dans les deux cas il s’agit d’'une restauration de
ce qui était brisé avec cependant une différence d’échelle.

Des similitudes existent mais les deux textes se distinguent par 'ordonnancement
des affirmations, par ['utilisation de la premiére personne pour Isis. Les plus grandes
différences se situent peut-étre au niveau du vocabulaire avec des termes tels que « premier
né », «image du Dieu invisible » ; par ailleurs les mentions de I'Eglise et de la croix
christianisent 'hymne de Colossiens. La divergence la plus importante se trouve dans le
développement de la thématique de la création réconciliée.

La mention de Nature ou de divinité providence, qu’elle soit Zeus ou lIsis, appartient
a un ensemble assez large de textes, depuis ceux de philosophes stoiciens jusqu’a ceux
élaborés auprés de sanctuaires religieux. L’hymne de Colossiens posséde un certain
nombre de caractéristiques communes a cette littérature ainsi que le montrent les exemples
précédents. Au niveau thématique, le Christ est loué comme créateur tout comme les dieux
grecs, sa suprématie est établie par rapport aux étres suprahumains. Certaines formes de
vocabulaire se retrouvent a la fois dans 'hymne de Colossiens et dans des hymnes aux
dieux maitres de la création. On a noté que l'univers est désigné par le syntagme « ta
mevto » ou par la totalité du ciel et de la terre. Par ailleurs, la structure de 'hnymne en
Colossiens correspond aux traités de rhétorique concernant les hymnes. Mais comme nous
'avons vu, la plupart des hymnes qui nous sont parvenus s’écartent de ces traités et, dans
ce sens, Col 1,15-20 s’éloigne des hymnes grecs par I'absence d’invocation et de requéte.
Une autre différence majeure est la place de Col 1,15-20 au milieu d’un cadre épistolaire. Il
est difficile de savoir si Col 1,15-20 était proclamé, chanté, ou si I'auteur a écrit ce texte pour
les besoins de son argumentation, d’ou la question de I’hymne préexistant.

2.1.2.3 Un hymne préexistant ?

En conservant la définition large de I'hymne, Col 1,15-20 peut donc se ranger parmi
les hymnes en prose ; reste & savoir si, oui ou non, il est 'ceuvre de l'auteur de I'Epitre au
Colossiens et s'il est possible de reconstruire 'nymne originel. Plusieurs criteres*® dont
certains s’appliquent aisément a Col 1,15-20, ont été définis pour déterminer I'utilisation de
matériel préexistant. Un passage usant d’éléments traditionnels se détache de son contexte
par son vocabulaire et son style. Pour ce qui est du vocabulaire, certains termes tels
« image », « premier né » sont des occurrences uniques dans I'épitre. La discussion sur la
structure de Col 1,3-23 montre que '’hymne est centré sur le Christ a I'exclusion de toute
autre référence. Ni le Pére, ni la communauté chrétienne ne sont mentionnés dans ces
versets. Le passage est a la troisieme personne. De plus, si on lisait le verset 21 a la suite
du verset 14, la lecture se ferait sans a-coup. L’auteur utilise des formes stylistiques
présentes dans d’autres hymnes comme l'usage de propositions relatives, de nhombreux

143 GorbLEY, The Colossian Hymn in Context, 170-198.
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parallélismes et de répétitions. Ces constatations tendent a prouver que Col 1,15-20 a été
inclus dans une lettre.

Si beaucoup de commentateurs acceptent I'idée que Col 1,15-20 a comme origine
un texte de forme hymnique déja existant, il semble difficile d’en définir les contours exacts.
L’auteur aurait apporté a un texte original certaines modifications dans le but de conforter
son argumentation. Les exégeétes ont envisagé différentes gloses. En Col 1,16'** les termes -

les visibles et les invisibles, Trones, Seigneuries, Principautés, Puissances -
développeraient le syntagme « toutes choses » et n’auraient pas été nécessaires dans un
hymne hors du contexte de I'Eglise de Colosses. Au verset 18a, la mention « de I'Eglise »
est parfois, dans une structure en deux strophes, considérée comme rédactionnelle car la
premiere strophe se concentre sur la création. Les exégétes qui optent pour cette hypothése
voient dans I'hymne originel un hymne prépaulinien ou le corps serait alors le cosmos, étre
intelligent et organisme vivant. En Col 1,18d, I'expression « il fallait qu'il obtint en tout la
primauté » développe « premier né d’entre les morts » et n'apporte rien de nouveau au
propos. L’expression « par le sang de la Croix » (20b) renvoie a la maniére paulinienne de
concevoir le salut et s’éloigne du motif cosmique qui sous-tend Col 1,15-20. Il se peut que
les chrétiens de Colosses aient congu la réconciliation d’'une maniére différente de celle de
Paul a savoir par le triomphe de la résurrection et de I'exaltation du Christ. Aussi l'auteur
s’est peut-étre senti obligé de rappeler I'événement historique de la crucifixion.

Aucun consensus n’existe sur les frontiéres'* de 'hymne et I'original semble hors
de notre portée. De plus, il n’existe pas d’indice permettant de savoir quand et si cet hymne
a été proclamé lors de liturgies.

2.1.24 Col 1,15-20 hymne et proclamation doctrinale

Col 1,15-20 peut étre classé parmi les hymnes. Ce passage suit les modéles de
louange vétérotestamentaires ol les titres divins alternent avec leur justification™*®.
L’influence grecque est cependant présente par la proximité de certains thémes et par
'emploi d’éléments syntaxiques propres aux textes qui mettent en scéne les dieux et le
cosmos. En guise de conclusion, laissons la parole & P. Benoit'*’ qui résume ainsi les
caractéristiques de Col 1,15-20 : « |l y a déja une élaboration théologique, et de haut vol, qui
repense la personne du Christ et son ceuvre de salut dans le cadre du Cosmos. Vraiment, on

144 M. Gordley tente de retrouver I’hymne originel a partir de la poésie. La métrique de la poésie

grecque est basée sur la combinaison de voyelles longues et bréves. Le nombre de syllabes identiques entre les
versets 15 et 18b permettent de délimiter deux strophes. De méme 18a et 20a contiennent le méme nombre de
syllabes. En isolant une partie du verset 16 comme étant de nature rédactionnelle, M. Gordley obtient une hymne
avec deux strophes (Col 1,15-18a) et Col (1,18b-20a) et une épode (Col1,20bc). GorbpLEY, The Colossian Hymn

in Context, 184.

5 Pour un tableau récapitulatif des différentes hypothéses voir : SmiTH, Heavenly perspective, 151.

148 ALETTI, Colossiens, 87.

147 BenorT, P., « L’hymne christologique de Col 1,15-20: Jugement critique sur I'état des recherches »,

dans NEUSNER, J., Christianity, Judaism andOother Greco-Roman Cults : studies for Morton Smith at Sixty, Brill,
Leiden ,1975, 230.
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entend ici une proclamation doctrinale, un enseignement d'autorité, revétu de solennité par
une forme littéraire soignée, de caractére hymnique »*%.

Les chrétiens qui vivaient au sein d’une culture produisant une grande quantité
d’hymnes ont été probablement réceptifs a I’hymne christologique. La traduction et I'étude de
la structure nous permettront de détailler les techniques employées par I'auteur de Col 1,15-
20 afin de célébrer le Christ.

2.1.3 Traduction et composition

Pour rendre compte des procédés utilisés par I'auteur de Col 1,15-20 une traduction
littérale s'impose. Quant a la structure de ce passage elle a été longuement discutée. Suite a
I'énoncé des principales propositions nous donnerons notre hypothése.

Les répétitions telles que « t& mavta », « €lte », « adtdc » méritent d’étre signalés.
Dans ce passage, I'auteur emploie a la fois « ta. Tovte » et « mag ». Sans présager d’une
différence de sens, nous traduirons « t& Tavte » par « toutes choses » et I'adjectif « mag »
construit sans article par « tout » qu’il soit au masculin ou au neutre, au singulier ou au
pluriel. L’objectif est de souligner en francais la différence que nous trouvons dans le texte
grec. Le changement de temps du verbe «kti{w » a l'aoriste passif au verset 16a et au
parfait en 16e est rendu par «ont été créées » et par «sont créées ». Au verset 18
« &kkAnole » qui est au génitif se rapporte a corps. Nous avons choisi de traduire « apyn »
par « commencement » ; ce choix sera explicité ultérieurement*®. La question qui se pose
au verset 19 est de savoir si « TANpwue » peut-étre sujet du verbe « ebddokéw ». Pour ce
verset a la suite des traductions de la TOB et de la BJ, nous introduisons Dieu comme
sujet™®. Suite & ces précisions nous proposons la traduction suivante :

18 En plagant I'hymne Col 1,15-20 au début de sa lettre, I'auteur a probablement un objectif
didactique, celui d’éclairer son lecteur sur la nature du Christ. Il rejoint une pratique qui existait dans la
communauté essénienne, comme le prouvent les nombreux hymnes trouvés dans le désert de Judée. En effet,
les Esséniens utilisaient le genre hymnigque pour délivrer un enseignement.

149 cf, 83,

0 pour une discussion plus détaillée voir cf. 85.
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15a | d¢ €0ty eikv Tod Beod T0D dopatov, lui qui est image du Dieu invisible,
15b TPWTOTOKOG TAONG KTLOEWC, premier-né de toute créature,
16a OtL &v altl éxtiobn car c'est en lui qu'ont été créées
0 TAVTOL toutes choses,
16b &v tolc ovpowolc kol éml Thg YAg, dans les cieux et sur la terre
16¢ 0 OpaTl kel T dopaTa, les visibles et les invisibles,
16d €lte BpovoL que ce soit des Trones,
€lte KupLOTNTEG que ce soit des Seigneuries,
€lte apyol gue ce soit des Principautés,
€lte €ovolaL: gue ce soit des Puissances ;
16e oo vt 6L odTod kol €ig ahTov toutes choses sont créées
€KTLoTOL par lui et pour lui,
17a | kol adtdg €0TWV TPO TAVTWY et il est, lui, avant tout
17b Kl T0 TavTte €V adTE) CLVEOTTKEV, et toutes choses subsistent en lui.
18a | kal adtdg €0TLY 1) KedaAT) TOD OWUATOG et il est, lui, la téte du corps,
TRe éxkAnotlog: [& savoir] de I'église :
18b | &¢ &otwv dpyxn"’, lui qui est commencement,
18C | TPWTOTOKOG €K TRV VEKPRV, premier-né d'entre les morts,
18d | Tva yévntal év maoLy adtog TpWTedwy, Afin de tenir en tout, lui, le premier rang
19 ot &v adtg €0OOknoer TaY car en lui [Dieu] s'est plu a faire habiter
TO TANPWHUK KLTOLKROL toute la plénitude
20a | kol S odToD GTOKOTUAAGENL TO TOVTOL et par lui & réconcilier toutes choses
elc ooy, pour lui,
elpnromonoac St tod aipatog Tod oToupod ayant pacifié par le sang de sa croix,
o0ToD,
[6L” abtoD] €lte T émL TR YAg €lte To €V [par Iui], aussi bien celles sur la terre que
T01¢ 0PaVOLC. celles dans les cieux

A premiére lecture, Col 1,15-20 laisse aisément entrevoir des parallélismes de mots
ou d’expressions, des correspondances de langage, des reprises, des progressions, ainsi
gue deux themes principaux qui sont la médiation créatrice du Christ (Col 1,15-17) et la
médiation rédemptrice du Christ (Col 1,18-20). Examinant ces éléments, plusieurs
exégetes'™ ont mis en évidence des structures comprenant de deux & cing unités. Nous

51 Certains manuscrits (P46, B) mettent un article devant « &pyt| » ; cependant cette legon ne semble

devoir étre retenue car ni « kv » dans le verset paralléle, ni « Tpwtdtokog » dans le méme verset ne sont
précédés d’un article.

152 3-N. Aletti répertorie des structures de Col 1,15-20 proposées par différents commentateurs qui
privilégient soit une découpe en strophes, soit une structure s’appuyant davantage sur parallélismes ou sur les
chiasmes (ALETTI, J.-N., Colossiens 1, 15-20 : genre et exégese du texte : fonction de la thématique sapientielle,
Biblical Institute Press, Rome, 1981, 21-44). M. Gordley fait un bref état de la question (Gordley, The Colossian

Hymn in context, 5-16) puis présente sa propre démarche qui le conduit a dégager une structure en deux
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discutons ici les deux propositions les plus courantes sur une décomposition en deux ou en
trois strophes.

Une premiére approche consiste a découper Col 1,15-20 en deux unités (15-18a) et
(18b 20) en tenant compte du parallélisme « d¢ ¢otiv » et de la progression thématique de la
création & la rédemption. J.-N. Aletti**® est partisan de ce type de structure et pour la mettre
en évidence il s’appuie sur le double « 0¢ éotLv » + « OtL» ainsi que sur la distinction entre
les attributions et les désignations™*. La désignation ne vise pas a attribuer une qualité a
quelgu’'un mais a dire que cette qualité est propre a quelgu’'un. On peut repérer les
désignations par la présence de l'article qui précéde le titre et par la place des pronoms « en
lui toutes choses furent créées » (v. 16a), par la répétition emphatique du pronom « adtog »
ou grace aux énumérations (v. 16b). Les attributions ne sont pas précédées de l'article ainsi :
« il est image, premier-né de toute créature » (v. 15) ; « il est commencement, premier-né
d’entre les morts » (v. 18b). Il aboutit ainsi a la structure suivante :

A : Verset 15 : « 0¢ €otLy » et attributions
B : Verset 16-18a : « dtuL» et désignations
A’ : Verset 18b : « 6¢ €otLv » et attributions
B’ : Verset 19-20 : « tu» et désignations.

J.-N. Aletti justifie le rattachement des versets 17 et 18a™*° & la premiére strophe par

la répétition de « kal ». La preuve que le Christ est image et premier né, c’est qu’en lui tout
subsiste et que lui seul est la téte™®,

Cette découpe pose cependant un probléme au niveau du verset 18a qui se
rattache aux versets 18b et suivants au travers de la mention de I’Eglise. De plus, en

accrochant les versets 17 et 18a a la premiére strophe, la symétrie est rompue.

Devant ce constat, d’autres auteurs proposent une structure en trois unités™’ ; elle
comprend deux strophes introduites par « ¢ €0ty » et reliées par une partie intermédiaire
(17-18a). Le schéma suivant la met en relief

strophes terminée par une épode. Cependant il travaille sur un hymne originel a savoir Col 1,15-20 duquel il a
supprimé une partie du verset 16 (Gordley, The Colossian Hymn in context; 191).

133 ALETTI, Colossiens 1,15-20, 37-42 et 46-47.
Selon J.-N. Aletti I'alternance entre attributions et désignations est un phénomeéne linguistique
majeur qui a son rble dans linterprétation du passage et dans la détermination de la structure. ALETTI,

Colossiens, 91.
155

154

Pour un résumé des différentes hypothéses concernant I'histoire de la rédaction, voir par exemple
BeNoiT, L’hymne christologique, 237-250 ou FURTER, Colossiens, 45-46.
16 ALETTI, Colossiens 1,15-20, 40.

C’est le choix de P. Benoit (BENOIT, L’hymne christologique, 227-229) ou de R.P. Martin (MARTIN,
R.P., Colossians and Philemon, Wm. B. Eerdmans, Grand Rapids, 1981, 55).
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d¢ €otw (15)
otL év adt® (16a

P 5 ~ \ )
oL otvToD Kel €L

avtov (16f)

kol obtog éotv (17)
\ 9 ’ b
KoL oc0TOog €otLy (18a

o¢ éotw (18h)
otL v adtd (19
oL odToD ... €lg
adtov (20)

Dans cette approche, les versets 17-18a établissent une transition entre les deux
strophes paralléles introduites par « 6¢ éotiv ». Le verset 17 est rattaché a ce qui précéde par
des expressions analogues a celles des versets 15-16, telles que « t& Tavta », « év adTE »,
«ouviotnuL ». Il est paralléle par la répétition de « kal adtoc €0ty » avec le verset 18 qui
annonce la seconde partie de I'hymne. Dans le texte actuel, la thématique passe de la
création au salut (nouvelle création) ou le Christ est « téte du corps, de I'église ». Les versets
17,18a jouent un rdle charniére entre les deux blocs, établissant a la fois une distinction et
un lien entre ces parties (15-16) et (18b-20). lIs constituent la partie centrale du cantique.

La structure en trois parties montre I'importance de la partie intermédiaire. Elle
éclaire la relation entre la création originelle et la création réconciliée. Deux compositions ont
été proposées pour cette partie intermédiaire. Une premiére de type A-(B-B)-A a été
défendue par N.T. Wright et une seconde de type A-(B-C-B’)-A’ par V. Pizzuto.

N.T. Wright'®® a proposé de découper Col 1,15-20 en quatre unités A (15-16)-B(17)-
B(18ab)-A(18c-20). Cette structure conserve le parallélisme souligné par les deux « d¢
€oTLy » et respecte la longueur des unités. De plus, en examinant les traductions en grec du
mot « mruna », N.T. Wright parvient a la conclusion que les différents sens possibles
recouvrent le vocabulaire de notre hymne et correspondent a la structure. Ainsi il propose la

composition suivante :

A (15-16) : (he is the image — the first born) il est 'image, le premier né
B (17) : (he is supreme) il est I'autorité supréme
B’ (18ab) : (he is the head) il est la téte

A’ (18c-20) : (he is the beginning) il est le commencement

N.T. Wright souligne la forte dépendance de 'hymne avec les confessions de foi
monothéistes (Ps 96,5 ; Ps146,6) qui insistent a la fois sur I'action créatrice et sur I'alliance
gue Yahveé conclut avec son peuple. Sa structure insiste sur les qualités du Fils et sur le fait
gue la rédemption finale a lieu dans le Fils.

% N.T. Wright ne considére pas que « tf¢ ékkinolag » Soit une glose. WRIGHT, N.T., « Poetry and

Theology in Colossians 1,15-20 ».
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V. Pizzuto™® a proposé, avec d’autres, une structure de type A-(B-C-B’)-A’. Sa
démarche consiste a identifier et a expliquer les divers moyens stylistiques mis en oceuvre
dans I'ensemble de I'nymne et & montrer l'intégrité du passage. A partir de ces résultats, il
détermine une structure en chiasme qui tient compte des corrélations, des parallélismes
mais également du développement thématique.

A (15-16) : Au niveau syntaxique, cette unité est batie comme nous 'avons
déja mentionné autour de « o¢ €otLv (v. 15) » et de « 6tL év adt® (v.16a) ».
Elle se focalise sur le motif du rdle du Fils dans la création : toutes les choses
ont été créées par et pour le Fils.
B (v. 17a) : La deuxiéme unité est introduite par « kol a0Tog €0TLY » et
forme un chiasme avec (v. 18a). Col 1,17a est un résumé et un bilan de
lunité : le Fils est avant toutes choses.
C (v. 17 b) : Ce stique fait office de pivot entre le motif du Fils a
I'origine de la création et le motif de la rédemption par le Christ :
toutes les choses sont cohérentes dans le Christ.
B' (v. 18a) : Ce stique qui débute par les mémes termes que B introduit
A’ en affirmant que le Fils est le chef de I'Eglise
A' (18b, 20) : Dans cette unité I'auteur aborde le rdle du Fils dans la rédemption
: toutes choses réconciliées par et pour le Fils.

La structure en chiasme permet d’approfondir une lecture linéaire. B et B’
récapitulent les strophes A et A’, soulignent leur contenu et ainsi renforcent l'idée que le
Christ préexistant, image du Dieu invisible, est celui qui a réconcilié toutes choses. En outre
cette structuration met en évidence le verset 17b qui joue le rble de pivot central en reliant
les deux thémes principaux que sont la création originelle et rédemption finale. Il témoigne
ainsi de I'égale importance de ces deux themes. Le Christ ne peut étre rédempteur cosmique
que dans la mesure ou toutes les choses subsistent en lui. La création et la rédemption sont
liées 'une a l'autre par la Seigneurie du Christ. Cette relation est mise en évidence par le
verset 17b. La place centrale de 17b va donc a I'encontre des essais de subordonner la
cosmologie du passage a sa sotériologie.

Suite a l'examen des différentes positions, nous retiendrons finalement une
structure en trois parties en notant 'importance de la partie centrale :

o Le Christ médiateur de la création inaugurale (15-16) : le Christ est celui par qui le
monde est venu a l'existence. L’accent est mis a la fois sur les qualités du
Christ et sur son rapport a 'origine de la création.

o Le Christ soutient la création (17-18a) : le Christ est le principe unificateur qui
maintient la cohérence de 'univers. Ce principe est souligné par la triple répétition
de la conjonction « et » dans les trois stiques de cette unité.

o Le Christ médiateur du salut (nouvelle création) (18b-20) : le Christ est celui qui
réconcilie 'ensemble du créé et raméne ainsi ’harmonie dans la création.

19pizzuto, The cosmic Christology, 97-205. Voir également: Reves, C. L., « The structure and

Rhetoric of Colossians 1 :15-20 », Filologia Neotestamentar, Ediciones El Almendro, Cordoba, 1999,139-154.
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L’examen de 'hymne en prose, dont la place en téte de I'épitre souligne la portée, a
dévoilé une structure qui fait se joindre création et rédemption. Une étude détaillée du
passage nous permettra de mettre en évidence les qualités du Christ et son rdle dans la
création.

2.2 Col 1,15-20: Célébration de la médiation du Fils

L’hymne christologique Col 1,15-20 est centré sur le rapport du Fils et de tout le
créé. Le Fils présent a l'origine de la création, I'est aujourd’hui encore dans le but de
I'amener a la réconciliation finale. Le Fils n’est jamais nommé comme tel, mais en Col 1,13 il
est désigné comme « le Fils bien-aimé »; dans 'hymne il est simplement mentionné douze
fois au travers du pronom « altoc ». Cette répétition contribue a mettre en évidence la
prééminence du Fils dans I'ceuvre créatrice et rédemptrice. Quant a 'ampleur cosmique, elle
est soulignée par I'accumulation du syntagme « t& mavto » qui renvoie a ce qui est visible et
invisible. Pour évoquer le réle du Fils dans la création, nous suivrons la structure en trois
unités que nous avons retenue et que nous intitulons d’emblée de maniére un peu
différente : le Fils est le médiateur de la création inaugurale (15-16), il maintient la création
(17-18a), il est le médiateur de la nouvelle création (18b-20).

2.2.1 Le Fils médiateur de la création inaugurale (Col 1,15-16)

La premiére strophe célébre I'action du Christ lors de la création inaugurale. Elle est
structurée en deux unités. La premiére, introduite par « 6¢ éotiv » (lui qui est), comprend
deux expressions qui qualifient le Fils. Il est « image du Dieu invisible », « premier né de
toute créature ». La seconde unité, structurée par « 0tL €v wbte » (car en lui), définit les
attributions du Fils au moment de la création.

2.2.1.1 LeFils «image » qui révéle le Dieu invisible (Col 1,15a)

La premiere expression présente le Fils bien-aimé comme «eikwy tod Beod T0D
Gopdrov ». Dans les écrits grecs, le terme'® « eikdv » renvoie aux représentations artistiques
(statues de dieux ou d’empereurs, effigies sur les pieces de monnaies) et, dans des
discussions philosophiques, il peut avoir le sens d'image vivante, dimage mentale, de
manifestation ou d’émanation (Diog L. VI, 51). Pour interpréter les premiers mots de I'hymne,
deux approches sont possibles'®. La premiére prend comme point de départ la création de
'homme a l'image de Dieu. La seconde trouve son origine dans la signification du terme
image comme représentation sensible de l'invisible. Nous nous proposons de discuter ces

180 TDNT, 11, 381-397.

161 ALETTI, Colossiens, 94-95. Voir également TDNT 396 pour l'allusion a Adam, A. Feuillet pour

l'interprétation liée a la Sagesse (FeUILLET, Le Christ : Sagesse de Dieu, 148-158 ; 166-175), SmMITH, Heavenly
perspective, 160-161.
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deux interprétations. Dans le cadre de l'interprétation retenue, nous nous demanderons si
« elkddv » renvoie a I'incarnation ou au Fils ressuscité.

Il est difficile de lire Col 1,15 sans avoir a 'esprit le livre de la Genese (Gn 1, 26-27)
et au premier Adam, créé a I'image de Dieu et qui aura autorité sur toute la terre (Gn 1,26 ;
Jub 2,14). La terminologie d'« eikwv tod Beod tod dopdtov » serait ainsi a mettre en relation
avec la christologie paulinienne ol le Christ est considéré comme le second Adam'®?. Aprés
la chute seul le Christ peut étre qualifié d'image de Dieu. Sans nous lancer dans une
discussion approfondie sur le sujet, nous pouvons rappeler deux textes de Paul. En Rm 5,18
Paul énonce la justification de 'humanité par le Christ-Jésus : « Ainsi donc, comme la faute
d'un seul a entrainé sur tous les hommes une condamnation, de méme I'ceuvre de justice
d'un seul procure a tous une justification qui donne la vie ». Par le Christ, 'lhomme est
restauré a I'image du créateur lors de la résurrection: « Et de méme que nous avons été a
l'image de I'homme terrestre, nous serons aussi a l'image de 'hnomme céleste » (1 Co 15,49).
Or I'Epitre aux Colossiens connait la christologie adamique. En effet, en Col 3,10'® une
autre mention du terme image évoque le livre de la Genése et rappelle la création de
'homme : «et vous avez revétu I'homme nouveau, celui qui, pour accéder a la
connaissance, ne cesse d'étre renouvelé & l'image de son créateur ». D. Furter*® interpréte
ainsi le verset. Le Fils apparait comme limage divine qui a servi au nouvel Adam. La
créature humaine en tant quimage de Dieu a été défigurée. Cette image se voit restaurée
par le créateur a travers I'ceuvre rédemptrice du second Adam, le Christ ressuscité, chef de
file d’'une humanité nouvelle.

Les passages du Nouveau Testament qui renvoient a la typologie Adam/Christ
évoquent la conformité des croyants a 'image du Christ'®. Il est cependant peu probable
qu'il faille rechercher le sens d’'« eikwv 100 6eod T0D dopatov » en partant de ce constat. En
effet, bien que la derniére partie de 'hymne (18b-20) évoque la réconciliation finale, les
premiers versets sont centrés sur le rapport du Fils et du créé et n’invitent pas a une
interprétation selon la christologie adamique qui renvoie a la fin des temps.

En Col 1,15, pour appréhender la signification de « eikwv », il faut tenir compte de
l'adjectif « ddpatoc ». Etre invisible est une des caractéristiques de Dieu qui selon les
principes de la théologie juive et chrétienne ne peut étre vu (Rm 1,20; 1 Tm 1,17 ; He
11,27 ; cf. Jn1,18). Le terme « eikwv » ne renvoie pas seulement a un objet fini. Ainsi les
philosophes grecs I'ont employé pour évoquer 'univers et des auteurs juifs I'ont repris pour
exprimer la manifestation de Dieu.

162y, Pizzuto, dans sa discussion sur la christologie adamique a I'arriere-plan de Col 1,15, évoque la
possibilit¢ d’'un renversement de priorité par rapport aux lettres incontestées de Paul. Le Fils « image de Dieu »
serait le modele a partir duquel le premier Adam aurait été fagonné. Dieu aurait pensé au Fils lors de la création
de 'lhomme. Ainsi le sommet de la création ne serait pas Adam, mais le Fils. Le dernier Adam des lettres de Paul
deviendrait ainsi un préexistant par rapport au premier Adam. Pizzuto, The cosmic Christology, 261.

163 Nous pouvons noter une distance entre la formulation de Col 1,15 et celle de Col 3,10: 'lhomme est

a I'image de son créateur alors que le Fils est 'image du Dieu invisible.

164 FURTER, Colossiens, 273.

185 J-N. Aletti rejette toute christologie adamique dans ce passage et conserve I'approche sapientielle

(ALETTI, Colossiens, 96). Voir également J.D.G. Dunn (Dunn, Colossians, 88-89).
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Depuis Platon, le terme « eikov » a été employé par les philosophes grecs dans les
traités cosmologiques pour décrire la vision sensible du cosmos. Dans son ouvrage le Timée
Platon décrit I'univers comme étant une «eikavy» (image) d’'un original (Timée 29b). I
compléte sa définition en précisant que c’est l'univers entier qui est I'image visible de
l'intelligible : « Nous pouvons dire ici que notre discours sur I'univers est enfin arrivé a son
terme ; car il a regu en lui des étres vivants mortels et immortels et il en a été rempli, et c’est
ainsi qu’étant lui-méme un animal visible qui embrasse tous les animaux visibles, dieu
sensible fait a 'image de l'intelligible (eikwv tod vomtod Bedc), il est devenu trés grand, trés
bon, trés beau et trés parfait, ce ciel engendré seul de son espece » (Timée 92c¢). « eikwv»
est intiment liée au modele a partir duquel le monde est construit. Platon a influencé les
réflexions ultérieures sur l'univers et, qu'ils acceptent ou non ses théories, les philosophes*®
ont eu recours a la méme terminologie. Le terme « image » a ainsi servi a définir le monde
sensible dans les traités philosophiques concernant le cosmos.

Le judaisme hellénistigue ou Philon ont choisi le terme « eikav » pour désigner la
relation entre la Sagesse ou le Logos et Dieu. Par exemple, 'auteur du livre da la Sagesse,
en Sg 7,22-26, emploie « eikav » pour décrire la Sagesse qui, comme manifestation de Dieu,
participe a I'ceuvre créatrice: « Car elle est un reflet de la lumiére éternelle, un miroir sans
tache de l'activité de Dieu, une image de sa bonté (cikwv tfc ayadétnrog adTod)» (Sg
7,26""). La Sagesse est ce par quoi Dieu s’auto-révéle. Elle permet d’exprimer l'interaction
de Dieu avec le monde, de dire lI'immanence de Dieu tout en sauvegardant sa
transcendance. L'expression « cikwv tod 0cod » est révélatrice dans la tradition juive de
I'apparition de représentations hypostatiques'® de Dieu. Philon, lui aussi et a plusieurs
reprises, emploie en référence au Logos ou a la Sagesse I'expression image de Dieu. En
Fug 101,1, la Parole de Dieu, qui ne posséde pas d’apparence visible (0patny odk) dans la
mesure ou elle est inaccessible aux sens, est I'image de Dieu (cikwy Lmapywy Oecod) et est
ainsi le plus ancien archétype du cosmos. En Somn 1,239, ceux qui ne peuvent pas regarder
le soleil directement observent sa couronne. De méme en est-il pour Dieu qu’il est possible
de regarder a travers son image, le Logos. Ailleurs, dans un passage qui décrit le paradis, la
Sagesse est, elle aussi, nommée « image ». Pour qu’il ne soit pas dit que Dieu cultive des
plantes ou aménage le paradis, Philon dans son raisonnement fait appel a la Sagesse qui
est «au courant des choses de la terre ». Cette derniere est connue par de nombreux
noms : commencement, image, vision de Dieu (« apymv kol eikove kal Opaoiy 6eod » Leg
1,43). Bien que le Logos ou la Sagesse ne soient pas directement visibles, ils peuvent étre
percus. Leur réle, comme image de Dieu est de le révéler « intellectuellement »'%. « eikdv »
est employé pour rendre visible ce qui ne I'est pas.

1% Philon, par exemple, adopte I'approche platonicienne lorsqu'il discute du monde créé dans De
Opificio Mundi. Il explique que selon Dieu « une belle imitation ne pourrait jamais naitre sans un beau modéle »
(Opif 16). Ainsi la création du monde corporel se fit en utilisant un modéle incorporel et tout a la ressemblance
divine. Plus loin il précise que, si 'homme a été faconné a I'image de Dieu, alors « la totalité de ce monde
sensible, puisqu’elle est plus grande que I'image humaine, est imitation de I'image (eixv) divine » (Opif 25, cf.

Opif 69.71 ; Confus 97.147).

17 Cf. He 1,3 pour un renvoi dans le Nouveau Testament a Sg 7,26. Les expressions « rayonnement

de la gloire » et « empreinte de sa personne » (He 1,3) explicite la relation du Fils et du Peére.

188 )| est certainement préférable de parler de personnification ; DUNN, Colossians, 88 ; cf. 253.

%9 FowL, S.E., The Story of Christ in the ethics of Paul — An Analysis of the Function of the Hymnic

Material in the Pauline Corpus, JSNT.S 36, JSTO Press, Sheffield, 1990, 107.
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Des textes du Nouveau Testament'’® qui connaissent l'idée que l'image est une

manifestation d’une réalité invisible ajoutent une nuance ; l'image est inséparable de ce
qu’elle représente. En He 10,1 I'image est opposée a I'ombre ; la Loi ne possede que
'ombre des biens et non leur essence. En Rm 1,23, dont le contexte est I'interdiction du
culte des images, l'auteur emploie les termes « opolWpett €ikévog ». Dans ce contexte
« Opolwpo » signifie « copie », alors que «eikdv » est l'original qui est copié. L'image
posséde donc un lien fort avec l'original. L’'unique mention, hormis celle de Col 1,15, de
I'expression «eikwyr tod Beov » associée au Fils se trouve dans la deuxiéme Epitre aux
Corinthiens : « afin qu'ils ne voient pas briller I'Evangile de la gloire du Christ, qui est l'image
de Dieu » (2 Co 4,4). Le mot gloire renvoie a la divinité du Christ. Le passage qui précéde (2
Co 3,12-18) évoque Moise qui empéche les fils d'Israél de voir la fin de ce qui est manifesté
(2 Co 3,19). Les versets 2 Co 3,12 — 2 Co 4,6 développent des motifs en lien avec la
création que sont la gloire ou la lumiére. Le terme image pour le Christ souligne sa relation
au Peére ; il est indissociable de celui-ci.

