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LE VERBE, LUMIERE DES HOMMES,
selon le commentaire de Bonaventure
sur le Prologue de saint Jean

Denis Chardonnens, o.c.d.

. Toute IEglise, selon Bonaventure, a son fondement dans
I'Ecriture, et §i ce fondement venait a [ui manquer, elle s®crou-
lerait aussitotL Aussi I'Ecriture doit-elle faire I'objet dune
diligens investigatio, La sagesse divine, qw se manifeste de{a
comme sous uf voile a travers les dISCIP Ines profanes, éclate
aulgﬁndjour dans les Livres saints, dont la profondeur est iné-

alable.
g. ,Lacreation entiére, qui porte imprimeées les traces de la Tri-
nité, devait suffire a I'nomme Four se pénetrer de la sagesse di-
vine. Depuis la chute, pourtant, elle nest plus quun grand livre
mort, au sens perdu, aux caracteres effaces. Un autré livre etait
donc nécessaire, afin d’assumer le premier livre et de rameper
ainsi toutes choses a leur fin: c'est le livre de I'Ecriture - liber
sacrae Scripturae super liprum mundanae creaturae - qui nous
expl_lque les similitudes, les propriétes et les métaphores subs-
tantielles inscrites dans la Nature2 Il constitue un autre monde,
une nouvelle création du Verbe incarné. Comme e gl)remler, il a
largeur, longueur, hauteur et profondeur (cf. Eph 3,14-19)3

1 Cf. Collationes de septem donis Spiritus Sancii, coll. 4, n° 18 (éd.
Quaracchi V. P 477). . , _

2 Cf. Collationes in Hexaemeron, coll. 13 n° 12 (éd. Quaracchi V, p.
389-390). Dans ce sens, on verra W. Rauch, Das Buch Gottes, Eine
?\X§tematlsche Untersuchung des Buchbegriffes bei Bonaventura,

linchen, 1961, ,

3 Apartir dEph 3,14-19, S, Bonaventure nous offre un exposé dher-
méneutique sc_rlpturalre,Ppeut-etre un des plus s%nthethues du Xlileme
siecle (cf. Breviloquium, Prol. / Quar. V, p. 201-208).
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L'Ecriture se deploie selon toutes les dimensjons de [uni-
vers et selon I'exigence de I3 capacite humaine qui, dans sano-
blesse, est faite pour connajtre. Qu'il s'agisse donc des formes
sensibles de ce monde, ou des fiqures et des enlqmes, de I’Ecri-
ture, ou encore de la chair du Verbe incarng, c'es t_oudours dun
méme mouvement que nous nous elevons, a pastir des choses
sensibles jusqu’aux realites invisibles de Dieu (cf. Rm 1,20). Le
terme auquel nous sommes conduits de la sorte, ce a quoi tend
toute lintention de la sainte Ecriture n'est autre que [Union de
Iepoux et de |epouse chantee dans le Cantique des Cantiques,
une maniére de parler de I'union a Dieu dans la charite4,

~ Lecommentaire de saint Bonaventure sur I'Evangile de Jean
sfinscrit particulierement dans cette perspective, Bien que la
liste de taxation ne mentionne pas la Postilla in lgannem, son
authenticité est critiquement assurée: ce fait signifie seulement
qu'elle n’a pas été edjtee avec un exemplars. La grande. confu-
sion qui regne parmi les manuscrits ne doit pas faire illusion
sur I'authenticité de Vin loannem, car 13 manuscrits portent le
nom de Bonaventure. Cette euvre, composée probablement
entre 1254 et 12576 manifeste la méme technique d’exposition
que la Postilla super Ecclesiasten. _

Ces deux euvres sont dues.au Magister in sacra pagina dont
la premiere tche est de lire IEcrituré, c’est-a-dire de’Texposer
dans un sens proprement doctrinal, fondé sur une exegese litte-
rale. Ce procede de lecture (Iegtm) ne se comprend Dien que
dans son milieu vital, celui de I'enseignement?; Si I'intellectuel
- qu’il soit maitre ou etudiant, «artien» ou «théologien» - est

4 «... in unione sponsi et sponsae, quae fit Ber caritatem, ad quam
terminatur tota intentio sacrag Scripturae» (cf. De reductione artium ad
theologclam, n°26/Quar. V,p. 325). . |

5T J-G. Bougerol, Introduction a saint Bonaventure, «A la recher-
che de la verité», Paris, 1988, p. 183, =

