Jésus—sa vie et son message: le Sermon sur
la Montagne

(How to Pray, Part 2]

Comment prier (2eme partie)

Apres avoir enseigneé a ses disciples que ce qui doit nous motiver a prier c’est de pouvoir
communiquer avec Dieu et d’avoir une relation personnelle avec Lui, et aprés les avoir mis en
garde contre les vaines répétitions, Jésus a partagé une priere avec ses disciples (et avec nous),
priére que nous pouvons faire dans nos moments de communion avec Dieu.

Sa priére, communément appelée « Le Notre Pere », est consignée dans le Sermon sur la
Montagne :

Priez donc ainsi : Notre Pere, Toi qui es dans les cieux, que Tu sois reconnu pour Dieu, que
ton régne vienne, que ta volonté soit faite, et tout cela, sur la terre comme au ciel. Donne-
nous aujourd'hui le pain dont nous avons besoin, pardonne-nous nos torts envers Toi comme
nous pardonnons nous-mémes les torts des autres envers nous. Garde-nous de céder a la
tentation, et surtout, délivre-nous du diable. »*

L’Evangile de Luc nous montre aussi Jésus en train d’enseigner cette priere a ses disciples
dans des circonstances différentes :

Un jour, Jésus priait en un certain lieu. Quand Il eut fini, I'un de ses disciples Lui demanda :
« Seigneur, apprends-nous a prier, comme Jean I'a appris a ses disciples ! » Il leur répondit :
« Quand vous priez, dites : Pére, que Tu sois reconnu pour Dieu, que ton regne vienne.
Donne-nous, chaque jour, le pain dont nous avons besoin. Pardonne-nous nos pecheés, car
nous pardonnons nous-mémes a ceux qui ont des torts envers nous. Et garde-nous de céder a
la tentation.” »*

Avant de nous pencher sur la signification de la priere, j’ai pensé qu’il serait utile de présenter
quelques informations élémentaires, qui permettront de mieux comprendre ce que Jésus nous
a enseigné dans le Notre Pere.

Les différentes versions

Le fait qu’il existe deux versions du Notre Pere a donné lieu a des différences d’opinions chez
les érudits bibliques, quant a savoir quelle était la version originale, laquelle était la plus
proche de ce que Jésus a enseigne, et si Jésus voulait qu’elle soit récitée mot pour mot,
comme Il I’avait énoncée. Sans entrer dans les détails de ces différences, on peut imaginer que
Jésus a enseigné cette priere plus d’une fois, et qu’ll en a sans doute présenté plusieurs
versions différentes. En fait, les différences entre les deux versions sont mineures et ne
présentent pas de contradictions.

Faut-il réciter la priere telle quelle ou la voir comme un modeéle?



Avant d’analyser le Notre Pére phrase par phrase, ce que nous ferons dans le prochain article,
j’aimerais commencer par aborder quelques points d’ordre général.

Tout d’abord, Jésus voulait-1l que 1’on récite la priére mot a mot, textuellement, ou bien
s’attendait-11 a ce que I’on s’en serve comme d’un mode¢le de pricre. Il introduit la priére par
les mots:

Priez donc ainsi :

Ou, comme le traduit la Segond 21.:
Voici donc comment vous devez prier :
Ou encore, comme dans la Darby :
Vous donc, priez ainsi : 3

Les avis divergent quant a savoir si Jesus a enseigné a ses disciples a réciter la priére
textuellement ou s’I1 leur enseignait quels éléments inclure dans nos priéres en général. Les
érudits qui pensent que Jésus voulait que cette priére soit reprise mot a mot fondent leur
opinion sur le passage suivant de Luc : « Quand vous priez, dites : » # et en concluent que la
priere doit étre récitée en employant ces mots preécis.

Scot McKnight explique cette position:

Les disciples s approchent de Jésus et Lui demandent de leur apprendre a prier, en disant :

« Apprends-nous a prier, comme Jean I'a appris a ses disciples ». Mais les mots qui suivent
clarifient leur demande et rend leur requéte plus concrete. Jésus leur dit, et Ia je traduis
littéralement pour faire ressortir les nuances du texte grec : « Chaque fois que vous priez,
récitez ceci... » Les mots que Jésus emploie montrent qu’ll pense qu’ils Lui demandent une
priere toute faite — une pratique tres courante chez les Juifs—et ¢ ’est exactement ce qu’ll leur
donne. Puis Il leur dit de prier cette priére chaque fois qu’ils prient (peut-étre seulement
quand ils sont en groupe, mais probablement chaque fois que ['un d’entre eux prie). De plus,
le mot « dites » peut tout aussi bien étre traduit par « récitez ».