L’auteur de Colossiens avait probablement en mémoire la tradition sapientielle et les
mémes références concernant « eikav » que les autres auteurs néotestamentaires. Pour le
lien avec le courant sapientiel, les références sont claires. Le contexte de Col 1,15-20 est
précédé et suivi de références a la sagesse'™. En Col 1,9, l'auteur prie pour que les
Colossiens parviennent « a la pleine connaissance de sa volonté, en toute sagesse et
intelligence spirituelle ». De la méme maniéere, en Col 2,3, l'auteur associe le Christ et la
Sagesse : « dans lequel (le Christ) se trouvent, cachés, tous les trésors de la sagesse et de
la connaissance » (Col 1,9). L’association du concept de sagesse avec des concepts tels
gue trésors cachés, compréhension, se trouve dans la littérature sapientielle ; mentionnons
par exemple Si 14,21. La Sagesse permet a la bonté de Dieu de se manifester aux hommes.
La mention, lorsqu’il s’agit du Fils, est plus directe : le Fils est I'image de Dieu. Il est 'unique
manifestation de Dieu.

Le Fils est « image de Dieu ». La question qui reste en suspens est de savoir si
«image » fait référence a Jésus agissant dans le monde ou au Christ ressuscité. Dans le
premier cas, I'image parlerait a nos sens. Le verset Col 1,20, avec la mention du sang de la
Croix qui renvoie a l'incarnation pourrait le laisser penser. Cependant, les premiers versets
(15-16) mettent I'accent sur la création. Dans ce cas, il est probablement trop t6t dans le
déroulement de 'hymne pour imaginer une référence a I'incarnation. Mais en raison de la
controverse'’® entre l'auteur et les docteurs de Colosses, garder les deux interprétations est
peut-étre nécessaire : celui qui est descendu est aussi celui qui est « image de Dieu ». Par
ses ceuvres, lors de sa vie terrestre, le Fils a fait connaitre le Pére.

En conclusion de I'examen de la désignation du Fils bien-aimé comme image de
Dieu, nous pouvons encore noter que I'unique mention de Dieu dans I'hymne de Colossiens

0 La plupart des 24 occurrences du terme « eikwv » dans le Nouveau Testament renvoient au sens

courant (image de César (Mt 22,20), image de la Béte dans le livre de I'’Apocalypse).

1 J-N Aletti souligne également quelques termes des versets Col 1,12.13 qui se retrouvent dans le

livre de la Sagesse (uepic Col 1,12 ; Sg 1,16 ; 2,9.24) ALETTI, Colossiens 1, 15-2,84.

2 Sur l'erreur de Colosses cf. 303.
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se trouve dans ce premier verset (Col 1,15). Le qualificatif « invisible » rappelle que Dieu ne
peut étre connu, sauf quand a son initiative il se révéle. Ce terme renvoie Dieu a l'arriére-
plan de 'hnymne pour laisser la place au Fils qui, comme la Sagesse, est une manifestation
du Dieu unique®”. Contrairement & cette derniére, il ne révéle pas I'une ou l'autre qualité
divine ; il exprime Dieu par son action dans la création. Le terme «image » renseigne
également le lien qui unit le Pére et le Fils. L'image n’est pas une pale copie, elle est
semblable a l'original (Rm 1,23). De plus, le Fils n’est pas devenu « image », il « I'est ». Le
présent renforce encore l'idée de la permanence de la relation. La christologie de ce
passage n’entraine pas de dualisme. Le Dieu unique a choisi de se manifester au travers du
Fils qui est sa puissance créatrice comme vont I'exprimer les versets suivants.

2.2.1.2 Le Fils « premier-né de toute créature » (Col 1,15b)

Aprés avoir été désigné comme «image du Dieu invisible », titre qui exprime sa
relation au Pére, le Fils est ensuite qualifié, au verset 15b, de « TpwtdToKOG THONG KTloEWS »
(premier-né de toute créature). La juxtaposition « premier-né » et de « toute créature » est
unique. Désigner ainsi le Fils ne va pas sans ambiguité car cette dénomination semble
lintégrer & la création. Le substantif « mpwtdtokog »*"* (premier-né) est construit & partir de
« Tp@TO¢ » (le premier) et de « tiktw » (naitre). Les significations de « Tp@tog » (le premier)
se partagent suivant trois lignes : un sens spatial (devant), un sens temporel (le premier
dans le temps) et un sens lié au rang ou a la valeur d’'un individu (le plus important, le plus
éminent). Pour comprendre la portée de cette expression dans I'Epitre aux Colossiens nous
donnerons les principales acceptions du terme « mpwtétokoc »° dans la littérature juive
(hors écrits de Sagesse). Puis, et bien que la Sagesse n’ait pas été désignée par le terme
« mpwtdTokoc » Ni dans la LXX ni dans le judaisme hellénistique’’® nous considérerons les
passages ou la Sagesse semble précéder la création. Dans un troisieme temps nous
évoquerons le terme « mpwtotokog » lorsqu’il se rapporte au Christ dans le Nouveau
Testament.

Dans la LXX'", le terme « mpwtétokoc » (premier né) désigne habituellement I'ainé
d’une fratrie. Appliqué a Israél ou au roi David il souligne la particularité d’'une relation ou la
supériorité du peuple ou du roi. Le substantif « Tpwtdtokoc » se retrouve principalement dans
des généalogies ou dans des promulgations légales. Ces différents usages expriment le role
important tenu par les premiers-nés. L'accent, dans le droit des ainés, porte sur I'honneur qui
s'attache au rang plus que sur la priorité dans le temps : Jacob, en usant de ruse il est vrai, a
réussi a devancer dans la bénédiction son ainé Esaii ; de méme Ephraim, venu au monde
aprés Manassé, a recu les avantages du premier-né (Gn 48,17-19). Dans le livre de I'Exode,

73 La christologie dont il est question ici reste ancrée dans le monothéisme juif. N.T. Wright montre

que l'arriére-plan du passage Col 1,15-20 est celui du monothéisme juif (WRIGHT, Poetry) ; cf. également Dunn,

Colossians, 88.

174 TDNT : 871,881. Le « mpwrdtokoc » était peu commun, son usage s'est probablement répandu en

raison du choix de la LXX qui I'a préféré a « mpwtdyovog ».

178 ALeTTI, Colossiens, 96-98.

78 SmiTH, Heavenly perspective, 162.

M7 La LXX compte 130 occurrences de « TpwtdTokog ».
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en Ex 4,22'% Israél est appelé premier-né. Cette dénomination suggére la relation
particuliere du peuple d’Israél et de son Dieu. Israél est le peuple élu. L'accent du texte porte
sur le lien qui unit Israél et Yahvé. Hors de la LXX se développe également I'idée que
I'élection d’lsraél est liée a sa domination sur le monde. Dieu aurait créé le monde pour
qu’lsraél, son premier-né, le posséde (4 Esd 6,58-59 : « et nous ton peuple, celui que tu as
appelé ton Premier-Ng, ton Unique, I'objet de ta jalousie, ton Bien-Aimé, nous sommes livrés
entre leurs mains. Si le monde a été créé pour nous, pourquoi n’entrons-nous pas en
possession de ce monde qui est notre héritage ? »). Dans le Psaume 89,28, le roi David est
décrit comme étant I'ainé (mpwrtétokog), le trés-haut sur les rois de la terre. Le verset 15b
interprété selon les exemples précédents exprimerait la « Seigneurie du Christ » sur
I'ensemble du créé. L'expression « mpwtdtokog Taong ktloewe » doit, alors, étre comprise
comme un titre d’excellence.

Puisque Col 1,15-20 est proche de I'expression de certains textes de Sagesse la
question de linterprétation du titre « premier né » par rapport a ceux-ci mérite d’étre posée.
En Pr 8,229 |a Sagesse est créée « prémices de ses ceuvres » . En hébreu le terme
employé est « NR7 » dont I'une des traductions est « premier-né ». Cependant, les écrits
bibligues de Sagesse ne disent pas que la Sagesse « est » premier-né simplement qu’elle
fut créée au commencement (Si, 24,9), « avant toutes choses » (Si 1,4.9, Pr 8,22). Philon a
diverses reprises, mentionne l'antériorité de la Sagesse sur la création. Dieu a créé la
Sagesse comme la premiére de ses ceuvres, il I'a établie avant le début des temps (De
Ebrietate 31) ; elle est plus vieille méme que la création du monde (De Virtutibus 62). La
formulation de Col 1,15b est ambigué et peut amener a identifier le Fils a la Sagesse dont le
courant sapientiel souligne la participation a I'ceuvre créatrice, la prééminence et I'antériorité
par rapport a toutes les créatures. En Col 1,15b, il n’est pas mentionné que le Fils fut créé.
Aussi parait-il difficile d’affirmer que le Fils est le premier d’'un ensemble de créatures. La
tradition sapientielle ne permet donc pas d’expliciter sans ambiguité le terme « TpwtdToKOC »
dans I'Epitre aux Colossiens.

Aprés I'examen de la LXX et la littérature sapientielle, il nous reste a considérer les
versets du Nouveau Testament ol « mpwtotokog » désigne Christ (Lc 2,7; Rm 8,29 ; Col
1,15.18 ; He 1,6 ; Ap 1,5.). En Lc 2,7 et en He 1,6 le terme est utilisé seul sans motif de
comparaison. Luc renvoie sans équivoque a la naissance : Marie « enfanta son fils premier-
né (Tpwtdrokoc) ». « mpwrdtokog » désigne, dans I'Epitre aux Hébreux, le Fils au moment de
la Parousie et He 1,6"®, évoque les anges qui adorent le « premier-né ». Le cas de Rm 8,29
est un peu différent. « mpwtdtokog », suivi de « év » plus du datif, est employé pour désigner
le premier d’'une lignée de fréres. Les croyants sont considérés comme des fréres du Christ
en étant conformes a son image, et atteignent la réalisation eschatologique. Le Christ est
leur frere mais demeure au-dessus d’eux en dignité, car il est le Seigneur.

78 voir également Si 36,11 (Tpwtéyovoc), Ps Sal 18,4 ol premier-né est associé a fils unique.

9 FEuILLET, Le Christ : Sagesse de Dieu, 188-191 et 194-202.

80 Une autre interprétation du verset He 1,6 est possible. En régle générale « olkoupévn » désigne le
monde céleste, mais il pourrait dans ce verset signifier le monde terrestre. Dans ce cas « eloayw » (introduire)
renverrait a l'incarnation du Seigneur préexistant. Dans ce cas « Tpwtdtokog » soulignerait l'unique relation de
filiation entre le Fils préexistant et le Pére.

71



En Col 1,18 et Ap 1,5, « mpwtotokog » est suivi d’un génitif partitif dans I'expression
« TPWTOTOKOG €k TV Vekp®V » (premier-né d’entre les morts). La priorité temporelle est un
aspect important. La résurrection du Christ est un prélude a la résurrection générale lors du
dernier jour. Le verset Ap 1,5 « et par Jésus Christ, le témoin fidele, le Premier-né d'entre les
morts, le Prince des rois de la terre. Il nous aime et nous a lavés de nos péchés par son
sang » renvoie au Psaume 89,28, « Et moi, je ferai de lui I'ainé, le trés-haut parmi les rois de
la terre ». Dans ce verset de I'Apocalypse, « premier-né » renvoie a la Seigneurie du Christ
ressuscité qui régnera sur 'ensemble des dignitaires.

Les diverses occurrences de « mpwtdtokog » ne nous donnent pas d’indication
précise pour déterminer le sens de « premier né de toute créature ». Par contre, Ap 1,5 et
He 1,6 semblent inviter & une interprétation qui affirme la suprématie du Fils.

En conclusion, malgré la tentation de faire le lien avec la Sagesse en raison du
contexte de Col 1,15, il est préférable d’entendre « mpwtdtokog » hiérarchiquement en
suivant la tradition hébraique. L’expression « mpwtdtoko¢ Taong kticewg » souligne la
suprématie du Fils sur 'ensemble de la création. En Col 1,15, la description du Fils comme
« TPWTOTOKOG Taong kTloewg » (premier né de toute créature) trouve son explication dans les
versets suivants qui montrent que « toutes » les créatures, sans exception, lui doivent leur
existence. Le Fils a le statut de créateur'® et non de créature ; le verset suivant développe
ce point en présentant le Fils comme médiateur de la création.

2.2.1.3 La médiation unique du Fils (Col 1,16)

Le verset 16 explicite comment le Fils, image du Dieu invisible, est le maitre de la
création. La formule introductive « 6tL €év adt@ » (car en lui) justifie les titres précédents et
souligne 'unicité de la médiation du Fils. La répétition de I'expression technique « t& mavto »
(16a, 16f) synonyme de cosmos, du verbe « kti{w » associé a l'action créatrice de Yahvé
dans I'Ancien Testament, ainsi que la présence d’'un jeu de prépositions qui a la maniere
stoicienne souligne la dépendance de « toute chose » au principe unique, donnent a ce
verset un accent cosmique. La construction du verset 16 que nous reproduisons ci-dessous
insiste sur la portée de la médiation du Christ dans la création.

16a A 0TL v bt éktiobn
B To. TAVTOL
16b C €v Tol¢ obpavolg kel ml Thg YAC,
16¢ T0 OpUTE Kol TO GOpaT,
16d €lte BporoL
€lte kupLOTNTEG
16e €lte dpyol
€lte Eovoial:
16f B’ 0 TAVTO,
A’ oL adtod kol elc adtOv €xTLoTaL

181 K. Smith précise : « Il est le créateur » (SMITH, Heavenly perspective, 163).
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Ce verset est bati autour de deux inclusions. La premiere concerne le verbe
«ktl{w » suivi d’'une préposition (16a) qui renvoie au verbe « kti{w » plus prépositions de
16f ; la seconde concerne I'expression technique « ta Tove » de 16a qui est reprise en 16f.
Les inclusions fournissent une grille de lecture. Ainsi se dégagent un point qui concerne
I'acte de créer et un point qui aborde la composition de la création.

Le début et la fin du verset 16 évoquent l'action créatrice. La répétition du verbe
« créer » en 16a et 16f employé a des temps différents indique une évolution de la pensée. A

l'aoriste en 16a il renvoie a l'acte historique de la
création, le temps de la production réelle de tous
les étres créés. Il reprend une affirmation
fondamentale du monothéisme juif : Yahvé est le
Dieu créateur. Dans I'Epitre aux Colossiens le Fils

16a 6tu év adtd éxtiodn
TO, VT
16f TOL TAVTO

s 2~ (.} 5 N .
oL’ aTod Kol €LC UTOV €KTLOTOL

est solidaire de son action. Au parfait en 16f, le
verbe « créer » indique que la médiation du Christ ne s’est pas seulement exercée au
commencement, mais qu’elle se déploie dans le temps. Ainsi le verset regroupe dans un
méme mouvement la notion de création inaugurale et déja de création continuée.

Pour préciser le sens du verbe « créer », et par voie de conséquence l'agir du
Christ, I'auteur a recours a un jeu de prépositions issues des discussions philosophiques sur
le cosmos™®. Il utilise successivement la préposition « év » dans la premiére proposition (v.
16a) puis les prépositions « dix » et « el¢ » dans la derniére partie du verset (v. 16f). Nous
estimons que la valeur des prépositions dans Colossiens peut différer de leur emploi par les
philosophes. L’explication des différentes phrases prépositionnelles reste, toutefois, difficile
car il existe peu de matériaux dans le Nouveau Testament permettant des comparaisons.

Aprés avoir mentionné que le Christ est le premier né de toute créature l'auteur
précise que la création a eu lieu « &v adt® » **° (v. 16a). Pour appréhender le sens de « év
a0t » nous adopterons une démarche en trois étapes™*. La premiére consistera a rappeler
le sens possible de l'expression selon la grammaire. Puis, puisque nous sommes en
présence d’'un hymne cosmique, la deuxiéme étape tentera une interprétation a partir de
discussions philosophiques sur le cosmos adaptées au contexte du judaisme. Dans une
derniére étape, nous envisagerons une possible explication & partir de I'Epitre aux

Colossiens elle-méme.

Selon la grammaire, « év «0t® » peut avoir le sens instrumental de « par Iui » et

serait alors synonyme de « &’ abtov »'®. Certains versets de la LXX qui évoquent la

182 ¢ 417.

183 v/oir « en Christ » dans le chapitre concernant 'Epitre aux Ephésiens ;110.

184 ALETTI, Colossiens, 93-94 : ALETTI, Colossiens 1, 15-20, 52-58 : FEUILLET, « La création de 'univers

‘dans le Christ d’aprés I'épitre aux Colossiens (1,16a) » ; 1-9. FURTER, Colossiens, 102.

'8 Cette construction est particulierement utilisée pour traduire les expressions hébraiques avec 3.

Pour Col 1,16 la grammaire suggére qu’a l'origine le sens n’était pas instrumental ; BDR 219.
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création et ou le datif, sans préposition, est mis en paralléle avec une forme en «é&v »
semblent favoriser I'interprétation selon le sens instrumental. En Pr 3,19 la Sagesse est mise
en paralléle avec l'intelligence : Yahvé, par la sagesse (tf) codiq), a fondé la terre, il a établi
les cieux par lintelligence (¢v ¢povnoel). Pareillement, dans le livre de la Sagesse, la
Sagesse est mentionnée en méme temps que le Logos : « Dieu des Péres et Seigneur de
miséricorde, toi qui, par ta parole, as fait 'univers (0 Toloeg t& TavTe €v AdYyw oov), toi qui,
par ta Sagesse, as formé I'homme (kai tfi codly cov kataokevdaowg &vBpwmov) (...)» (Sg
9,1-2). Pourtant, dans I'hymne christologique, « év alt@ » est précisé par les syntagmes
« par lui» et «pour lui». Aussi se limiter pour «év adt® » au sens « par lui» et a la
causalité instrumentale semble en deca de la pensée de l'auteur.

La phrase « en lui toutes choses ont été créées » pourrait encore s’expliquer a partir
de la notion de « kdopog vontdg » de la philosophie platonicienne, en s’appuyant sur Philon
qui a utilisé ces concepts ou en suivant I'interprétation de A. Feuillet.

Philon, dans son ouvrage De Opificio, évoque la création du monde d’abord
incorporel qui a été fondé dans le Logos divin (év t¢ 6elw Adyw). Le monde divin fut ensuite
créé selon le modeéle (Opif 36). Dans ce texte il est peu imaginable de percevoir « dans le
Logos » divin des étres corporels. Le Logos est un « modeéle incorporel »'®® et « tout a la
ressemblance divine ». Par analogie au Logos philonien, le Christ serait congu comme 'ame
du monde. De sorte sa création par Dieu impliquerait celle de tous les étres de l'univers.
Mais cette explication n’est pas consistante avec le contenu de Colossiens. Selon 'hymne, le
Christ n’a pas été créé mais est antérieur a toutes les créatures.

Méme si A. Feuillet ne prend pas directement appui sur le platonisme pour son
exégeése de « &v adt® », son explication s’en inspire. Selon lui, pour interpréter'®’ Col 1,15-
20, il faut reconnaitre son lien avec Pr 8,22. Dans le Livre des Proverbes, « Yahvé est censé
lire dans la Sagesse le plan qu’il entend réaliser. Et tel est en définitive le motif pour lequel la
Sagesse, qui se trouve en dehors et au-dessus des étres créés, est cependant au point de
départ de la série des créatures »'®®, elle en est les prémices. La Sagesse est inaccessible &
'homme, mais elle est connue de Dieu qui la contemple comme un modéle dont il
s’inspirerait : « il la vit et I'évalua, il la pénétra et méme la scruta » (Jb 28,27). Aux secrets de
la Sagesse correspondent ceux de l'univers (Si 1,9). Si on lit Col 1,16 a la lumiére de ces
textes, « le Christ incréé est comme le miroir dans lequel Dieu lui-méme a contemplé le plan
de l'univers lorsqu’il I'a créé »'®. C’est en ce sens que tout a été créé « en lui ». Et c’est pour
cela que paradoxalement il semble inséré dans la série des créatures. Dans le Christ se
trouve le modéle de l'univers. Bien qu’A. Feuillet dans son article refuse de placer les
créatures et leur cause exemplaire sur le méme plan et qu’il désire s’éloigner du langage
platonicien, il n’est pas aisé de comprendre I'image du miroir qu'il utilise. Ses explications qui
s’inspirent de la philosophie grecque semblent donner au Christ un réle passif et insinuer
qu’il a été créeé.

Selon I'explication a partir de Philon ou celle d’A. Feuillet, le Christ serait une sorte
d’archétype universel en qui sont contenues les idées des étres qui sont venus a I'existence.
Cependant, le stique 16a dit que tous les étres furent créés et non seulement leurs idées.

18 Drautres ouvrage de Philon laissent au contraire entrevoir une personnification du Logs ; Cf. 278.

8" FEUILLET, Le Christ : Sagesse de Dieu, 208.

18 FEUILLET, « La création de I'univers ‘dans le Christ' d’aprés I'épitre aux Colossiens (1,16a) », 5.

%9 FEUILLET, « La création de I'univers ‘dans le Christ' d’aprés I'épitre aux Colossiens (1,16a) », 7.
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L’aoriste « ¢ktiobn » vise l'acte historique de la production du réel et non le simple fait de
I'apparition virtuelle en cause exemplaire.

Une derniére piste pour interpréter « év a0t » est de considere cette expression a
la lumiére de I'épitre elle-méme. L’'auteur de Colossiens utilise «év adtg » comme
métaphore pour exprimer la relation qui rattache les chrétiens au Christ. Dans I'Epitre aux
Colossiens «¢év adte) » désigne le lieu ol résident ceux qui appartiennent au Christ (Col
1,13). C’est « en lui » que I'Eglise puise la vie. Aussi peut-on admettre que 'hymne de
Colossiens, applique a l'univers entier ce qui est dit ailleurs de I'Eglise. «& adt® »
exprimerait le lien étroit des créatures avec le Christ, généralisant I'idée d’élection des
croyants en Christ. Cette démarche semble inverser I'ordre des choses partant de I'Eglise
vers la création alors que le contexte du verset 16 est celui de l'origine de la création.
Pourtant, I'idée qu'« év adt » souligne une relation au Christ, est rappelée au verset suivant
(Col 1,17). Si toutes les choses trouvent leur cohésion dans le Christ c’est qu’originellement
elles ont toutes été créées en lui. Le Fils est le centre de tout. En résumé, «év adtw »
pourrait signifier que toute la création est imprégnée de la présence du Fils'®°. La création a
lieu en relation avec le Fils'®'. Du Fils dépend la création ; rien n’a été fait hors de sa
juridiction™®?.

Avec la deuxiéeme expression prépositionnelle « &1’ avtov » (Col 1,16f) l'auteur
clarifie sa pensée en ce qui concerne lintervention du Fils. Il affirme que toutes choses ont
été créées « par lui » (8" avtou). Dans ce syntagme que nous avons déja rencontré en 1 Co
8,6, « Lo » suivi du génitif connote une causalité instrumentale. L'expression « 81" adtov »
implique participation a I'ceuvre créatrice. Le Fils est 'agent de la création par lequel tout a
été créeé.

La derniére expression prépositionnelle « ei¢ adtov » de Col 16f, entraine le regard
vers I'avenir. Apres avoir affirmé la création « par lui » 'auteur précise que toutes les choses
sont « pour lui». La préposition « ei¢ » suivie de I'accusatif indique le but de I'action. Le
Christ ne peut donc étre séparé ni du commencement de l'action, ni de sa finalité. La
préposition « ei¢ » qui d’habitude est réservée au Pére (Rm 11,36 ; 1 Co 8,6), est dans ce
verset associée au Fils'®. Avec cette affirmation, I'auteur anticipe le verset 20 ou le motif
abordé est celui de la création réconciliée. Aucun auteur juif*®* n’aurait jamais dit de la
Sagesse qu’elle est le but ultime de la création. Par contre, toutes choses sont dirigées vers
le Christ qui est 'unique médiateur de la réconciliation.

180 AL ETTI, Colossiens, 100.

191 Cox, R., By the Same Word : Creation and Salvation in Hellenistic Judaism and Early Christianity,
Walter de Gruyter, Berlin - New York, 2007; 178.
192 p.T. O'Brien fait le lien avec Ep 1,1-4 ou I'élection a lieu « en lui ». O'BRIEN, P.T, Colossians,

Philemon, WBC 44, Paternoster Press, Waco, Texas, 1982, 45.

193 Selon J.N Aletti il est impossible que «eic adtov » désigne le Pére et soit un réflexif, car la

répétition du méme pronom créerait une ambiguité. ALETTI, Colossiens 1, 15-20, 30-31. Nous pouvons noter que

la préposition « €k » qui est le pendant de « €i¢ » est absente du passage.

9% MARTIN, Colossians, 58. Philon dans 'ensemble de son oeuvre n'a pas appliqué cette préposition

au Logos ; Cox, By the Same Word, 179.
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En résumé, l'auteur de Colossiens utilise une terminologie issue des traités sur le
cosmos des milieux stoiciens ou platoniciens. Par contre, le recours aux concepts
philosophiques pour interpréter ce verset est insuffisant. La lecture chrétienne passe par un
examen de la littérature sapientielle et par un rapprochement avec d’autres textes issus du
Nouveau Testament. Le Christ représente une manifestation concrete de Dieu qui surpasse
les définitions des philosophes. L'activité créatrice s’est opérée depuis l'origine (quand le
verbe « créer » est a l'aoriste) jusque dans ses effets actuels (quand le verbe « créer » est
au parfait). Les prépositions « dans », «par» et «pour» sont utilisées de maniére
complémentaire pour décrire la portée de la médiation du Fils. Dés l'origine la création est
orientée vers le Fils ou en d’autres termes, le Fils est au début et a la fin de la création, il est
en relation avec toutes choses, il est 'agent par lequel toutes choses existent et le but vers
lequel elles se dirigent.

Lors de I'analyse de la structure du verset 16, nous avions noté qu’il était construit
autour de deux inclusions. La deuxiéme concerne « t& mavte » ** qui désigne la totalité de
ce qui est venu a l'existence suite a I'action du Christ. Entre les deux occurrences de « ta

moevto » (16a) et (16f), 'auteur, par une accumulation
de termes et d’expressions, précise ce qu’il entend par
« toutes choses ». Les couples ciellterre (16b) et
visible/invisible (16c) évoquent a la maniéere juive et O,
, ) s . .. 196 | 16C T Opota Kol TG QOpPOTEL,
grecque l'ensemble du cosmos. L’énumeération
(16b-e) a avant tout un rble rhétorique. Pour P.
Benoit’®’ elle amoindrit le sens de « & mavta ». Elle
peut cependant s’expliquer au niveau didactique par le
fait que Paul ait besoin d’expliciter « to Tavte » par
rapport aux puissances que l'on vénérait a Colosses.
Col 1,16b-e fournit au lecteur une idée de la maniere

16a otL év altg éktiodn
TO TOVTOL

16b  tolg olpavoic kal €m thg Yfg,

16d  €lte OpdvoL
€lte kupLdTNTEG
16e  elre apyol
b4 b ’
€Lte €EovaloL”
16f & mawte

PPN v 5 Ay
6L” abToD Kol €L XUTOV €KTLOTOL®

dont l'auteur de Colossiens congoit le cosmos en
termes d’organisation et de peuplement.

En 16b, «t& mavte » est clarifié  par « tol¢ olpavoic kol émi tfg yfic ». Deux

interprétations sont possibles. La premiere, défendue 16b L
TOLC OLPUVOLG KoL €Tl T ,
par exemple par D. Furter'®, prend en compte une © ovparote ) e e
. . . a
structure en chiasme aux stiques 16b et 16c: a) cieux ><
b) terre b’) choses visibles a’) choses invisibles. Selon b ,
.. , ” . . a
lui, il faut conserver I'opposition entre le ciel qui est le e,
. N . ~ . . 16b 0 OpOTO KoL T GOPeTe,
lieu ou se situe le trGne de Dieu et la terre qui est le

lieu de 'humanité. J.-N. Aletti défend une seconde option dans laquelle les termes « dans les
cieux et sur la terre » soulignent que le registre est cosmologique. Les catégories quant a
elles sont spatiales. Pour lui, le texte ne les distingue pas pour les opposer, comme dans

%5 Dans I'hymne christologique (Col 1,15-20) « & Tdvte » est mentionné en 16a ;16f ; 17b ; 20a.

1% FEUILLET, Le Christ : Sagesse de Dieu, 210 ; ALETTI, Colossiens 1, 15-20, 61.

197 BenorT, L’hymne christologique, 240.

198 FURTER, Colossiens, 101.

76



certains passages ou les cieux sont mis vis-a-vis de la terre comme le divin opposé a
'humain. Cieux et terre désigne ainsi la totalité, de l'univers créé, comprenant dans un
méme ensemble les étres vivants, mais également les astres.

Considérer le « ciel et terre » comme des catégories spatiales aurait pu laisser
croire que la totalité envisagée était celle des étres visibles, comme le soleil, les étoiles ou la
lune. Le verset 16¢ avance dans la description de «ta mavta ». Il inclut dans un méme
ensemble les choses « visibles et les invisibles ». L’adjectif « opatoc » est un hapax dans le
Nouveau Testament, et il apparait uniquement quatre fois dans la LXX. On le trouve une fois
avec le sens de « visible » dans une expression négative : « une lumiére non visible » (Jb
37,21)"°. L'intérét de ce terme pour l'auteur de Colossiens est d’insister sur I'opposition
visible/invisible. L’adjectif « aopatog » (invisible) construit avec le « « » privatif est a peine
plus employé. Il renvoie au vide de la terre (Gn 1,2), a Dieu (perfections invisibles de Dieu
(Rm 1,20 ; 1 Ti 1,17). L'utilisation des couples antithétiques (ciel/terre ; visible/invisible)
souligne que l'action du Fils s’étend a I'ensemble du cosmos. La création « en lui» ne
s’arréte pas a ce qui est perceptible avec les sens. De fait, elle inclut également les étres
célestes. Malgré leur perfection et leur statut d’étres invisibles, ils ne sauraient revendiquer
une quelconque participation a la création du cosmos, puisqu’ils furent créés « dans »,
« par » et « pour » le Fils®®. Le verset 16d-e établit une liste de ces « invisibles».

L'inventaire « €lte BpovoL elte kvpLotnreg €lte apyal €ite €€ovoilal » (16d-e), par la
répétition d’« €ite », souligne que I'expression «toutes créatures » englobe des étres
possédant de grands pouvoirs®®. Une premiére question concerne lidentité de ces
« BpovoL » (trones), de ces « kvpLotnTeg » (Seigneuries), de ces « apyal » (principautés), et
de ces « ¢fovolal » (puissances) *®. Une fois celle-ci établie, nous pourrons nous demander
si 'auteur de '’hymne les considérait comme des étres malfaisants et dangereux pour la
création ou I'humanité. « Bpovoc » désigne habituellement le siége matériel du pouvoir
supréme. Dans le Nouveau Testament, au singulier il renvoie au tréne de Dieu ou du Christ.
Par extension ce terme prend le sens de roi, puis par métonymie quand il est au pluriel, le
sens d'autorités. Il peut se référer au pouvoir des anges qui siégent au conseil de Dieu
(« Dans le ciel suivant, se tiennent les Trones et les Puissances. La, des hymnes sont sans
cesse offerts a Dieu » Test Lévi 3,8). La mention de « 6pdvoL » est suivie par celle de
« kupLotng ». Ce mot, de méme racine que « klpLog » (seigneur) qui peut se traduire par
« Seigneuries », désigne une classe d’étres installés au coeur du pouvoir. Le terme « apyn »
au pluriel désigne les principautés. Dans la priere qu'Esther adresse a Dieu (Est 4,17r),

169 Ailleurs, en Jb 34,26, I'adjectif « 6patég » signifie « public » et dans d’autres cas (2 S 23,21; 1 Ch

11,23) il renvoie a la grande stature d’'un égyptien.

200 Ay ETTI, Colossiens, 101.

21 Une interprétation possible serait de considérer les puissances comme des puissances humaines et

politiques. Mais cela ne correspond pas au contexte du verset 16 qui insiste sur leur aspect invisible.

202 ) o5 quatre termes de I'énumération du verset 16 ne se retrouvent pas ensemble dans le Nouveau
Testament. L'énumération la plus proche est celle que I'on trouve en Ep 1,21 ol « €ite » est remplacé par
« kol ». Cette derniére liste ne comprend pas les Trones, mais cite des Puissances que le verset de Col 1,16 ne
nomme pas. Les termes « dpyn, €ovola » auxquels est associé « dvapulg » apparaissent également en 1 Co
15,24. lls peuvent apparaitre individuellement ou par paire. La paire « dpyt, €ovolo » est la plus fréquente en
Ephésiens et Colossiens (1 Co 15,24; Ep 1,21; 3,10; 6,12; Col 1,16; 2,10.15).
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celui-ci est désigné comme « Roi des dieux et dominateur de toute principauté » (BooLied
TV Bedv kol Taong apyfic émtkpatdr). De méme, dans I'éloge prononcé par David, Dieu est
le maitre de tout (« kOpLe 0 &pywv maong apyfic » 1 Ch 29,12). Le terme « €Zovoie. » dont le
sens est pouvoir, autorité, et par extension les autorités, le gouvernement peut étre utilisé
sans connotation politique pour désigner des anges ou des entités cosmiques. Il reste
cependant vague. Il ne semble pas que ce mot soit employé dans la cosmologie grecque?®
ou romaine au temps de Paul. Par contre, «é&fovoia » est attesté dans la littérature
intertestamentaire. Dans le Testament de Lévi (Test Lévi 3,8), « éovoia » est cité a coté des
trénes. 4 Esd mentionne « les puissances de mouvement » qui gouvernent les astres. Les
désignations du verset 16 soulignent le pouvoir des étres invisibles et ainsi mettent en
lumiere la Seigneurie du Fils.