6 Cf. J.-G. Bougerol, Introduction a saint Bonaventure, p, 4-6.

1 Ct. P. Grorieux, «Lnseignement au Moyen Age, Techniques et me-
thodes en usage a la Faculté de Theglogie de Paris, au XHleme sieclex
Archives d histojre doctrinale et littéraire du Moyen Age 35 (1969) 65-186 ;
J. Verger, «L’exeqese_de I'Universite», dans P. Riché &t G. Lobrichon, ed,,
IégzMoyen Age et'la Bible, «Bible de tous les temps 4», Paris, 1984, p. 199-
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voue au texte, il reste toujours en méme temps un homme de
paroles, face a d'autres hommes8 Ainsi la lectio du maitre est-
ellegal_lonnee dun certain nombre de questions qui sanction-
nent l'investigation theologique du texte sacre et qui sont sus:
cePUbIes d'aider les auditeurs a entrer dans cette demarche. A
cetégard, dans le commentaire sur 'Evangile de Jean, les ques-
tions™- en genéral assez courtes - sont du nombre de 399 et
suivent régulierement la lectura. Saint Bonaventure est parti-
culierement influence par I'interprétation de S. Augustin qu’il
re_surlnte,gde maniere lapidaire, sans manquer pour adtant d’ori-
ginalite9 .. L o

Le rapport entre Ecriture, exégese et theologie, a propos du
quatrieme Evan(lule, est aborde dans le Prologtie du commen-
taire 1) Notre auteur note_que I'evangeliste procede de maniere
tres élevée, ce qui ressortitau mode de la certitudelL les scien-

8 Cf. A de Libera, La philosophie médiévale, «Collection Premier
Cycle», Paris, 1993 8 376, \ ,

9 On trouve 230 références & S. Augustin. En outre, Bonaventure
prend ame sur S. Jean Chrysostome, dont les 88 homelies sur saint
Jean sont parvenues au Moyen Age dans la version de Burgundio de
Pise, terminee vers 1174 ; le maitre franciscain les cite 132 fois. Un cer-
tain Victor est egialement cite. Siagirait-il de Victorinus mentionné plu-
sieurs fois par Alexandre de Halés dans ses Postilles ? En fait, les codex
de la Postille de Bonaventure ne permettent pas de changer Victor’par
Victorinus’. Il pourrajt s'agjr par contre de Victor de Caﬁoue. Par ailleurs,
note un auteur aussi avisé que Bergl Smalley &cf. The Gospels in the
Schools ¢. 1100 - 1280, London, 1985, p. 206 ét 08&, il ne semble pas_)r
avoir trace d’Alexandre de Hales ni de Jean de la Rochelle. Y aurait-i
par contre influence d'Hugues de Saint-Cher qui est une des sources
principales du commentaire sur I'Ecclésiaste ? La dependance a !’elgard
d Hugues est moins evidente dans la lecture sur les Evanglles qu’elle ne
I'est dans le cas de la Postilla super Ecclesiasten (cf. J.-G. Bougerai, dans
QOpere di san Bonaventura, Commento al Vangelo di san Giovanni, Trad.
diE, Marianj, [ntroduzione, note e indici di J.<G. Bougerai, VII, 1, Roma,
1990, p, 14-20). _ o o
' Concernant le rapport entre Ecriture, exégése et théologje chez
Banaventure, on verra en particulier : C. Bérubg, « eIatheoI%le al'Ecri-

ture chez saint Bonaventurex, Collectanea franciscana 40 (1970) 5-70 ; H.
J. Klauck, «Théorie der Exegese bei Bonaventuray, dans J.-G. Bougeral,
1274-19747 Grottaferrata, 1974, t. 4, p. 71-128.

éd., Bonaventura
1 Ct. n° 10 (Quar. VI, p. 243).
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ces les plus elevées sont en effet les plus certaines. Une quadry-
F,_Ie certitude est alors formulée: la demonstration, 'autorite,
illumination intérieure et la persuasion exterieure. Dans le cas
de la démonsration, on est force de donner son assentiment,
c'est pourquoi une telle certitude evacue la foi qui requiert I'ad-
hesion libre. La certitude de l’autorite, par contre, engendre la
foi, car, comme_laffirmg S. Augustin, «ce que nous croyons,
nous le devons a l'autorite» 22 L'llumination, quant a elle, par-
fait la foi et la conduit a son accomplissement. 11y a persuasion
extérieure, enfin, lorsquon assigng des raisons de convenance
?o_ur comprendre ce que I'on croit; une telle certitude suit la
0I. Les raisons de convenance sont les meilleures et les plus
efficaces, mais pour celui qui ne croit pas, elles sont tout a fait
inutiles et faibles. _ o
Dans son commentaire aux Sentences, Bonaventure precise
de quelle maniére s'articulent foi, doctring revélee e Science
theologique: la premiere a pour objet la verité premiere a la-
quelle’on donne son assentiment pour elle-méme; la deuxieme
présente cette verite comme faisant autorite; la troisieme con-
sidere cette verité révelge dans sa capacité de probation ration-
nelle de la foil3 Dans I'Ecriture, il s’agit du credibile ut credibile,
dans la science t,heolo%lque, du credibile ut intelligibile. Or, la
certitude de la demarche theologique na plus Ia force de la foi
&ure; en fait, les raisons th_eolog|lg:1ues ne valent que dans I foi:
Isi credideritis, non mtelllg?eth. lles n'&liminent pas le mérite
de la foi, elles en dilatent plutot la delectation4