Par conséquent, ces versets ne leur enseignent pas comment prier mais plutét comment
formuler leur priére. Jésus exploite la grande tradition juive des priéres apprises par ceeur et
leur donne un nouveau modele de priere, mais c’est le genre de modeéle que l’on récite encore
et encore, comme une sorte de discipline spirituelle. Nous avons le livre des Psaumes, parce
que les psaumes étaient des prieres dignes d’étre récitées en public, et nous avons le Notre
Pére qui est un autre exemple de priére a réciter telle quelle.®

Leon Morris propose un autre point de vue:

Si [le Notre Pére] était censé étre un modéle plutét qu 'une forme rigide de priere, il est plus
que probable qu’il aurait présenté des variations en différentes occasions. Le mot “ainsi”
indique que ce qui va suivre est censé étre un modele plutét qu 'une formulation figée. Cela ne
veut pas dire que le Notre Pére ne peut pas étre récité de facon utile et bénéfique dans la
forme exacte ou il est énoncé, mais il désigne la vérité que Jésus nous donne comme un
modéle dont nous pouvons nous servir pour formuler d’autres priéres.



R. T. France écrivait :

On a parfois suggéré que les formules d’introduction, dans les Evangiles de Matthieu et de
Luc, montrent que I’'on a affaire a deux conceptions différentes de la nature de la priére.
Dans Luc, la phrase “Quand vous priez, dites” [indique] une forme figée de mots censés étre
répétés tels quels, tandis que dans Matthieu les mots “ Priez donc ainsi suggerent qu’il

s agit d’un modele de priere plutot que d’une formule liturgique figee. Mais c’est
probablement une distinction par trop artificielle, et il est probable que lorsque Jésus
enseignait ces paroles (sous quelque forme que ce soit), Il aurait été content qu’on en Use
d’une maniére comme de [’autre. La tradition chrétienne les a toujours trouvées appropriées,
que ce soit pour une simple répétition ou comme un modéle ou un exemple d’une priére plus
large, ou encore comme le fondement d’une réflexion (et d 'un enseignement) sur la priére et
ses priorités.’

Je pense aussi que la priére peut remplir ce double rdle. On peut trés bien la réciter mot a mot;
et elle peut aussi fournir certains principes, que nous aborderons dans les articles suivants et
qui peuvent s’appliquer aux priéres en général et s’avérer utiles pour nos prieres personnelles.

(Certains se demandent peut-&tre si, en général, les prieres écrites que 1’on récite
textuellement sont d’une qualité inférieure aux priéres formulées « personnellement ». Vous
pouvez prier une priere ecrite en vous appropriant les mots de la priéere, et vous ressentirez la
méme chose que si vous priiez une priére personnalisée. Certaines églises ont des livres de
pricres que les fideles prient régulierement tout au long de 1’année. L’essentiel c’est que,
quelle que soit la fagon dont on prie, notre priere vienne du fond du ceeur.)

Un don spécial®

On s’accorde a dire qu’au fur et a mesure que ’Eglise du deuxié¢me siécle s’est développée, le
Notre Pére a occupé une place privilégiée dans le service hebdomadaire, puisque les fideles le
récitaient juste avant le sacrement de la Communion, ou Eucharistie. Cette partie du service
était uniquement réservée a ceux qui croyaient et avaient été baptisés. Ceux qui s’intéressaient
au christianisme étaient les bienvenus pendant la premiére partie du service, mais au moment
de la Communion, ils s’en allaient, laissant les croyants prier le Notre Pere et recevoir la
Communion. Ceux qui voulaient se faire baptiser apprenaient le Notre Pere par cceur et le
récitaient pour la premiere fois au moment de leur premiére Communion, qui avait lieu juste
apres leur baptéme. Ensuite, ils le priaient quotidiennement, et ¢’était une marque de leur
identité de chrétiens. Etant donné que seuls les membres baptisés de 1’église avaient le
privilége de prier le Notre Pére, on ’appelait la « priere des croyants. »

Du fait que le Notre Pere, comme la Communion, était un des trésors les plus sacrés de
I’église, il était réservé aux croyants. C’était un privilége de pouvoir le prier. La vénération et
la révérence entourant le Notre Pere était une réalité de 1’Eglise primitive. De nos jours, cette
priere est devenue plus courante, mais le fait d’en savoir un peu plus sur sa signification ne
peut que nous amener a I’apprécier davantage.