Les étres énumérés au verset 16 sont des puissances célestes. La question qui
peut alors se poser est de savoir si ces étres supraterrestres sont hostiles au Fils et au plan
de Dieu. Certains exégeétes établissent un rapprochement entre les puissances mentionnées
dans 'hymne christologique avec les « anges » cités en Col 2,18 ou avec les « éléments du
monde » (Col 2,8.20). Dans ce cas, les désignations®®* utilisées pourraient renvoyer aux
étres célestes agissant dans le cosmos. Aussi, ces puissances ne seraient pas considérées
comme néfastes. Elles participent a I'organisation de la création et a la liturgie céleste a la
gloire a Dieu.

Par contre, dans le Nouveau Testament, a plusieurs reprises quand des puissances
sont mentionnées, elles sont considérées comme dangereuses et il faut les combattre. Ce
réle revient au Christ qui « passé au ciel, est a la droite de Dieu, aprés s'étre soumis les
Anges, les Dominations (€€ovoLxv) et les Puissances » (1 P 3,22). Celui que Dieu a fait
siéger a sa droite, « bien au-dessus de toute Autorité, Pouvoir, Puissance, Souveraineté »
(Ep 1,21) ne pourra remettre le régne a Dieu qu'au jour ou auront été détruits ces « Pouvoirs,
Autorités, Puissances » (1 Co 15,24) qui exercent encore leur domination sur cette terre. Le
retour de la royauté du Fils au Pére est basé sur la nature temporaire de l'autorité du Christ.
I a regu l'autorité dans le but de soumettre les principes, les puissances, les forces
cosmiques. Une fois les forces soumises, le contréle peut étre rendu. Ce type de lecture peut
correspondre a I'Epitre aux Colossiens. En effet, en Col 2,15, la victoire du Christ est
manifestée dans un défilé ol les Principautés et les Puissances sont dépouillées et données
en spectacle a la face du monde. Mais, dans le contexte de 'hymne christologique et
contrairement au reste de I'Epitre, la question concernant la dangerosité des Puissances ne
semble pas étre importante. D’ailleurs, au verset 20, les étres célestes participeront a la
réconciliation finale.

L’énumération entre les deux occurrences de « T mavta » définit ce que I'auteur
entend par création. Les phénoménes cosmiques, les étres vivants visibles ou non, faibles
ou tres puissants, tout cela participe a la création. Toutes les catégories d’étres, quel que
soit leur pouvoir supposé, doivent leur existence au Fils. En face de la multitude d’étres, il y a
l'unique Fils désigné dans '’hymne par le pronom « Lui ». Rien, de quelque nature que ce
soit, n’échappe a son pouvoir.

293 On ne le trouve ni chez Philon, ni chez Plutarque.

204 /AN KOOTEN, Cosmic Christology, 121.
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2.2.1.4 Conclusion : le Fils a I'origine de la création

La définition de la structure de I'hnymne (Col 1,15-20) avait permis de délimiter une
premiére unité (15-16) dont la thématique est l'origine du monde. De I'examen de ces
versets, nous pouvons retenir quelques éléments clés. Celui dont il est question est le Fils
bien-aimé (Col 1,13). Le verset 15 nous renseigne sur qui « est » le Fils. Dans ce verset
aucune mention d’'un « devenir ». Le Fils, désigné comme image du Pere, n’est pas qu’une
pale copie, il est en relation permanente avec le Pére. Quant a I'expression « TpwTATOKOG
Toong ktioewg », elle renvoie a la Seigneurie du Fils sur le Cosmos. Les titres sont explicités
au verset 16 ou l'auteur, usant d’'une terminologie issue des discussions des philosophes sur
le cosmos, expose I'action créatrice du Fils. Le Fils est celui « par qui » le monde a été créé
et il en est la finalité (emploi de la préposition pour). La création a été faite « en Lui» ; la
préposition « en » indique une relation continue entre la création et le Fils. L’hymne
christologique célébre celui par qui toutes choses commencent, continuent et trouvent leur
conclusion parce qu’elles sont « en », « par » et « pour » lui.

Dans ces versets, l'auteur attribue au Christ des prérogatives qui, dans I'’Ancien
Testament, étaient dévolues a Yahvé, créateur du ciel et de la terre. Le Christ n'est pas
simplement une sorte de médiateur angélique puisque rien n’échappe a sa Seigneurie. Les
qualités du Christ, ses actions, sont identiques & celles du Dieu unique?®®. Le Christ est donc
le Seigneur de tous, de la méme maniére que Yahvé est, dans le monde juif, le Seigneur de
tous.

2.2.2 Le Fils, maintien de la création (Col 1,17-18a)

Les premiers versets (15-16) de I’hymne nous invitent a nous projeter a I'origine de
la création. Mais déja le verset 16f, avec le verbe « créer » au parfait, amorce un glissement.
Cette évolution se poursuit aux versets 17 et 18a qui forment une transition entre la création
originelle et la création réconciliée. Cette petite unité, que nous reproduisons ci-dessous, se
compose de trois propositions introduites par « kol »

17a kel adtég E0TWV PO TAVTWY
\ \ ’ ) 5 ~ ’
17b kel T TavTe v odTG) OUVESTTKED,
18a kol adtdg €0ty 1) kepodn) ToD oWuatog ThHC ExkAnoieg:

L’ensemble des termes « kal adtdg €otiv » forme une inclusion qui met le verset
17b en évidence. Les verbes des versets 17a et 18a sont au présent et ils entourent un
verbe au parfait. Le stique 17b se distingue également de 17a et 18a par le fait que le sujet
du verbe est « ta mawvta » et non « adtéc ». Le stiqgue 17b est ainsi le pivot de cette unité
centrale, et par conséquent de 'ensemble de 'hymne.

205 ArNOLD, C.E., The Colossian syncretism: the interface between Christianity and folk belief at

Colossae, Mohr Siebeck, Tubingen, 1995, 258.
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2.2.21 Le Fils avant toutes choses (Col 1,17a)

La premiére proposition du verset 17 (kal adtog €0ty mpo Tavtwy) indique que le
Fils est « avant tout » et reprend ainsi I'enseignement des versets 15 et 16 qui affirment la
suprématie du Christ. L’expression « kol o0to¢ €otLv » est emphatique et souligne que le
Christ est I'unique a étre avant tout. La question est de savoir si « mpo mavtwy » indique la
prééminence ou l'antériorité. Le contexte, a savoir les versets 15-16, ainsi que le verbe
« oty » au présent favorisent I'hypothése de la prééminence®®. Le statut du Fils est
supérieur a celui de tout étre créé. Au contraire, pour J.-N. Aletti, « Tp0 Tovtwy » doit
renvoyer a lidée d’antériorité car la dignité est en général connotée par d’autres
prépositions®”’. L’antériorité¢ énoncée au présent indique I'éternité du Fils ; il est depuis
toujours avant toutes choses. D. Furter’®, aprés avoir relevé que certains commentateurs
proposent d’entendre « Tpd Tavtwy » au sens hiérarchique et d’autres au sens temporel,
opte pour I'ambivalence. Pour lui, I'association des deux sens s'avére trés plausible. En effet,
la situation du Fils est unique, il est avant et au-dessus de toute la création. Nous trouvons
ce choix intéressant car ainsi le verset 17a résume les versets 15 et 16 qui mettent en
évidence a la fois la préexistence et la prééminence du Fils.

2.2.2.2 LeFils en qui subsistent toutes choses (Col 1,17b)

La seconde proposition de l'unité centrale précise la relation de dépendance de
I'ensemble du créé au Fils. Le verbe « ocuviotnuL » (subsister) est au parfait. Il faut lier ce
verbe avec les verbes du verset précédent, car les trois verbes participent au développement
d’'une méme idée. Le verbe « créer » a l'aoriste du verset 16a décrit 'acte de la création, le
parfait du méme verbe en 16f souligne la création considérée dans la durée, et le parfait de
« ovviotnuL » énonce le résultat de la création : la subsistance dans I'étre. Le Christ donne
son unité, sa cohésion a l'univers. L'idée qu’un agent divin, le Logos ou la Sagesse tient uni
'ensemble de la création n’est pas étrangére a la tradition juive hellénistique. Dans un
passage du Siracide qui décrit les merveilles de la nature et exalte le créateur, I'auteur
précise gque « tout s'arrange (oUykeipot) selon sa parole » (Sir 43,26). Ces versets expriment
l'idée que la Parole est ce qui apporte l'unité et la cohérence a la création. En Sg 1,7,
I'Esprit/Sagesse tient unies toutes choses (t0 ouvéyov T mavte). La Sagesse est présente
de facon continue dans le cosmos. Elle renouvelle (kawi{w) l'univers (Sg 7,27). Dans ce
méme verset, il est précisé que « d’adge en age » elle prend soin des ames des hommes.
Dans sa priére Salomon dit de la Sagesse qu’elle est celle qui opére (¢épyalouévrnc) tout (Sg
8,5). En Sg 8,1, il est précisé qu’elle gouverne l'univers. La Sagesse est a I'ceuvre dans la
création. Philon, également, est familier avec I'idée que le Logos est celui qui tient ensemble
l'univers et qui 'empéche de se désagréger. Le Logos est le lien de l'univers (Plant 8-10). Il
tient toutes les choses ensemble et les empéche de se séparer (Fug 112 : « La Parole de
Celui qui est sert de lien universel, comme il a été dit, elle tient toutes les parties ensemble et

206 \/ojr par exemple : Cox, By the Same Word, 180.

27 par exemple « éml mavtwy » (au-dessus) Rm 9,5 ; « bmep mavTe » (au sommet de tout) Ep 1,22 ;

« Dmepavw Tavtwy » Ep 4,10 ; ALETTI, Colossiens, 103.

208 FyRTER, Colossiens, 103.
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les attache étroitement, les empéchant de se désagréger et de se séparer »). La relation de
toute chose au Fils empéche que le cosmos ne se décompose.

Le verbe «ouviotnuL » est construit avec le préfixe « obv »*® dont il faut sans
doute relever lI'importance. Ce préfixe n'implique pas seulement de conserver les choses
ensemble mais il suggere également le fait de rassembler les éléments dispersés, d’ou le
réle de pivot que joue ce verset. Le Christ est aussi celui qui restaure et réconcilie le
cosmos. La cohérence du cosmos est maintenue en lui. L'idée maitresse de cette partie de
I'hnymne est de montrer que l'activité cosmologique du Fils ne se limite pas a l'origine de la
création, mais qu’il ne cesse d’étre actif dans le cosmos. Ce verset fait le lien entre création
et rédemption.

2.2.2.3 LeFils, Téte du Corps (Col 1,18a)

L'unité centrale (v. 18a) s’achéve sur la mention du Christ Téte du Corps [a
savoir] de I'Eglise (kal adtdc €0ty 1) kedaAt) ToD owpatoc The ékkAnolec:). Pour décrire la
relation du Christ a son Corps, I'auteur emploie I'image de la téte qu’il nous faudra éclaircir
avant de nous attarder sur la mention de I'« Eglise ».

Le recourt a la métaphore de la téte (v. 18a) peut se comprendre soit en référence
au judaisme hellénistique influencé par la littérature grecque soit par analogie a l'usage de
ce terme dans I'Ancien Testament.

Au IVéme siécle av. J.-C., Platon a développé l'idée que le cosmos est un étre
vivant dirigé par 'ame divine (Timée 31b; 32a,c; 39e; 47c-48b). La méme notion se trouve
dans l'orphisme ou Zeus est désigné comme chef (keparr)) du cosmos™®. Cependant,
comme le note J. Dupont®™, que nous suivons ici, la tradition orphique suggére pour
« kedoAn) » un sens qui lui est habituel en grec : Zeus est le principe, 'origine®*? plus que le
chef qui commande. Ces concepts sont repris par les stoiciens pour qui le monde est un étre
vivant doué d’intelligence. Plus que leurs prédécesseurs, ils ont insisté sur l'unité du monde,
un corps formant un tout que constituent ensemble le ciel, la terre et tout ce qui s’y trouve.
L’unité universelle fait que les hommes sont un avec la divinité. La caractéristique du corps
est son unité, une unité que la multitude ne posséde pas. A la suite des philosophes grecs,
Philon concevait 'univers comme un corps a la téte duquel se trouve le Logos (Somn 1,128).
Comme le corps de 'homme a besoin de direction, de méme le corps de l'univers a besoin
du Logos éternel. La téte de toute chose est le Logos éternel de Dieu. Selon cet axe

209 BEASLEY-MURRAY, Colossians 1:15-20, 173-174.

DupPONT, Gnosis, 443-452 (Ophicorum Fragmenta 168).

21 DupoNT, Gnosis, 432-434.
212,

210

W. Grudem étudie le sens de « Ked)oc)a'] » dans la littérature grecque. Il entend répondre a la
question de savoir si « Ked)oc)a'] » peut prendre le sens d'origine, de principe ou de source. Il examine 2336
occurrences de « Ked)ockﬁ » parmi lesquelles il ne rencontre jamais le sens d’origine. Il reconnait que son étude
n'est pas exhaustive, cependant le sens d’autorité semble devoir étre privilégié. GRubeEM, W., «Does kephalé
(Head) Mean Source or Authority Over in Greek Literature? A Survey of 2,336 Examples», Trinity Journal 6,
1985, 38-59.
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d’interprétation, le Christ serait le « chef» qui regne sur le «corps » qui est l'univers.
L’'univers est régi et maintenu ensemble par ce chef, il a été fondé et établi par lui seul.

Outre les exemples issus de la philosophie grecque que nous venons de citer,
lauteur de I'Epitre aux Colossiens a a sa disposition les significations de « kedodn »
présentes dans I'’Ancien Testament. Ainsi Israél est appelé a devenir la téte des nations (Dt
28,13; Es 9,13 ; 2 S 22,44). Dans d’autres passages, « kedpaAr» prend le sens de « chef »
(Jg 11,11: «le peuple le placa au-dessus de Iui comme chef «kedair» et comme
commandant »). La téte domine le corps et assure sa cohésion. Les utilisations de « kedaAn»
dans I'’Ancien Testament évoquent 'idée de prééminence et d’autorité. L’auteur de I’hymne
original a probablement usé du terme « kepadr) » pour exprimer de maniére concise que le
Fils gouverne le corps qu’il a lui-méme créé. Il en est le « chef ».

Le stigue 18a affirme que le Fils est la Téte du Corps. L'hymne tel qu’il est
aujourd’hui comprend la mention « tfig ékkAnolag » qui pour de nombreux commentateurs
est une glose car sans elle le registre resterait cosmologique. Aussi, deux axes
d’interprétation sont alors envisageables pour le terme « o®ua », soit il désigne le cosmos
soit il renvoie a I'Eglise.

Si « odpe » désigne le cosmos, le Christ en tant que celui qui gouverne l'univers a
autorité sur toutes choses, incluant 'Eglise. Il assure la cohésion de I'Eglise comme il
assure celle du cosmos. Cette interprétation s’appuie essentiellement sur le fait que « t1jg
ékkAnoieg » est une glose.

Mais « o@ue » peut également renvoyer a 'Eglise. Le théme du corps pour traiter
de I'Eglise a été largement exploité par Paul (1 Co 12). Une question que se pose J. Dunn®*?
est de savoir si 'Eglise est égale au Corps cosmique, ou le concept de Corps cosmique est-
il transposé a I'Eglise chrétienne de Colosses ? Dans le premier cas, la voie est ouverte a
lidée de I'Eglise comme Eglise universelle, et identifiée en outre avec le corps cosmique
dont le Christ est le chef. Nous pouvons alors dire de I'Eglise, dont le chef est le Christ,
gu’elle est un microcosme qui reflete (ou devrait refléter) le cosmos ordonné par Dieu. Elle
est le lieu ou le dessein de Dieu, dans et pour la création, peut se manifester. Dans le
second cas, le mot « Eglise » sert & transposer l'idée universelle a I'église de Colosses.
Dans ce cas, les versets 17 et 18a sont simplement juxtaposés. Le fait que le Christ soit
avant toute chose et qu’il maintienne le cosmos est un modeéle pour I'Eglise de Colosses. Il
semble préférable a la vue du contexte cosmologique de conserver la portée universelle de
I'hymne, donc & considérer que I'Eglise est le corps cosmique du Christ.

Si l'on retient cette hypothése, encore faut-l dans ce contexte interpréter la
métaphore de la téte. Nous avons signalé que I'emploi de « kepaAn » permet d’affirmer
l'autorité de la téte sur autre chose. Ce qui est conforme au motif de la suprématie du Christ
traité dans I’hymne. Il est également conforme a l'usage métaphorique de la « téte » en Col
2, 10%** ou le Christ est celui qui est « la téte de toute Principauté et de toute Puissance ».
Ainsi, l'accent est mis sur l'autorité du Christ sur I'Eglise. Mais I'expression « téte du corps »
peut aussi insister sur le réle de la téte par rapport au corps. En Col 2,19, la Téte est ce qui

213 punn, Colossians, 96.

1 Dans ce verset, le contexte est clairement cosmique.
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donne la vie au Corps (la nourriture), qui assure sa cohésion et qui permet sa croissance.
Que l'auteur de Colossiens congoive le « oGux » dans une perspective cosmique ou qu'il
préfére ramener cette notion au peuple chrétien, il reste toujours vrai que le Christ est le
chef. Si le contexte est ecclésial, 'Eglise est vue comme un organisme vivant et non comme
une collection d’individus. Le corps entier est sous la dépendance de la téte et du Christ (Col
2,19). Le Christ est celui de qui (¢¢ o0) le Corps recoit sa nourriture. La vie du Corps a son
origine dans le Fils. La préposition employée est la méme que celle utilisée pour signifier que
le Pére est a l'origine de la création. Cette lecture est cohérente par rapport au verset 17a
qui souligne que le Christ donne a toutes choses leur unité et leur cohérence. Autrement dit,
le Christ est le lieu de l'unité, de la cohérence de I'Eglise, il est sa source et son soutien. I
est celui qui la gouverne en favorisant sa croissance en Dieu.

2.2.2.4 Conclusion : une création continuée

Les versets 17 et 18a constituent la partie centrale de 'hymne. lls forment une
transition entre la premiére et la derniére strophe. La fonction essentielle du Fils est de faire
en sorte que la création ne se désagrége pas. Lui qui est avant toutes choses permet au
monde de se réaliser au travers de I'Eglise dont il est le chef. Le verset 17b (toutes choses
subsistent en lui) en quelques mots comble le vide entre l'origine et la fin des temps. Il n'y a
pas un instant ou le Fils n’est pas présent et ou il ne prend pas soin de la création. Tout cela
est possible car il est avant et au-dessus de tout.

2.2.3 Lacréation réconciliée (Col 1,18b-20)

Le troisieme mouvement (18b-20) de 'hymne aborde le theme de la réconciliation
du cosmos. Bien que non explicitement mentionnée dans 'hymne, la création se trouve sous
'emprise de I'empire des ténébres (v. 13) et elle a besoin d’étre sauvée. L’acteur principal de
cette réconciliation est toujours le Fils Bien-aimé. Les expressions «en lui », « par lui »,
« pour lui » mettent I'accent sur la cohérence et la continuité du dessein divin qui est
maintenant connu en Christ.

2.2.3.1 Le nouveau statut du Fils

La derniére strophe s’ouvre avec une construction identique et les mémes termes
que ceux de la premiére strophe a savoir « 6¢ €otLv ». Deux qualités sont associées au Fils ;
il est « commencement » et « premier-né d’entre les morts ». Ces titres lui ont été donnés
« afin qu’il obtienne en tout la primauté ». La fin de 'hymne christologique aborde la
thématique de la réconciliation finale de la création.
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Alors que 'hymne se tourne vers la fin des temps le Fils est désigné comme
« &pyn »*° (18b). Trois axes d'interprétation ont été proposés pour expliquer ce titre. Une
premiére démarche consiste a insister sur la teneur cosmologique de I'hymne et a mettre en
relation Col 1,18 et Ap 3,14. En Col 1,18, « apym » est paralléle aux expressions « image du
Dieu invisible » (v. 15) et « premier-né de toutes créatures » (v. 15) et en relation avec « il
est avant toute chose » (v. 17a). En ce sens, le Christ est le Principe de toute la création a
laquelle il a donné les régles et dont I'évolution se déroule selon son plan. La seconde
interprétation se fonde sur le fait que la formulation, au verset Col 1,18b, du motif du début et
de la fin rappelle I'’Apocalypse ou le Christ qui est a « l'origine (&py™) de la création de Dieu »
(Ap 3,14) est également associé a la fin des temps (Ap 21,6 ; Ap 22,13 « Je suis I'Alpha et
'Oméga, le Premier et le Dernier, le Principe et la Fin »). Il n’est donc pas improbable, bien
que I'on ne puisse le certifier, que le terme « apymn » soit utilisé en Col 1,18 dans le méme
sens qu'en Ap 3, 14%'® & savoir le Principe de la création de Dieu. Dans I'Apocalypse, le
Christ est avant et aprés le temps ; il est hors des catégories temporelles. Le Christ est celui
dans lequel la création trouve son origine et par lequel elle aboutira a sa réalisation. Cela
correspond a la doctrine stoicienne ol « apyn » est le principe qui domine le monde, et qui
donne a chacun dans cet univers la place qui lui revient. Cependant, D. Furter?’’ conteste
cette approche, il précise qu'il faut écarter la signification de « principe » car celle-ci est non
biblique et l'arriere-plan du passage est a chercher dans I'Ancien Testament. L’hymne
affirme plus que la priorité temporelle du Christ, elle affirme son excellence®®. Une troisiéme
approche se fonde sur le constat que le terme «apyn » se trouve dans le passage qui
développe la thématique de la rédemption, aussi pourrait-il se référer a I'Eglise plutét qu’au
monde. En d’autres termes, le Christ serait a I'origine de la création nouvelle, il serait celui
qui a initié le processus de la rédemption (1 Co 15,20.23; Ac 3,15; 5,31 ; 26,23). Dans
I'hymne tel que nous I'avons regu, avec la mention de I'Eglise et de « premier né d’entre les
morts », I'idée sous-jacente nous parait correspondre a la troisieme hypothése, a savoir que
le Fils est a l'origine de quelque chose de nouveau.

Le second prédicat, « premier-né d’entre les morts »*°, renvoie a la résurrection du
Christ. A deux reprises seulement (Col 1,18 et Ap 1,5) I'expression « TpwtdToK0oC €K TOV

215 TDNT, |, 479-484. «dpyn », lorsqu’il prend une connotation temporelle, signifie «le
commencement », « l'origine » ou « le principe » et, lorsqu’il est utilisé pour désigner une situation, renvoie a la
notion de « pouvoir ». Dans les discussions philosophiques concernant le cosmos, « gpy1) » désigne la matiére
originelle & partir de laquelle tout a évolué ; il est ce qui sous-tend les lois qui régissent l'univers a savoir le
Principe ou la cause active. Dans les écrits de la LXX, « apyt| » signifie en général le « commencement », avec
une connotation temporelle. Il est également employé pour désigner une position officielle ou de commandement.
Philon nomme a la fois la Sagesse et le Logos « &pxﬁ ». Dans chaque cas, « &pyn » est un titre honorifique. En
Confus 146, il est clair qu'étre au commencement est une qualité qui implique l'autorité. Dans le Nouveau
Testament, «dpyn » employé sans autre indication dans des expressions telles que «&m &pyfic » ou « €&

apyfic » désigne le premier instant ou la premiére occurrence d’'un événement.

216 || existe une variante pour Ap 3,14 : le Christ est le commencement de I'Eglise de Dieu.

217 EURTER, Colossiens, 106.

28 | a signification de prééminence est également retenue par M. Gordley qui la justifie par la nature

hymnique du texte qui entraine le sens figuratif de « celui qui a la premiére place » (GorbLEY, The Colossian

Hymn in context, 223).

9 R. Cox souligne qu’avec la mention de « premier né d’entre les morts » nous avons la la premiéere

acclamation explicitement chrétienne ; Cox, By the Same Word, 183.
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vekp®v » (premier-né d’entre les morts) est employée en lien avec le Christ. Le verset Col
1,18 peut étre rapproché de 1 Co 15,20 : « Mais non; le Christ est ressuscité d'entre les
morts, prémices de ceux qui se sont endormis ». Néanmoins, si la priorité temporelle est un
aspect important - la résurrection du Christ est un prélude a la résurrection générale lors du
dernier jour - ce verset comporte également l'idée de la prééminence en terme de dignité,
puisqu’il possede la primauté en tout. Quant au verset Ap 1,5 « et par Jésus Christ, le témoin
fidele, le Premier-né d'entre les morts, le Prince des rois de la terre. Il nous aime et nous a
lavés de nos péchés par son sang » il se référe au Psaume 88,b « Et moi, je ferai de lui
I'ainé, le trés-haut parmi les rois de la terre ». Dans ce verset de I'’Apocalypse, « premier-
né » renvoie a la Seigneurie du Christ ressuscité qui régnera sur 'ensemble des dignitaires.
Avec la formule « premier-né d’entre les morts », nous rencontrons pour la premiére fois
'affirmation que le salut est une victoire sur la mort. Avec la résurrection du Christ le
renouvellement de la création est déja opérationnel.

Dans un hymne a la gloire du Christ, I'accent est mis sur limportance de la
résurrection du Christ lui-méme, mais toujours avec une vue sur les conséquences pour la
création. Le stique suivant précise qu’en tout le Fils posséde la premiére place.

Le résultat immédiat de la résurrection du Fils est qu’il tient en tout le premier rang.
Le but marqué par «iva » n'a pas de correspondance dans la premiére strophe et semble
en contradiction avec celle-ci. « Tva » suggére qu'il y avait un moment ou le Fils ne possédait
pas la prééminence en tout. Au verset 15, 'accent était mis sur la primauté avant la création,
alors que dans le verset 18, l'accent est mis sur la suprématie du Christ aprés la
résurrection. La résurrection inaugure une nouvelle ére. La suprématie du Fils trouve son
accomplissement total dans la résurrection. L’hymne met en paralléle le pouvoir du Fils lors
de l'origine de la création et son action rédemptrice qui aboutit a une création renouvelée.

2.2.3.2 Rien n’échappe a la paix du Fils (Col 1,19-20)

La finale de I'hymne christologique est une justification des titres du Fils (v. 18b) et

décrit son action salvifique en 19 ;% a0T@Q €DBOKNOEY AV TO TANPWHE KaTolkfowL,
faveur de la créeation (v. 20). 20 kol §U odtod GmokotaAAdEL T TOvTe €LC dTOV,
elpnromolnoag dLi Tod alpetog tod otavpod adrod,

[6L adToD] €lte Ta €ML Thg YA €lte T& €V TOlg 0VpVOlC.

Le premier rang du Fils (v. 18) est présenté comme le résultat ou I'effet d’'une action
divine : « 0tL év adt®) €0dOknoer Tav TO TANPwHK katolkfowl » (car Dieu s'est plu a faire
habiter en lui toute la Plénitude). Cette proposition présente deux difficultés. La premiére est
grammaticale et concerne le sujet du verbe «eldokéw ». La seconde est liée a
I'interprétation du terme « TANpwu ».

Deux alternatives ont été proposées pour la traduction a savoir introduire « Dieu »
comme sujet du verbe « eOdokéw » ou lui préférer « TAnpwua ». Les auteurs qui adoptent la
traduction « car en lui toute la plénitude s’est plu a habiter » avancent comme argument que
la derniere mention explicite de Dieu comme sujet se trouve au verset Col 1,12. lls
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soulignent aussi le fait que Col 1,19 peut étre lu & partir du verset Col 2,9 ou la plénitude®°

est le sujet du verbe « habiter ». Il est donc possible de considérer « TAvpwue » en tant que
sujet. Dans cette premiere option, la plénitude se confond avec Dieu lui-méme. Pourtant, les
traductions francaises de la BJ ou de la TOB ont opté pour la premiére solution?**, & savoir
introduire Dieu comme sujet. L'idée que Dieu peut « remplir » le Logos est présente chez
Philon. En Somn 1,62, il écrit que le Logos est celui que Dieu a rempli (ékTemAnpwker) lui-
méme entiérement et totalement. Ainsi le Fils de I'hnymne pourrait comme le Logos étre
rempli par Dieu. J.-N. Aletti propose un autre argument en faveur de cette interprétation a
savoir le fait qu’au verset suivant « elpnromoinoog » est au masculin. Pour la traduction, nous
avons choisi de conserver Dieu comme sujet. Mais cela n’aide en rien a l'interprétation du
terme « TANPwWHE ».

Pour appréhender le sens « mAfjpwpa »**%, une premiére piste suivie entre autres par
J. Dupont est de prendre comme point de départ la philosophie grecque. Une seconde
option est d'interpréter « mAnpwuex » en tenant compte des verbes «ebdokéw » et
« KoTOLkéW » et de leur ancrage biblique.

J. Dupont?® décrit le terme « TAfpwie » a partir des apports de la philosophie
grecque. Le cosmos est un « mAnpwue », il est plein de vie, il est rempli de Dieu ou
inversement Dieu est le « mAnpwua » de tous les biens, tous les biens se trouvant en lui.
Cette terminologie n’a rien de propre a la religion mystique, tout la rattache aux conceptions
stoiciennes d’aprés lesquelles le cosmos, a la fois pluralité et unité, est la totalité des choses
pénétrées par un principe divin. Rempli du principe divin qui l'unifie, il devient un
« TANPWWe » ; inversement, Dieu est un « TAnpwue » puisque, dans son unité, il contient
toutes choses. En lisant Colossiens et Ephésiens a la lumiére de la conception stoicienne de
« TANpwue », J. Dupont montre que la vertu divine remplit I'univers, et c'est dans le Christ
que se trouve l'univers, qui a en lui sa cohésion. En effet, dans I'Epitre aux Colossiens, le
« TAnpwue » habite dans le Christ (Col 1,19; Col 2, 9). Le Christ enveloppe et contient toutes
choses ; ce qui est en lui fait partie du « TAnpwue ». Ces affirmations marquent avec la plus
grande vigueur la prééminence absolue et universelle du Christ, a I'encontre de spéculations
qui faisaient trop de part aux puissances célestes. L’auteur répond que le Christ enveloppe
toutes choses, y compris toutes les puissances. En Col 2,9, ce qui habite le Christ c’est toute
la qualité divine, toute la sphére ol s’exerce la vertu divine. Par contre, I'Epitre aux
Ephésiens propose un point de vue inverse. Ep 4,10 évoque la montée du Christ au-dessus

220 FURTER, Colossiens, 107. C’est également le choix de C.E. Arnold qui voit dans le terme

« mAfpwue » une mention de I'Esprit. (ARNOLD, The Colossian syncretism, 263). Les commentateurs qui supposent
gue Col 1,15-20 est un hymne préexistant préferent également choisir « mAfpwue » comme sujet du verbe

« habiter ». Voir également FowL, The Story of Christ in the ethics of Paul,144-115.

221 « car Dieu s'est plu a faire habiter en lui toute la Plénitude » . I. K.Smith choisit également de voir

Dieu comme sujet du verbe « ebdokéw » (SMITH, Heavenly perspective, 163).

222 | e terme « mAfpwue » a pris son sens technique au sein des mouvements gnostiques. Il y a

plérdme la ou l'unité et l'intégralité des principes spirituels commandent la constitution du monde. Il N’y a pas
d’acception universelle du terme. Pour Valentin, gnostique égyptien, qui emprunte a Platon son opposition de
I'Entité immuable, vivante (durée supratemporelle) et des entités mobiles (celles qui président aux périodes
cosmiques), le plérébme est la réunion de toutes les entités. Le pléréme de Valentin ressemble au monde
intelligible qui contient les prototypes du réel. Basilide, gnostique alexandrin (lléme siécle), fait du pléréme le
monde de I'Esprit pur qu'il subordonne a un absolu placé au-dessus de la catégorie de I'étre.

223 DypoNT, Gnosis, 459-474.
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de tous les cieux « afin de remplir (mTAnpdéw) toutes choses ». Par son ascension céleste,
exalté au-dessus de toutes choses, le Christ remplit 'univers. J.-N. Aletti?®** rejette la théorie
de J. Dupont qu’il trouve trop panthéiste, soulignant que les oppositions « lui » et « toutes
choses » ont pour fonction de montrer que le Fils n’est pas de la méme nature que la série
des créatures.

Pour donner une définition de ce que signifie « TANpwux » dans ce verset il faut
considérer les verbes « ebdokéw » et « katolkéw ». Dieu se plait & habiter sur une montagne
Ps, 67,17 « e080knoer 0 0e0¢ katokelv ». Sa gloire, ses dons séjournent dans des endroits
déterminés. « mAfpwya » est une qualité divine. Le verbe « katoikéw » (habiter) signifie en
général habiter en permanence. Bien que le substantif « mAnpwua » n'existe pas dans
certains passages de la LXX, I'adjectif « mAnpng » exprime la présence du Seigneur (Ez
43,5; 44,4 ; 1s 6,1). Et le Seigneur est celui qui remplit (TAnpdw) toutes choses (Jr 23,24).

L’affirmation que la plénitude de Dieu s’est plu a habiter en Christ justifie les titres
de « commencement », « premier-né d’entre les morts ». En effet, le fait que la plénitude
habite en lui souligne la relation unique entre le Pére et le Fils. P. O’Brien®® définit cette
inhabitation de la fagcon suivante : Dieu, dans toute son essence divine et dans tout son
pouvoir, a élu résidence dans le Christ. L’ensemble de 'autorévélation de Dieu se concentre
dans le Fils.

Le terme « mAMpwux » exprime la relation entre le Péere et le Fils. De ce lien
découlent la réconciliation et la Paix. En effet, le verset 20 continue I'explication entamée au
verset 19, il est toujours gouverné par «otL ». Le deuxiéme infinitif de but « pour
réconcilier », aprés le « pour habiter » du verset précédent, indique un plan préparé
d’avance en vue de la rédemption. Le verbe «amokataAiaoow » (réconcilier), dans le
Nouveau Testament se lit uniquement dans les Epitres aux Colossiens et aux Ephésiens
(Col 1,20.22 ; Ep 2,16), ailleurs le verbe utilisé est « katairdoow »??°. L’addition du préfixe
«amo » est emphatique. Cette forme est consistante avec lidée d'universalité de la
réconciliation. Dans le contexte de 'hymne il a une portée qui dépasse le rétablissement de
la paix entre le Créateur et les hommes. Le complément d'objet « t& Tovte » englobe a la
fois I'numanité, les créatures célestes et l'univers matériel. Il faut comprendre cette
réconciliation comme universelle, elle embrasse aussi la nature. Des textes, comme Rm
8,13-23, signalent que le Salut portera ses fruits dans l'univers entier. Les puissances sont a
nouveau dépendantes du Fils®*’. Le moyen de cette réconciliation cosmique est le sang
répandu sur la Croix, qui évoque évidemment le sacrifice du Christ (Rm 3,25; 5,9), sans que
soit expligué comment ce sacrifice pacifie. Toutefois, I'événement de la Croix est a relier
avec l'expression « premier-né d’entre les morts », allusion a la résurrection du Christ,
origine de la création nouvelle. Le tout est situé dans le cadre cosmique de la terre et des
cieux, description bien connue dans I'’Ancien Testament mais également paulinienne (2 Co

224 ALETTI, Colossiens, 110.

225 O'BRrIEN, Colossians, Philemon, 53.

2% RPm 5,10 ; 2 Co 5,18.19.20 ; 1 Co 7,11.

20 e chapitre 2 de I'Epitre exploitera ce point en rappelant que les croyants n'ont pas a se

concilier les Puissances.

87



8,5). Les rappels de la premiére strophe suggeérent que la réconciliation®”® est une extension
thématique de la premiére partie de I’hymne.

2.2.4 Pour le monde, un dessein cohérent

L’hymne Col 1,15-20 célébre I'étre du Fils et son agir en faveur de la création. La
premiére strophe fait référence a un état ontologique du Fils, préexistant et ayant sur tout la
prééminence, alors que la derniére strophe fait référence a I'évenement historique de la
mort/résurrection. Si notre définition de structure nous avait amené a une structure en trois
parties qui recouvraient le commencement (Col 1,15-16), la création continuée (Col 1,17-
18a), la création réconciliée (Col 1,18-20), la démarche de l'auteur est plus subtile. En effet,
la premiére strophe, dont le motif principal est I'origine, comporte déja des allusions au futur.
La durée y est soulignée par I'utilisation du parfait (éktiotl) et de la formule prépositionnelle
«en lui». Quant & la finalité de la création elle est évoquée au travers de « pour lui». La
deuxiéme unité (17-18b) propose plus qu’une transition puisque la mention de I'Eglise n’est
tout compte fait totalement compréhensible qu'une fois I'événement mort/résurrection
évoqué. Ainsi, 'hymne chante a la fois la Seigneurie du Christ et la cohérence du dessein
divin pour la création.

Pour celui qui est familier avec I'hymne christologique la lecture peut résonner
différemment. A partir de la mention « premier né d’entre les morts », 'accent est mis sur la
conséqguence de la résurrection pour la création. Le Fils ressuscité ameéne la création a sa
complétude, il ceuvre a la réconciliation de la création, a 'avénement d’'une nouvelle création
dans un mouvement de déja/pas encore. De ce fait, dans I'aujourd’hui du temps, il maintient
le cosmos, le rassemble de fagon a ce qu’il ne se désagrége pas. Et si 'on remonte a
I'origine du monde le Fils était présent, par lui le monde est advenu.

2.3 L’hymne dans I’Epitre aux Colossiens®*

L’auteur de I'Epitre aux Colossiens a placé un hymne au Christ créateur dans la
partie introductive. Ensuite, au fil de son écrit, il y fera référence de maniére plus ou moins
explicite. Nous nous proposons d’essayer de comprendre la place de 'hymne dans les
versets (Col 1,21-23) ainsi que dans le second chapitre de I'épitre, en particulier aux versets
2,8-19.

Application de 'hymne a 'humanité (Col 1,21-23)

228 | idée que Dieu se réconcilie le monde est commune dans la littérature juive Is 11,6-8 ; 65,17.25;

Jub 1,29 ; 23,26-29 ; 1 Hen 91,16-17, Spec 2,192 ; Plan 10 Her 206. Philon suggére que le Logos lui-méme joue

le réle du réconciliateur entre Dieu et le cosmos.

229 DETTWILER, A., « Démystification céleste. La fonction argumentative de 'hymne au Christ (Col 1,15-

20) dans la lettre aux Colossiens », dans GERBER, D. KEeITH, P. (sous la direction de), Les Hymnes du Nouveau
Testament et leurs fonctions, LeDiv 225, Cerf, Paris, 2009. GorDLEY, The Colossian Hymn in Context, 255-269.
En particulier les tableaux des pages 265-266.
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De la réalité cosmique (Col 1,15-20), les versets 21-23 opérent un glissement vers
la réalité concréte et immédiate de la communauté chrétienne de Colosses désignée par le
pronom « vous ». Ces versets sont une application anthropologique de 'hymne. Le verset 22
« voici qu'a présent Il vous a réconciliés dans son corps de chair, le livrant a la mort, pour
vous faire paraitre devant Lui saints, sans tache et sans reproche» renvoie au dernier verset
de 'hymne (Col 1,20). Le verbe « dmokataiiaoow » est identique. Les croyants de Colosses
appartiennent a la multitude d’étres réconciliés par le Fils. L’auteur poursuit en rapprochant
la réconciliation avec la mort du Christ « dans (¢€v) son corps de chair » (Col 1,22), qui
évoque « par le sang de la Croix » (Col 1 ,20) et ainsi maintient 'accentuation christologique.
La réconciliation de l'univers concerne la communauté de Colosses. La nouvelle existence
de ceux qui sont réconciliés est définie de maniére spatiale puisqu’ils se tiennent devant
(katevddmiov) le Christ, et qualitative puisqu'’ils sont saints, sans tache et sans reproche. Le
verset 23 insiste sur l'universalité de 'annonce de I'Evangile et renvoie aux versets Col
1,15.16. L’Evangile a été proclamé & toutes les créatures sous le ciel (év mdon th ktioel T
LTO TOV olpavdv). L'application de 'hymne a la communauté de Colosses se concentre sur
la réconciliation évoquée en Col 1,20.

Un antidote contre une fausse philosophie (Col 2,5-19)

Les allusions les plus nombreuses a ’hymne sont rassemblées dans le chapitre 2.
Dans la partie centrale de ce chapitre (Col 2,8-19), 'auteur demande a ses auditeurs d’éviter
ce qu’'il nomme la « philosophie » (Col 2,8) et les pratiques qui lui sont associées (Col 2,16-
19). Pour ce faire, il rappelle la Seigneurie du Christ avec des termes empruntés a 'lhymne.

La communauté de Colosses semble menacée par un enseignement erroné selon
« les éléments du monde ». L'impératif « Prenez garde » (Col 2,8) est avertissement destiné
a prévenir les Colossiens du danger que représente la philosophie « selon les traditions des
hommes » qui correspondent aux pratiques imposées par les régles, et selon les « ta
otoLyele tod koopou » (les éléments du monde). Au danger s’opposent les vraies valeurs
personnifiées par le Christ. La question qui nous intéresse dans ce verset est de savoir si
I'expression « toc otoixele. ToD kOORoL » est un synonyme de « Tt TNV TapadooLy TGOV
avbpwtwy » ou si elle recouvre une dimension cosmique. L'expression « té otoiyelo tod
kéopou »*%° recoit deux interprétations.

Les « élément du monde » a l'origine de la vaine philosophie peuvent désigner les
reglements issus des traditions. En effet, le terme « otoixela » peut désigner des objets
ordonnés comme les lettres de I'alphabet. Ce sens est proche de 'emploi du terme en He
5,12 ou les rudiments de la Parole de Dieu sont appelés des «otoiyeia ». Une telle
interprétation de «otouxeie » a abouti a associer a «ta otolyele tod koéopouv » l'idée
d’enseignement religieux proposé par la Loi et donc de régles a observer. Dans I'Epitre aux
Galates quand l'auteur parle d’asservissement « aux éléments du monde » (Gal 4,3), il sous-
entend les réglements auxquels sont astreints ceux qui sont sous la Loi. En Gal 4,10 |l
rappelle I'observance des jours, des mois, des saisons et des années. L'expression « ta

20 En tenant compte du verset Col 2,20 J.-N. Aletti considéere que les éléments du monde

correspondent a des régles concernant la nourriture et la boisson. ALETTI, Colossiens, 167.
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otoLyxelo Tod kdopou » désigne des pouvoirs terrestres, qu'ils soient étatiques ou religieux, qui
pour l'auteur sont obsolétes. Par conséquent, dans cette interprétation, lorsque 'auteur dit
gue le Christ triomphe de ces pouvoirs (Col 2,15), il parle de réalités terrestres.

Une autre explication est envisageable a partir des traités de philosophies ou le
terme « t otoLyele » désigne les éléments composants de l'univers : la terre, l'eau, I'air et le
feu (et peut-étre le ciel) (Timée 48b). Les philosophes grecs ont la conviction que, lorsque
’harmonie entre ces composants est brisée, alors apparaissent les tremblements de terre,
les inondations, les tempétes. Philon évoque les éléments qui composent I'univers et, si ces
éléments semblent périr, a la vérité ils sont impérissables. La terre est liquéfiée et devient
l'eau, l'eau s'évapore dans l'air et de l'air se transforme en feu (De Aeternitate Mundi 109-
110 ; Her 134). Il a fait observer que ces éléments pouvaient étre personnifiés, par exemple
par des esprits, ou avoir des noms de divinités (De Decalogo 53). En prolongement, les
« éléments du monde » ont également été associés aux puissances astrales. Déja, Platon
parlait de la divinité des étoiles (Timée 40a-41a). Diogéne Laérce utilise I'expression « ta
dwbeko oToLyela » pour désigner les douze signes du zodiaque (Diogéne Laérce 6,102). Il
précise que le soleil, la lune et les étoiles sont des dieux car ils possédent I'élément de
chaleur, une caractéristique essentielle de la vie (Diogéne Laérce 8,28). Il s’agit
certainement d’'un prolongement naturel de la compréhension des quatre éléments, les
étoiles sont composées des éléments a la base de l'univers. Nous lisons en Sg 13,1-2:
« Oui, vains par nature tous les hommes en qui se trouvait l'ignorance de Dieu, qui, en
partant des biens visibles, n'ont pas été capables de connaitre Celui-qui-est, et qui, en
considérant les ceuvres, n'ont pas reconnu ['Artisan. Mais c'est le feu, ou le vent, ou l'air
rapide, ou la vodte étoilée, ou l'eau impétueuse, ou les luminaires du ciel, qu'ils ont
considérés comme des dieux, gouverneurs du monde! ». Interpréter les éléments du monde
comme constitutifs de toutes choses revient a dire que les Colossiens sont soumis a des
puissances célestes qui les dépassent.

Un autre argument en faveur de la dépersonnalisation des « éléments du
monde »?** est le fait qu’en Col 2,18 ce terme est mis en paralléle avec « selon une tradition
toute humaine ». Les éléments du monde seraient alors a rapprocher de la loi. Cependant
une autre comparaison est faite entre « les éléments du monde » et « le Christ », soit entre
des étres personnifiés. Aussi peut-on comprendre le passage de la fagcon suivante : Le Christ
a libéré les Colossiens non seulement des esprits élémentaires qui tentent d’asservir le
cosmos mais également des lois et pratiques qui leur sont associées. La discussion sur cette
expression donnera lieu au développement des différentes hypothéses concernant I'erreur®*?
de Colosses.

Pour se garder de la « vaine philosophie » I'auteur évoque la Seigneurie du Christ
avec des termes empruntés a ’hymne. Les croyants sont comblés avec le Christ. Sans faire
un commentaire détaillé des versets (Col 2,9-15) nous nous proposons de relever les renvois
a I'hnymne de fagon linéaire.

Un premier petit passage (Col 2,9-10) souligne l'identité religieuse des destinataires
en Christ. Il est introduit par «6tL év o0t® » qui rappelle immédiatement I'nymne

2L La discussion sur cette expression donnera lieu au développement des différentes hypothéses

concernant I” « erreur de Colosses » voir 303.
%32 of, 303.
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christologique (Col 1,15-20). Col 2,9 (6tL & adT®) KaTolkel TaY TO TANPWUa Thg BedtnTog
owpatlk®c) reprend presque mot pour mot Col 1,19 (011 év adt@ €060knoey oy TO TANPWWLL
kotolkfioal) avec cependant quelques nuances. Col 2,9 confirme que la plénitude dont il est
question en Col 1,19 est celle de Dieu. D’autre part, le verbe «katolkeL » souligne que
inhabitation de Dieu en Christ est comprise comme un acte présent et non plus passe.
L’auteur précise que cette inhabitation est « cwupatikdg » (corporellement). Ce terme peut
étre compris comme signifiant « pleinement »**. Le Christ est le lieu ol réside la plénitude
de Dieu. Au verset 10, 'auteur affirme que les chrétiens ont accés a cette plénitude (kal éote
év alT® TemAnpwuévol) sans avoir besoin de recourir aux Puissances spirituelles car ils sont
comblés en Christ. Le message de I'épitre s’oppose a ceux qui font espérer une participation
future et conditionnelle a la plénitude divine. La perfection, ils la possédent déja en Christ. Le
Christ est Téte de toute Principauté et de toute Puissance (¢ éotiv 1 kebain Taong apyic
kel ¢€Eovoteg) (Col 2,10; Col 1,16). Dans ce verset, le terme «kepain » souligne
principalement la supériorité du Christ. La plénitude des croyants ne peut étre remise en
cause par les Puissances car le Christ est leur chef.

Une seconde unité (Col 2,11-13) précise la dimension sotériologique, insistant sur le
baptéme décrit comme circoncision spirituelle et sur la participation au destin du Christ. Le
fait que Dieu l'ait ressuscité des morts (Col 2,12) renvoie a « premier né d’entre les morts »
(Col 1,18); la Croix est source de salut pour les Colossiens (Col 2,14) comme pour la
création (Col 1,20).

Les versets Col 2,14-15 approfondissent I'acte de libération par 'événement de la
mort et de la résurrection. Le verset 14 propose une métaphore financiére de la créance. En
considérant que « yeLpoypador » désigne le livre ol les anges consignaient les péchés des
hommes, J.-N. Aletti propose la lecture suivante : « Il (le Christ) a gracié toutes les
transgressions (Col 2,13), il a détruit le document qui les consignait (Col 2,14), il a 6té tout
pouvoir aux anges chargés des punitions. Le verset 15 utilise la métaphore du cortége
triomphal du Christ sur les Principautés et Puissances dont les dénominations proviennent
de I'hymne « to¢ apyoc kol tég €ovoieg » (Col 2,15 ; Col 1,16). Ce verset présente de
nombreuses difficultés d’interprétation®®* dont le résultat témoigne d’un sens plus ou moins
négatif. Si 'image retenue est celle des cortéges militaires dans le monde gréco-romain, la
signification quant a elle est la destitution de toutes les puissances célestes ennemies du
Christ. Dans ce verset, nous pouvons observer un déplacement par rapport a I'hymne
christologique. En effet, il n'est plus fait mention de réconciliation mais de victoire sur un
camp adverse. Quoi qu’il en soit les chrétiens ne doivent plus craindre les étres invisibles car
le Christ les domine tous.

Les croyants n'ont pas a se laisser impressionner par des forces spirituelles qu’il
faudrait apprivoiser par des pratiques cultuelles dont nous trouvons des exemples dans les
versets Col 2,16-19. Le verset 16 évoque les questions de nourriture et de boisson sans
aucune précision sur les exigences qui y seraient rattachées. Ces pratiques seraient
associées aux fétes annuelles, de nouvelles lunes ou de sabbats dont le milieu est juif. Des

233 ALETTI, Colossiens, 168.

234 pour une analyse détaillée voir ALETTI, Colossiens, 181-190. Pour J.-N. Aletti, il ne fait aucun doute

que l'arriére-plan de ce verset est juif.
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mentions de telles fétes existent dans la littérature juive®®. Les pratiques mentionnées ne
peuvent aboutir qu’a une connaissance imparfaite de la réalité future (Col 2,17). Le verset 18
pose un certain nombre de difficultés d’interprétation. Il évoque « d'humbles pratiques » qui
font probablement partie des pratiques dénoncées par lauteur car le terme
« ToemeLvoppoovvn » est employé deux fois de maniére négative (Col 2,18.23). L’auteur attire
ensuite l'attention de ses lecteurs sur le « Bpnokele TGV ayyéiwr » (culte des anges). La
réponse a la question de savoir si le génitif « tdv ayyérwr » est objectif (culte rendu aux
anges) ou subjectif (culte rendu a Dieu par les anges) est un élément essentiel lors des
discussions concernant I'erreur de Colosses. Un culte rendu par les anges pourrait étre
contemplé par les visionnaires de Colosses et I'expression « & €opaker éufatedwr » (ils se
plongent dans leurs visions (TOB)) se rapporterait & une vision de la cour céleste. Le verset
19 rappelle que seul le Christ maintient la cohérence de I'Eglise. Les ordonnances dont il est
guestion au verset 20 sont inutiles et sont certainement promulguées par les docteurs de
Colosses. Au verset 21, « ne golte pas » semble désigner le jelne ou des régles de pureté
culinaires. « Ne prends pas » pourrait se rattacher a I'abstinence sexuelle. Ces régles ont
I'apparence de la sagesse (Col 2,23) mais sont trompeuses.

La lettre, dont 'lhymne est une piéce maitresse, cherche a immuniser les Colossiens
contre la «fausse philosophie » avec ses pratiques alimentaires, ces regles de pureté
pratiguées dans le but d’obtenir des visions. Cette philosophie n’est pas une fiction de
'auteur mais une réalité, méme si les moyens pour I'identifier sont limités. L’étude précise de
ces pratiques ainsi que des deux expressions « t& otoixelo Tod koopov » (les éléments du
monde) ou «Bpnokelo TV ayyéiwv » (le culte des anges) a donné naissance a de
nombreuses théories concernant la nature de la « philosophie ».

2.4 Conclusion : le Fils toujours a I’oeuvre

L’Epitre aux Colossiens a été écrite entre 60 et 90 probablement a destination d’une
communauté en proie a des tensions théologiques. Le passage hymnique Col 1,15-20, dans
le premier chapitre, puise dans différentes traditions. Le choix des termes montre des
emprunts a la philosophie grecque avec l'emploi de «t movta » ou de phrases
prépositionnelles et a la tradition juive en utilisant le mérisme « ciel et terre » pour désigner
l'univers. Malgré cela, I'expression de Col 1,15-20 est novatrice ; elle sert la christologie de
l'auteur. L’hymne souligne la singularité du Fils et présente I'essentiel de son action.

Col 1,15-20 surprend par la portée du rdle cosmique du Fils. Dans ces quelques
versets, Dieu le Pére est a peine nommé (le Dieu invisible) et son action se dissimule
derriere des verbes au passif. Le Pére reste dans 'ombre pour mettre en lumiére la
personne du Fils. Les qualités attribuées au Fils précisent sa relation avec le Péere. Image du
Dieu invisible, demeure de sa plénitude, le Fils manifeste le Pére.

En tout, le Fils détient le premier rang. Il est premier-né, commencement, premier
né d’entre les morts. Du fait que les puissances célestes lui doivent I'existence, il est bien au-
dessus de tous les étres. L’auteur utilise les étres célestes pour mettre en valeur l'unicité du

25 poyr une liste des fétes, nouvelles lunes, sabbats voir ALETTI, Colossiens, 193.
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médiateur et son excellence. La christologie insiste donc sur le Christ glorieux, en
possession de son royaume (v. 13), maitre unique des puissances célestes (Col 1,16; 2,10),
lieu d’unité du cosmos (v. 17) et téte de son Eglise (v. 18).

Le Fils n’a pas un réle passif dans I'organisation de la création comme pourraient le
laisser croire les termes d «image » ou de « plénitude ». Au contraire, I'hymne
christologique affirme son action a toutes les étapes du développement de la création
comme lindique la structure en trois parties (15-16), (17-18a), (18b-20). Col 1,16 présente
I'agir du Fils a l'origine de la création avec la méme expression prépositionnelle qu’en 1 Co
8,6 ; toutes choses sont créées « par lui ». La premiére affirmation qui concerne l'origine du
monde insiste sur la relation du Fils et de la création ; toutes choses ont été créées « en
lui ». Dés les premiers instants le créé est orienté vers le Fils ; ce but est exprimé par les
termes « pour lui ». Une fois le monde le monde créé, le Fils imprégne l'univers et en
maintient la cohérence (v. 17). Sans Iui le cosmos s’écroulerait. En tant que téte de I'Eglise,
a laquelle il insuffle vitalité de maniére a ce qu’elle grandisse, le Fils ceuvre au processus qui
permet I'évolution de la création. Il méne la création vers la vraie réconciliation, celle qui
ramene «toutes choses » vers Dieu. L’hymne place cette sotériologie dans un cadre
cosmique, la méme réconciliation s’appliquera a tous ceux qui ont blessé le plan de Dieu.

Hormis le fait que le Fils n’est pas a l'origine de la création car le monde n’est pas
« de lui » (€€ avtod), il posséde les mémes prérogatives que Yahvé dans I’Ancien Testament.
Pour la premiére fois dans la littérature chrétienne, le Fils n'est pas seulement I'agent de la
création, il en est la finalité. Son action est caractérisée par « l'universalité des effets,
l'unicité de son principe, la totalité de ses bienfaits et 'amplitude qui tient ensemble le
commencement et 'achévement »*%.

3% MALDAME, J.-M., Le Christ pour I'Univers, (Jésus et Jésus-Christ 73), Desclée, Paris, 1998.
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3 « Creéés dans le Christ » (Ep 2,10)

Le critére principal pour déterminer les textes de notre corpus a savoir des verbes
énoncant I'agir du Christ a I'origine de la création ou en faveur de la création continuée avait
mis en évidence un seul verset dans I'Epitre aux Ephésiens : « Nous sommes en effet son
ouvrage, créés dans le Christ Jésus en vue des bonnes ceuvres que Dieu a préparées
d'avance pour que nous les pratiquions » (Ep 2,10). Pourtant, lors de cette premiére
recherche nous avions noté que cette épitre recelait un grand nombre d’expressions
relatives au cosmos. Cette profusion suggérait que cet écrit usait de procédés qui lui étaient
propres pour énoncer la cohérence du dessein créateur en Christ. De plus, I'Epitre aux
Ephésiens présente une certaine parenté avec I'Epitre aux Colossiens dont nous avons
étudié I'hnymne christologique (Col 1,15-20) et ses répercussions. Suite a ces constatations, il
nous a paru judicieux de reconsidérer la méthode employée pour délimiter les textes qui
expriment I'action et la présence du Christ dans le cosmos. Aprés avoir évoqué le contexte
d’écriture de I'épitre, nous définirons quels sont les péricopes a considérer. Pour I'étude
détaillée, contrairement aux autres chapitres, une approche thématique nous a paru
nécessaire pour rendre compte de la richesse des représentations du Christ maitre de
lunivers.

L Epitre aux Ephésiens : contexte d’écriture

L’Epitre aux Ephésiens est un texte anciennement attesté”’, cependant il n’existe
aucun consensus parmi les chercheurs quant a son lieu de composition (Rome, Césarée ou
une ville d’Asie Mineure), a ses destinataires, a l'identité de l'auteur ou a la date de sa
rédaction. Cette lettre semble étre destinée a I'Eglise d’Ephése. Toutefois la mention
« Ephése » au verset 1,1b est absente de plusieurs manuscrits importants tel le papyrus P46
et pour Marcion les destinataires de la lettre étaient les Laodicéens. De plus, il semble n’y
avoir eu que peu de relations directes entre la communauté destinataire et 'auteur de la
lettre. Paul, qui avait passé trois ans a Ephése, ne désigne de maniére explicite aucune
personne rencontrée durant son séjour, ce qu'il fait pourtant a de nombreuses occasions
dans ses autres écrits. En Ep 1,15 l'auteur écrit : « Ayant appris votre foi dans le Seigneur
Jésus », en Ep 3,2 il présume que les destinataires ont appris la grace de Dieu dispensée a
Paul et en Ep 3,7-13 il explique son ministére. Ces arguments plaident pour une
communauté autre que celle d’Ephése. Les « saints et fidéles dans le Christ Jésus » (Ep 1,1)
pourraient étre n’importe quels chrétiens, quoique la mention de Tychique renvoie
probablement aux communautés d’Asie Mineure®®. Ceux®*® qui soutiennent qu’Ephése est la

27 REYNIER, C., L'épitre aux Ephésiens, Les Editions du Cerf, Paris, 2004, 20-22.

238 Certains ont émis I'hypothése que I'Epitre aux Ephésiens serait en fait une lettre circulaire, avec un
espace blanc rempli selon les besoins par un nom de ville différent (Brown, Nouveau Testament, 677). C.E.
Arnold (ArRNnoLD, C.E., Ephesians: Power and Magic: the concept of power in Ephesians in light of its historical
setting, Cambridge University Press, Cambridge, 1989.) développe l'idée que l'arriére-plan d’Ephésiens serait li¢
aux pratiques magiques d’Asie Mineure. L.J. Kreitzer, propose I'hypothése d'une lettre destinée a la ville
d’Hiérapolis prés de Colosses. Il base son argumentation sur l'idée qu’Hiérapolis serait une Eglise fille de
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communauté destinataire soulignent que I'épitre montre une diversité d’origine qui est
constitutive de ’'homme nouveau (Ep 2,15). La communauté d’Ephése constituée de Juifs et
de Grecs présentait une telle diversité.

La question de l'auteur ne peut étre dissociée de celle concernant la parenté entre
I'Epitre aux Ephésiens et I'Epitre aux Colossiens. La ressemblance entre les deux écrits est
repérable au fait que certaines expressions sont identiques®®. Mais, certaines différences
sont notables. Dans I'Epitre aux Ephésiens, au niveau stylistique les phrases sont plus
longues. Certains themes comme l'attagque contre la « philosophie » sont absents et des
motifs communs, tels que le « corps » ou le « mystere » ont parfois une tonalité différente.
D’autres éléments sont propres & Ephésiens, comme la mention de I'Esprit. Ni J.-N. Aletti***,
pour lequel les parallélismes ne suffisent pas a faire pencher la balance dans un sens ou
dans l'autre, ni C. Reynier?* ne tranchent quant & la chronologie. M. Bouttier?*, quant a lui,
souligne que les analogies entre les deux épitres ne sont pas a sens unique. Cependant, en
général, 'Epitre aux Colossiens sert de modéle, méme si parfois I'expression originale parait
venir d’Ephésiens. Finalement, M. Bouttier retient 'idée de I'antériorité¢ de I'Epitre aux
Colossiens. Cette derniére aurait fourni & Ephésiens deux éléments décisifs que sont le
cadre épistolaire de facture paulinienne et I'élaboration d'une christologie cosmique qui attire
les communautés d'Asie vers des doctrines ou des pratiques visant a approfondir I'évangile
recu. Selon G.H. Van Kooten®®, l'auteur d’Ephésiens aurait retravaillé chaque partie de
Colossiens afin d’approfondir la christologie cosmique de cette derniére. Pour notre part,
sans chercher a approfondir la question, nous retenons I'hypothése de la dépendance
d’Ephésiens vis-a-vis de Colossiens et nous rangeons a l'avis de M. Bouttier et de G.H. Van
Kooten.

Selon R.E. Brown**, 70% a 80% des commentateurs pensent que l'auteur de la
lettre ne serait pas Paul lui-méme. Quant a sa date de rédaction, elle se situerait entre 60 et
90246.

Colosses, ainsi les pronoms nous/vous désigneraient tour & tour Colosses et Hiérapolis (KREITZER, L. J.,
Hierapolis in the heavens : studies in the letter to the Ephesians, T & T Clark, London, 2007, 1-28).

239 Selon certains, Epitre aux Ephésiens refléterait les événements de 70 et I'expansion du
christianisme. Désormais, ce qui fait question, c’est I'afflux de Juifs issus de la Synagogue apres I'effondrement
du culte du Temple et qui cherchent dans I'Eglise une insertion nouvelle. Aussi l'auteur de la lettre éléverait un
plaidoyer en faveur des siens (BouTTIER, M., L'Epitre de Saint Paul aux Ephésiens, Labor et Fides, Genéve,
1991, 44).

240 BouTTIER, Ephésiens, 308-309 ; Cf. 425.

241 ALETTI, J-N., Saint Paul. Ethre aux Ephésiens. Introduction, traduction et commentaire, Gabalda

(Etudes bibliques NS 42), Paris, 2001,19-25.

%2 REYNIER, Ephésiens, 35.

243 BouTTIER, Ephésiens, 35.

%4 VAN KOOTEN, Cosmic Christology, 148-149. Pour une mise en synopse d’Ephésiens et de

Colossiens voir pages : 217-289.

245 BrowN, Nouveau Testament, 679. Pour des états de la question, voir BOUTTIER, Ephésiens, 24-28,

ALETTI, Ephésiens, 17-37. Pour une liste des commentateurs selon leur position : HARRIS, HARRIS, W. H., The
descent of Christ : Ephesians 4:7-11 and traditional Hebrew imagery, (Arbeiten zur Geschichte des antiken

Judentums und des Urchristentums ; 32), E.J. Brill, Leiden, 1996, 201-203. REYNIER, Ephésiens, 29.

24 R.E. Brown propose la chronologie suivante : Colossiens aurait été écrite dans les années 80, par

un disciple de Paul, pour faire barrage a un enseignement dangereux dans la vallée de Lycus. Mais ce danger
disparu, dans les années 90, un écrivain enthousiasmé par une Eglise unifiée aurait voulu partager ce résultat en
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3.1 L’Epitre aux Ephésiens : des évocations du cosmos

L’Epitre aux Ephésiens offre une large place a la réflexion sur 'Eglise qui est corps
du Christ et au sein de laquelle tous ont une place, les Juifs comme les paiens. La
christologie qui se dégage de cet écrit n’est pas limitée a un lieu et a un temps historique ;
elle se déploie aux mesures de I'univers. Le propos de I'Epitre aux Ephésiens est novateur.

Pour aborder son étude et déterminer les versets a approfondir, nous nous
proposons dans un premier temps de présenter une vue d’ensemble de la lettre grace a un
survol des traditions auxquelles I'auteur a pu avoir recours et a une proposition de structure.
Ensuite nous chercherons a définir tous les passages en lien avec la création. A partir des
éléments concernant la composition et la liste des versets retenus nous €laborerons notre
approche pour I'étude de cette lettre.

Epitre aux Ephésiens : différente sources®’

La communauté destinataire est probablement une communauté multiculturelle
située en Asie Mineure. Peut-étre est-ce la raison pour laquelle, au niveau des idées, I'Epitre
aux Ephésiens semble puiser dans divers traditions religieuses, courants culturels et
philosophiques. Sans prétendre a I'exhaustivité nous pouvons relever des allusions a
'Ancien Testament, aux traditions sapientielles, aux écrits trouvés a Qumran ou a des textes
gnostiques.

L'auteur de I'Epitre aux Ephésiens se référe a plusieurs reprises a I'’Ancien
Testament. Bien que les citations explicites soient peu nombreuses®®, il est possible de
reconnaitre I'influence de I'Ecriture en divers endroits. Prenons quelques exemples. La paix
messianique en Ep 2,13-17 ainsi que les détails de I'armure en Ep 6,2.3 sont des références
au livre d’lsaie respectivement Is 57,19 ; 52,7 et Is 11,4-5; 59,17. L’influence des traditions
sapientielles se rencontre dans les passages d’Ephésiens proches de Colossiens. Par
ailleurs la liturgie synagogale a probablement marqué la bénédiction inaugurale (Ep 1,3-4).
Certains points communs ont été relevés avec les manuscrits découverts a Qumran. Nous
pouvons citer des expressions similaires comme les élus de la Bienveillance divine (1 QS 8,6
et Ep 1,5b), le lot de Dieu (1 QS 2,3 et Ep 1,11) ou I'héritage des saints (1 QS 11,7 et Ep
1,18). D’autres motifs ont des paralleles dans la littérature essénienne comme l'opposition

écrivant Ephésiens (BrowN, Nouveau Testament, 683). Cet écrit daterait des années 90 (BOUTTEER,
Ephésiens,35). Pour les éléments de datation et des conclusions différentes voir également ALETTI, Ephésiens,
38, REYNIER, Ephésiens, 28. Pour J. L. Kreitzer, bien que Paul ne parle pas du tremblement de terre de 60, il
utilise des images qui peuvent y faire allusion, comme la reconstruction du temple. De ce fait il conclut que la

lettre peut avoir été rédigée apres le tremblement de terre (KREITZER, Hierapolis, 106).

47 BouTTIER, Ephésiens, 35-41. ALETTI, Ephésiens, 32-37. REYNIER, Ephésiens, 38-40. C.E. Amold

constate I'importance du champ sémantique concernant les Puissances. Aussi suggeére-t-il de considérer que
I'Epitre aux Ephésiens aurait été écrite pour mettre en garde les nouveaux convertis contre les pratiques
magiques qui avaient cours en Asie Mineure. De ce fait, une partie du vocabulaire d’Ephésiens correspondrait a
ces pratiques populaires (ARNOLD, Ephesians: Power and Magic).