1 Cf. De utilitate credendi, ¢. 11, n° 25 (PL 42, 83). _
~BCfProl,, 0 Lad5: «Credibile enim, secundum quod habet in se

rationem primae veritatis, cui fides assentit propter se et super omnia
pertinetad habitum fider ; secundum quod super rationem veritatis addit
rationem auctoritatis, pertinet ad doctrinam sacrae scripturae, de qua
dicit Augustinus quod ‘major est ejus auctoritas quam humani ingenji
perspicacitas’;sed secundum quod supra ratignem veritatis et auctoritatis
addit rationem probabilitatis, pertinetad considerationem praesentis libri,
in (%uo ponuntur rationes probantes fidem nostram. Etsic patet quomodo
differenter est fides de credibili, et libri de canone sacrae scripturae, et
praesens scriptura».

% Cf. 15ent., Prol.,, g. 2, ad 6 (Quar. I, p. 11).
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.. La connajssance theologique recherche donc lintelligibi-
lite des realites dont la foi donne la connaissance. A 'intérieur
de I'analogie de la foi, la raison théologique va user dun mode
de recherche que l'on appelle le modus inquisitivus ou
perscrutatorius. L'intervention de la raison dans ce cadre a un
double but: d’une part, expliciter ce qui est implicite, en dédui-
sant des conclusions theologiques a partir des articles de foj;
dautre part, prouver, c'est-3-dire rendre intelligibles ces mé-
mes articles de foi, par le moyen de raisons de convenance. Le
modus inquisitivus h'entend pas demantrer la foi, car il ne peut
appuyer la foi sur rien dautre que la foi. 1l suit bien davantage
les nervures mtellhgﬂbles du donné révele, constate ses con-
nexions et rend conipte de sa coherence infernel

.. Quelle certitude taut-il alors reconnaitre dans le cas du qua-
trieme Evangile? Bonaventure pose la prémisse suivante: «
fin impose necessité a ce qui a rapport a la fin»18 Puisque
doctrine de I'Evangile est en vue de la génération de Ja foi, el
ne pouvait releverni de la certitude de deémonstration, ni ¢
lillumjnation, ni non plus de la persyasion exferieure, mais d
lautorite. Clest la raison pour laquelle les différents livres ¢
IEcriture sont transmis par mode de narration plutdt que par
reflexion; celle-ci prévaut dans les ecrits des dogcteurs qui sont
destings a engendrer l'intelligence de la foi, a la favorisereta la
nourrir comme tellelr, , _

Il nous a paru interessant d’observer la mise en geuvre de
cette perspective dans le commentaire du Prologue de I'Evan-
gile, spécialement autour du theme; le Verbe, [uniere des hom-
mes. Comment notre auteur rend-il compte, dans le cadre de
SON exegese theoIoP|que, des passages scripturaires concernant
Iillumination par fe Verbe, un theme au_demeurant majeur de
sa theologie? Peut-etre sera-ce une manjere de mieux mesurer
Iimportance de la structuration apportée par I'Ecriture a l’ex-

D D (D (D 2D D

B Cf 1Sent,, Prol., q. 1, concl. (Quar. I, p. (7:) L’exBQsé de Bonaventure
bénéficie de la reflexion de S. Anselme de Cantorbéry sur les rajsons
«Saint Bonaventure ef saint Anselme»,

e
nécessaires (cf. J.-G. Bougerol
Antonjanum 47 (1972% 333-361).

1 Cf. Aristote, Pys., B 9 (200 a, 7-10). R
T Cf.n° 10, a0 1etad 2 (Quar, VI, p. 2432. Dans le méme sens, on
verra Breviloguium, Prol. § 5, n® 3 (Quar.'V, p. 207).
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position_d’une théologie du Verbe, mais inséparablement de
decouvrir les retentisSements d’une,ln\/_estlgatlon theologique
{usque dans la coan?uranon interprétative du texte sacre. Plu-
0t que de nous arréfer aux principes qui guident Bonaventure
dans son herméneutique scripturaire, nous préférons le suivre
dans son_labeur de magister in sacra pagina pour hénéficier de
son enseignement. Son commentaire séra, dans ce sens, régu-
lierementéclairé par d'autres ceuvres.

_ Trois points, qui constituent les Ilgnes de force du commen-
taire du Prologue, retiendront notre attention: d'abord, le Verbe
dans sa relation a celui qui parle (Jn 1.1-2); ensuite, le Verbe
dans sa relation aux créatures (Jn' 1,3-5): énfin, le Verbe, lux
illuminans (Jn 19 et 14-18).

1. LE VERBE DANS SA RELATION A CELUI QUI PARLE
(CF. N 11-0)

Dans son commentaire de Jn 1,1-2, S, Bonaventure propose
une approche théologique du mystere du Verbe dans sa rela-
tion a celui (iutparl_e, qui le pronance, a savoir le Pere, prlnplpe
fontal des relations intratrinitaires. