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Simon Légasse

Le refroidissement de 'amour avant la fin (Mt 24,12)

Le substantif &yémnmn est fréquent dans le Nouveau Testament ot il traduit 'idée
centrale de Iéthique chrétienne primitive. Dés lors, on est surpris de constater qu’il
fait presque entierement défaut dans les évangiles synoptiques. Deux cas seulement
s’y présentent: I'un en Lc 11,42, autre en Mt 24,12. Dans le premier I"expression
v &ydnny toT Deol tient lieu des deux termes t0 €Agog kel tfv niotv qu’on lit
parallélement en Mt 23,5." Le sens est ici sans équivoque: 'amour en question,
auquel ont manqué les Pharisiens, est celui qu’on doitavoir envers Dieu. Par contre,
on est moins a 'aise quand il s’agit de préciser la portée du méme terme en Mt 24,12,
ou, 3 la suite de I'évocation de la déchéance morale des chrétiens a la veille de la
Parousie, on lit: ,et a cause de la multiplication de I'iniquité 'amour d’un grand
nombre se refroidira“. Employé ici sans complément, le mot signifie-t-il, comme en
Lc 11,42, 'amour qui a Dieu pour objet, ou bien la charité envers le prochain, ou
bien les deux (aimer Dieu impliquant I'amour du prochain)? Les trois opinions sont
représentées chez les exégetes, mais non pas toujours avec l'attention que parait
requérir ce point particulier. Les lignes qui vont suivre ont pour but de ’examiner de
plus preés.

Mais d’abord disons I'essentiel au sujet du contexte, étant donné son rdle déter-
minant dans l'interprétation du verset concerné.

Formé sur la batisse héritée de Mc 13, le grand discours de Mt 24—25 sur la fin
des temps ajoute aux données de Mc des emprunts a la Source des logia (cf.
Lc 17,22—37) et un bon nombre d’éléments qui ne figurent pas dans les autres évan-
giles.” L’ensemble, adressé aux disciples, prototypes des chrétiens, est réécrit dans la

' Pour un choix éventuel a effectuer entre les deux versions par rapport i la source com-
mune, cf. S. Schulz, Q. Die Spruchquelle der Evangelisten, Ziirich 1972, 100—101.

2 Les limites de cet article excluent une recherche sur Phistoire des traditions, notamment 3
propos de Mt 24,913 ou le paralléle avec Did 16,35 entre en ligne de compte. Dépendance de
Did par rapport 2 Mt ou héritage commun d’une tradition apocalyptique juive ou judéo-chré-
tienne? On nous permettra de laisser pour le moment le question ouverte. Signalons cependant,
au sujet de la formation de ce passage, D. Wenbam, A note on Matthew 24,1012, dans: Tyndale
Bulletin 31 (1980) 155—162, article auquel nous n’avons pas pu avoir accés directement.
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perspective éthique qui caractérise le premier évangile.® Cette remarque vaut non
seulement pour la seconde partie (24,32~35,30), ou s’ exprime une parénése de Ja
»vigilance®, ainsi que pour la conclusion (25,31—46), qui énonce le critere du juge-
ment, mais on peut aussi le vérifier en considérant la premiére partie. L’annonce qui
s’exprime en Mt 24,9—14 modifie les prodromes de la Parousie: on y apprend en
effet que les troubles qui doivent entrer dans leur composition n’agiteront pas seule-
ment 'univers (Mc 13,7—8 par. Mt 24,6—8): une crise, d’ordre moral, va sabattre
sur I'Eglise.

A Porigine de ces suprémes convulsions se trouve la persécution qu’annonce le
v. 9 et dont [a suite du texte décrit les conséquences. Mais dés I'abord I'évangéliste
situe les faits dans le cadre chronologique qui leur revient: un premier téte (adverbe
caractéristique de M) suivi de deux autres (vv. 9.10.14), le recours constant 4 'indi-
catif futur au lieu des impératifs parénétiques de Mc 13,9 (par. Mt 10,17).11, autant
d’indices qui assimilent I'évangéliste aux apocalypticiens tournés vers la succession
des événements de la fin.*

Lev. 9as’inspire de Mc 13,9, que Mt a transféré dans son discours missionnaire
avec I'ensemble de la péricope (10,17—22 par. Mc 13,9—12). On retrouve ici les
mots napad®doovary V¢ de Mt 10,17 par, Mc 13,9, mais doublés de 'annonce,
inédite en pareil contexte, xal Groxtevolow Vudlg, qui renforce la dureté du
tableau. Mt I'a vraisemblablement empruntée i la deuxiéme prophétie de la Passion
(Mc 9,31 par. Mt 17,23) comme le confirme chez lui un autre alignement du sort du
disciple sur celui du Maitre (23,34: vtavpdoerte; diff. Le 11,49). Mais le changement
le plus important est ici la substitution du mot 9ATYi¢ aux sanhédrins et aux synago-
gues de Mc 13,9 comme complément du verbe »livrer«. Cette opération a un double
but: d’une part, éliminer Phorizon juif, car en 23,39 Mt a tiré un trait définitif qui
relegue la mission aupres d’Israél etI’échec qui s’ensuit dans un passé révolu; d’autre
part, accorder aux persécutions venant des paiens leur dimension eschatologique.
La AT figure dans explication de la parabole du semeur, associée commeicii la
persécution (81wyudg); mais elle a surtout sa place dans le présent discours, ou elle
apparaitra encore a deux reprises (Mt 24,21 par. Mc 13,19; Mt 24,29). Comme I'a
souligné H. Schlier,” I’ »épreuve« en question n’est pas seulement un fait, c’est une

> Cf. D. Marguerat, Le jugement dans I'évangile de Matthieu (Le Monde de la Bible),
Geneve 1981, 496—498.

* Cf. J. Dupont, La persécution comme situation missionnaire (Marc 13,9—11), dans. R.
Schnackenburg - . Emst - J. Wanke (éd), Die Kirche des Anfangs (=Fs. H. Schiirmann), (EThSt,
38), Leipzig 1977, 97—114 (99).

> H. Schlier, 0Aifw, DATYng, dans: TWNT, III, 142—143.
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nécessité qui s’inscrit dans le programme imposé aux croyants avant la fin.® Ainsi en
va-t-il de la forme particuliere de cette épreuve supréme que sont les persécutions,
autrement dit, la haine active” qui — Mt le précise (comp. Mc 13,13a) — sera le fait de
»toutes les nations«: détail important qui forme une inclusion avec "annonce du v.
14 et présuppose la mise en ceuvre de I'évangélisation des paens selon la consigne du
Ressuscité (28,19).

Cette vue pessimiste de la mission universelle se prolonge 2 partir du v. 10, mais
cette fois le préjudice qui atteint I'Eglise change de registre. Alors qu’en Mc 13,9
(par. Mt 10,18) la persécution est 'occasion pour les chrétiens de témoigner® en
faveur de la vérité de 'Evangile, elle se présente ici comme une cause de défections et
de troubles internes.

Car Mt est loin de partager la conception »romantique« selon laquelle les persé-
cutions engendrent nécessairement une purification de la vie chrétienne.’ Pessimiste
en ce qui concerne I'état final des croyants,'® Mt envisage ici une apostasie massive. !’
On a la une transposition, mais affectée d’un puissant coefficient (moAAot!), d’aban-
dons déja enregistrés au temps de I’évangéliste, comme on peut le déduire d’une
comparaison avec le commentaire du »Semeur« (13,21) '? et d’autres passages du

¢ 1 Thess 3,2—4; Act 14,22; Jn 16,33; Barn 7,11.

7 Le verbe pioeiv évoque ici plus qu’un simple sentiment. Voir les paralleles littéraires dans
V. Taylor, The Gospel according to St. Mark, London 1955, 510.

® Il est bien question de témoignage en Mt 24,14 (propre i Mt), mais celui-ci est sans rapport
avec les persécutions: »le témoignage est exclusivement lié au ministére de la prédication de
I’Evangile«: Dupont, art. cit., 99.

* Cf. F. W. Beare, The Gospel according to Matthew, Oxford 1981, 466.

' Cf. 13,41-43; 22,11—14. Au sujet du premier texte et de équivoque qui affecte le
Royaume du Fils de 'homme, cf. 'étude récente et approfondie de Marguerat, Jugement, 436—
447. L’auteur n’hésite pas  opter contre Iinterprétation qui identifie le Royaume du Fils de
Phomme avec le monde et pour celle qui voit ici I'Eglise, la cohérence du texte étant assurée en
admettant que »lexique« (vv. 37—39) et »apocalypse« (vv. 40—43) sont deux interprétations suc-
cessives du récit parabolique unies grace 3 une problématique commune: »la coexistence de bons
et de mauvais en un méme espace«. De fait, la premiére opinion n’est guére naturelle si 'on tient
compte de I’écho de ces versets dans Mt.

" xal oxavdelodfoovian moAdot: of. Dan 11,41, Sans recourir 4 la lecon hexaplaire, on
doit constater 'accord remarquable de Mt avec 'hébreu, 2 la différence de la pale version de
Théodotion: ¢f. R. H. Gundry, The Use of the Old Testament in St. Matthew’s Gospel with Spe-
cial Reference to the Messianic Hope (NTSuppl, 18), Leiden 1967, 142. Noter cependant que
Poriginal veut dire non que de nombreux Juifs trahiront leur foi mais qu’ils succomberont sous les
coups du raid séleucide, 2 la différence des populations voisines et ennemies.

"2 En ce verset le présent, 3 comparer avec le futur de 24,10, en dit assez sur la rapport entre
les deux évocations.
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Nouveau Testament (2 Cor 11,29; L.c 7,23; Jn 16,1). Les disciples eux-mémes sont
les prototypes — repentis — de ce »scandale« dans leur fuite lors de la Passion (Mt
26,31 par. Mc 14,27).