%8 Six citations explicites d’aprés Nestle-Aland : Ps 110,1 (Ep 1,20) ; Ps 8,7 (Ep 1,22) ; Ps 67, 19
(LXX) (Ep 4,8) ; Za 8,16 (Ep 4,25) ; Ps 4,5 (Ep 44,26) ; Gn 2,24 (Ep 5,31) ; Ex 20,12 (Ep 6,2-3) ; Dt 5,6 (Ep 6,2-
3).
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ténébres/lumiere et I'appel au combat (Ep 6,10-17). Il n'est cependant pas possible de
mettre en évidence un lien direct entre la lettre et les écrits de la Mer Morte. L’Epitre aux
Ephésiens n’est pas un écrit gnostique, pourtant une certaine tendance vers le gnosticisme
est a noter. Dans une lecture d’Ephésiens selon la gnose®”, le Christ est un rédempteur
gnostique qui, retourné au royaume des cieux, retire du monde ceux qui y étaient prisonniers
(Ep 4,9-10). L’incorporation au Christ peut étre comparée au théme de l'incorporation au
corps cosmique de 'hnomme céleste. Le salut s'effectue grace a la réunification de toutes
choses. Pour terminer nous ne pouvons pas ignorer I'influence de la philosophie grecque, en
particulier stoicienne. Dans cette derniére le salut est opéré par une fuite du sensible et le
retour vers le monde intelligible, immortel, impérissable. De plus, la représentation d’'un
cosmos unifié et maintenu ensemble, connue des grecs, est peut-étre sous-jacente aux
expressions Ep 1,10.23 (« toute chose », « tout en tout »). Quant & la métaphore de I'Eglise
comme corps, elle pourrait avoir son origine soit dans les discussions philosophiques sur le
cosmos, soit dans I'emploi du terme pour désigner un corps social®®®. Son utilisation dans
I'épitre est cependant originale.

Ainsi, l'auteur d’Ephésiens, a la croisée de plusieurs traditions, les a
vraisemblablement employées de maniere a se faire comprendre d’'une communauté
multiculturelle. Nous tenterons de prendre en considération cet ensemble de données
lorsque nous examinerons la maniére dont 'auteur aborde le motif de la création et comment
il entre en dialogue avec cette diversité. Avant d’en venir a ces points d’analyse, il importe de
relever la structure d’ensemble de cet écrit afin de déterminer si de maniére évidente se
dégagent des péricopes qui abordent le motif du Christ et de la création.

L ’Epitre aux Ephésiens : structure

L’Epitre aux Ephésiens®" peut se structurer en deux parties. La premiére, plutdt
didactique, entraine le lecteur vers une communion au projet de Dieu (chap. 1-3). La
seconde, a dominante exhortative (chap. 4-6), donne des recommandations pour la vie des
membres de I'Eglise. Une approche qui tient compte du cadre épistolaire permet de définir
une composition de cette lettre.

Aprés la salutation initiale (Ep 1,1-2), 'auteur commence son écrit par une priere de
bénédiction (Ep 1,3-14) dans laquelle il dévoile le dessein de Dieu dans le Fils au sujet de la
création. Il poursuit par une mention de priere (Ep 1,15-23) ou, apres avoir rendu grace (15-
16), il demande a Dieu pour les croyants I'esprit de sagesse et de connaissance (17-19) afin
qgu’ils puissent comprendre la corrélation entre leur situation et celle du Christ. Le passage
(15-23) se termine par la description de I'ceuvre de Dieu en Christ ressuscité qui dans les
cieux est au sommet de tout et est la téte de I'Eglise (Ep 1,20-23). Ces premiers versets
soulignent déja que le plan de Dieu en Christ concerne I'ensemble de la création et de
I'Eglise. Ensuite, 'auteur présente comment ce plan se manifeste dans une ceuvre de salut
en faveur des hommes. Ep 2,1-10 évoque la résurrection des chrétiens et leur création en

249 pour des éléments sur la vision de la création dans des mouvements gnostiques Cf. 286.

20 TDNT, VII, 1038.

2L ALETTI, Ephésiens, 4-12 : pour un survol de la question de la composition de I'épitre. REYNIER,

Ephésiens, 42-43.
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Christ. Ep 2,11-22 décrit l'unification de deux groupes antagonistes en un seul corps par la
Croix. Ep 2,10, retenu dans notre corpus, est donc un point pivot - en tous les cas il nous
faudra le relever dans notre analyse. Ep 3,1-12 interpréte les chapitres précédents. Le
mystére peut étre connu puisque Dieu I'a révélé & Paul. Il consiste & ce que par I'Eglise la
sagesse de Dieu soit communiquée aux puissances célestes. La fin du chapitre 3 comporte
la notification d’une priere afin que les chrétiens saisissent 'amour du Christ qui surpasse
toute connaissance (Ep 3,13-19). Une doxologie (Ep 3,20-21) conclut le chapitre.

La partie parénétique expose la conséquence du dessein de Dieu. La vie nouvelle
des baptisés dans le Christ par I'Eglise inclut les exigences pour la vie ecclésiale et (Ep 1,4-
16) pour la vie quotidienne (Ep 4,17-5 ,20), ainsi que des régles domestiques (Ep 5,21-6,9).
La lettre se poursuit par un épilogue dont le sujet est le combat spirituel (Ep 6,10-20), avant
de s’achever par des salutations (Ep 6,21-24).

La composition de I'épitre nous a permis de repérer que le premier chapitre contient
de nombreuses références a la création. Nous avons également noté que le verset Ep 2,10
appartenait a l'unité Ep 2,1-10. La mention du combat spirituel contre les puissances, au
chapitre 6, laisse entrevoir la présence d’'un monde supraterrestre. La structure de I'épitre
n’est pas suffisamment précise pour déterminer les péricopes a étudier, aussi un examen du
vocabulaire s’impose.

Péricopes a étudier et démarche

Lors de la définition du corpus nous avions noté I'importance du champ sémantique
lié au cosmos dans I'Epitre aux Ephésiens, mais les critéres que nous nous étions donnés
ne nous avaient pas permis de déterminer la bonne approche pour cet écrit. En effet, a part
le verbe « créer » (Ep 2,10), Ephésiens ne comporte aucun verbe d’action en lien avec la
création. Aussi, pour décider des péricopes a étudier il nous a paru nécessaire d’envisager
d’autres critéres. Nous avons conservé le contexte proche d’Ep 2,10, & savoir Ep 1,2-10%2.
Mais pour compléter la liste des versets potentiellement en rapport avec I'action créatrice du
Christ nous avons relevé les expressions et les termes de 'hymne christologique Col 1,15-20
qui ont été repris dans I'Epitre aux Ephésiens®™® et nous avons également considéré d’autres
versets dont les termes évoquent le monde supraterrestre. Finalement, nous avons retenus
7 séries®™ de versets dont le vocabulaire renvoie a priori & la création : Ep 1,3.4.7.10.11 ; Ep
1,20-23 ; Ep 2, 1-10.13.15.16 ; Ep 3,9-11.15.19.21 ; Ep 4,10.12.13.15.16.24 ; Ep 5, 23-32;
Ep 6,9.12.

En examinant précisément les versets de ces séries, nous pouvons déterminer ceux
a conserver et délimiter des péricopes a étudier. Nous rappelons que les deux aspects qui
guident principalement nos choix sont I'action du Christ au moment de la création et son
action quant au maintien de cette derniére. Pour I'Epitre aux Ephésiens, nous tiendrons
compte de tout verset en rapport avec une représentation du cosmos.

2| a structure et la délimitation de cette unité sont abordées page 106.

253 Nous estimons que I'Epitre aux Ephésiens est postérieure a I'Epitre aux Colossiens.

% |es tableaux des correspondances entre Col 1,15-20 et I'Epitre aux Ephésiens sont présentés en

annexe. Cf. 425.
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La premiére série de versets Ep 1,3.4.7.10.11 appartient a la bénédiction inaugurale
(Ep 1,3-14) qui expose le plan de Dieu « en Christ ». Ce plan se déploie depuis la fondation
du monde jusqu’a la réconciliation finale. Bien qu’il ne soit pas explicitement question de
l'acte créateur lui-méme — d’ailleurs ces versets n’étaient pas apparus dans notre définition
du corpus — nous pensons qu’ils sont nécessaires pour notre étude car ils témoignent de la
vision de l'organisation du monde et des temps selon l'auteur d’Ephésiens. Les versets
suivants Ep 1,20-23 expriment la Seigneurie du Christ sur I'ensemble de [l'univers
comprenant les étres célestes et affirment sa présence dans les « hauts cieux ». Du fait que
le Christ est au-dessus de tout il gouverne l'univers. Pour le premier chapitre nous retenons
deux unités: la bénédiction inaugurale (Ep 1,3-14) ainsi que Ep 1,20-23. Le deuxieme
groupe de versets Ep 2,1-10.13.15.16 peut étre divisé selon deux unités distinctes. La
premiére Ep 2,1-10, évoque la création « en Christ » et mentionne les étre célestes (v.2) et
la résurrection « en Christ » dans les « hauts cieux » (v. 6-7). La seconde Ep 2,11-22 a
laquelle appartiennent les versets Ep 2, 13.15.16, développe le motif de la création de
’'homme nouveau par le Christ. Parmi les versets retenus (Ep 3,9-11.15.19.21) au chapitre 3,
certains (Ep 3,9.15) renvoient au Pere et ne sont pas a conserver en priorité. Ep 3,10 est
intéressant dans la mesure ou I'Eglise se définit comme instrument de gouvernement. Ep
3,11 mentionne les puissances célestes. Ep 3,18-19 est une unité originale qui compare
Famour du Christ aux dimensions de [lunivers. Dans la liste de versets (Ep
4,10.12.13.15.16.24), l'unité (Ep 4,8-10) est certainement, en ce qui nous concerne la plus
intéressante. Elle décrit le Christ qui monte et qui descend entre ciel et terre afin de remplir
toutes choses et sous-entend — ce qu’il nous faudra montrer - que le Christ maitrise
'ensemble de l'univers. Ep 4,12-16 évoquent 'Eglise dont la téte est le Christ. Quant au
verset 24 il reprend le motif de I’'homme nouveau créé selon Dieu. Les références Ep 5,
23.24.25.27.28.29.30.32 concernent le « corps » et '« Eglise » dans des développements
sur la morale domestique et donc sans lien direct avec notre sujet. Le dernier verset de notre
liste, Ep 6,12, fait référence au combat spirituel (Ep 6,10-20) qui met en scéne des
puissances cosmiques et qui ainsi nous renseigne sur la description du monde tel que
pouvaient I'imaginer les chrétiens d’Ephése.

Les péricopes et les versets ne nous fournissent pas encore une démarche a
appliquer pour I'étude dans I'Epitre aux Ephésiens. En effet, & part le chapitre 5, tous les
chapitres comportent des informations sur le monde supraterrestre. Ce qui pourrait laisser
supposer que I'ensemble de I'épitre est a considérer. Toutefois, nous pouvons également
observer que dans les passages retenus des motifs se répétent et se complétent. Ce qui
invite & opter pour une approche thématique. Un premier ensemble de péricopes (Ep 1,3-
14 ; Ep 2,1-10; Ep 3,9-11) traitent du dessein de Dieu « en Christ ». La création, de son
origine a sa récapitulation finale, est I'objet d’'un projet divin auquel le Christ est associé en
tant que Fils bien-aimé. Dans la suite, I'étude de ces passages est regroupé dans une
premiere section « Le dessein du Créateur en Christ ». Un deuxiéme groupe de versets
concerne le rapport du Christ au cosmos. Les « hauts cieux » (Ep 1,3.20; 2,6 ; 3,10; 6,12)
donnent une indication du lieu d’ou s’exerce le pouvoir du Christ. Les péricopes Ep 1,20-23 ;
Ep 3,18-19 et Ep 4,8-10, qui évoquent respectivement le Christ au sommet de tout, son
amour aux dimensions de l'univers et le Christ qui remplit tout, informent sur la présence du
Christ dans le monde. Les Puissances célestes qui appartiennent a la création sont
évoquées dans l'ensemble de I'Epitre ; la comparaison entre elles et le Christ nous
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renseigne sur le pouvoir de ce dernier, qui dépasse les frontieres du visible. Tous ces
éléments forment une deuxieme section dont le titre est « Le Christ cosmique ». Les derniers
versets retenus évoquent I'ceuvre de réconciliation que méne le Christ par la création de
'homme nouveau (Ep 2,11-22) et par I'exercice de son pouvoir sur I'univers avec l'aide de
I'Eglise qui est son corps (Ep 4,10-15). Une troisiéme section, « L’'Eglise & I'ceuvre dans la
création », qui regroupe ces motifs, laisse entrevoir le réle de I'Eglise au sein de la création.

3.2 Le dessein du Créateur « en Christ »*>°

Le Dieu créateur de toutes choses (Ep 3,9) est « un seul Dieu », « au-dessus de
tout, par tous et en tous » (Ep 4,6). L'auteur de I'Epitre aux Ephésiens maintient l'idée juive
que l'univers créé est bon (Gn 1,26-31). La création fait partie d’un projet qui s’étend depuis
« avant la fondation du monde » (Ep 1,4) jusqu’a la récapitulation finale, et qui concerne la
communauté chrétienne et le cosmos dans son entier. Mais la proclamation du Dieu créateur
n‘’empéche pas l'auteur d’affirmer que, dés l'origine, le Christ est associé au plan de Dieu, de
sorte qu’il N’y a pas dissociation entre le Dieu Pere et le Christ. La présence du Christ au
cceur du dessein divin est évoquée dés la bénédiction inaugurale (Ep 1,3-14) qui sera tout
naturellement le premier texte analysé. Puis nous nous intéresserons au verset Ep 2,10 qui
mentionne la création « en Christ » et « les bonnes ceuvres préparées d’avance ». Le dernier
texte retenu, Ep 3,9-11, reprend le motif du dessein éternel de Dieu. Pour clore cette section,
nous élargirons le débat en étudiant la mention « en Christ » dans I'Epitre, car depuis
I'origine jusqu’a la récapitulation finale les ceuvres de Dieu ont été réalisées « en Christ ».

3.2.1 Bénédiction inaugurale (Ep 1,3-14)
La bénédiction®®® (Ep 1,3-14) sert d'introduction & I'Epitre aux Ephésiens. Elle se
déploie autour de Dieu qui a l'initiative absolue, du Christ en qui se réalise cette initiative, et
des créatures bénéficiaires des bienfaits (nous/vous). Aprés une proposition de traduction
des versets Ep 1,3-14, nous examinerons comment I'auteur exprime la relation entre Dieu et
le Christ. Puis nous nous attacherons a montrer comment l'initiative divine qui existait avant
la création se réalise en Christ. En dernier lieu, nous aborderons le motif de la réconciliation
de toutes choses en Christ.

Traduction et composition

255 Nous avons choisi de traduire les expressions « év Xpiot@ » par « en Christ ».

2% Ep 1,3-14 possede les caractéristiques d’une bénédiction conformément a celles qui existent dans

I'’Ancien Testament (Gn 14,189-20 ; Ex 18,10 ; Th 13,1-9). Nous y trouvons le terme de bénir, un vocabulaire
soulignant I'abondance, les acteurs de la bénédiction (Dieu ou les hommes), le destin, les dons recgus. Certains
auteurs ont émis I'hypothése que Ep 1,3-14 était de nature hymnique. De ce fait, ils proposent une structure en
strophes. GRELOT, P., « La structure d’Ephésiens 1,3-14 », (RB 96/2), Paris, 1989, 193-209 ; REYNIER, C., « La
bénédiction en Ephésiens 1,3-14 », NRTh 118, Paris, 1996, 182-199 ; 183.
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Nous reproduisons Ep 1,3-14 en signalant les €léments qui nous serviront dans
'analyse. Nous utilisons le simple souligné pour repérer les mentions du Christ, le double
souligné pour les bénéficiaires des actions de Dieu, I'emploi de caractéres en gras pour
mettre en évidence les actions de Dieu. En italique nous indiquons les termes qui précisent
le dessein de Dieu.
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Béni soit le Dieu et Pére de notre Seigneur Jésus
Christ, qui nous a bénis de toutes bénédictions
spirituelles, dans les hauts cieux, en Christ,

car il nous a choisis en lui, avant la fondation du
monde, pour étre saints et irréprochables devant
lui, dans I'amour,

nous ayant prédestinés a étre pour lui des fils
adoptifs par Jésus Christ selon le dessein

bienveillant de sa volonté,
a la louange de gloire de sa grace, dont il nous a
gratifiés dans le Bien-aimé.

En lui nous avons la rédemption par son sang, la
rémission des fautes, selon la richesse de sa
grace,

qu'il a prodiguée pour nous, en toute sagesse et
intelligence :

nous ayant fait connaitre le mystére de sa

volonté, selon le dessein bienveillant qu'il a formé

par avance en lui,

pour la gestion de la plénitude des temps:

récapituler258 toutes choses en Christ, celles gui
n ns | ieux comm Il i sont sur |

C'est en lui encore que nous avons été mis a
part, choisis par avance, selon le projet de celui
qui mene toutes choses selon la décision de sa
volonté,

pour étre, a la louange de sa gloire, ceux qui ont
par avance espéré dans le Christ.

C'est _en lui encore que yous, aprés avoir

entendu la parole de vérité, I'évangile de votre

salut, et y avoir cru, vous avez été marqués du

257

258

Le terme « gmoAltpwolg » signifie littéralement « délivié moyennant rangon ».
Récapituler dans le sens de réunir, ramener toutes choses.
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14 | émoyyerlog T0 ayley, sceau par I'Esprit de la promesse, I'[Esprit] Saint
6 eotwv appaPwr ThHC kAnpovoulog TuGY, e€l¢ | 14 | qui constitue les arrhes de notre héritage, en vue

gmoAltpwoLy Thg TepLmoLoews, €l¢ émailvov TG de la rédemption de [Iacquisition®®, pour la

S0ENG ahToD. louange de sa gloire.

La bénédiction inaugurale se compose de deux parties®®. La premiére (Ep 1,3-10)
expose les motifs de la filiation et de I'élection (4-6), de la rédemption (7-8) et de la
récapitulation de la création (9-10) ; chaque action du Peéere est accomplie dans le Fils. La
seconde partie (Ep 1,11-14) évoque la révélation du dessein de Dieu dans I'histoire. Elle est
gouvernée par « Car en lui encore » qui souligne I'importance du Fils. Ce passage introductif
de I'Epitre aux Ephésiens relate I'agir divin qui s’exerce en Christ.

La réalisation du plan du Pére « en Christ »

L’eulogie présente Dieu et le Christ dans leur entreprise en faveur de 'hnumanité et
de la création. Aussi, un des premiers soucis de I'auteur est de définir la relation qui les unit.
Le verset 3 qui introduit Dieu comme bénéficiaire de la bénédiction le qualifie immédiatement
de Pére de Jésus-Christ. Dieu est proclamé, confessé, loué et béni comme Pére de Jésus
Christ (2 Co 1,3; 1 P 1,3). La relation filiale est confirmée au verset 6 avec le participe de
« Gyamow » (bien-aimé) précédé de I'article. Ce dernier met I'accent sur la singularité du lien
entre le Peéere et le Fils. L’action commune repose sur cette relation. Jésus, est déclaré
« Seigneur » (v.3), titre donné dans la LXX a Dieu. En le nommant tel, I'auteur veut signifier
non seulement que le Christ est proche de Dieu, mais qu'il partage sa gloire et son autorité
seigneuriale. La formulation de ce verset rappelle des formules vétérotestamentaires comme
« Béni soit le Seigneur, ton Dieu » (1 R 10,9 ; 2 Ch 9,8) ou encore « Béni soit le Seigneur, le
Dieu d'Israél» (1 S 25,32; 1 R 8,15; 2 Ch 6,4; Jdt 13,18 ; Ps 44,14). Ces expressions
indiquent la relation privilégiée entre Israél et son Dieu. La Seigneurie du Fils ne remet pas
en cause la relation qui l'unit a son Pére. L’apposition du titre « Seigneur » au Christ
'englobe dans la bénédiction inaugurale. D’ailleurs la totalité du dessein de Dieu se réalise
en lui.

La bénédiction (Ep 1,3-14) expose l'initiative absolue et bienveillante de Dieu envers
I’humanité désignée par les pronoms « nous » et « vous » et envers la création désignée par
les termes « kOopog », « o Tavte » et par expression « T éml tfg yfigc év adt® ». Le plan
de Dieu s’accomplit « en Christ» depuis avant la fondation du monde. En effet,
'accumulation des mentions « Christ », « Jésus Christ », « Bien-aimé » ou I'emploi du
pronom « lui » renvoyant au Christ ne laissent aucune place a une réalisation sans lui. Les
prépositions « év » et « &L » (une occurrence) qui renvoient a I'agir en Christ sont répétées
tout au long de la bénédiction : « & Xpiotg » (Ep 1,3), « & adtd » (Ep 1,4.9%.10), « 8uk
‘Inood Xpiotov » (Ep 1,5), «év 1@ Ayemmuévy » (Ep 1,6), «év ¢ » (Ep 1,7.11.13), «é&v 10

%9 Ceux que Dieu s’est acquis.

280 REYNIER, « La bénédiction en Ephésiens 1,3-14 ».

51 Au verset 9, « &v adtd » peut se rapporter au Fils ou au Pére.
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Xprot® » (Ep 1,10.12). Le nombre de ces expressions laisse entrevoir que la totalité du plan
de Dieu se réalise dans le Fils. La participation du Fils au dessein divin hous renseigne sur la
nature de ce dernier. Pour déterminer comment I'auteur d’Ephésiens congoit le Christ nous
nous proposons de parcourir la bénédiction inaugurale en relevant le vocabulaire temporel
gue nous analyserons en fonction du Fils.

Le projet de Dieu précede la fondation du monde. La création s’inscrit dans le choix
libre et bienveillant de Dieu qui est antérieur a 'acte de créer: « il (Dieu) nous a choisis
(éxAéyw) en lui (¢v at®), dés avant la fondation du monde » (v. 4). Le Christ, et non le Peére,
est le référent de « év adt® » dans la mesure ou la formulation reprend le « év Xpiote » qui
précéde. La création découle de I'amour qui unit le Pére et le Fils. Selon J.-N. Aletti®®?,
« lidée d'élection éternelle n'implique aucunement la préexistence de I'Eglise et des
chrétiens. En affirmant qu'elle a été opérée en Christ, le texte n'impligue pas davantage la
préexistence de ce dernier ». M. Bouttier®, quant a lui, rapproche ce passage de Jn 17,24
et de 1 P 1,20 et percoit dans ce verset la présence du Christ aupres du Pere avant
'existence de toute chose. Nous rejoignons la position de M. Bouttier. En particulier en
raison du fait que Jn 17,24 avec le motif de la gloire renvoie au Prologue du Quatriéme
Evangile. L’expression « avant la fondation du monde » nous renvoie sans nul doute a un
avant la création. Le Christ est auprés du Peére lorsque celui-ci fonde 'humanité dans un acte
qui consiste a « nous » choisir dans le Christ « pour étre saints et irréprochables devant lui,
dans I'amour ».

Le fait que « le dessein bienveillant de sa volonté »*** a son origine avant la création
est sous-entendu au verset suivant (v. 5). Les hommes sont « prédestinés a étre pour lui (eic
adtév) des Fils adoptifs par Jésus Christ ». Le verbe « mpoopi{w » fait écho a I'expression
« avant la fondation du monde » du verset précédent. Le médiateur de notre adoption filiale
est Jésus Christ (6w Inood Xprotod). Le « ei¢ adtov » intercalé fait hésiter sur 'antécédent qui
peut étre Dieu ou le Christ. Si I'on choisit le Christ, ce dernier n'est pas seulement le
médiateur mais aussi le bénéficiaire de I'adoption, il recoit des fréres. Si 'antécédent est
Dieu, I'expression définit ce qu’implique la relation filiale des fils avec leur Dieu. Pour la
plupart des commentateurs, «eic altév » fait référence & Dieu®®® et le verset évoque
'adoption filiale. La destinée (la prédestination) de 'hnumanité se réalise en Christ qui est
également celui en qui nous avons la rédemption (7-8). Si I'accent n’est pas mis avec autant
de force qu’au verset 4 sur la préexistence du Fils, le fait que I'adoption filiale soit réalisée
par lui implique sa présence prés de Dieu.

Le verset 9 comporte une nouvelle référence temporelle. Le plan de Dieu a été
« formé en Iui par avance » (mpoéfeto év adT®) (V. 9). La question se pose de savoir si le
dessein de Dieu a été réalisé en Christ comme I'élection des chrétiens. Pour répondre a
cette interrogation, il faut déterminer quel est le référent du syntagme « en lui » (v adtg). Ce

262 ALETTI, Ephésiens, 59. L’ambivalence sur les pronoms est typique du style d’Ephésiens.

263 BOUTTIER, Ephésiens, 62. SCHNACKENBURG, R., Der Brief an die Epheser, Benziger Verlag -

Neukirchener Verlag, Zirich - Einsiedeln - KélIn, 1982, 51, KREITZER, L. J., The Epistle to the Ephesians, Epworth

Press, London, 1997, 58.

%64 | e terme « ebdokia » traduit une disposition heureuse et celui de « 8éAnua » une volonté non encore

réalisée.
265 ALETTI, Ephésiens, 61. REYNIER, Ephésiens, 62. SCHNACKENBURG, Epheser, 53. Pour M. Boulttier,
I'hésitation sur I'antécédent traduit un processus théologique important : la divinisation progressive du Christ

(BOUTTIER, Ephésiens, 64).
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référent peut étre Dieu (on doit alors le rendre par « en lui-méme ») ou le Christ. Parce que
le « en lui » ou ses équivalents désignent le Christ dans les versets précédents (v. 3 «en
Christ », v. 4a «en lui», v. 6 «dans le bien aimé », «en qui» v. 7a) il est possible
d’'imaginer que le verset 9 suit la méme logique®®. Cependant, selon J.-N. Aletti®’ il est
préférable de considérer Dieu comme référent, sans avoir peur des pléonasmes. Le « en lui
» insiste sur le fait que le projet divin était jusque-la resté en Dieu (seul), lequel ne I'a fait
connaitre qu'a partir de I'événement Jésus Christ. Pour nous, « év adt@® » est synonyme de
« en Christ » comme dans I'ensemble de la bénédiction. Le plan de Dieu est con¢u dans le
Christ (v.9) et il est réalisé totalement par ce dernier (v. 10). D’ailleurs, la mention « en lui »
conclut le verset. De l'origine jusqu’a la récapitulation finale, tout se déroule selon le bon
vouloir de Dieu.

La fin de la bénédiction (11-14) traite de facon paralléle les deux modalités®® de la
révélation du dessein de Dieu dans l'histoire, du co6té des Juifs et du coté des nations. Au
verset 11, « kot » peut mettre I'accent soit sur le réle du Christ (en qui encore nous avons
été choisis) soit sur le verbe (en qui nous avons encore été choisis) L’élection « en Christ »
est le leitmotiv de ce passage, aussi semble-t-il préférable de conserver linstance sur le
Christ a la suite des traductions de la TOB et de la BJ. Les termes employés - « mpoopilw »
(désigné d’avance) et « mpdbeoLc » (plan préétabli) - rappellent a nouveau que le processus a
son origine avant la création. Dans cette seconde partie, relative a I'histoire de '’humanité, le
Christ est le trait d’'union entre Israél et les nations. Pour Israél, I’Ancien Testament annonce
le Christ et pour les nations il est le contenu de la parole de vérité, a savoir I'Evangile.
L’ensemble de 'humanité se trouve ainsi en lien avec le Fils.

En résumé, la bénédiction exprime le caractere inoui du dessein de Dieu. En tout,
Dieu a l'initiative. Tout ce qu'’il réalise en faveur de la création ou de 'humanité, il 'accomplit
dans le Fils. Les répétitions de « en lui », insistent sur la place et le réle du Christ. Avant la
fondation du monde déja, le Pére opére « en Christ ». De ce fait la préexistence du Fils est
sous-entendue. Leur action commune s’étend jusqu’a la fin des temps et concerne la
création comme I'exprime le verset 10.

La récapitulation®®® de toutes choses est inscrite dans le projet éternel de Dieu ; elle
reléve de la structure du monde voulue par le Créateur. Dieu aprés avoir fait des chrétiens
des fils adoptifs en Christ révéle le mystére de sa volonté qui est de tout ordonner et de tout
assujettir au Christ (Ep 1,10). La perspective ne se limite pas a I'humanité mais elle englobe
'ensemble de la création. Elle concerne toutes choses, celles qui sont dans les cieux comme
celles qui sont sur la terre.

La premiére partie du verset 10, avec I'expression « elc oikovouiav », pose des
difficultés de traduction?”® et d’interprétation. En grec, le terme « oikovopia » renvoie a la

266 BRuck, F.F., The Epistle to the Ephesians, Pickering & Inglis LTD., London, 1961, 32. GRELOT , P.,

« La structure d’Ephésiens 1,3-14 », (RB 96/2), Paris, 1989, 193-209, 198.

%67 ALETTI, Ephésiens, 70.

2% REYNIER, Ephésiens, 53.

269 £y particulier ALETTI, Ephésiens, 69-74. REYNIER, Ephésiens, 64. BOUTTIER, Ephésiens, 67-71.

270 pour le réaliser quand les temps seraient accomplis » (BJ), « pour mener les temps a leur
accomplissement » (TOB), « pour régir la plénitude des temps» ALETTI, 71, « En vue de la réalisation de la
plénitude des temps » BOUTTIER, Ephésiens, 68, « en vue de I'économie qui concerne I'accomplissement des
temps » REYNIER, Ephésiens, 64.
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gestion de la maison, a la gestion des biens d’autrui, a l'intendance. Le motif sous-jacent est
celui de 'administration ou du gouvernement. « t0 TAfpwia tod ypdvou »°'* peut désigner,
selon une interprétation temporelle, la fin de I'histoire. Ainsi la traduction de la BJ « pour le
réaliser quand les temps seraient accomplis ». Pour M. Bouttier?’?, le double génitif dépend
de «el¢ olkovoptlav » ; il en est I'objet et non le moment. « Plénitude » a le sens fort de
« Plénitude divine ». Le verset pourrait alors renvoyer a la maniére dont Dieu agence I'ére
eschatologique. C. Reynier®”® fait remarquer que « oikovouiw » fait référence non au projet
salvifique, mais a l'acte créateur. Quant a I'expression «t0 TANpwue tod ypovou » elle
renvoie a la totalité des temps. Le dessein bienveillant formé par avance concernerait la
gestion de la totalité des temps en vue d’'un accomplissement final.

Le projet divin consiste finalement en « dvoakepaiulonoBul Td TAVTH EV TR
Xprot® » (réunir toutes choses en Christ). Le verbe «avoakepodoiéw » est dérivé de
« kepaAoLow » (et non de « kedan ») qui désigne la somme, le total ou le point principal d'un
argument. Le préfixe « ava »*™* marque une reprise de bas en haut (dimension spatiale) et
aussi un recommencement (dimension temporelle). Aussi le verbe « dvakedparatdn »*"°
signifie principalement « résumer », « récapituler », « rassembler »*®, En affirmant que Dieu
a « récapitulé » toutes choses en Christ, le verset dit que le Christ est celui en qui Dieu
rassemble et unifie tout le créé ou en d’autres termes restaure 'harmonie de l'univers. Le
Christ est le point de convergence de I'action de Dieu. Est-ce que I'on peut pour autant
conclure que le verset 10 énonce déja la Seigneurie du Christ sur toutes choses ? Selon J.-
N. Aletti®’’, il est prématuré de le conclure, car ce serait lire Ep 1,10 & partir d'Ep 1,22, ou
Christ est déclaré «téte ». Cependant, en utilisant le verbe « avakepadolow », l'auteur
d'Ephésiens n’a-t-il pas voulu faire entendre que le Christ est aussi le Seigneur du créé,
d'autant plus que Dieu a sans doute voulu lui confier l'administration des temps
eschatologiques ? Cette hypothése n’est pas forcément a rejeter, elle est d’ailleurs retenue
par C. Reynier’®. En d'autres termes si la Seigneurie du Christ n'est pas mentionnée
explicitement, son action de régence du cosmos est clairement établie. De plus, il est
considéré comme le point de convergence de l'ensemble des choses. En ce sens,
implicitement I'auteur le présente comme le Seigneur de l'univers.

Une question reste en suspens, & savoir quand la récapitulation aura lieu. A lui seul,
l'infinitif aoriste (Grakepaiuiwonobet) N'autorise aucune réponse sire. Que le mystére ait déja
été révélé aux croyants (Ep 1,9), ne dit rien sur l'effectuation de son contenu, qui peut
renvoyer au passé (avec la résurrection du Christ), au présent (comme processus en cours

" En Ga 4,4, I'expression est au singulier « T0 TAMpwux Tod ¥pdrov » et renvoie a la venue du Christ.

"2 BouTTIER, Ephésiens, 69.

23 REYNIER, Ephésiens, 64.

2" BouTTIER, Ephésiens, 70.

"5 O'BRIEN, P.T., « The Summing Up of All Things (Ephesians 1 :10) » dans WiLLIAMS, P. J. - CLARKE,
A. D, (sous la direction de) , The new testament in Its First Century Setting — Essays on Context and Background
in Honour of B.W. Winter on His 65" Birthday, (W.B. Eerdmans Pub. Co., Grand Rapids — Cambridge, 2004, 206-

215, 213.

276 L’'unique autre emploi de ce verbe se trouve en Rm 13,9 ou Paul indique que tous les

commandements se résument (dvokepoioLodtal) dans le commandement de I'amour du prochain.

217 ALETTI, Ephésiens, 70-73.

*’® REYNIER, Ephésiens, 64. Les traductions de la BJ et de la TOB (ramener (réunir) toutes choses sous

un seul Chef, le Christ) soulignent également la Seigneurie du Christ.
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de l'unification du créé en Christ) ou au futur (le terme de I'histoire). Si I'on va plus loin, en Ep
1,3, le contenu du mystére est une réalité déja présente, et les croyants vivent bien dans la
période ultime, commencée avec l'exaltation du Christ (Ep 1,20-23), qui affecte l'univers
entier. En Christ, le projet salvifique de Dieu rejoint son projet créateur. Tous les étres sont
concernés et le projet divin est énoncé au début de la lettre comme un programme a réaliser.

Le verset se clét par « en lui» dont le référent est a n'en pas douter le Christ,
puisque le substantif singulier le plus proche est le « év t Xpiot® ». Ce « en lui » final
dénote une claire insistance désignative et, par-la, I'unicité : en lui, le Christ, c'est-a-dire en
lui seul. Son objectif est la réconciliation de toutes choses dans le Christ. Le Christ est celui
qui réconcilie 'ensemble de la création en offrant la rédemption ultime pour les croyants et
en pacifiant les forces d'opposition. La délivrance en Christ se manifeste par I'extension de la
grace accordée aux dimensions de l'univers.