Similitude avec la priere juive
La priere que Jésus a enseignée a ses disciples présente des similitudes avec la priere juive

Amida (également appelée les dix-huit bénédictions), qui était régulierement récitée a
I’époque de Jésus et que les Juifs continuent de réciter aujourd’hui encore. Les deux prieres



mentionnent les besoins du présent et le royaume de Dieu. Ce sont toutes les deux des prieres
destinées a étre priées individuellement et en groupe.®

Une langue usuelle

L’Amida et d’autres priéres juives €étaient récitées en hébreu classique, que beaucoup de Juifs
de I’époque de Jésus ne parlaient pas. Leur langue maternelle était I’araméen. A 1’époque, les
Ecritures étaient lues en hébreu dans la synagogue, et répétées en araméen par souci de
compréhension. L’auteur Kenneth Bailey précise:

Le consensus moderne parmi les érudits est que le Notre Pére commence par le mot araméen
Abba [Pére], et on peut donc présumer que Jésus a enseigné a ses disciples a prier en
araméen, dans la langue usuelle de tous les jours, plutot qu’en hébreu classique, la langue
des écrits saints. Les Juifs du premier siecle qui parlaient I’ araméen avaient [’habitude de
réciter leurs priéres en hébreu, et non pas en araméen.

Il ajoute que les musulmans pratiquants d’aujourd’hui récitent leurs prieres traditionnelles en
arabe, dans la langue classique du septieme siecle. Le judaisme et I’islam ont tous deux une
langue sacrée, la « langue de Dieu », ce qui n’est pas le cas du christianisme. Le fait que Jésus
enseignait le Notre Pére en araméen, la langue usuelle de 1’époque, montre qu’a ses yeux, il
n’y avait pas de langue sacrée.

Bailey continue:

Quand Jésus a fait le pas de géant qui consistait a proner I’araméen comme une langue
acceptable pour la priére et la vénération, 1l a ouvert la porte a la rédaction du Nouveau
Testament en grec (et non pas en hébreu) et, par la suite, a sa traduction dans d’autres
langues usuelles. Par conséquent, s il n’y a pas de langue sacrée, il n’y a pas non plus de
culture sacrée. Tout cela est une retombée naturelle de [’incarnation. Si la Parole est
transmise du divin a [’humain et qu’elle s 'incarne, alors cela ouvre la possibilité que cette
Parole soit ensuite traduite dans d’autres langues et transmises a d’autres cultures ... C’est
ainsi que les croyants peuvent entrer dans la présence de Dieu, en communiquant dans le
langage du ceeur.*®

Pére

Tout au long des Evangiles, Jésus appelle Dieu « Pére »; et dans le Notre Pére, Il enseigne a
ses disciples a appeler Dieu « Pere ». Pour certaines personnes, le fait d’appeler Dieu « Pére »
peut étre offensant, parce qu’ils estiment que cela cautionne les concepts de patriarcat et
I’assujettissement des femmes, et elles ont demandé a ce que toutes les références de Dieu en
tant que Pére soient effacées. Dans I’ouvrage de Charles Talbert, intitulé Lire le Sermon sur la
Montagne, j’ai trouvé une bonne explication de la raison pour laquelle Dieu est appelé Pere ;
J’ai choisi d’en citer ici certains passages et d’en résumer d’autres.

Iy a deux approches du langage religieux dans les églises chrétiennes d’aujourd’hui. La
conception relationnelle présume que le discours religieux procede d‘une relation continue
entre le peuple de Dieu et Dieu. C’est semblable au langage qui régit les relations humaines.
On peut dire certaines choses de notre relation avec Dieu qui sont semblables a des
expressions que 1’on emploierait pour parler de notre relation avec une autre personne ; c’est
ce qu’on appelle « le langage confessionnel ». Par exemple, un chrétien parlera du réle de



Jésus dans leur relation, en disant « Jésus est mon Seigneur » (de la méme fagon que, dans
une relation humaine, on dirait « Marie est mon épouse » ou « Georges est mon ami »). Un
chrétien, ou une chrétienne, peut aussi parler de lui-méme, ou d’elle-méme, dans des termes
en rapport avec sa relation avec Dieu: « Depuis que j’ai rencontré Jésus, je ne suis plus le (la)
méme. » (Exactement comme on pourrait le dire en parlant de Marie ou de Georges.) De la
méme facon, on peut parler de la nature de la relation entre les deux en disant : « C’est une
relation par laquelle Dieu m’octroie sa grace et j’y réponds. » C’est un langage religieux
confessionnel. 11 confesse ce que le chrétien comprend du rdle de Jésus dans la relation, de ce
qui résulte de la relation, et de la nature de la relation.