Mais la malfaisance et la haine ne viendront pas seulement de ’extérieur. Par des
dénonciations mutuelles les chrétiens s’efforceront de se faire bien voir des autorités
paiennes afin d’&tre épargnés. Ici non plus rien qui n’ait déja dans une certaine
mesure appartenu 2 actualité.”” Mc 13,12 (par. Mt 10,21) exprime une annonce
similaire; par contre, la haine, en tant qu’elle souille positivement la vie interne des
communautés (ici comme conséquence des trahisons), ne figure nulle part ailleurs
dans le Nouveau Testament: la »régle«, c’est que les chrétiens subissent la haine des
autres.™

Il en va de méme pour les faux prophétes. Plus loin (24,24) Mt, d’aprés Mc
13,22, fait état de faux Christs et de faux prophétes dans lesquels on recconnait le
motif apocalyptique de I’ Antichrist survenant pour menacer, par ses pratiques illu-
soires, la foi des croyants immédiatement avant la Parousie triomphale du Fils de
Phomme. Mais en 24,11," les faux prophétes sont censés devoir surgir au sein de la
communauté et réitérer a une grande échelle les dégits commis présentement (cf.
7,15—23)." 1l ne s’agit pas ici de faux Christs et le probléme n’est pas celui d’une
pseudo-Parousie, mais 'annonce vise des gens qui parlent au nom du Christ dans
PEglise, font des exorcismes et pratiquent des guérisons miraculeuses alors qu’il
trahissent sa volonté en préférant une religion enthousiaste et spectaculaire 3 I’obéis-
sance fidele aux commandements de la loi réinterprétée par le Christ. C’est la falsi-
fier radicalement la foi chrétienne. Mais les apparences sont trompeuses, car ces
loups se déguisent en moutons, ces corrupteurs de communautés se présentent
comme des croyants, et c’est pourquoi il importe d’examiner de prés quiconque
prétend s’imposer par ces agissements dans les Eglises: seuls les »fruits<, ¢’est-3-dire
les actes concrets, permettent d’évaluer la qualité du prophéte.

" Cf. Tacite, Ann. XV, 44, qui rapporte que lors de la persécution de Néron »on convain-
quait [de christianisme] les premiers arrétés, qui avouaient, puis, sur leur indication (deinde indi-
cio eornm)une grande foule« (trad. C. Spicq).

" Mt24,9;Lc6,22.27;]n 15,18.19; 17,14; 1 Jn 3,13, D’aprés Tit 3,3, la haine mutuelle carac-
térisait 'humanité non rachetée. Noter cependant que d’aprés 1 Jn 2,9.11; 3,15; 4,20 il est pos-
sible qu'un chrétien »haisse« son frére, ce qui ne saurait étre une éventualité purement gratuite.

"* La différence est bien soulignée par G. Barth, Das Gesetzesverstindnis des Evangelisten
Matthius, dans: G. Bornkamm - G. Barth - H. ]. Held, Uberlieferung und Auslegung im Mat-
thius-Evangelium (WMANT, 1), Neukirchen - Viuyn ?1961, 54—154 (70).

' Comparer le présent épyovrar (7,15) et les futurs éyepdficovran et mAavioovow (24,11),
et tenir compte de la mise en garde explicite (npooéyete) en Mt 7,15. Sur 'ensemble Mt 7,15—23,
en tant que formant »une seule séquence«, cf. Marguerat, Jugement, 183—203,
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A en croire Mt 24,11, ce critére sera en grande partie délaissé lors de Pultime
manifestation des faux prophetes; leurs apparences trompeuses ne seront plus
démystifiés par la majorité des chrétiens que ces imposteurs »égareront« ! en masse
hors des voies de la fidélité.

Car pour Mt »la vérité chrétienne est éthique«'® et Papostasie se traduit par un
envahissement d’iniquité. Le verbe nAnd6vesdon »abonder«, mais qui »comportele
plus souvent une nuance de progrés«,'” s’applique ici 3 une notion qui, sans étre
absente du reste du Nouveau Testament,”® manque dans les évangiles a I'exception
de Mt.”! L’ &vopio %, Cest, aux yeux de notre évangéliste, le fait d’&tre concréte-
ment &-vopog ?, »sans loi«, mieux, sans lzloi, ¢’est-i-dire de vivre dans Pinsoumnis-
sion a la volonté du Pére qui est dans les cieux (Mt 7,21.23). L’ &vopia est le
contraire de la »justice« (Suxar00o6vn),** autrement dit, de la fidélité aux exigences
de la loi mosaique réinterprétée par le Christ muni par Dieu de tout pouvoir a cet
effet (Mt 5,17—20).

Présentement, cette notion regroupe ce qui vient d’étre évoqué aux vv. 10—11,
Mais elle reproduit aussi un théme courant des apocalypses. Dans les Septante le
verbe nAndGveobar s’applique en particulier 4 la perversion qui précede le déluge
(Gen 6,5) et la destruction de Sodome et de Gomorrhe (Gen 18,20). Or, ces deux
catastrophes inspirent les tableaux apocalyptiques, tant juifs” que chrétiens.?®

" Sur Pusage méraphorique et religieux du verbe tAavav et des termes de méme racine dans
I’ Ancien Testament, 'apocalyptique juive et le Nouveau Testament, cf. H. Braun, nAavéw xtA.,
dans: TWNT, VI, 236~238.242.244—252.

8 Marguerat, Jugement, 192

' C. Spicq, Agape dans le Nouveau Testament. Analyse des textes (EB), I, Paris 1958, 49.
Pour plus de détail sur I'usage des diverses voix de ce verbe dans I’ Ancien et le Nouveau Testa-
ment, cf. G. Delling, nAnd0vw xntA., dans: TWNT, VI, 279282,

29 2 Cor 6,4; Rom 4,7 (Ps 32,1); 6,19; 2 Thess 2,3.7; Tit 2,14; Heb 1,9.

?17,23;13,41; 23,28; 24,12. Tl est possible que la présente association ait éié suggérée par Bz
16,51 (xai enAfjduvag Ta¢ dvopiag oou).

% Sur ce théme dans Mt, voir spécialement A. Sand, Die Polemik gegen »Gesetzlosigkeit«
im Evangelium nach Matthius und bei Paulus, dans: BZ 14 (1970) 112~125; Marguerat, Juge-
ment, 199—203, 443—447,

2 1 adjectif n’apparait pas dans Mt.

** Sans préjudice des nuances particuliéres de ces notions dans la pensée respective des
auteurs, le méme contraste apparait aussi en 2 Cor 6,14 et Heb 1,9 (Ps 45,8).

# Voir la documentation correspondante dans: S. Légasse, Approche de I'épisode préévan-
gélique des fils de Zébédée (Marc. X. 35-40 par.), dans: N'TS 20 (1973~74) 161—177 (167—169).
Ajouter Aggadat Bereshit, parashat torah, dans: A. Jellinek, Bet ha-Midrasch, 1V, Jérusalem
31967, 1-3,

21 ¢ 12,49—50; 17,26—30 par. Mt 24,37—39; 2 Petr 3,6—7.
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Quant a évopie, Mt n’est pas le seul 4 fixer 'apogée de la malice des hommes 3 la
fin des temps: c’est 13, en fait, quasiment un lieu commun des perspectives eschato-
logiques.”’” 11 se singularise davantage dans la seconde partie du v. 12, d’apres
laquelle la multiplication de I'iniquité a pour effet® le refroidissement de I'amour
chez un grand nombre: Yuyfoeton 7y dydnn tdV TOAAGV.

Le verbe yiyew »°, appliqué a 'amour, ne peut évoquer une simple baisse d’in-
tensité. L’amour est comparé 3 un feu dans la Bible (Cant 8,6.7; Sir 9,8) comme dans
la littérature profane. »Or, quand un feu se refroidit, il meurt, il s’éteint«.”® Ainsi, la
charité a la veille de la Parousie.

Mais de quelle charité s’agit-il? Nous en arrivons i la question posée au début de
cette étude.

Pour y répondre, deux recours: d’abord le contexte, en particulier le contexte
immédiat, auquel 'annonce du v. 12 est étroitement liée; ensuite 'usage du mot
dy@mn et des termes apparentés dans I'environnement littéraire de notre évangile:
Bible, écrits de 'ancien judaisme, Nouveau Testament.

Voyons d’abord le contexte. D’apres nos considérations précédentes, le refroi-
dissement de 'amour est la conséquence de la multiplication de P'iniquité. Toutefois,
I'iniquité s’ajoute-t-elle aux dépravations mentionnées auparavant ou bien les inclut-
elle sous un terme générique? La réponse ne fait guére de doute: les cas énumérés
aux vv. 10 et 11 sont des illustrations concreétes de 'évopia. Cela découle d'une
comparaison avec les autres emplois de ce terme dans Mt. En 7,23, 'accusation
d’&vopia de la part du Christ juge vise des chrétiens qui, par leur conduite, méritent
lappellation de »faux prophétes«. D’apres I'explication de la parabole de I'ivraie
(13,41), la grande purification eschatologique qui doit traverser I'Eglise® frappera
d’une condamnation sans appel les semeurs de »scandales ** et ceux qui commettent
Piniquité (thv &vopiav)«: le xai ayant ici selon toute vraisemblance valeur explica-

¥ Cf. G. Kittel, Der Jakobusbrief und die Apostolischen Viter, dans: ZNW 43 (1950—51)
54—112 (74). Du c6té juif, cf. spécialement Test Dan, 5,4—6,6 (évoquant le »temps de I'dvopic
d’Israél). Dans le Nouveau Testament, cf. 2 Thess 2,3.7, et, sans le terme &vopice, 1 Tim 4,1-2; 2
Tim 3,1=5 (comp. v. 5 et Mt 7,15).

%8 81t t6 au sens causal, 3 peu pres I'équivalent de &ty ou 816t1: of. N. Turner, A Grammar of
New Testament Greek. III: Syntax, Edinbourg 1963, 142—143,

** Voir le dossier rassemblé par Spicg, Agape, I, 51—52,

% Spicq, Agape, I, 52.

I Cf. supra, n. 10.

?2 Ici »les scandales« pour ceux qui les provoquent: cf. G. Stahlin, onévdarov xtA., dans:
TWNT, VII, 346,
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tive, les scandales au sein de I'Eglise apparaissent comme une forme concréte de
Pévopie. Enfin, le Christ reproche aux scribes et aux Pharisiens d’offrir une appa-
rence de justes alors qu'intérieurement ils sont »pleins d’hypocrisie et d’iniquité«
(23,28): ici I'dvopia consiste 2 camoufler derriére une fagade irrépréhensible une
conscience corrompue.”

On le voit, plusieurs parmi les aspects de la corruption finale évoqués en Mt
24,10—11. entrent dans le concept d’évopia si I'on se réfere a 'usage de ce terme
dans notre évangile: scandale, fausse prophétie doublée d’apparences trompeuses
qui »égarent« les chrétiens. On peut y ajouter sans difficulté les éléments qui restent,
a savoir les dénonciations et la haine mutuelles (24,10b). Dans ce cas 'évopic inclut
de graves manquements 4 la charité fraternelle. Or, ce n’est pas sans conséquences
quand il s’agit de préciser 'objet de I'éyénn au v. 12. A la suite d’autres auteurs, L.
Cerfaux > voyait ici la charité fraternelle, précisément 3 cause du contexte précé-
dent. Sans doute, directement ou indirectement, les ravages effectués dans I'Eglise
d’apres les vv. 10—11 blessent la charité. Il reste qu’entre sa mention au v. 12 et le
contenu des vv. 10—11 la notion d’&vopia vient s’interposer qui rend pour le moins
difficile 'exégese en question. Car si I'évopia inclut 'absence de charité fraternelle,
elle est aussi la cause de I'extinction de ’dyénn. Or, en donnant 3 celle-ciau v. 12 le
sens de charité fraternelle, on aboutit 4 inclure les manquements a son égard parmi
les causes de sa disparition. Comme ces manquements ne sont pas des peccadilles
mais des fautes graves, on impute par la méme 3 Mt un étrange paralogisme, absence
devenant cause d’absence, ce qui n’existe plus provoquant la disparition. Aussi con-
vient-il de se tourner vers 'autre possibilité: I'amour dont il est question au v. 12
compris comme celui que les hommes doivent a Dieu.

Reconnaissons d’abord que, sil’on accepte ce sens, la difficulté logique ressentie
en regard du contexte précédent disparait: la multiplication de I'évopie n’a pas lieu
sous forme d’idolatrie, de blasphéme ou de quelque autre offense faite directement 3
Dieu mais sous forme de manquements aux devoirs envers les fréres chrétiens, elle
peut étre la cause de I'extinction de la charité envers Dieu. A cetavantage s’en ajoute
unautre si, désormais, on se tourne vers le contexte suivant. Car sile v. 12 est insépa-
rable des vv. 10—11, il est encore plus étroitement lié au v. 13, cette fois par mode de

%> »Hypocrisie« et »iniquité« sont ici pratiquement synonymes, le second terme venant
expliciter le premier. Celui-ci ne saurait 8tre ramené au sens que nous lui donnons en francais, vu
qu’il s’applique chez Mt 4 bien d’autres choses qu’au faux-semblant. Sur ce vocabulaire dans le
premier évangile, cf. D. E. Garland, The Intention of Matthew 23 (NTSuppl, 52), Leiden 1979,
91—123.

* L, Cerfanx, La charité fraternelle et le retour du Christ (Jo., XIII, 33—38), dans: ETL 24
(1948) 321332 (326), ou Recueil Lucien Cerfaux, I, Gembloux 1954, 27—40 (33—34).
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contraste (3&!): ici »celui qui persévérera jusqu’a la fin« et qui »sera sauvé«>” s’iden-
tifie avec celui qui, 2 la différence de la masse, ne laisse pas ' dy&nn s”éteindre en Jui.*®

Or, le v. 13 exprime un théme classique, celui de la fidélité dans la durée, dont
Pobjet est Dieu.”” Qu’il s’agisse des persécutions ou de I'agression plus sournoise
des passions de ce monde, I"Oropovi} ne saurait se fixer sur les seules obligations
envers autrui. C’est le cas, en particulier, quand cette »endurance« s’impose dans le
cadre apocalyptique des derniéres épreuves,”® alors que la perspective de la sentence
finale du divin Juge éveille la conscience des croyants comme C’est ici les cas.”

Mais, outre le contexte matthéen, les paralléles ne font pas défaut qui permettent
d’inclure présentement dans le terme éydrnn I'idée globale de fidélité envers Dieu
dans Pobéissance a sa volonté.

Certes, les Septante paraissent ici d’un bien faible secours. Le mot &yénn, entie-
rement absent du Pentateuque, n’apparait pour ainsi dire jamais avec substrat
hébraique dans le sens mentionné.** Toutefois, le livre de [a Sagesse offre deux pas-
sages remarquables tant par la coincidence du vocabulaire que par ’harmonie thé-
matique qui les unissent & notre texte et, méme, 3 Mt dans son ensemble.

Le premier célebre le sort final des justes: »Ceux qui ont mis en lui (le Seigneur)
leur confiance comprendront (ouvfjoovow) le vérité et les fidéles (oi miotoi) reste-
ront aupres de lui dans Pamour (év dyénn), parce que la grice et la miséricorde sont
pour ses élus« (3,9). Ici la vie bienheureuse, qui récompense la fidélité, est congue
comme la réalisation pléniere de 'union & Dieu et a sa volonté commencée durant
I'existence ici-bas. »Comprendre la vérité«, c’est prononcer une estimation morale
adéquate au prix de laquelle ’homme discerne ce qu’il est juste d’accomplir selon

*> Dans le contexte actuel, au sens de salut eschatologique global: cf. W. Foerstner, 6w %th.,
dans: TWNT, VII, 991,

¢ Cf. Barth, Gesetzesverstindnis, 56, sous forme positive: »das Oropévewv eic téhog 24,13
besagt hier ein Beharren in der dytinn 24,12«

77 Sur bropévew et bnopovi, cf. F. Hauck, bropéve, bropovi, dans: TWNT, IV, 585—593.
Ajouter la bibliographie des Literaturnachtrige du TWNT, 1175; en outre: L. Cerfaux, Fructifier
en supportant ('épreuve), a propos de Lc 8,15, dans: RB 64 (1957) 481—491,

*® Cf. Dan 12,12 (Théod.: paxéproc 6 dmopévav), mais aussi Hab 2,3; Zach 6,14; 4 Esd
6,25; 2 Bar 83,4; 4 Macc 1,11.