L’action divine telle que la présente la bénédiction inaugurale englobe dans un
méme mouvement I'ensemble des temps et 'ensemble de 'espace®®. Le projet de Dieu ne
concerne pas seulement 'lhumanité ; il inclut toute la création (v. 10). Sa réalisation n’est pas
une ceuvre solitaire. Le Fils « bien aimé », avant la fondation, y est associé. Tout ce qui est
fait I'est « en lui ». C. Reynier®® résume ainsi ce qui est dit du Fils et de la création : « Avant
le commencement du monde, Dieu a voulu une fin qui se rapporte a la totalité du monde
englobé dans la bénédiction. Le Christ apparait comme la raison d’étre initiale, comme la clef
de volte finale de la création, au sens ou il est a l'origine et au terme de celle-ci. La
récapitulation n’est donc pas une réparation imposée par la réparation, suite a une faute de
I’'homme. La récapitulation reléve de la structure du monde voulue par Dieu ».

La bénédiction inaugurale, porte d’entrée de I'Epitre, affirme que le dessein de Dieu
se réalise en Christ. Au chapitre 2, ce motif est repris et appliqué a la création de 'humanité.

3.2.2 Créés « en Christ Jésus » (Ep 2,1-10)

L’expression « créés en Christ Jésus » (Ep 2,10) semble de toute évidence entrer
dans le cadre de notre recherche sur le Christ a l'origine du monde. L’interprétation de ce
verset dans son contexte (Ep 2,1-10)?®" n'est pas aussi aisée qu'il y parait. Les versets Ep
2,1-10, que l'on peut structurer en trois unités, présentent une certaine progression. La
premiére unité (1-3) s’intéresse a la situation passée de I'humanité présentée en termes
éthiques et cosmologiques. Les chrétiens sont confrontés a des forces supraterrestres tel le
« Prince de I'empire de l'air » (v. 2). La seconde (4-7) décrit I'intervention de Dieu et la
situation positive pour les chrétiens qui en résulte. La derniére (8-10) unité précise la notion
de salut comme don de Dieu. L'évocation de notions supraterrestres en parallele de I'agir
divin « en Christ » nous amene a considérer les deux derniéres unités (4-7) et (8-10).

279 L’expression « haut cieux » est étudiée ultérieurement ; Cf. 114.

80 REYNIER, Ephésiens, 56.

%81 Ep 2,1-10 qui est délimitée par une inclusion : « oil vous étiez autrefois engagés (mepLmatéw) »

(TOB Ep 2,2), « afin que nous nous y engagions (TepLmatéw) » (TOB Ep 2,10).
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L’action de Dieu en faveur des chrétiens (4-7) aboutit & la transformation d’une vie
selon le cours du monde (v. 2) en une vie nouvelle avec le Christ. Face a une situation
humaine désespérée (« nous étions morts par suite de nos fautes » v. 5), Dieu en raison de
son amour, agit efficacement et les bénéficiaires de son action sont les croyants ressuscités
avec le Christ. Dieu les a fait siéger dans les « hauts cieux » en « Christ Jésus ». La
puissance de Dieu se manifeste par le pouvoir d’insuffler la vie aux morts. Pour exprimer
cette puissance, I'auteur emploie une série de verbes composés : « ou(wotoléw » (faire
revivre avec), « ouveyelpw » (ressusciter), « ovykadi(w » (faire asseoir) (5-6). Les trois
verbes précédents soulignent que, par la résurrection du Christ, les chrétiens sont déja avec
lui dans les « hauts cieux ». Le dernier verbe « ouyka®i{w » renvoie a la session du Christ a
la droite du Pére a laquelle les chrétiens sont explicitement associés ; ils sont participants a
la vie du Christ. Les versets 5 et 6 expriment une eschatologie réalisée puisque les chrétiens
ont déja été sauvés. De plus, étant ainsi dans les « hauts cieux », les chrétiens sont hors de
portée des puissances célestes, ils n‘ont plus rien a craindre, ils sont vainqueurs avec le
Christ. L’ceuvre de Dieu réalisée dans le Christ, dont le nom est cité a deux reprises (5-6)
dans ce court passage, témoigne de sa bonté dans les siécles a venir (év tol¢ al@doLy Tolg
émepyopévoLg) (v.7).

La miséricorde de Dieu a été manifestée en Christ. De plus, le Christ est comme
dans la bénédiction inaugurale, le point de convergence vers lequel sont appelés les
chrétiens. Nous sommes co-ressuscités, co-vivifiés, co-intronisés®®?. Les versets suivants (8-
10), introduits par « yap », résument les conséquences pour 'humanité de I'action divine.

L’unité Ep 2,8-10 est une réflexion sur le salut comme don gratuit de Dieu (v. 8) qui
ne vient pas des ceuvres (v. 9). Au contraire, précise le texte nous sommes I'ceuvre de Dieu
(v. 10) « créés en Christ Jésus ».

abtod yap éopev Toinue, ktloBévteg év Xpuot® | Nous sommes en effet son ouvrage, créés en
‘Incod éml €pyolc ayabolc olg mpontoipacer 6 | Christ Jésus pour des ceuvres bonnes que Dieu

Bcoc, Tva év adTolc MEPLTATHOWUEY a préparées d'avance afin que nous marchions
en elles.
Ep 2,10 Ep 2,10

Afin de souligner l'universalité de ce qui va étre affirmé, au verset 10, le pronom
«vous » (v. 8) est remplacé par «nous ». La premiére proposition « a0tod yop éopev
molnua »*** désigne les hommes comme ouvrage de Dieu. L'unique autre mention de
« Toinue » dans le Nouveau Testament se trouve en Rm 1,20 dans un passage sur la
création du monde : « En effet, depuis la création du monde, ses perfections invisibles,
éternelle puissance et divinité, sont visibles dans ses oceuvres (moLnuaoLy) pour
lintelligence ». Dans I'Epitre aux Romains, le terme au pluriel désigne les réalisations de
Dieu au sein de la création au travers desquelles se manifestent les qualités divines. Cette
référence indiquerait que le contexte est celui de la création originelle. Dans I'Epitre aux

%82 Termes proposés par BouTTIER, Ephésiens, 97.

%83 | e terme « TOLMUW » attesté 27 fois dans la LXX, dont 18 dans I'Ecclésiaste, signifie « acte » ou
« action » de Dieu ou hommes. Parfois, quand il renvoie la création, nous le trouvons associé au travail du potier

(Is 29,16), ou des mains (Ps 91,5).
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Ephésiens, selon M. Bouttier?® I'emploi du singulier désignerait I'ceuvre par excellence®® a

savoir I'homme. Pour C. Reynier286 le contexte est celui de la nouvelle création, car ’lhomme
dont il est question est ’homme nouveau ressuscité des morts et placé dans les cieux avec
le Christ dont il est question en Ep 2,6. Ce verset annoncerait, alors, la suite du chapitre qui
traite de la création de 'lhomme nouveau (Ep 2,15).

Continuons I'analyse du verset pour tenter de choisir entre création originelle ou
nouvelle création. La proposition « créés en Christ Jésus » indique que l'auteur de la
création est toujours Dieu. Le médiateur ne change pas, c’est le Christ Jésus qui est a la fois
linstrument et le lieu (¢v)*®” de cette création. L’expression « ktiobévteg év Xpuot@ ‘Inoou »
peut se rapporter a la premiére ou a la seconde création. Si l'origine de ce verset est Col
1,16 (v adt® éktiobn ta mavte), le verset se réfere a la premiére création ; si I'auteur s’est
inspiré de Col 3,10 (kat’ eikéve tod ktioavtog «dtov) il nous faut plutdt considérer la
seconde?®. Syntaxiquement, Ep 2,10 se rapproche d’avantage de Col 1,16, donc de la partie
cosmologique de 'hymne christologique. Malgré cela, la décision semble difficile et peut-étre
qu’il nous faut conserver 'ambiguité puisque le dessein de Dieu s’étend a tous les ages.

Dans le plan de Dieu, les hommes ont été créés « en vue des ceuvres bonnes que
Dieu a préparées d’avance » (€L €pyolg &yabolc olg mpomrolpacey O Bedg). La préposition
«eml » suivie du datif indique le but, « en vue de », « en faveur de ». Les bonnes ceuvres
«épyolc ayabolc » renvoient au leitmotiv de la création (« cela était bon ») et non aux
ceuvres qui ne peuvent donner la justification. La suite du verset «olc¢ mpontolpecer 0
Beoc »**° indique que méme les ceuvres sont réalisées a l'initiative de Dieu. L’unique autre
occurrence de « mpoetolualw » dans le Nouveau Testament se trouve en Rm 9,23. Paul,
avec l'image du potier, précise que Dieu a préparé d’avance « mpontoipeocy » des vases de
miséricorde en vue de la gloire, pour les paiens ainsi que les Juifs. Des rapprochements
peuvent étre faits entre les épitres. Le motif de la miséricorde est commun. L’Epitre aux
Romains fait référence aux Juifs et aux paiens (Rm 9,24) qui, dans Ephésiens, constituent
’'homme nouveau. Cet argument en faveur de la nouvelle création ne nous parait cependant
pas convaincant. La métaphore du potier de Rm 9,23 peut renvoyer a la création inaugurale.
Les « bonnes ceuvres » préparées « par avance » sont une référence a la bénédiction
inaugurale (Ep 1,3-14) qui énumere les bienfaits que Dieu a réalisés par avance. La derniére
proposition de but « {va év aldtoi¢ mepimatnowuer » indique le dessein de Dieu. Les bonnes
ceuvres ont été créées afin que nous cheminions en elles. Nous ne sommes pas sauvés par
les ceuvres mais en vue des bonnes ceuvres®®.

84 BoUTTIER, Ephésiens, 106.

85 E F Bruce propose les termes : « ceuvre d’art, piece maitresse » (His work of art, his masterpiece).

BRucCE, The Epistle to the Ephesians, 52.

28 REYNIER, Ephésiens, 88.

287 pour la discussion sur le sens « en Christ » voir 110.

288 £ faveur de la seconde création : O'BRIEN, P.T., The Letter to the Ephesian, Eerdmans, Grand

Rapids, 1999, 178.
289 « ol¢ » est un accusatif que I'attraction de I'antécédent a converti en datif BouTTIER, Ephésiens,

107. REYNIER, Ephésiens, 88.
2% BRruCE, F.F., The Epistle to the Ephesians, Pickering& Inglis LTD., London, 1961, 52.
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Comme nous venons de le voir, l'interprétation d’Ep 2,10 oscille entre création
originelle et nouvelle création®. Le vocabulaire « moinua » et « €pyolc Gyndoic » renvoie
sans nul doute a la Genése et son emploi au chapitre 2 assure un lien entre salut (v. 8) et
création. Le plan de Dieu existe avant la création. L'expression « par avance » qui évoque la
bénédiction inaugurale nous le rappelle. Si on se place dans cette optique, la création en Christ
de Ep 2,10 est celle de 'humanité. Cependant, il est également possible de lire dans ce verset
la création de 'homme nouveau que Dieu a ressuscité des morts et mis dans les cieux avec le
Christ (Ep 2,7). Les ceuvres bonnes seraient alors le fruit de la création nouvelle. Dans cette
lecture, le verset Ep 2,10 annoncerait les versets Ep 2,15 et Ep 4,24.

Pour conclure, bien que le contexte incite a une interprétation en lien avec la création
nouvelle, il ne faut pas négliger la création originelle. L'une comme l'autre fait partie du plan de
Dieu et le champ sémantique du verset suggére que la création dont il est question est la
création originelle. L'impression qui se dégage de ce verset est celle de la bonté du Dieu
créateur envers I’humanité qui tire de lui son origine et sa finalité. Le Christ en tout est partie
prenante ; non seulement I'élection de I'humanité a eu lieu en Christ (Ep 1,3-8), mais
également la création de 'lhomme.

3.2.3 Ledessein éternel « en Christ Jésus » (Ep 3,11).

La réalisation du plan de Dieu en Christ est évoquée pour la derniére fois de
maniére explicite en Ep 3,11. La révélation du mystére?? et le dessein de Dieu sont des
motifs développés au chapitre 3. Une premiére unité (1-7) affirme que le mystére est révélé
aux prophétes et aux apbtres (v. 5). Cette annonce dévoile que les paiens sont admis au
méme héritage et qu’ils sont membres du méme corps (v. 6). Les versets suivants (8-12)
évoquent la proclamation du mystere aux Nations. L'objet de l'annonce concerne
« l'insondable (qvefiyviaotoc®) richesse du Christ » (v. 8)» et la mise en lumiére du

201 REYNIER, Ephésiens, 88. KREITZER, Ephesians, 77.

22 | e terme de mystéere désigne toujours une réalité déroutante, nécessaire pour justifier I'inouie

révélation du dessein de Dieu. Son interprétation se faire soit a partir des religions indigenes soit a partir de la
culture sémitique.

La situation religieuse de I'Asie mineure peut avoir fourni la raison pour laquelle l'auteur met l'accent
sur l'aspect cosmique de ce concept de « mystére ». L’auteur, utilisant ce mot d’'une maniere qui lui est propre,
pourrait vouloir parer une éventuelle polémique avec les religions indigénes. L’Epitre aux Ephésiens présente un
tout nouveau « mystere », le Christ lui-méme, qui raméne « toutes choses » sous lui-méme y compris les
prétendues divinités invoquées dans les religions a mysteres ou lors de pratiques magiques.

La notion de « mystére » reflete un arriere-plan sémitique mais l'utilisation de ce concept dans la LXX
se trouve surtout dans les livres tardifs. L’emploi du terme « mystére » dans 'Epitre peut &tre rapproché du livre
de Daniel (Dn 2,20-24) ou il est utilisé pour décrire I'enfouissement ou le secret du plan rédempteur de Dieu qui
peut se révéler par les prophétes. Le mystere est inaccessible aux hommes si Dieu ne le leur fait pas connaitre.
Une définition précise de « mystére » est donnée dans I'Epitre aux Colossiens: « le mystére de Dieu, c'est le
Christ » (Col 2,2). L'auteur de Colossiens applique le concept de mystéere, d'une maniére qui met en évidence le
pouvoir divin et sa manifestation aux croyants. Il caractérise le mystére ainsi : « C’est le Christ parmi vous tous,
I'espérance et la gloire » (Col 1,27). La proximité du Christ pour les croyants de Colosses renforce leur vie en
accord avec I'éthique chrétienne qui, dans certaines conditions pour eux, signifie un refus du dogme promulgué
par la « philosophie ». Dans I'Epitre aux Ephésiens, le Christ est le contenu du message évangélique, qualifié de
« mystere » (Ep 6,19) et ce mystere.

293 Ce terme peut se traduire par incompréhensible, impénétrable.
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mystére tenu caché depuis avant la fondation du monde en Dieu, le créateur de toutes
choses (v. 9). L'expression «év 1¢ 6e) t® T0 Tavte ktloavti » souligne la totalité et
l'universalité de cet acte et insére le mystére dans le projet de Dieu. Seul Dieu peut décider
de la révélation du mystére. Aprés la mention de l'objet de la révélation le verset 10, de
maniere synthétique, expose sa notification immédiate, les destinataires a savoir les
puissances célestes, le moyen de cette annonce qui est I'Eglise. Le cadre de I'annonce
dépasse le monde visible et terrestre. Toute la création déja mentionnée au verset 9 est
I'objet de I'attention divine.

Le dessein de Dieu est a nouveau mentionné au verset suivant (v. 11) : « kot
TpoBeoLy TOV alwvwy My émoinoer év 1@ XpLotd Inood t@ kuplw Mudv » (selon le projet
éternel qu'il a exécuté en Jésus Christ notre Seigneur). Le terme « mpdBeoig », dont I'unique
autre mention dans I'Epitre aux Ephésiens se trouve dans la bénédiction inaugurale (Ep
1,11), se traduit par « plan » ou « projet » ou parfois par « dessein ». Dans le contexte de
Ep 3,11, l'aoriste « émoinoev » peut étre traduit par « il a congu » (BJ) ou « il a exécuté »*%*
(TOB). Ce verset résume les versets Ep 3,5-6 ou l'auteur énonce la révélation et sa
réalisation dans le Corps ecclésial créé en Christ. Il rejoint également les versets Ep 1,9-10
qui évoquent la récapitulation du monde. Le génitif*® « tdv aldvwv » est un hébraisme dont
le but est de rattacher le temps au dessein de Dieu dont le Christ est le centre. La mention
« notre Seigneur » renvoie a la Seigneurie du Christ qui s’étend sur I'éternité. Ainsi, le verset
11 clarifie le réle du Christ. L’ensemble du plan de Dieu, a travers les siécles, s’exécute sous
sa conduite.

Dans les trois premiers chapitres de I'épitre, Dieu est présenté a l'origine d’un
immense dessein qui précéde la création et qui la concerne dans son ensemble. Les étres
vivants, que ce soient les hommes ou les étres célestes, sont 'objet de I'attention divine. Le
Christ présent depuis avant la fondation du monde exécute en tant que Seigneur le plan de
Dieu de toute éternité. Pour exprimer cette coopération, I'auteur emploie de fagon répétée la
préposition « €v », aussi il nous parait important de revenir sur le syntagme « en Christ ».

3.24 « en Christ »

Lorsqu'il ouvre I'Epitre aux Ephésiens et qu’il parcourt la bénédiction inaugurale, le
lecteur est frappé par le nombre d’expressions telles que « en Christ » ou « en lui ». L’action
de Dieu envers les hommes se réalise « en Christ », qu’il s’agisse de I'ceuvre de création ou
de I'ceuvre de salut. Pour formuler cette médiation du Christ, l'auteur d’Ephésiens préfére
'expression «év Xpiot® » a celle de «d&uwx ‘Inood Xprotod » qu’il connait cependant
puisqu’il 'emploie en Ep 1,5. Nous avons rencontré « év Xpiot® » dans différents contextes,
que ce soit celui de I'élection (Ep 1,4.11), de I'exécution de plan divin (Ep 3,11), de la
manifestation de la bonté divine (Ep 2,7), de la création de 'homme (Ep 2,10.15), de la
récapitulation (Ep 1,10), de I'eschatologie réalisée (Ep 2, 6). Hormis les usages précédents,
nous pouvons citer deux motifs supplémentaires qui concernent la mission de Paul et I'Eglise

2% BouTTIER, Ephésiens, 148; ALETTI, Ephésiens, 187 ; LINCOLN, A. T., Ephesians, WBC 42, Word

Books Publishers, Dallas, 1990,189.

% REYNIER, Ephésiens, 115.
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constituée de ceux qui sont «en Christ». L’Epitre aux Ephésiens comporte 35%°

expressions de types « en Christ » ou « en lui ». Les commentateurs soulignent qu’au vu du
nombre d'utilisations de ce type d’expression, nous assistons a une systématisation de
'emploi de la préposition «en». De théologique, la tournure a tendance a devenir
dogmatique®’.

L’interprétation de I'expression « en Christ » n’est pas aisée et dépend du contexte
de chaque occurrence. La difficulté est de savoir si «év Xpiot@ » posséde un sens
instrumental (par), en sens local (dans) ou un sens plus spirituel (en). Si « év » a un sens
instrumental il est alors synonyme de « 8w » et renvoie a la notion d’agent. La lecture qui
accentue le sens local exprime le fait d’étre participants a la vie du Christ, d’étre la ou il est a
savoir dans les « hauts cieux ». Le sens va au-dela du simple fait d’étre « avec » ou d’étre
« prés de ». Ainsi, « év » désigne la sphére d'influence du Christ. Une lecture spirituelle de
«év XpLot@» insiste sur le sentiment d’appartenance, sur la relation avec le Christ
ressuscité. Cette lecture est parfois qualifiée de mystique®® ; sous cette dénomination il est
possible de repérer des nuances allant de la notion de communion qui maintient une
distance entre les deux personnes jusqu'a l'union mystique dans laquelle le croyant est
absorbé dans la divinité. Pour approfondir la discussion nous nous proposons de nous
attarder a deux positions particuliéreszgg, celle de J.A. Allan, puis celle de M. Boulttier, avant
de conclure en donnant notre propre interprétation.

La position de J.A. Allan®*®

La question que se pose J.A. Allan est de savoir si le sens de « en Christ » est
identique dans I'Epitre aux Ephésiens et dans les épitres pauliniennes incontestées. Il note
que dans les lettres pauliniennes I'expression est employée pour exprimer une profonde
identification au Christ. L'interprétation est associée a l'idée d’avoir part a la mort et la
résurrection du Christ.

296 BOUTTIER, M., En Christ : Etude d'Exégese et de Théologie Pauliniennes, Presses Universitaires de

France, Paris, 1962, 24.

297 BouTTIER, EN Christ, 141.

% Nous sommes en présence de mysticisme lorsque I'étre humain, contemplant la division entre ciel

et terre, entre le temporel et I'éternel, rassemble les deux pbles en une méme vision. En d’autres termes lorsqu’il

expérimente la présence du divin.

299 C.E Arnold dans son travail sur I'Epitre aux Ephésiens part de 'hypothése qu’elle a été écrite dans

un climat de lutte contre des pratiques magiques. Selon Iui, la formule « év XpLot@ » se comprend en référence
a I'histoire (ce que Jésus a fait pour nous), a I'eschatologie (ce que Jésus fera pour nous) et a la mystique (ce
que le Christ accomplit en nous), et cette triple approche est présente dans I'Epitre aux Ephésiens. Elle répond
aux croyants d’Asie Mineure confrontés aux religions a mysteres, et aux idées gnostiques qui sont en germe. En
fonction de la situation a laquelle font face ses lecteurs I'auteur choisit un vocabulaire lié a l'intégration, a la
participation, a la cohabitation. Il renforce leur confiance face a leur impression de faiblesse et de vulnérabilité
devant les « puissances » cosmiques. Cette confiance trouve son origine dans le fait de se de savoir étroitement
liés a leur Seigneur ressuscité et victorieux. Sa victoire sur les « pouvoirs » est leur victoire. Son autorité sur les
« pouvoirs » est leur autorité. Les croyants ont acces a la puissance divine qui n’est cependant pas manipulable a
la maniere d’une invocation magique, mais qui vient de l'identification au Christ (ArRNOLD, Ephesians: Power and
Magic,137).
39 ALLAN, J.A., « The “in Christ” Formula in Ephesians », NTS 5, Cambridge, 1958-59, 54-62
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Pour I'épitre qui nous intéresse, il étudie les différents emplois de « en Christ » ou
« en lui ». Dans un premier temps, il reléve les occurrences pour lesquelles il est facile de
donner une interprétation. Un premier verset se trouve étre Ep 2,10 qu'il rapproche de 2 Co
5,17 ou 'homme identifié ou incorporé au Christ est une nouvelle création. En Ep 2,10, pour
J.A. Allan, I'image est plus simple. Le sens est affadi par rapport a la pensée paulinienne.
Dieu agit par le Fils et le sens de la préposition a une connotation instrumentale. Ensuite il
examine un certain nombre d’occurrences qui, selon lui, sont synonymes de « chrétiens »
(Ep 1,12; 4,1.17.21; 5,8; 6,1.10.21). Certaines occurrences ont sans conteste un sens
instrumental. Les mentions directement en relation avec I'élection (Ep 1,4.11) ou le plan de
Dieu (Ep 1,20 ; Ep 3,11) traduisent I'idée que le dessein s’opére par le Christ et trouve son
aboutissement « par le Christ». Il cite ensuite, toujours avec un sens instrumental, la
bénédiction et la grace qui nous sont données « par le Christ » (Ep 1,3.6; 2,7 ; 4, 31). A la
fin de son étude, il reste cinq passages qui pourraient faire débat (Ep 1,10 ; 1,13 ; 2,5-6; 2,
21-22; 3,21). En Ep 1,10 I'expression « ramener toutes choses en Christ » qui renvoie a
’hymne christologique de Colossiens n’a cependant pas le méme objectif que dans ce
dernier. J.A. Allan affirme que l'auteur de I'Epitre aux Ephésiens n’a aucun intérét pour la
cosmologie et que I'expression « toutes choses » n’'est rien de plus qu'une fioriture
rhétorique dont le but est simplement de rendre compte de I'étendue du dessein de Dieu qui
se réalise « par le Christ ». L’allusion possible au baptéme en Ep 1,13 ne correspond pas a
lidée paulinienne d’incorporation. L’auteur d’Ephésiens indiquerait, ici, que le don de I'Esprit
et celui de la parole sont fondés sur le travail du Christ. Avec les expressions « en Christ
Jésus » du chapitre 2, l'auteur présenterait le Christ comme celui « par qui » Dieu nous
aurait ressuscités. Dans la métaphore de la construction (Ep 2,21-22) l'idée sous-jacente
tendrait & montrer que la structure qu’est 'Eglise dépendrait pour sa croissance du Christ ou
de l'activité de Dieu « par le Christ ». Enfin la doxologie d’Ep 3,21 indiquerait que Dieu est
glorifié & cause de sa révélation dans le Christ et dans I'Eglise. Le Christ serait ainsi
linstrument a travers lequel Dieu montre sa gloire.

En conclusion, J.A. Allan défend l'idée que, dans I'Epitre aux Ephésiens, «év
Xplot® », contrairement aux lettres incontestées de Paul, n'est plus la formule
d’incorporation au Christ mais devient la formule de I'activité de Dieu « au travers » du
Christ®. Le Christ est le moyen par lequel Dieu met en ceuvre I'élection, la rédemption, et la
construction de [I'Eglise. «év » est alors synonyme de «d&ux» et posséde un sens
instrumental.

La position de M. Bouttier®*
Pour tenter de répondre a la question du sens de «év » M. Bouttier compare

différentes prépositions avec la préposition « év » et en particulier, pour le sens instrumental,
la préposition « &ii ». La préposition®® « s1i » est utilisée pour désigner le Christ lorsqu'il est

301 L’option défendue par J.A. Allan implique entre autres qu’il faudrait relire toutes les métaphores

concernant le Christ et 'Eglise.

%92 M. Bouttier, dans son étude, ne différencie pas les épitres aux Colossiens et aux Ephésiens des

autres épitres.
303 BouTTIER, EN Christ, 30-34.
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médiateur d’'une action de Dieu. Pour différencier les deux prépositions, il souligne que la
préposition « & » a une connotation temporelle que « i » ne semble pas posséder. La
préposition « &ie » renvoie a des gestes successifs grace auxquels la création existe, alors
que « v » regroupe « ce qu'il a fait », « ce qu'il fait », « ce qu'il fera ». La préposition « St »
établit le Christ dans sa solitude de Seigneur et dans sa souveraineté alors que « év » le relie
a 'humanité. De cette maniére « év » exprime de fagon ramassée le role d’exécuteur du
dessein de Dieu. Elle sert a désigner I'aboutissement de toutes choses. Toutes les réalités
eschatologiques se trouvent comprises « en Christ ». M. Bouttier résume ce développement
en affirmant que toute I'histoire du salut se trouve dans cette formule.

Toujours selon M. Bouttier, un autre point de départ pour l'interprétation d’« év » est
de se rappeler quen grec «év » sert a traduire 'hébreu « 2 ». Ainsi «év XpLot» qui
désigne l'incorporation du croyant au Christ pourrait rappeler I'idée hébraique selon laquelle
le chef d'une famille ou d'une tribu est le représentant de tous ses membres. De fait, « év » a
hérité de la double valeur de « 2 » hébraique qui désigne l'instrumentalité (par) et I'inclusion
(dans)®*. En francais, il semble que la traduction « en » est la plus apte & maintenir la
couleur temporelle, historique et existentielle inhérente a la pensée sémitique.

De ce fait, M. Bouttier préfére garder I'ambiguité de la préposition « év » et sa
richesse. « In Christo récapitule, d’étape en étape, le dessein de Dieu, qui a pour but de tout
réduire sous un méme chef, celui du Christ: en chaque phase il indique et 'origine, et le
moyen, et la réalisation, et I'aboutissement de I'ceuvre divine. Jamais la portée effective de in
Christo n’apparait avec plus d’évidence » **°>. M. Bouttier envisage, pour la préposition « &v »,
un sens plus riche que J.A. Allan ; il conserve a la fois le sens instrumental et locatif.

Selon les auteurs, I'expression « év XpLot@® » peut prendre I'une ou l'autre des trois
connotations instrumentale, locale et spirituelle. Il nous a parfois été difficile de choisir. Le
sens instrumental correspond aux réalisations divines par le Christ avec des verbes comme
« créer » ou « exécuter ». Nous rangeons par exemple dans cette catégorie Ep 2,10 (créer
en Christ) ou Ep 3,11 (exécuter en Christ). Le sens local est détectable lorsqu’un lieu est
explicitement mentionné (« fait asseoir aux cieux, dans le Christ Jésus » Ep 2,6). Mais pour
le troisiéme aspect, I'Epitre aux Ephésiens ne semble pas véhiculer le concept fort des
épitres pauliniennes d’incorporation au Christ par la mort et la résurrection. C’est vrai d’'une
maniére générale. Toutefois, nous pensons que I'indentification a ce dernier est sous-jacente
dans l'idée que ce que Dieu a fait pour le Christ en le ressuscitant, il le fait pour les croyants.
Ainsi sont-ils en Christ, avec lui dans sa sphére d’influence.

3.2.5 Conclusion : le Christ et le plan de Dieu

Dans les passages ou le motif de la participation du Christ au plan de Dieu est
abordé, le champ sémantique du temps revient de maniére systématique. En premier lieu
lauteur utilise des expressions ou des adjectifs temporels : « avant la fondation du monde »
(Ep 1,4), « depuis des siecles » (Ep 3,9), « dessein éternel » (Ep 3,11). De plus, il emploie

394 BouTTIER, Ephésiens, 65.

30% BoUTTIER, EN Christ, 95.
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des termes dont le préfixe est « mpd » qui évoque une idée de prédestination : « TpoBeoig »
(dessein) (Ep 1,11; Ep 3,11), «mpoopilw » (prédestiner) (Ep 1,5.11), «TpotiOnuL »
(planifier) (Ep 1,9), « mpoetoludlw » (préparer d’avance) (Ep 2,10)°®. Le plan de Dieu était
préétabli avant la création et ce plan est réalisé « en Christ » depuis I'élection de 'humanité
jusqu’a la réconciliation de la création. Si cela ne suffit pas pour affirmer de maniére
définitive la préexistence du Christ, la répétition de notions pré-temporelles la laisse pourtant
transparaitre.

Les nombreuses expressions « en Christ » renforcent l'idée que rien n’a pu se faire
sans lui. Bien que le Pére soit a I'origine de tout, le Fils et le Pére ceuvrent en harmonie a la
conduite du monde. La fonction et la place qu'occupe le Christ dans la création sont
particulieres ; nous allons maintenant les découvrir.

3.3 Le Christ cosmique

Le rapport du Christ au cosmos est, dans les passages de I'Epitre aux Ephésiens
qui mentionnent le dessein divin, défini en particulier de maniére temporelle ; depuis avant la
fondation du monde jusqu’a la réconciliation finale, il est celui « en qui » Dieu réalise toutes
choses. Les références a une réalité supraterrestre sont si nombreuses qu’un auteur comme
G.H. Van Kooten n’hésite pas & évoquer une « christologie cosmique »**’. Pour comprendre
comment l'auteur d’Ephésiens se représente la place du Christ dans le cosmos, il nous
parait intéressant de déterminer la vision de l'univers que véhicule I'Epitre. L’expression « les
hauts cieux » qui désigne le lieu ou se trouve le Christ semble étre un bon point de départ.
En deuxiéme lieu, nous explorerons l'action ou la présence du Christ aux limites de 'univers.
Pour terminer, nous approfondirons la relation du Christ avec les étres supraterrestres.

331 « Les hauts cieux »

La description du cosmos dans I'Epitre aux Ephésiens présente un univers
comprenant plusieurs espaces, entre lesquels il est possible de se mouvoir. Le lieu du ciel
est désigné par I'expression « év tolg émouvpariolc » Nous en listerons les occurrences avant
d’en donner l'interprétation a 'aide de I'article de A.T. Lincoln®®.

Les deux termes employés pour désigner les cieux sont le substantif « o0pavdg »
(Ep 1,10; 3,15; 4,10; 6, 9) et I'adjectif substantivé « émovpavioc» (Ep 1,3.20; 2,6 ; 3,10;
6,12).

Le premier désigne le ciel. Associé a la terre dans I'expression « le ciel et la terre »,
il renvoie a I'ensemble du cosmos. A deux reprises le couple cieliterre est employé pour
désigner I'ensemble des étres célestes et terrestres. En Ep 1,10 I'expression « T €Tl TOLg
obpavolg kal ta €ml Thg yfic év adt@ » évoque les habitants des différents plans de I'univers

397 oir par exemple I'ouvrage de G.H Van Kooten dont le titre évoque la « christologie cosmique » :

VAN KOOTEN, G. H., Cosmic Christology in Paul and the Pauline, Mohr Siebeck, Tiibingen, 2003.
%% | INcoLN, A.T., « Re-examination of "the Heavenlies" in Ephesians », NTS 19, 1973, 446-477.
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qui participeront a la réconciliation finale. En Ep 3,15 l'auteur étend la paternité de Dieu a
tous les étres (¢£ ol maow TaTpLe v olpavolc kel éml yAic ovopaleta). Employé seul en Ep
6,9, « obpavde » désigne la demeure du Seigneur (6 kUpLog €0ty év obpavoig). Enfin, au
chapitre 4, un passage (Ep 7-11)** qui fait référence a la descente et & la montée, suggére
que le monde est constitué d’'une succession d'étages célestes (« 0 qrafug LTEPaV® TAVTWY
TV obpavdy » (Ep 4,10)) au sommet desquels se trouve le Christ.