Le fait de concevoir le discours religieux sous un angle politique présume que la langue
religieuse tire son origine de I’organisation des relations humaines sur terre transposees sur le
canevas du Ciel, et que, par conséquent, tout changement dans I’ordre social humain doit
s’accompagner d’un changement correspondant dans la maniere dont on parle du monde
céleste. De ce point de vue, lorsque la Bible parle de Dieu en termes masculins comme Pére,
on estime que c’est une projection sur le ciel d’un systéme social patriarcal existant au niveau
humain. Cette conception considere que le fait de parler de Dieu comme d’un pére ne fait que
refléter la structure patriarcale de I’époque a laquelle la Bible a été rédigée. Elle présume que
la Bible a été ecrite par des hommes et que c¢’est pour cette raison que Dieu est masculin.

L’approche relationnelle du langage religieux présume que la déité transcende la sexualité,
que Dieu n’est ni male ni femelle. Toutefois, les Ecritures attribuent souvent un genre a Dieu.
Parfois Il est présenté en des termes féminins :

Comme une femme qui enfante, Je pousse des gémissements, et Je respire en haletant....*
Une femme oublie-t-elle I'enfant qu'elle nourrit ? Cesse-t-elle d'aimer I'enfant qu'elle a congu
? Et méme si les méres oubliaient leurs enfants, Je ne t'oublierai pas !> Comme un enfant que
sa mére console, Je vous consolerai....*3 Jésus disait : Combien de fois J'ai voulu rassembler
tes habitants auprés de Moi, comme une poule rassemble ses poussins sous ses ailes ! ...

Chaque fois que Dieu est décrit dans des termes féminins, il s’agit toujours d’une
comparaison. Dieu est comparé a une meére mais Il n’est jamais appelé « Mére ».

Dans d’autres passages des Ecritures, Dieu est décrit dans des termes masculins, encore une
fois par comparaison:

L'Eternel sortira comme un héros, comme un homme de guerre, Il réveillera son ardeur,...°;
ainsi que dans la métaphore/comparaison : Mais Toi, 6 Eternel, Toi, Tu es notre pére, et ton
nom est depuis des temps anciens : « Notre Libérateur ».*6 Et pourtant, Eternel, Toi, Tu es
notre Pére. Nous, nous sommes l'argile, et Tu es le potier qui nous a faconnés : nous sommes
tous l'ouvrage que tes mains ont formé.*’

Jésus priait Abba, Pére.'® Dans la Bible, Dieu est a la fois comparé a un homme
(comparaison) et appelé Pére (métaphore).

Comment se fait-il que, dans la Bible, Dieu soit parfois présenté comme une mére, mais qu’ll
n’est jamais appelé meére, alors qu’ll est comparé a un pere et appelé pere ? 1l y a deux raisons
principales a cela.



La premiére porte sur la compréhension de la nature de Dieu par rapport a sa création. Dieu,
qui est tout-puissant et au-dessus de la création, a tout creé a partir de rien, 1l est donc distinct
de I'univers. Certaines religions ou systemes de croyance ne voient pas les choses de la méme
facon — ils considérent que Dieu et la création sont identiques ou bien que la création fait
partie de Dieu. En général, les systémes de croyance qui enseignent que Dieu n’est pas
distinct de la création sont classés dans la catégorie du panthéisme.

Dés la Genese et tout au long des Ecritures, Dieu est décrit comme existant au-dessus et
indépendamment de la création. Si la Bible avait appelé Dieu « Mére », cela aurait pu créer un
malentendu a propos de la transcendance de Dieu. Si, dans I’ Antiquité, on avait appelé le
Créateur « Mére », on aurait pu interpréter la création comme un processus d’enfantement, et
par conséquent, I'univers et tout ce qu’il contient ferait partie de Dieu ; cela voudrait dire que
I’univers est divin (panthéisme) au lieu d’avoir été créé par Dieu (théisme).