%7 Si le sens de I'expression eig téhog en Mc 13,13b peut étre discuté (soit »jusqu’a la fin de
Iére actuelle«, soit »entierement«, »jusqu’au martyre«), il n’en va pas de méme en Mt 24,13, 3
proximité de 24,14, ou t84o¢ a de toute évidence une portée strictement eschatologique.

“® Sir 48,11 offre un texte trop incertain pour pouvoir étre utilisé: cf. le commentaire de /.
Hadot, dans: La Bible. L’ Ancien Testament (Bibliothéque de la Pléiade), 11, Paris 1959, 1872,
Concernant les variantes des Septante, cf. /. Ziegler (éd), Sapientia Iesu Filii Sirach (Septuaginta
Gorttingensis, X11I/2), Gottingen 1965, 351,
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Dieu.*' A labase se trouve la foi qui éclaire Pesprit en I'ouvrant, par une humble con-
fiance, alalumiére divine. Il est frappant de voir que les motifs combinés dans ce ver-
set se retrouvent en partie chez Mt aux yeux duquel »comprendre« (ouvigvan)
implique cette »prise de position personnelle de ’homme« face au message de Jésus,
autrement dit, acte de foi, et débouche nécessairement dans la vie concréete,*?
Quant au mot &yd&nn, on notera le paralléle qui unit les deux premiéres phrases en
Sap 3,9, ou memowdteg €n’ avT® correspond a oi miotoi, et ol cuvfoovoiv
aAfBelay correspond a év &ydnn npoouevodoly adT@: ce phénomene incite 3 voir
dans Pexpression év &y6n), malgré I'absence d’article,” plus qu'une simple nota-
tion psychologique concernant les fideles dans I'éternité: parallele 3 ¢Afidew, le
terme acquiert une consistance plus grande qui 'apparente 4 la »vérité« telle qu’on
'a comprise plus haut.

Clest ce qu’on peut confirmer et préciser grice a un second passage du méme
livre o, au sujet de la Sagesse, nous lisons sous forme de sorite: »Car son principe
est le désir tres sincére de Pinstruction (nondefoc), le souci de I'instruction est
I'amour (&yénn), l'amour est la garde (tfipnoig) de ses lois, observation de ses lois
est assurance de I'incorruptibilité, et 'incorruptibilité fait que I'on est prés de Dieu«
(6,17—19). Ici Pamour est identifié 4 I'obéissance envers les lois édictées par la
Sagesse. Il ne s’agit pas des commandements de la loi de Moise: le Pseudo-Salomon
s’adresse aux rois en général (6,1) et leur promet »le salaire d’une vie sainte, la
récompense des dmes sans tache« (2,22) qui doit échoir & quiconque, fiit-il paten,
s’est laissé guider par la Sagesse, autrement dit, s’est conformé a »I’agir de Dieu dans
le monde« et aux »attributs qui imprégnent cet agir«:** fonction éthique, destinée a
une réforme des moeurs, par quoi 'on rejoint esprit de I'ancienne sagesse israélite,
révélatrice de la volonté de Dieu (Sap 9,13.17).* De nouveau apparait une défini-
tion de "amour parI’obéissance. Or, celle-ci résume tout le programme que Mt vise
a inculquer a ses lecteurs; bien plus, le substantif tApnotg, qui figure en Sap 6,18 (cf.

1 L’aspect essentiellement pratique et moral de la »vérité« d’aprés Sap s’affirme avec évi-
dence en 5,6—7, ou »la voie de la vérité« s’oppose aux »sentiers de I'iniquité et de la perdition«.

2 Cf. Mt 13,13.14.15.19, et G. Strecker, Der Weg der Gerechtigkeit. Untersuchung zur
Theologie des Matthius (FRLANT, 82), Géttingen 1971, 228—230.

* En fait, avec un abstrait, cette absence n’est pas  urger et la traduction »avec amour« ne
s’impose pas. La regle vaut pour le grec classique, le grec hellénistique et le grec du Nouveau Tes-
tament: cf. F. Blass - A. Debrunner, Grammatik des neutestamentlichen Griechisch, Géttingen
°1954, 160—161, § 258. De cette régle la citation suivante du livre de la Sagesse est Iillustration
parfaite.

* C. Larcher, Etudes sur le livre de la Sagesse (EB), Paris 1969, 409.