L’adjectif « émovpaviog » différe d’« odpavdc » duquel il dérive par I'adjonction du
préfixe «émi ». Nous avons traduit le pluriel utilisé comme substantif dans «év rtoig
émovpaviolg » par les « hauts cieux ». Le terme est connu des auteurs du Nouveau
Testament (Jn 3, 12 ; 1 Co 15, 40.48.49 ; Ph 2,10 ;2 Tm 4,18 ; He 3,1 ; 6,4 ; 8,5 ; 9,23 ;
11,16 ; 12, 22) qui 'emploient comme adjectif pour désigner des réalités célestes. L’'unique
exception est Ph 2,10 ou il désigne le ciel comparé a la terre et au monde souterrain. Seul
lauteur de I'Epitre aux Ephésiens utilise « é&movpdvioc» dans l'expression «é&v Tolg
émoupaviolg ». Les « hauts cieux » désignent le lieu ol le Christ est avec Dieu (Ep 1,20), ou
I'endroit ou sont réunis le Christ et les croyants (Ep 1,3 ; Ep 2,6), ou la sphére ou séjournent
les étres célestes (Ep 3,10 ; Ep 6,12). Un examen de ces 5 occurrences s’'impose.

Le Christ ressuscité est appelé a siéger a la droite de Dieu dans les « hauts cieux »
(Ep 1,20°'9). L’expression « dans les hauts cieux » est redondante et accentue l'idée que le
Christ, trdnant avec Dieu, ne peut étre que la ou celui-ci est, dans les cieux***. Plus que la
localisation des cieux, ce qui est en jeu en Ep 1,20 c’est I'affirmation de la Seigneurie du
Christ sur tous les étres et pour tous les temps comme l'indique avec force le contexte
immédiat ou le Christ a la droite de Dieu est désormais « au-dessus de toute autorité,
pouvoir, puissance, seigneurie et de tout nom nommé » (Ep 1,21) et ou tout est disposé sous
ses pieds (Ep 1,22). Les « hauts cieux » sont donc le lieu a partir duquel s’exerce le pouvoir.

Les « hauts cieux » sont également un lieu ou habitent les croyants (Ep 1,3 ; Ep 2,6)
En Ep 1,3, Dieu a béni les croyants de « toutes sortes de bénédictions spirituelles, aux
cieux®? ». Les « hauts cieux » désignent ainsi le lieu auquel appartient la bénédiction divine.
Si la bénédiction y rejoint les chrétiens, c’est qu'ils y demeurent. Les « hauts cieux » sont vus
a la fois comme un endroit « au-dessus de » mais également comme la place ou se
manifeste la présence de Dieu. La bénédiction ne sera pleinement réalisée qu’a la fin des
temps ; cependant, les « hauts cieux » sont déja une réalité pour les chrétiens. Le verset Ep
2,6°" situe également les chrétiens dans les cieux (Kol ouViyeLper Kol OUVEKAOLOEY &V TOLC
émovpaviorg év Xprot® ’Inood). lls y sont car Dieu a usé de sa puissance pour les
ressusciter et les faire asseoir dans les « hauts cieux ».

Les deux dernieres mentions de «émoupaviogc » associent les croyants et les
puissances célestes. En Ep 3,10 le terme «éfovoia » désigne les « Puissances » qui
habitent les cieux (talc €ovoialc év tolg €émouvpaviolc). Dans I'Ancien Testament et dans la
littérature juive, les anges et les étres spirituels sont souvent représentés comme étant dans

3% pour une étude détaillée : 122.

%19 pour un commentaire plus détaillé des versets Ep 1,20-23 voir page 118.

S Ac 2,34 et He 8,1, qui évoquent lintronisation du Christ au ciel, emploient odpavdc et non

ETOUPAVLOG.

#2 Selon J.-N. Aletti, I'adjectif « émovpdvioc » ne saurait &tre apposé a « spirituelles » ; ALETTI,

Ephésiens, 56.

%13 pour une approche plus précise de Ep 2,1-10 voir 106.
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les cieux (Jb 1,6 ; Dn 10,13). La mission des croyants est d’annoncer le mystére a ces étres
célestes qui, en Ep 3,10, ne sont pas considérés comme néfastes.

En revanche, au chapitre 6, dans le contexte d’'un combat opposant les chrétiens
aux « Puissances », les « hauts cieux » deviennent le lieu d’habitation des puissances
maléfiques (Ep 6,12). L'auteur précise que ces derniéres ne sont pas des étres de chair ni
de sang (Ep 6,12) ; elles n'appartiennent donc pas au monde terrestre. Les « hauts cieux »
dont il est question dans ce verset semblent étre un espace situé entre la terre ou habitent
les hommes et le ciel lieu de la demeure de Dieu. En effet, il semble impossible d’introduire
les puissances énumérées au verset Ep 6,12 dans la sphére divine®“. Ainsi, dans ce verset
I'expression « év tolg €mouvpariolc » ne peut avoir le sens de lieu ol Dieu habite. La
cosmologie sous-jacente suppose plusieurs étages. L’Epitre aux Ephésiens campe les
forces hostiles non en bas, dans les mondes souterrains, mais dans I'espace qui sépare les
hommes de Dieu.

En résumé, les « hauts cieux » dans I'Epitre aux Ephésiens désignent d’abord le
lieu de la résurrection ou régne le Christ et ou les chrétiens sont appelés a le rejoindre.
Quant a 'emploi de I'expression associée aux Puissances, elle semble désigner un lieu entre
ciel et terre. L’idée que les cieux soient peuplés d’étre célestes n’est pas étrangére a la
littérature juive ni aux écrits intertestamentaires. Le survol plutét descriptif que nous venons
de faire de I'emploi de I'expression « év tol¢ €émoupaviolc » ne nous a pas permis d’aborder
la question de linterprétation en profondeur. Nous nous proposons donc de reprendre cette
question en nous appuyant sur un article d’A.T. Lincoln.

La formule stéréotypée « év toi¢ émovpaviorg » dont I'origine est incertaine peut étre
interprétée soit avec une connotation spatiale soit avec une connotation spirituelle. Il semble
que selon les occurrences, l'insistance est tantot sur 'un des aspects, tantét sur 'autre. Dans
son article « Re-examination of « the Heavenlies » in Ephesians », A.T. Lincoln®**® entreprend
de faire I'état de la question.

Son interprétation prend comme point de départ I'Ancien Testament, ou le ciel
possede une double référence - cosmique et transcendantale. Le ciel est vu comme la partie
supérieure du cosmos, mais il reflete en méme temps un monde spirituel au-dessus de
'humanité. Il est le royaume de la transcendance divine. L’auteur de I'Epitre y ajoute un
surplus de sens ; le ciel est pris dans I'histoire du Salut « en Christ ». « Au commencement,
Dieu créa le ciel et la terre » (Gn 1,1). La réalité créée a deux grandes parties. La partie
connue sous le nom de ciel peut étre pensée en termes d’atmosphéere (Mt 6, 26) ou de
firmament (Gn 1, 7. 14). Comme partie supérieure de la création elle est la demeure de Dieu
(Mt 6,9). Comme lieu invisible au-dela du firmament elle est considérée comme la demeure
des étres célestes (2 R 6,17 ; Jb 1,6). Il est fort probable que I'auteur d’Ephésiens ait adopté
cette cosmologie peu structurée de I’Ancien Testament et il ne semble pas préoccupé par le
nombre des cieux. Le ciel comme la terre seront impliqués au moment du jugement dernier
(Am 8,9; He 12 ,26) et Isaie mentionne la création d'un nouveau ciel et d’'une nouvelle terre
(Is 65,17 ; 66,22), en indiquant la nécessité d’un renouvellement cosmique. Dans le
judaisme tardif, « les Puissances » dans les cieux sont jugées (1 Hén 16,1-4; 21,1-6) avant

314 BouTTIER, Ephésiens, 263.

315 LINCOLN, A. T., « Re-examination of "the Heavenlies" in Ephesians », NTS 19, 1973, 446-477.
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le début de la prochaine ére nouvelle avec ses nouveaux cieux (1 Hén 41,16 « (...) alors les
cieux neufs apparaitront (...) »).

Dans I'Epitre aux Ephésiens, il n'est pas donc pas surprenant que «é&v Toig
émoupaviolg » se réfere au ciel comme a une partie distincte de l'univers créé, qui conserve
sa capacité a héberger les étres célestes. Le ciel comme la terre a sa place dans le drame
cosmique de la rédemption, qui a été inaugurée par le Christ, par sa mort, sa résurrection et
son ascension. Tous deux sont a considérer comme des lieux, I'un ou Christ était - sur la
terre, l'autre ou il est maintenant - dans le ciel. Parce que le Christ possede la place
principale dans le plan de Dieu en ce qui concerne le ciel, 'Eglise doit également jouer son
réle dans ce domaine.

L’auteur partage avec le judaisme la structure des deux ages eschatologiques.
Cependant, il en modifie la structure traditionnelle. Alors que, pour le judaisme, le salut
réside dans l'avenir, pour le chrétien, « I'4ge a venir » a commencé avec la résurrection du
Christ. L’arrivée de I'age a venir ne marque pas la fin de I'histoire mais propose une nouvelle
approche de la division du temps. L’auteur continue a se référer au monde dans lequel il vit
comme étant 'dge présent, marqué par le péché. A ce monde terrestre, il associe un monde
céleste en proie au mal. La terre et le ciel ne sont pas séparés. Que cela soit pour le monde
terrestre ou le monde céleste, I'age a venir, qui a débuté avec I'événement pascal, fait partie
de I'expérience croyante. Les deux ages coexistent et dans cette période de tension le
croyant est considéré comme impliqué dans deux sphéres d'existence en méme temps. Par
son incorporation au Christ, «I'4ge a venir » est déja une réalité. Cette approche de
présence simultanée dans deux sphéres d’existence permet d’éviter le dualisme. La vue
juive des deux ages successifs est devenue inappropriée.

Dans ce contexte, a la question « Ou est Jésus? », la réponse des premiers
chrétiens et de 'auteur d’Ephésiens est que leur Seigneur est monté, (Ep 1,20 ; Ep 4,8). Ils
ont estimé qu’il avait quitté la sphére terrestre pour la sphére céleste. Pour eux, l'ascension
n'‘a pas été seulement un événement négatif. Le Christ n'a pas purement et simplement
disparu, il ne s’est pas non plus évaporé dans un esprit universel. L'ascension est départ et
réinstallation dans un sens local. Pourtant, méme si le concept ciel est lié¢ a des catégories
spatiales et temporelles, l'autre aspect du ciel qui est la demeure de Dieu avec la
transcendance associée ne peut étre oublié. Lors de son ascension, le Christ partage la
gloire de Dieu. Etre avec le Christ, c’est également participer a la transcendance du
royaume. Dieu a ressuscité le Christ, I'a assis dans les cieux ; a partir de ce moment,
puisqu’il a été assis dans les cieux en Christ (Ep 2,6), puisqu’il bénéficie de la bénédiction
divine, le croyant peut expérimenter de maniére spirituelle I'étre avec le Christ dans la
sphéere divine.

En conclusion de cette recherche sur I'expression « év tolg €moupavriolg » NOUS
pouvons admettre qu’elle posséde en premier lieu un sens local. L’auteur de I'Epitre aux
Ephésiens semble connaitre une cosmologie qui comprend différents cieux, cependant il ne
donne pas de précision quant a leur nombre. Avec comme référence le psaume 110, il
présente le Christ ressuscité a la droite de Dieu dans les cieux. La précision « au-dessus de
tous » (Ep 1,21) laisse entendre qu’il est au sommet de l'univers. Lorsqu’il mentionne les
croyants, il les place avec le Christ dans les cieux. Il est sans doute préférable de conserver
le sens local « év tol¢ émouvpavioig ». L'article d’A.T. Lincoln qui s’appuie sur l'idée de deux
sphéres d’existence, montre que les chrétiens, déja ressuscités peuvent faire I'expérience
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spirituelle d’étre avec le Christ, donc d'une certaine maniére des « hauts cieux ». Cette
interprétation rejoint la notion de « déja/pas encore ». La désignation des « hauts cieux » est
avant tout a considérer comme le lieu de résidence de Dieu et du Christ.

Nous avons noté que I'expression « les hauts cieux » renvoie a un lieu ou le Christ
est « au-dessus de tout » et qui est aussi le point de départ ou d’arrivée d’'un déplacement
vertical (Ep 4,10). La question que nous pouvons nous poser consiste a comprendre
comment le Christ occupe I'espace situé entre le monde terrestre et les « hauts cieux ».

3.3.2 Le dépassement des limites du cosmos

Bien qu’il n’en fasse pas une description précise, 'auteur de I'Epitre aux Ephésiens
envisage, comme nous I'avons montré, un univers constitué de différents plans. Dans cet
univers aux dimensions infinies, il présente l'action du Christ. Le pouvoir de ce dernier
s’étend sur le cosmos puisqu’il regne a partir des « hauts cieux ». Il est au sommet de tout
(Ep 1,22). Lorsqu’il se déplace entre ciel et terre « il remplit tout » (Ep 4,10). Son amour
incommensurable dépasse les limites de l'univers (Ep 3,18). L'objectif de 'examen de ces
différents versets est de repérer les capacités mise en oeuvre par Christ, maitre de 'univers.

3.3.2.1 Le Christ « au sommet de tout » (Ep 1,22)

La priere (Ep 1,15-23) qui suit la bénédiction inaugurale présente le Christ au
sommet de tout. Une action de grace (15.16) est suivie de la requéte de faire croitre les
destinataires de la lettre dans la connaissance (v. 17). La finale (20-23) est centrée sur ce
gue Dieu a fait dans le Christ en « le ressuscitant d’entre les morts » (v. 20). Ce dernier
passage a retenu notre attention car il mentionne tous les étres et 'ensemble des temps.
Aussi, nous reproduisons les versets Ep 1,20-23 en indiquant en gras les 6 occurrences de
« Téc » (tout) ainsi que la forme « od pévov (...) &ALk kel » (non seulement ... mais aussi)
qui indique la totalité des temps. Nous proposons une traduction dont les choix seront
explicités ultérieurement.

20 | “Hv &pynoer & 16 XpLotd éyelpag adtov ék | 20 | [énergie] quil a mise en oeuvre®® en Christ, le
vekp®dr kol kaBloog év 8eEld adtod & Tolg ressuscitant d'entre les morts et le faisant siéger
émoupaviolg a sa droite dans les hauts cieux

21 | Omepavw mhomg  dpyfic kol &ovoiac kal | 21 | bien au-dessus de toute Principauté et Pouvoir,

Suvdpews kel KLPLOTNTOG Kol TeVTOG OVOUaTOg Puissance et Seigneurie et de tout nom [qui
dvopalopévov, ob pévor & 13 aldve tolty puisse étre] nommé, non seulement dans ce
GAAL Kol év TG uéAdovTL® monde mais encore dans le monde a venir ;

22 | kol Tevte Umétafer DMO ToLg oG altod kal | 22 | il a tout mis sous ses pieds et I'a donné pour
abTOV Edwkey kedaAny DTEP TaVTe T EKKANoig, Téte au sommet de tout a I'Eglise,

23 | fjrig éoTlv 10 oQua adrtod, 10 TAMpwue Tod T | 23 | laquelle est son Corps, la Plénitude de Celui qui

TAVTR ¢V TAGLY TATPOULEVOU. remplit tout en tous®*’.

316 Selon J.-N. Aletti, le relatif « “Hv » ne peut renvoyer aux termes du verset précédent il doit donc

renvoyer a « &njpynoev ». ALETTI, Ephésiens, 101 ; REYNIER, Ephésiens, 67.

317 Ou « toutes choses de toutes maniéres ».
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Les quatre versets Ep 1,20-23 se structurent en deux petites unités, (20-21) et (22-
23), construites sur le méme modéle. Chacune se décompose en une expression de I'agir de
Dieu et de sa conséquence pour le Christ. La session a la droite dans les « hauts cieux » (V.
20) implique la Seigneurie du Christ (v.21). La soumission de tout (v. 22) entraine que le
Christ remplit tout en tous (v.23)

La résurrection du Christ a été voulue par Dieu (Ep 1,20). Pour ce faire, le pouvoir
mis en ceuvre est immense. Le verset 19 en donne toute la mesure. La puissance de Dieu y
est évoquée par les termes « dtvauLg » (puissance), « évépyela » (force en action, énergie),
« kpatog » (pouvoir), « Loyig » (force). La puissance (§vvepiic) qui s'était manifestée dans la
création (Sg 13,4) est a 'ceuvre dans la résurrection du Christ**®. L'énergie ainsi déployée
introduit le Christ dans les cieux ou Dieu le fait siéger a sa droite. Dieu est le sujet du verbe
« kaBl{w »*°. Bien que I'expression ne soit pas identique, Ep 1,20 est une allusion au
Psaume 110 dans lequel Dieu exalte son Messie et lui fait partager sa royauté, en mettant
tous ses ennemis a ses pieds, signe de sa Seigneurie.

La résurrection suivie de la session a la droite donne au Christ une puissance qui
surpasse celles des étres célestes (v. 21). Le Christ est maintenant bien au-dessus
(bmepavw) de tous (mdong) les étres célestes®®. L’énumération de ces derniers met en relief le
rapport de force. En ajoutant que Christ est « supérieur a tout nom [qui puisse étre] nommé
non seulement dans ce monde mais encore dans le monde a venir », I'auteur entend donner
a la liste la plus grande extension possible. Le nom biblique est chargé de potentialité, « il n'y
a pas moins de potentialit¢ dans le nom que dans I'étre »**'. Pour appuyer encore son
propos, l'auteur ajoute un cadre temporel et global, a savoir 'ensemble des réalités
présentes et a venir. La distinction entre les deux mondes n'a pas ici la portée d’une
opposition entre ces mondes mais doit étre comprise comme un mérisme signifiant la
totalité. Rien dans I'histoire (temporel) ni dans le cosmos (spatial) ne pourra rivaliser avec le
Christ.

L’initiative divine, parallele a celle du verset 20, est énoncée dans la premiéere
proposition du verset 22 (« il a tout (mevte) mis sous ses pieds »). L'auteur cite le Psaume 8
dans lequel 'homme, créé a limage de Dieu, est celui auquel Dieu a délégué la
responsabilité de la création. Les deux psaumes 8 et 110, réunis par la tradition chrétienne,
soulignent que Jésus apres sa résurrection, exalté et intronisé roi, est cet homme dont le
Psaume 8 dit que Dieu lui a donné d'étre souverain du monde.

La deuxiéme partie du verset 22 qui relate le rapport du Christ & I'Eglise voulu par
Dieu pose des problemes de traduction. En effet, la proposition « a0tov €Swkev kepoAny
Omep mavTe T ékkAnoia » peut se lire « il 'a donné comme chef supréme & I'Eglise » ou bien
« il 'a constitué au sommet de tout, chef pour 'Eglise »**. La premiére interprétation limite la

18 | a méme idée est exprimée en Col 2,12 : « parce que vous avez cru en la force (tfic évepyelog) de

Dieu qui I'a ressuscité des morts ».

%19 Ep 1,20 offre I'unique exemple dans le Nouveau Testament ot Dieu est sujet de ce verbe.

320 pour la discussion sur les étres célestes voir section suivante page 128.

%21 BouUTTIER, Ephésiens, 87.

%22 ALETTI, Ephésiens, 103. REYNIER, Ephésiens, 76. BOUTTIER, Ephésiens, 90.
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souveraineté du Christ a 'Eglise. La seconde exprime I'idée que celui que Dieu a donné a
I'Eglise, c'est le Christ Seigneur du ciel et de la terre. J.-N. Aletti**® note que I'emploi de
« Umép » permet d'éviter un génitif qui aurait fait du Christ la téte du cosmos entier, alors qu'il
ne l'est que de I'Eglise (Ep 5,23). L'auteur de I'Epitre aux Ephésiens laisse néanmoins
clairement entendre que si Dieu donne le Christ & I'Eglise, c'est parce qu'il est Seigneur de
tout le créé ; en le recevant, elle accueille donc un Seigneur maitre de toutes choses, et qui,
comme tel, est une protection inégalable. L’interprétation retenue suggére une suprématie
cosmique du Christ. Le Christ est |a téte de I'Eglise qui est son corps (v. 23a).

Le rapport entre le Christ et I'Eglise est précisé par la fin du verset 2
TANPWHE TOD TO TavTe €V TAOLY TAMPOuErou ». Le champ sémantique renvoie a nouveau
au cosmos. Le terme « 1o mApwue » **° a le sens passif de plénitude et se rapporte a
I'Eglise. Le Christ est a la téte du cosmos mais seule 'Eglise est la plénitude du Christ®*.
Dans la suite du verset, « TAnpoupévov » est actif et se traduit par « celui qui remplit »%’.
L’'expression « Tt Tovte €v maoLy » est un complément et définit ce qui est rempli. Si
« oLy » est masculin, 'accent est mis sur I'aspect personnel de ce qui est rempli, s’il est
neutre il représente le cosmos. Pour interpréter la proposition « celui qui remplit tout en
tout », nous pouvons a la fois nous baser sur 'emploi de la proposition dans le Nouveau
Testament®® et rechercher la signification de « remplir I'univers » dans I'Ancien Testament
ou dans les discussions des philosophes grecs.

Le Nouveau Testament contient deux occurrences du syntagme «t& Tovte €v
maow ». Lors d’une discussion sur les charismes, dans la Premiére Epitre aux Corinthiens,
Paul écrit que Dieu « opére tout en tous (t& Tavte év maowy) » (1 Co 12). Ce développement
est a rapprocher pour I'Epitre aux Ephésiens d’Ep 4,6. Dans ce verset « maoLv » doit étre
compris comme masculin et Ep 1,23 exprimerait que le Christ remplit totalement chaque
membre de I'Eglise. L'Eglise est le réceptacle des dons du Christ. Cette interprétation ne
semble pas avoir été beaucoup suivie. En effet, dans ce premier chapitre d’Ephésiens le
contexte est cosmique et le Christ ressuscité est au sommet de tout (Ep 1,22). La deuxiéme
mention de « 7t Tavte év Taow » Se trouve en 1 Co 15,28, dans un passage ol la
thématique est la victoire sur la mort. Les Principautés, Dominations et Puissances ont été
détruites (1 Co 15,24). Tout est soumis au Fils (1 Co 15,28) et « alors le Fils lui-méme se
soumettra a Celui qui lui a tout soumis, afin que Dieu soit tout en tous (t& Tavta €v TaoLY) ».
L’expression marque un état final, un aboutissement qui arrivera a la fin des temps. Pour
linstant, retenons cette premiére conclusion et attardons-nous sur la signification de

3324 « Tb

323 ALETTI, Ephésiens, 104.

324 BOUTTIER, Ephésiens, 89-90 ; J.-N. Aletti recense 12 traductions différentes. ALETTI, Ephésiens,

104-109.

325 ALETTI, Ephésiens, 105. LincoLN, The theology, 100. Choix également retenu par REYNIER,

Ephésiens, 76 ; BOUTTIER, Ephésiens, 78. Si « mifjpwua » avait un sens actif, cela signifierait que I’Eglise compléte
le Christ.

328 pour une discussion sur les conséquences de I'Eglise plénitude du Christ, voir 134.

%27 Contre les traductions de la BJ et de la TOB (« Celui qui est rempli »). Le Christ est celui qui est

rempli par Dieu. J.-N. Aletti réfute cette traduction, car elle signifierait qu’au Christ ressuscité, assis a la droite, il

manque encore quelque chose.

328 Dans le Nouveau Testament, les occurrences de « T& Tdvta é&v TaoLy » sont : 1 Co 12,6 ; 15,28 et

avec une nuance en Col 3,11 ([t&] movta kel év maoLy XpLotoq).
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« remplir 'univers », d’abord dans I'Ancien Testament puis dans les discussions sur le
COSmos.

Dans la Bible, I'idée de remplir 'univers est a rapprocher de 'omnipotence divine.
L’étre humain ne peut se cacher du regard de Dieu. C’est ce que nous dit le livre de Jérémie
dans lequel nous lisons : « Un homme peut-il se terrer dans des lieux cachés sans que je le
voie? oracle de Yahvé Est-ce que le ciel et la terre je ne les remplis pas (tov obpavov kol
™y yiy éyw TAnp®d)? Oracle de Yahvé » (Jr 23,24). L’auteur du livre de la Sagesse évoque
I'esprit du Seigneur qui remplit le monde (« 0tL Tvedua KupLoL TETANPWKEY TV OLKOUUEVTY »)
(Sg 1,7). Bien que la terminologie ne soit pas la méme qu’en Ephésiens, ce dernier verset
témoigne du fait que la notion de Dieu présent a 'ensemble du cosmos transparait dans la
littérature de sagesse.

Avant d’étre repris par le courant sapientiel la notion de « remplir le cosmos » a été
exposée par des philosophes grecs. Aristote rapporte que selon Thalés (625 av. J.-C. — 547
av. J.-C.) le tout était plein de dieux (De anima 1.5.411a,7-8). Le Cosmaos est un étre vivant
et animé. Ce concept connaitra divers développements®*®. Dans le judaisme, l'idée est
reprise par Philon qui affirme que Dieu remplit I'univers et le pénétre complétement (« Tavto
vop TemAnpwker 6 Bedc kol S mavtwy SteAnivder » Leg 3,4). Le motif développé est
'omniprésence de Dieu. Dieu ne laisse aucune partie vide ; il ne déserte aucun lieu mais
remplit toutes choses pour tous les temps (« gAld TavTo SLd TOVTWY EKTeTANPwKOTog » De
posteritate 6).

Pour clore la discussion sur l'interprétation d’Ep 1,23 nous donnerons la parole a G.
H. Van Kooten®*°. Ce dernier trouve significatif que 'auteur d’Ephésiens se démarque des
auteurs précédents qui utilisaient la notion de « remplir le cosmos » pour décrire un état
persistant, l'univers qui a été atteint et maintenu depuis sa création. Nous avons cité les
auteurs qui affirment que le cosmos est plein de dieux, ou encore, que Dieu a rempli le
cosmos lui-méme. L’auteur d’Ephésiens est le seul qui applique la notion de Dieu (ou du
Christ) qui remplit le cosmos pour signifier un processus au cours duquel le cosmos est de
plus en plus rempli de Dieu ou du Christ. Ce point de vue selon lequel le cosmos est en train
d'étre rempli de Dieu ou du Christ est remarquable, non seulement parce qu'il va a I'encontre
de la compréhension commune que le cosmos est plein de dieux (ou de Dieu), mais aussi
parce que, au premier siecle ap. J.-C., une théologie de processus dynamique dans lequel
Dieu serait engagé était inenvisageable. Pour I'auteur d’Ephésiens, le cosmos est en train
d’étre rempli par le Christ et d’étre amené sous son contréle. Dans ce processus, 'Eglise a
un role important. Puisqu’elle est plénitude, elle est le lieu ou le Christ cosmique est déja
présent. Selon G.H. Van Kooten, l'identification de Dieu en tous, en particulier en 1 Co
15,28, signifie que Dieu est absolument identique avec le cosmos, qui est absorbé par lui,
alors que pendant la phase de l'ordre mondial, il est simplement présent dans une partie du
cosmos. Le résultat de la lutte contre les puissances entrainera un nouvel ordre cosmique.
L’intérét de linterprétation de G. H. Van Kooten est de souligner que le processus est
dynamique et non encore achevé.

329 ¢f. 242.

330 AN KooTEN, Cosmic Christology, 165.
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En résumé, les quatre versets qui clturent le premier chapitre de I'Epitre aux
Ephésiens décrivent le Christ ressuscité comme Seigneur du cosmos. |l est au sommet de
tout. Et si I'on suit G. H. Van Kooten, son action s’étend peu a peu a 'ensemble du cosmos.
Les versets Ep 4,8-10 auxquels nous nous intéressons a présent enrichissent la description
de l'univers comme la congoit I'auteur d’Ephésiens et approfondissent le concept de
« remplir 'univers ».

3.3.2.2 Le Christ remplit toutes choses (Ep 4,10)

Le Christ triomphe de ses ennemis et se meut dans le cosmos, tel est le propos des
versets Ep 4,8-10. Dans un déplacement vertical, il monte (vv. 8.9.10) et descend (vv. 9.10)
entre le ciel et la terre. Cette péricope fait suite & un ensemble de versets qui énoncent
'unité du Corps, de I'Esprit, du Seigneur et de Dieu le Pére « qui est au-dessus de tous, par
tous et en tous ». Les versets (v 8-10), reproduits ci-dessous, exposent la fagcon dont le
Christ prend possession du monde.

8 |80  Aéyerr  dwophc  eic  Upoc | 8 | C'est pourquoi il [est]** dit : étant monté vers la
NYLOAWTEVOEY  alypodwoloay,  €dwkey hauteur il a capturé des captifs, il a donné des
dopate TOlg AvOpWTOLE. dons aux hommes.

9 |10 &6 avépn ti éotw, el pn OtL kel | 9 | "Il est monté ", qu'est-ce a dire, sinon qu'il est
katépn™! elg o kotdtepa [uépn]’ Thg aussi descendu, dans les régions inférieures de
vg; la terre ?

10 | 0 wotePoc adToOC €otiv kal O qroafac | 10 | Celui qui est descendu est le méme aussi qui
UTeparew  Tavtwy TV olpaveVy, (v est monté au-dessus de tous les cieux, afin de
TANPWOT) TC TOVTA. remplir toutes choses.

La référence a I'Ecriture est un renvoi au psaume Ps 68,18 (Ps 67,19 LXX) qui
célebre le cortege triomphal de Yahvé montant victorieux vers sa montagne, suivi par les
prisonniers et les trésors de guerre. En fait, le verset n'est pas une citation exacte du
psaume : « Tu es monté sur la hauteur; tu as fait des prisonniers, tu as pris des dons parmi
les hommes »*** (TOB). Plusieurs modifications ont été apportées. Ephésiens place le Christ
et non Yahvé comme sujet des verbes. Ensuite, le verbe « tu es monté » est transformé en
participe « étant monté ». La transformation majeure consiste a choisir 'une des acceptions
possible de « Awpfavw » a savoir le verbe «&idwul » (donner). Les versets 9 et 10
s’apparentent a des formulations midrashiques et expliquent la signification du verbe

%1 Certains manuscrit ajoutent « Tp®dtov » (préalablement) aprés « il est descendu ». Il est omis par

P* X', A C',D,F, G etattesté par X>, B, C3, ¥

32 « uépm » est omis par P*°, D, F, G et attesté par X, A, B, C, D* I, ¥ 33. Nous reproduisons le choix

de Nestle-Aland.

%33 Nous sommes en présence d’une citation de I'Ecriture que la traduction littérale « il dit » ne permet

pas de rendre clairement, d’'ou notre choix de traduction « il est dit ». J.-N. Aletti a choisi de remplacer « il » par
« I'Ecriture » (ALETTI, Ephésiens, 204) et la BJ traduit par « on dit ».

% Ps 68,18 : « avépne eic tog Ayuordtevonc aiypeiwoior Erapec Sdpate év AvbpdTw Kal Yip
ameLfodvteg Tod KaTaokNVAoKL KUPLOG O Bedg €dA0YNTOG ».
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« monter » et ses conséquences. Le texte affirme que le Christ est non seulement monté (v.
9) mais qu'il est descendu (v. 10). Les deux verbes « monter » et « descendre » sont
précisés par des lieux. Il est monté « vers la hauteur » (v. 8) et « au-dessus de tous les
cieux » (v. 10), et il est descendu « au plus bas de la terre » (v. 9).

Comme nous 'avons mentionné le verset 9 posséde deux variantes de lecture qui
ont leur importance dans linterprétation de ce verset. Certains manuscrits ajoutent
« Tp@tov » (préalablement) apres « il est descendu » et certains omettent « uépn » (partie).
Si on retient « pépn » on peut traduire « les régions les plus inférieures » de la terre. La
montée a été interprétée de maniére consensuelle comme l'ascension ou l'exaltation du
Christ décrite en Ep 1,20-22. Les avis sont cependant partagés quant a la descente
mentionnée ici. S'agit-il de la descente de I'Esprit & la Pentec6te®, de la descente aux
enfers, de la mise au tombeau avant la résurrection ou encore de l'incarnation? Nous
évoquerons les différentes hypotheses pour tenter de déterminer la maniére dont le Christ
est présent a l'univers.

Une hypothése, défendue par W. H. Harris, associe la descente du Christ a celle de
I'Esprit Saint a la Pentecbdte. Le point de départ de sa démonstration est la tradition
targumique qui relie le Ps 68 a Moise qui monte au ciel pour y recevoir la Torah. Cette
tradition effectue la méme transformation du verbe « prendre » en « donner ». En effet on it
dans le Targum des psaumes®® : « Tu es monté au ciel, 6 Moise, le prophéte, tu as tenu la
captivité captive, tu as enseigné les paroles de la Loi, tu as donné des dons aux fils des
hommes ». Ce texte, nettement postérieur®®” & I'Epitre aux Ephésiens, pourrait cependant se
référer a une tradition plus ancienne. W.H. Harris évoque ensduite la féte juive des Semaines
(Pentecéte) qui aprés Paque célébrait le don de la Loi**®, d’ou une relation possible avec
TgPss 68. De la s’intéressant a la premiere Pentecbdte chrétienne, il tente d’établir une
connexion entre le Ps 68 et le don de I'Esprit en Ac 2,32-34%*. Il suggére ensuite de lire Ep 4
comme un texte polémique mettant face a face Moise qui descend du Sinai pour donner la
Loi et le Christ identifié & 'Esprit qui donne des dons a I'Eglise®** (v. 11). La phrase « 1o
ketwtepe [uépn] Thg yiic » est lue comme un génitif d’apposition et peut alors étre traduite
par «les régions inférieures, la terre ». Cette hypothése est peu suivie. En effet les
arguments montrant la connexion avec le Livre des Actes sont peu convaincants. De plus
I'Epitre aux Ephésiens ne comporte aucune polémique vis-a-vis de Moise, et bien que le
Christ et I'Esprit participent a la méme tache, ils ne peuvent étre identifiés.