Dieu s’est révélé aux écrivains de I’Ancien Testament en tant qu’Esprit, donc ni male ni
femelle. Toutefois, quand Il parle de Lui-méme, Il emploie méetaphoriquement le genre
masculin, afin de préserver I’altérité de Dieu et éviter ainsi la perception que le monde aurait
pu étre enfanté au lieu d’avoir été créé. Cela nous permet de Le concevoir comme un étre
personnel, tout en évitant d’interpréter incorrectement sa relation a la creation.

Une autre raison d’appeler Dieu « Pére » est que cela suit la pratique de Jésus. Dans les
Evangiles, Dieu n’appelle pas seulement Dieu le Pére,'® Il s’adresse aussi a Dieu comme a son
Pere. Il exprime sa relation avec Dieu en se fondant sur la notion d’un Peére affectueux qui
aime profondément ses enfants, et Il invite ses disciples a entrer dans une relation aimante
avec son Pére. Jésus a clairement indiqué que Dieu est Esprit?° et par conséquent, 11 n’a pas de
genre, mais Il a expliqué sa relation avec Dieu a 1’aide du concept de Pére, Il a appelé Dieu
son Peére et 1l a également invité ses disciples a appeler Dieu leur Pere. C’est un concept qui
sert a exprimer 1’idée que Dieu est une personne, et non pas une déclaration sur son genre.
Pour ceux qui ont du mal a appeler Dieu « Pére », a cause de leur relation avec leur pere, il
existe d’autres expressions pour s’adresser a Dieu, comme Seigneur, Dieu, Tout-Puissant,
Créateur, etc...?!

La Doxologie

La derniere phrase du Notre Pere, « Car a Toi appartiennent le regne et la puissance et la
gloire & jamais. Amen »,2 figure dans certaines traductions de la Bible, mais pas dans toutes.
Cette phrase est une formule liturgique qui n’apparafit pas dans les manuscrits les plus anciens
mais qui a été insérée dans certains manuscrits de la fin du second siécle de notre ére.?® Une
doxologie est une bréve expression de louanges a Dieu, qui figure souvent a la fin d’une
priere dans la Bible. En général, la formule mentionne la personne qui est louée, suivie des
louanges qui lui sont adressées, et elle se termine parfois par une indication de durée, comme
par exemple « pour 1’éternité ». Voici quelques exemples de doxologies dans le Nouveau
Testament :

Celui qui, par la puissance qui agit en nous, peut réaliser infiniment au-dela de ce que nous
demandons ou méme pensons, a Lui soit la gloire dans I'Eglise et en Jésus-Christ, pour toutes
les générations et pour I'éternité. Amen.?*

Au Roi éternel, immortel, invisible, au seul Dieu, soient honneur et gloire pour I'éternité.
Amen 1%



Il nous aime, 1l nous a délivrés de nos péchés par son sacrifice, Il a fait de nous un peuple de
rois, des prétres au service de Dieu, son Pére : a Lui donc soient la gloire et le pouvoir pour
I'éternité ! Amen.?®

Comme le Notre Pére était souvent récité dans les services d’adoration tout au début du
christianisme, on s’accorde a dire que la doxologie « Car a Toi appartiennent le régne et la
puissance et la gloire a jamais. Amen » fut ajoutée au texte de la priére dans des manuscrits
ultérieurs. Certaines traductions incorporent ces mots au texte de la priére, mais ils y figurent
en italiques ou sont mis entre parenthéses, accompagnés d’une note expliquant que ces mots
n’apparaissaient pas dans les premiers manuscrits des Evangiles. D’autres traductions
n’incluent pas ces mots, mais les mentionnent dans une note en bas de page, avec une
explication. 11 est fort probable que la doxologie fut ajoutée ultérieurement a la priére,
toutefois, quand je prie le Notre Pére, je I’inclus dans ma priére parce que c’est cohérent avec
le besoin d’exprimer nos louanges a Dieu et que c’est une trés belle fagon de conclure cette
magnifique priere.

(A suivre...)

NB:
Sauf indication contraire, les passages bibliques cités sont extraits de la Sainte Bible, version

du Semeur, copyright ©2000 par la Société Biblique Internationale. Tous droits réserves.
Avec permission.
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