* Cf. Larcher, op. cit., 359—360.
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Sir 35 [32], 23) et s’applique aux lois de la Sagesse, rejoint le verbe tnpeiv qu’em-
ploie Mt quand il s’agit des commandements.*®

A ces exemples il faut ajouter celui que nous offre la lettre du Pseudo-Aristée.*”
Au cours d’un banquet supposé offert aux soixante-douze traducteurs de la Bible en
grec, le roi Ptolémée III Philadelphe pose la question: »Qu’est-ce qui mérite le nom
debeau? « Voicilaréponse: »La piété (evoéBerc), car c’est bien la une sorte de beauté
souveraine, et ce qui en fait la force, Cest 'amour (10 8% duvatdv avtig oty
&y6mn), lui-méme don de Dieu«.* Cette sentence fait partie d’un ensemble »ou des
lieux communs de philosophie stoicienne voisinent avec d’authentiques principes
du judaisme«.*” Dans le passage cité, I'éyérnn étant animatrice de la piété,** il s'en-
suit qu’elle a indirectement Dieu pour objet. Mais, a la différence de I'eboéBei,”!
Iéydmn n’est pas une vertu grecque. D’ou le soupgon, a l'intérieur de ce conglomé-
rat judéo-hellénistique, d’une tradition typiquement israélite.

Il en va de méme quand Philon fait de la crainte et de 'amour (@6Bov te xod
Gydmnv et ©d Gyandv - td eoPelodon) les deux principes auxquels »se référent tou-
tes les exhortations 2 la piété (evoéfeiav) que font les Lois«.>® On reconnait ici
I’écho du vocabulaire du Deutéronome selon lequel 'amour et la crainte s’associent
pour adhérer a Dieu a travers sa volonté qu’expriment les commandements de la

loi.>

19,17, (23,3;) 28,20. Une fois sous forme de variante dans Mc (7,9, appliqué i la tradition
des Pharisiens et des scribes). Ce verbe manque dans Lc. En revanche, cf. Jn 8,51.52.55;
14,15.21.23.24; 15,10(bis).20; 17,6. Dans I’Ancien Testament grec, tnpeiv, & la différence de
QUAGGaEW (= shamar), est peu représenté avec ce sens (1 Regnes 15,11; Tob 14,9; Sir 29,1 v.1;
Dan 9,4 Théod.: puAsooew).

* On adopte ici comme étant la plus vraisemblable la datation haute, soit le début du II¢
siécle avant notre ere.

8§ 229; trad. A. Pelletier.

¥ A. Pelletier (éd), Lettre d’Aristée i Philocrate (SCh, 89), Paris 1962, 7.

50 ehotPein, comme dryénn, manque dans le Pentateuque. On trouve le mot de fagon clair-
semée chez les propheétes et les sapientiaux (3 fois avec substrat hébraique).

U Cf. W. Foerster, ebaoePiig xth., dans: TWN'T, VII, 175—178.

52 Quod Deus sit immutabilis, § 69: éd. A. Mosés (Les ceuvres de Philon d’Alexandrie, 7-8),
Paris 1963, 96. Par contre, dans les Testaments des Douze Patriarches, I'éyénn, quoique occu-
pant une place centrale, exprime toujours 'amour interhumain, méme en Test Gad 4,7, ou
I»esprit d’amour« est, d’aprés le contexte, celui qui s’adjoint a a loi de Dieu en tant qu’elle
prescrit la charité envers le prochain. Cf. aussi infra, n. 63.

529; 6,2.5.13.24; 8,6; 10,12.20; 11,1.13.22; 13,4.5; 14,23; 17,19; 19,9; 30,6.16.20;
31,12.13; ajouter Mich 6,8. Philon, insensible aux nuance du vocabulaire original, oppose ici
amour et crainte. Mais dans la perspective ou se situent les passages allégués du Deutéronome,
aimer et craindre sont pratiquement interchangeables: cf. G. Wanke, popéw xtA., dans: TWNT,
IX, 198.
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Clest la en effet qu’il convient de chercher la source d’une terminologie et d’une
notion que I'hellénisme n’a pu fournir. A défaut du substantif, le verbe »aimer«
(&yomdiv, *ahab) traduit dans la langue du Deutéronome I'idée de fidélité envers le
Dieu de Ialliance et Pére d'Israél assurant a celui-ci protection et salut, au prix d’une
obéissance généreuse et inconditionnelle aux lois qu’il lui impose.**

L’écho du Deutéronome se pergoit aussi quand amour figure dans des séries de
notions morales plus ou moins enrobées mais ot 'on devine un schéma préétabli.
Ainsi en Sap 4,9, déja cité, et en Sir 24,18a, o une solide variante®® contient cette
déclaration dela Sagesse: »Je suis la mére du bel amonr (tfig dyanfioewe thig oAfc)
et de la crainte et de la sainte espérance«.