%5 pour un état de la question voir HARRIS, W. H., The descent of Christ : Ephesians 4:7-11 and

traditional Hebrew imagery, (Arbeiten zur Geschichte des Antiken Judentums und des Urchristentums ; 32), E.J.
Brill, Leiden, 1996, 46-63.

%36 hitp://targum.info/pss — TgPss 68,19.

%7 La date de composition du Targum des psaumes est incertaine. Les propositions s’échelonnent

entre le IVéme et le Vleme siécle.

338 |es preuves de I'existence de cette féte et son objet (célébration du don de la Loi ou féte agricole)

au premier siécle sont discutées.
339 HARRIS, The descent of Christ, 159-169. Il met en avant la présence d’'un vocabulaire proche avec
« oW » et « AapPavw » avec le Ps 68.
%0 Harris, The descent of Christ, 170-212. Dans la priere Ep 3,14-21 le Christ et 'Esprit sont
mentionnés dans une méme phrase. L’auteur demande que le croyant recoive la puissance par I'Esprit et que le
Christ habite son cceur.
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Pour certains, le verset 9 est une allusion a la descente aux enfers. Avec des
nuances cette interprétation, déja connue dés les premiers siécles en référence au Christ
ayant passé par le séjour des morts avant sa résurrection, a été défendue par C.E Arnold
(1989), J.L. Kreitzer (1998 et 2007), T.G. Gombis (2005).

Dans son explication, C.E. Arnold** retient que I'emploi du Ps 68 étabilit le triomphe
du Christ. Selon lui, a partir du contexte hellénistique, il faut considérer que I'expression « to
ketwtepe [Uépn] thc yg » désigne 'Hadés. Le monde souterrain, peuplé de divinités, est un
endroit trés redouté par la population d’Asie Mineure, comme en témoignent les références a
des inscriptions sur les pierres tombales. Dans la croyance populaire de la région, les
déesses Artémis, Hécate®”?, Seléné étaient les seules sources sur lesquelles on pouvait
compter pour remédier a la peur de 'Hadés. Ep 4,8-10 peut donc étre percu comme une
preuve supplémentaire de la suprématie du Christ sur tous les « pouvoirs » du mal puisque
sont également incluses les divinités du monde souterrain. Le verset souligne la suprématie
du Christ cosmique de maniére renouvelée. Le Christ n'est pas seulement supérieur aux
forces qui peuplent le ciel, mais également supérieur aux divinités effrayantes qui peuplent
les mondes souterrains.

L’ouvrage®?® « Hierapolis in the heavens, studies in the letter to the Ephesians » de
L.J. Kreitzer défend la thése que I'Epitre aux Ephésiens serait destinée a une communauté
située dans la ville d’'Hiérapolis, proche de Colosses. Dans ce contexte, Ep 4,8-10 pourraient
étre une référence voilée a une petite caverne dédiée a Pluton considérée comme un
passage vers le royaume des morts. La description du Christ descendu aux enfers puis
monté au-dessus des cieux, serait 'expression de sa conquéte des forces de la mort. Pour
étayer sa théorie, L.J. Kreitzer s’appuie sur des pieéces de monnaies d’Hiérapolis qui illustrent
I'enlevement de Perséphone, fille de Déméter connue également sous le nom de Koré, par
Hades, le dieu des enfers, et qui présentent I'entrée du royaume des morts. Les différents
mythes révélent I'existence de plusieurs cavernes qui servaient d’entrée vers le monde
souterrain. Les rites d'Eleusis célébraient le passage de la tristesse a la joie. La tristesse de
Démeéter d'étre séparée de Perséphone se transforme en bonheur d'étre réunie avec sa fille
Perséphone lorsqu’elle remonte de l'enfer. Il n’est alors pas difficile d’établir une sorte de
paralléle avec la résurrection du Christ d'entre les morts. Ainsi, pour L.J. Kreitzer, Ep 4,8-10
ferait référence a Jésus-Christ qui descend dans les « parties les plus basses de la terre » et
serait une allusion délibérée a la porte d’entrée du royaume des morts d’Hiérapolis. Le
message chrétien transcenderait I'expression locale du culte de Déméter et de Perséphone.
Ce passage affirmerait la puissance du Seigneur qui détient les clés de la vie et de la mort.

T.G. Gombis***, dans un article récent, rapproche également la descente du Christ
et la mise au tombeau. Son argumentation ne s’appuie cependant pas sur I'archéologie. I
prend comme point de départ le probléeme soulevé par la transformation du verbe

1 ArRNOLD, Ephesians: Power and Magic, 57-58.

%2 Hecate posseéde les clés de 'Hadés. En Ap 1,18 le Christ est celui qui détient « les clés de

I'Hadés ».

343 KREITZER, L. J., « The Plutonium of Hierapolis and the Descent of Christ into the '‘Lowermost Parts
of the Earth (Ephesians 4,9)», BSW 79, 1998, 381-393 ; KREITZER, L. J., Hierapolis in the heavens: studies in the
letter to the Ephesians, - (Library of New Testament studies ; 368), T & T Clark, London, 2007.

%4 Gowmsls, T. G., Cosmic Lordship and Divine Gift-Giving: Psalm 68 in Ephesians 4:8 , (NT 47/4), Brill,

Leiden, 2005, 367-380.
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« prendre » en « donner » et note que le motif du don tient une place importante dans le
chapitre 4. Sa démarche consiste a prendre la citation du Psaume 68 comme une allusion a
la totalité du psaume qui retrace la victoire de Dieu. La métaphore de la guerre entre
divinités était trés connue dans le Proche Orient ancien. Le modéle est alors le suivant.
Lorsque des divinités sont engagées dans un conflit, le vainqueur possede le droit de
construire un temple ou son peuple viendra le célébrer. Lors de ses victoires sur le cosmos
comme dans le Psaume 29, Yahvé donne la puissance a son peuple et le bénit (v. 11). Le
Psaume 68, cité en Ep 4,8, célebre Yahvé comme le Divin conquérant, et utilise le modele
de la guerre divine. Aprés sa victoire il regoit hommage de son peuple (v. 27) et lui donne
force et puissance (v. 35). Le méme mouvement se trouve dans Ephésiens ol le Christ
triomphe des « Puissances ». L’Epitre aux Ephésiens comporte les éléments essentiels des
mythologies de combats célestes, a savoir les mentions de conflit, de victoire, de royauté, de
procession, de célébrations, de construction d’un temple. Aussi en Ep 4,8 le Christ, grace a
l'allusion au psaume, est dépeint comme un guerrier cosmique victorieux des puissances,
qui aprés son accession au tréne donne des cadeaux a son peuple. Aprés I'explication de la
présence du motif du don en Ep 4,8, T.G. Gombis, s’attache a décrypter I'expression « ta
katwtepe [Lépn] Th yhg » quiil rattache a la mise au tombeau. Il s’appuie sur le fait qu’en Ep
2,13-16, la mort du Christ signifie la victoire sur la haine. La division entre les Juifs et les
nations a été abolie par le sang de la Croix. La réponse a la question du verset 9 est que le
Christ a le droit de monter sur son trone et de bénir son peuple avec des dons car il a
triomphé de ses ennemis par sa mort. Au verset 10, I'opposition monter/descendre rejoint le
motif de 'humiliation/exaltation développée dans Ph 2,6-11**. Le verset 10 précise d’ailleurs
'exaltation puisqu’il est monté au-dessus de tous les cieux. Avec la citation du Ps 68,
l'auteur de I'épitre emploie la méme image pour le Christ que celle utilisée dans I'’Ancien
Testament pour Yahvé le Dieu d’lsraél. |l fait ainsi entrer Christ dans l'identité du Dieu
unique. L'intérét du développement de T.G. Gombis se trouve dans sa discussion sur le
combat divin qu’il associe a un combat cosmique. Son explication pour rattacher « to
ketwtepe [uépn] the yfic » a la mise au tombeau est moins convaincante.

%5 ph 2,6-11 a donné lieu a des interprétations variées. La question qui rejoint notre propos est de
savoir si les versets 6 et 7 (« Lui, de condition divine, ne retient pas jalousement le rang qui I'égalait & Dieu. Mais
il s'anéantit lui-méme, prenant condition d'esclave, et devenant semblable aux hommes. S'étant comporté comme
un homme (...) ») mentionnent ou non lincarnation et sous-entendent ou non la pré-existence. Les deux
interprétations trouvent leurs défenseurs. Par exemple, R.-M. Morlet (Morlet, R.-M., L'Epitre de Paul aux
Philippiens, Edifac, Vaux-sur-Seine, 1985 ; voir également Fee, G. D., Paul's Letter to the Philippians, William B.
Eerdmans Publishing Company, Grand Rapids, 1995) défend I'hypothése de l'incarnation. De plus, il souligne
que I'emploi du participe présent dans la proposition « év popdfi 8eod vmapywy » indique une chose qui persiste,
ce qui constituerait donc un argument solide en faveur de la préexistence (99). Quant au terme « popdn » R. -M.
lui donne le sens de « condition ». Le statut divin du Christ n'est pas un obstacle a sa volonté de service.
L’humanité de Jésus est soulignée avec insistance au verset 7 et la kénose équivaut a l'incarnation. Selon J.-N
Aletti (Aletti, J.-N., Saint Paul, épitre aux Philippiens / introduction, traduction et commentaire, J. Gabalda, Paris,
2005), par contre, ces versets ne sont pas une allusion a l'incarnation. Il les interpréte comme une référence a
I'itinéraire du Christ incarné, lequel, ayant renoncé a la seigneurie et a la gloire qu'il pouvait revendiquer de par sa
condition divine, s'est humilié et a vécu dans une attitude de totale obéissance, jusqu'a endurer la mort en croix
(p.153). L’arriére-plan de ces versets serait alors a chercher dans la figure du serviteur souffrant. Un argument
contre l'idée d’incarnation se trouve dans linvitation du verset 5 qui vise a donner le Christ en exemple aux
croyants et qui ne serait pas pertinente dans le contexte de l'incarnation.
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Les trois argumentations précédentes ont, avec des approches différentes,
interprété la descente du Christ comme une descente au séjour des morts. Il n'est pas
évident de voir en quoi la descente au séjour des morts ajouterait quelque chose d'essentiel
a l'argumentation. J.-N. Aletti**®, sans prendre totalement parti, avance I'idée que l'allusion &
une descente aux enfers n’est pas complétement aberrante car Rm 10,7 et 1P 3,19 y font
allusion. De plus, linsistance de l'auteur d’Ephésiens, avec I'emploi de « kol », pourrait
renvoyer a une incursion dans le royaume d’Hadés. Avec M. Bouttier, nous pensons
cependant que les représentations qui découlent d’'une descente aux enfers ne sont alors
pas cohérentes avec la cosmologie essentiellement binaire (les cieux et la terre) et non
tripartite (la terre, ce qui est en dessous, ce qui est au-dessus) de I'épitre3*’.

Aujourd'hui, la majorité des exégeétes interprétent la descente comme l'incarnation.
Le génitif « tfig yfic » est explicatif, et si I'on retient la variante « uépn », on peut traduire par
« les régions inférieures, la terre »**®, L’opposition ciel/terre est ainsi mise en relief. Dans le
développement Ep 4,9-10, la montée est citée avant la descente. En d’autres termes, ce qui
est premier c’est I'exaltation et non lincarnation. L’insistance est sur lidentité ; celui qui
monte est le méme que celui qui descend*’.

L’ascension n’est pas une désertion, car cest par ce double mouvement
descente/montée que le Christ remplit 'univers. Il parcourt I'espace entre le plus haut du ciel
et les régions inférieures de la terre afin de « TAnpwon & Tavta » (Ep 4,10). L'explication du
psaume a rejoint I'énoncé de la récapitulation (Ep 1, 9-10). Toutefois, c'est désormais le
Christ qui opére personnellement. « Tout remplir » retentit comme un cri triomphal, celui de
I'accomplissement victorieux. Dans Ephésiens le langage qui célébre I'événement
messianique emprunte désormais aux catégories de I'espace. La pénétration du monde créé
lui est dévolue jusqu'a cette hauteur qui domine les cieux les plus élevés. Rien n’échappe a
sa présence. « Visité par lui le créé recoit ainsi sa vocation pleine et ultime, 'espérance de
sa propre glorification »**°. Le Christ remplit I'univers par un mouvement dynamique et
l'allusion au Ps 68 accentue I'idée de triomphe. Par cet acte, il est comparable a Yahvé dans
'Ancien Testament.

Le Christ est celui « qui remplit tout en tous » (Ep 1,23) et qui monte et descend afin
de « remplir I'univers » (Ep 4,9-10). A deux reprises l'auteur présente le Christ qui prend
possession du cosmos, raison pour laquelle nous avons regroupé l'étude de ces deux
versets. Cependant, au chapitre 3, un autre passage introduit une comparaison du Christ et
de l'univers.

346 ALETTI, Ephésiens, 217.

7 BouTTIER, Ephésiens, 182.

8 REYNIER, Ephésiens, 130; BouTTiER, Ephésiens, 182; O’BrieN, Ephesians, 296 ; LINCOLN,

Ephesians, 245.

%9 Un verset du Quatrieme Evangile présente la méme séquence des verbes « monter» et

« descendre » : « Nul n'est monté au ciel, hormis celui qui est descendu du ciel, le Fils de 'homme » (Jn 3,13). Le

débat, pour ce verset se porte sur le terme « monter ». « Descendre » fait référence a l'incarnation.

%0 ALETTI, Ephésiens, 217.
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3.3.2.3 L’amour du Christ aux dimensions cosmiques

La priére du chapitre 3 (Ep 3,14-21) évalue I'amour du Christ a la mesure de
limmensité de l'univers. Le passage Ep 3,14-21 commence par une adresse (14-15) au
Pére. Aux versets suivants (16-19), la requéte progresse afin que s’affermisse 'homme
intérieur (v.16), que le Christ habite les cceurs (v. 17), que les chrétiens aient la force de
comprendre et de connaitre 'amour (vv. 18-19) et d’étre ainsi remplis de Dieu. La priere se
conclut par une doxologie (20-21). Les versets 14 a 19 forment en grec une seule et méme
phrase. Aussi certaines traductions francaises se permettent de mettre un point aprés le
verset 17 et traduisent « {va » par « Ainsi ». Nous suivrons ce principe car notre intérét se
porte sur les versets 18 et 19, reproduits ci-dessous, dans lesquels I'auteur mesure 'amour
du Christ a 'aune de l'univers.

18 | v &Eoxlomte katadoBéobal oy maoLy 18 | Ainsi vous recevrez™" la force de
101 Qylolg Tl TO TAATOC Kol ufkog kol comprendre, avec tous les saints, ce qu'est
UPog kol Padog, la Largeur, la Longueur, la Hauteur et la

Profondeur,

19 | yv@val e v DmepPailovoar thg yrwoewg | 19 | et [de] connaitre I'amour de Christ, qui
ayammy tod Xpiotod, ve mAnpwdite €ic surpasse toute connaissance, en sorte que
oY TO TANPwHe To0 BeoD. vous soyez comblés jusqu'a toute la

plénitude de Dieu.

Pour cette description de 'amour du Christ, 'auteur adopte une série de termes
énigmatiques : « largeur », «longueur », « hauteur et profondeur »**2. Ces termes sont
d’origine grecque. Les auteurs de I’Ancien Testament, selon les traditions du Proche Orient
ancien, utilisaient des dénominations de lieu - le ciel et la terre ou la terre et la mer - pour
désigner la totalité du monde. Le texte d’Ephésiens ne précise pas ce que ces dimensions
mesurent, mais ce ne sont pas les trois dimensions utilisées habituellement. L’emploi de ces
termes laisse supposer que l'auteur de I'épitre considére l'univers comme une sphére.
L’'observateur se situe au centre de celle-ci. La longueur et la largeur représentent les
dimensions horizontales. La hauteur est la dimension de l'univers visible ; quant a la
profondeur elle renvoie & l'univers invisible®?. Les quatre dimensions englobent donc la
création dans sa totalité et soulignent 'immensité de l'univers.

Comme dans d’autres textes, l'intérét de ces dimensions tient dans le fait qu’elles
ne sont pas mesurables, ce qui rejoint plusieurs passages de la littérature sapientielle,
apocalyptique et intertestamentaire. Ces différentes traditions présentent ’lhomme incapable
d’appréhender la dimension de l'univers et de comprendre ses secrets (Pr 25,3 « Les cieux,
par leur hauteur, la terre, par sa profondeur, et le coeur des rois sont insondables. » ; Si 1,3).
Divers passages du livre de Job utilisent un vocabulaire semblable a Ep 3,18. Pour formuler
la grandeur de Dieu, I'un des amis de Job s’exprime ainsi : « Elle (la profondeur de Dieu) est

3! Traduction de la BJ.

#2 ¢, Reynier répertorie différentes interprétations concernant ces dimensions : Iimmensité de Dieu, le

mystere, la sagesse, la nouvelle Jérusalem, la puissance de Dieu, la croix, le corps du Christ et méme la

symbolique des chiffres. REYNIER, Ephésiens, 120.

%3 L'utilisation de ces termes est attestée chez Plutarque dans une discussion sur la lune (cf. 921c ;

924a ol « Baboc » et « Djog se rapportent a la mesure d'une sphére. PLUTARQUE, De la face qui parait sur la
lune). DaHL, N. A., Studies in Ephesians : Introductory Questions, Text- & Edition-Critical Issues, Interpretation of
Texts and Themes, Mohr Siebeck, Tubingen , 2000, 366-388.
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plus haute que les cieux : que feras-tu ? Plus profonde que le shéol : que sauras-tu ? Elle
serait plus longue que la terre a mesurer et plus large que la mer» (Jb 11,8-9). Les
dimensions permettent de dire l'infinité divine. Seul Dieu connait 'ensemble de la création ; il
en a fixé les mesures (Jb 38). L’idée que la connaissance du cosmos est hors de portée de
I'étre humain est développée avec le champ sémantique des grandeurs mesurables dans la
littérature apocalyptique. Le témoin le plus proche d’Ep 3,18 est 1 Hén 93,12-14 : « (...) Qui
parmi les hommes peut connaitre la longueur et la largeur de la terre entiére ? A qui parmi
tous les hommes ont été montrées les mesures de l'univers ? Est-il un homme qui puisse
connaitre I'étendue du ciel et sa hauteur ? (...) ». Cette connaissance, Dieu la dévoilera du
moins en partie a des hommes choisis par lui (1 Hén 60,11). Dans le deuxiéme livre de
Baruch®* | 'ange Ramiel lui explique la signification de sa vision. A Moise, Dieu révéla ses
secrets a propos de l'univers (2 Ba 59,4-11). Dans la description qui suit, Ramiel mentionne
tour a tour : « le modéle de Sion et ses mesures » (v. 4), les « mesures du feu » (v. 5), les
profondeurs de I'abime (v.5), la hauteur de l'air (v.8) 'immensité du paradis. (v.8). Seul Dieu
maitrise I'étendue de la création. L’accumulation de termes en lien avec les dimensions,
comme en Ep 3,18, symbolise ce qui est hors de portée de la compréhension humaine.

La fonction d’Ep 3,18 est de servir d’introduction a la suite. Ep 3,19 aurait été
conforme a l'usage traditionnel, s’il avait été formulé ainsi : « Alors vous auriez eu le pouvoir
d’appréhender ce qu’est la largeur, la longueur et la hauteur, la profondeur... et de connaitre
la sagesse (de Dieu) qui surpasse toute connaissance ». Mais pour notre auteur, le sommet
de la connaissance n’est pas de comprendre la sagesse du Créateur manifestée dans sa
création, mais de connaitre I'amour du Christ. Certes, les dimensions du monde sont
incommensurables ; pourtant elles peuvent avoir été révélées aux prophétes. L’'amour du
Christ en revanche surpasse cette connaissance.

L’auteur invite donc ses lecteurs a chercher la vraie connaissance qui dépasse tous
les mystéres, toutes les dimensions de l'univers. La seule chose qui importe, c'est de
« connaitre » I'amour du Christ. La découverte d'un tel amour déborde ce que lintelligence
peut mesurer, quels que soient les moyens perfectionnés qu'elle emploie et quelles que
soient les directions ou elle peut faire porter sa recherche (largeur, longueur, hauteur,
profondeur). L'auteur fait ainsi comprendre que lI'amour du Christ ne peut étre mesuré
puisqu'il est celui qui tient tout et excede tout ce qui est mesurable. L'ultime demande porte
sur I'entrée dans « toute la plénitude de Dieu », c'est-a-dire dans la totalité du mystéere de
Dieu qui est sans mesure et en qui tout est donné par « I'amour du Christ ». L'utilisation
d'une formule cosmologique dans Ep 3,18 n'est pas un phénoméne isolé. L'épitre a
tendance a présenter Dieu, le Christ et 'Eglise en termes cosmiques.

3.3.3 Supériorité du Christ sur les « Puissances »
Entre le ciel, lieu de la demeure divine, et la terre, 'Epitre aux Ephésiens évoque un

espace peuplé par des étres qui ne sont ni de chair ni de sang. L'épitre offre une riche
variété de termes pour nommer les « Puissances » a I'ceuvre dans l'univers. Nous trouvons

%4 DaHL, Studies in Ephesians, 370.
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les dénominations®® suivantes : « apyn » (Principauté) (Ep 1,21 ; 3,10 ; 6,12), « &ouvoia »
(Pouvoir) (Ep 1,21; 3,10; 6,12), «&lvauic» (Puissance) (Ep 1,21), «kupLotng »
(Seigneurie) (Ep 1,21), « mvedua » (esprit) (Ep 2,2), « 0 &pywv th¢ €ovatag tod dépog » (le
Prince de l'empire de l'air) (Ep 2,2) «diaBorog » (diable) (Ep 4,27 ; 6,11), « T €Tl TOLG
ovpavoic » (les étres célestes) (Ep 1,10), «movnpdc» (le Mauvais) (Ep 6,16),
« koopokpatwp » (Régisseur) (Ep 6,12), « & Trevpatike THG Tovnpleg €v Tolg €émouvpaviolg »
(esprits du mal qui habitent les hauts cieux). Il ne semble pas y avoir de consensus sur la
maniére dont l'auteur congoit ces « puissances ». Certains y voient une référence a des
éléments anthropologiques tels que la haine, le péché ou des réalités concrétes comme les
pouvoirs politiques. Cependant, pour la plupart des commentateurs il est préférable d’y
discerner la vision du monde telle qu’elle était présente en Asie Mineure au premier siécle de
notre ére. Selon A. T. Lincoln®®, par exemple, I'Epitre aux Ephésiens partage la vue du
cosmos de son temps et 'argument selon lequel les puissances n’ont pas d’existence extra-
humaine mais sont uniqguement des forces spirituelles internes a I'étre humain ne tient pas.

A la vue de cette diversité, il nous semble nécessaire de nous demander en quoi
leur existence nous dit quelque chose sur 'agencement du cosmos et comment le Christ se
positionne par rapport a ces étres. Les puissances sont mentionnées tout au long de la
lettre. Etres supraterrestres, elles servent a 'auteur pour exposer plusieurs argumentaires.
Nous en avons retenu trois. Le premier concerne l'universalité du Salut. Le second
s’intéresse a montrer le pouvoir et la Seigneurie du Christ. Quant au troisieme
développement, il appelle a la méfiance envers ces étres qui peuvent exercer une influence
néfaste sur 'lhumanité.

Les Puissances et la réconciliation universelle

A deux reprises (Ep 1,10 ; 3,10), les Puissances dans I'Epitre aux Ephésiens sont
présentées comme objets, au méme titre que les hommes, de la bienveillance divine.

Dés la bénédiction inaugurale (Ep 1,3-14) le verset 10*’ affirme que toute la
création (toc mavtae) sera réconciliée en Christ. La réconciliation englobe les étres célestes
comme les étres terrestres (ta éml Tolg olpavolc kol T €mi Thg Yfc). Selon M.-E.
Boismard, I'expression a été ajoutée secondairement par le rédacteur d'Ephésiens a partir
de Col 1,16%*%. Que cette hypothése soit ou non fondée, il est plus intéressant de déterminer
le pourquoi de cet ajout, car il a manifestement pour fonction de préciser que I'extension du
« T Towte » est maximale. Par « tous les étres », il ne faut pas entendre les seuls étres
humains, mais le cosmos en sa totalité. Aucune précision n’est donnée quant a la qualité des
créatures désignées « T €éml tolc ovpavolc ». Dans ce verset, il n'est pas nécessaire de les
considérer comme ennemis du Christ ou des hommes L’auteur désire avant tout souligner
'universalité de la réconciliation opérée par le Christ.

%55 Ces termes ne sont pas propres a I'Epitre aux Ephésiens, cependant cest le texte du Nouveau

Testament qui concentre les plus nombreuses désignations des étres célestes.

% |iNncoLN, The theology, 158.

%7 pour plus de détail concernant ce verset, voir 100.

%8 BoismARD, M.-E, L'Enigme de la lettre aux Ephésiens, J. Gabalda, Paris, 1999, 83.
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Lorsque Paul indique qu'’il doit annoncer le mystére (Ep 3,1-12), a savoir que les
Juifs et les Gentils ont été unis en un seul corps en Jésus-Christ (Ep 3,6) il poursuit en
affirmant que les « Puissances » (talc apyoilc kel talc €fovoixlg) sont également les
bénéficiaires de cette connaissance (Ep 3,10)**°. Elles prennent conscience de la sagesse
de Dieu a travers I'Eglise®® qui est le lieu de réconciliation des Juifs et des Gentils. Elles sont
partie prenante du « dessein éternel qu'il [Dieu] a concu dans le Christ Jésus notre
Seigneur » (Ep 3,11). Malgré les termes employés (tal¢ apyai¢ kol talg €Eovoielg) qui
connotent le pouvoir, l'insistance n’est pas mise sur leur hostilité mais plutdt sur leur
existence a c6té du monde des hommes. L’Eglise, corps du Christ, est appelée & jouer un
réle dans la conversion de l'univers ; nous y reviendrons ultérieurement. Le dessein de Dieu
en Christ ne se limite pas a I’humanité, il englobe toute la création, donc les étres célestes.

La souveraineté du Christ

Comme nous venons de le dire les étres célestes sont concernés par le projet divin.
lls sont cependant hors du champ du visible. Aussi, parait-il nécessaire d’établir leur rapport
au Christ. Deux versets nous renseignent a ce sujet. Ep 1,21 évoque la souveraineté du
Christ et Ep 4,8 le cortége victorieux mené par le Christ.

Quatre catégories d’étres célestes sont répertoriées en Ep 1,21. Le premier terme
« apyn » (Principauté) désigne celui qui est a la téte et qui gouverne un royaume. Le mot
« efovoia » (Pouvoir) s’entend essentiellement du pouvoir de faire quelque chose, que ce
soit par lautorité physique ou par l'autorité spirituelle. Dans le contexte précis des
énumeérations de puissance, « &hvaplc »>* (Puissance) rejoint le terme précédent mais
souligne peut-étre davantage la capacité a réaliser une action. Quant a « kvptotne » (la
Seigneurie), cette appellation représente sans conteste la position seigneuriale. La répétition
de termes usuels dans la littérature intertestamentaire pour désigner des anges (1 Hén
61,10 ; Test Lévi 3,8) suggere 'existence de facultés et de forces surnaturelles. En Ep 1,21
ils sont, au singulier, précédés de « maong » qui peut renvoyer soit a chacun des étres
célestes dans un sens personnel, soit a une notion abstraite de puissance cosmique. Le
verset 21 est a mettre en parallele avec le verset 19 ou sont énumérées les qualités divines
que sont la « grandeur », la « puissance » (50vopLc), la « force » (loylc) et « I'énergie »
(evépyerr). La juxtaposition des deux versets indique les forces en présence. Mettant en
ceuvre cette incomparable puissance, Dieu a ressuscité le Christ pour le faire siéger a sa
droite, dans les cieux. La session a la droite a comme conséquence la domination du Christ
sur toutes les Puissances célestes. L'extension de son autorité est maximale puisqu’elle
englobe «tout autre nom qui se pourra nommer, non seulement dans ce siécle-ci, mais

%9 Au verset 9, I'auteur souligne que le Mystére de Dieu a été tenu caché pendant des siécles. « t&v

alwvov » a certainement une valeur temporelle. Mais « aldv » peut également posséder un caractére

personnalisé. Le sens serait alors « Dieu a tenu son Mystére caché des éons ».

60 ) n'y a pas de déclaration similaire concernant I'Eglise et les « Puissances » dans le Nouveau

Testament.

%1 « dhvoguLe » désigne dans I'Ancien Testament les « habitants des cieux » (mdor tf duvduer Tod
ovpavov) (2 R 17,16; 2 R 21,35; 2 R 23,4) devant lesquels Israél ne doit pas se prosterner. Ce terme
personnalisé a été repris par les différents courant du Judaisme (1 Hén 41,9 ; Plant 14 : « dans l'air (...) se
trouvent d’autres puissances »).
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encore dans le siécle a venir» (Ep 1,21). Son nom seul, et non pas son nom en plus
d'autres, est suffisant dans la confrontation avec les « Puissances » célestes. Les convertis
n‘ont plus besoin de vivre avec la crainte que, peut-étre, un ou plusieurs « étres » surnaturels
puissent étre égaux ou supérieurs au Christ.

La victoire du Christ sur les « Puissances » est évoquée de maniéere plus concrete
en Ep 4,8 ol le Christ monté®? dans les hauteurs emmeéne les captifs. A la lumiére de la
référence au psaume 68 qui relate une victoire de Dieu et d’Ep 1,21, C.E. Arnold**® propose
de voir dans les captifs des puissances démoniaques ennemies du Christ. Ce verset reprend
le méme motif de Col 2,15 « Il a dépouillé les Principautés et les Puissances et les a
données en spectacle a la face du monde, en les trainant dans son cortége triomphal ». Si
'on suit cette interprétation, le Christ est dépeint comme le vainqueur des forces agissant
dans les cieux.

Dans ces deux extraits, l'insistance est mise sur la Seigneurie du Christ qui
concerne non plus le monde sensible mais celui des étres célestes. En Ep 1,21, 'accent est
mis au travers des termes employés pour les désigner sur le pouvoir et la puissance qu’ils
possédent. Dans I'épisode concernant le cortége victorieux du Christ, ils pourraient étre
considérés comme des ennemis & combattre, bien que les précisions manquent quant a leur
nature. Les forces en présence dépassent la compréhension humaine. La souveraineté du
Christ a donc une portée cosmique. Ailleurs dans la lettre, des étres néfastes sont clairement
mentionnés.

Des puissances néfastes

Dans la description du monde selon l'auteur d’Ephésiens, il n'est pas rare de
rencontrer des puissances supraterrestres qui sont les adversaires de I’humanité et qui par
& méme s’opposent au plan divin. Au chapitre 2, sont mentionnés le Prince de 'empire de
I'air et 'éon de ce monde. En Ep 4,27%% il est fait mention du diable, dans une vérité d’ordre
général « N'offrez aucun espace au diable ». Quant au chapitre 6 il relate un combat
cosmique.

Faisant suite a I'affirmation de la suprématie du Christ sur les « Puissances » (Ep
1,21), les premiers versets du chapitre 2 évoquent le monde avant le temps messianique. Ep
2,1-3 refléte la condition humaine avant 'action divine qui nous a « fait revivre » avec le
Christ (v. 5). Les versets 1 et 3 exposent la conduite morale des hommes. Le champ
sémantique de ces versets est celui de la mort, de la faute, du péché. Les hommes sont
asservis aux puissances supra-humaines qui, a la différence d’Ep 1,21, n'apparaissent plus
seulement sous les traits des énergies cosmiques, mais comme instigatrices du mal.
L’identité des puissances est modifiée par des formes au génitif, comme le montrent les
exemples suivants.

Le premier élément cité est « Tov aldva Tod kéopov tovtov » (I'éon de ce monde).
Plus qu'un espace-temps cosmique, le contexte lui insuffle I'animation d’une force

%2 pour une étude du motif montée/descente voir 122.

%53 ARNOLD, Ephesians: Power and Magic, 56.

%4 Nous omettrons I'étude détaillée de Ep 4,27 puisque la désignation « diable » se rencontre a

nouveau au chapitre 6.
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personnalisée®®. Ici, le singulier ainsi que le parallélisme avec « &pywv » (Prince) et avec

« vebua » ne laissent pas de doute sur le caractére agissant et personnalisé de cet étre. La
seconde puissance mentionnée dans ce verset est le Prince de I'empire de I'air (tov dpyovta
Tfic €fovolag TOD Gépog). Le terme «dpywv » fait référence a un chef parmi les
« puissances »*®. Dans ce verset, contrairement & Ep 1,21 ou il désignait un étre de pouvoir,
le terme «¢&fovoio » prend le sens de royaume, de sphére d'influence®’. La sphére
d’influence est I'air symboliguement situé au-dessous de I'éther ou se meuvent les astres et
gue maintient le cintre du firmament. C'est le domaine des démons, un empire intercalaire,
avec son prince a leur téte. La nature de ce Prince de l'air est précisée par la suite du verset.
Il est comme un esprit qui agit maintenant parmi les hommes (tod Tveduatoc tod viv
¢vepyodvtog €v Tolg violg Thg amelbetoc). Le vocabulaire cosmologique du chapitre 2
s’arréte avec « viv ».

En résumé, le verset Ep 2,2 évoque un espace avec des sphéres d’influence
imbriquées et si certaines puissances exercent une influence sur le monde terrestre, 'amour
de Dieu est la meilleure protection possible contre ces étres hostiles. Cet amour se
manifeste dans le Christ puisqu’il a fait revivre les croyants dans le Christ (Ep 2,5) et qu'il les
a créés dans le Christ (Ep 2,10). Le dessein de Dieu en Christ permet aux fidéles de I'Eglise
d’Ephése de se garder des influences néfastes des puissances supraterrestres.

Le dernier c