Cet exemple nous introduit dans le Nouveau Testament. Sans doute, la triade
foi-espérance-charité (1 Cor 13,13) est, dans cet ordre, I'ceuvre de Paul, car il est le
seul a la disposer de la sorte pour attribuer 2 la charité le rang supréme que nécessite
le contexte polémique.®® Mais Paul n’a pas inventé la triade: I'agencement effectué en
1 Thess 5,8 montre qu’elle s'imposait 3 lui. De plus, elle lui est parvenue dans un
cadre, pareillement traditionnel,” ot la liste en question énonce les attitudes qui
s’imposent en des circonstances marquées par I’épreuve et ot le croyant doit persé-
vérer dans la fidélité. En 1 Thess 1,3 Péyénn figure dans une double série ot
niotig-&ydnn-éAnic se combinent avec Epyov-x6mog-Umopoviy.”® Ici, notons-le,
horizon est celui de la fin des temps, comme le prouve un autre passage de la méme
épitre (5,8) ot Paul, face au prochain avenement du Seigneur, exhorte ses corres-
pondants a revétir »la cuirasse dela foret dela charité, avec le casque de I espérance du
salut«. Dans les Pastorales, I'éy@nn apparait comme I'une des facettes de la fidélité

5 Cf. C. Wiéner, Recherches sur Pamour pour Dieu dans I’ Ancien Testament. Etude d’une
racine, Paris 1957, 38—46. Sur I'arriere-plan culturel de ce théme, ot 'on rencontre le vocabu-
laire des traités orientaux de vassalité, cf. W. L. Moran, The Ancient Near Eastern Background of
the Love of God in Deuteronomy, dans: CBQ 25 (1963) 7787, article qu’on pourra compléter
par celui de D. J. McCarthy, Notes on the Love of God in Deuteronomy and the Father-Son
Relationship Between Yahweh and Israel, dans: CBQ 27 (1965) 144-147.

L, 672 et La (hébr.: manque). Le minuscule 248, en téte du groupe |, posséde une haute
valeur: cf. /. Ziegler, Sapientia Tesu filii Sirach (Septuaginta Gottingensis, XII/2), Géttingen 1965,
64—65.

% Cf. O. Wischmeyer, Der héchste Weg. Das 13. Kapitel des 1. Korintherbriefes (SINT, 13),
Gitersloh 1981, 151, L’ordre de 1 Cor 13,13 n’est pas retenu dans Barn 1,4; 11,8 (foi, charité,
espérance).

¥ Foi et espérance: 1 Macc 2,59.61; Sir 2,6.8.9; foi, espérance, persévérance: 4 Macc 17,2.4;
espérance et foi: 2 Bar 51,7.

%% Cf. 2 Thess 1,4, ol Omopovi-niotig correspondent i Suwyuoi-dAiprc.
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envers Dieu au sein des souffrances et des épreuves >’ dans attente de »la manifesta-
tion de notre Seigneur Jésus Christ«.®® La méme nuance générale s’exprime en 2
Thess 2,10, ot I’»amour de la vérité«, autrement dit, I’'obéissance concréte a révéla-
tion chrétienne,”' figure comme un don de Dieu en vue du salut des hommes.*
On le voit, la parénése néotestamentaire trace une ligne constante selon laquelle
Iéyémn n’est autre que 'adhésion globale et permanente 4 la volonté de Dieu énon-
cée par le Christ. Associée a la foi (niotic) et a I'espérance (¢Anic), réponses a un
Dieu qui s’engage et promet, I'&y@nn estla mise en ceuvre des exigences et des con-
ditions reuquises de ’homme en retour de la démarche divine, selon la structure
méme de I'alliance. La perspective est généralement celle de la Parousie et du juge-
ment; les circonstances sont caractérisées par I'épreuve et les persécutions.

Grice au chemin que nous venons de parcourir il est possible de mieux saisir la
pensée de I'évangéliste quand il parle du refroidissement de la charité pour évoquer
Iétat du grand nombre parmi les chrétiens aux abords de la Parousie. Certes, il ne
peut étre question d’exclure la charité fraternelle de la notion d’dyénn telle qu'elle
s'exprime en ce verset, car la charité fraternelle et aussi 'amour des ennemis sont
parties intégrantes de la loi 4 laquelle le Christ matthéen soumet ses disciples (Mt
5,21; 26.43—47; 22,39). Mais on ne saurait restreindre ici I’ dyémnn a sa seule dimen-
sion horizontale.®’ Le contexte de Mt éclairé de ' Ancien Testament et de ses ramifi-
cations juives et chrétiennes invite 2 étendre la notion en incluant dans amour toute
fidélité a la regle divine prescrite par Jésus. Ainsi, 'extinction de 'amour équi-
vaut a 'apostasie, non pas du fait d’un reniement formel et public (comp. Mt. 10,33)
mais — dans I'optique morale de I'évangéliste — en raison d’une vie indifférente ou
rebelle, I'elit-on menée dans 'appartenance officielle a IEglise.

5 1 Tim 6.11—12; Tit 2,2; 2 Tim 3,10—11.

1 Tim 6,14; cf. Tit 2,13; 2 Tim 4,8.

¢ Cf. Gal 5,7; Rom 2,8 (= braxobew 16 ebayyerie: Rom 10,16),

%2 On a ici une adaptation du motif de 'accueil de la parole (1 Thess 1,6; 2,13) par le pseud-
épigraphe. Du reste, la formule 1) dyany tfic 4Andeiog, que B. Riganx, Saint Paul. Les épitres aux
Thessaloniciens (EB), Paris 1956, 677 présente comme »une des plus belles expressions pauli-
niennes«, n’apparait en fait qu’ici dans tout le corpus paulinien.

8 Comparer avec le passage paralléle de la Didache, ot I’ »amour« s’oppose 2 la »haine«
comme les »brebis« contrastent avec les »loups«. La méme opposition, au plan des relations
interhumaines, s’ exprime dans le Testament de Gad (4,6~7; 5,2). Cf. encore supra, n. 52.
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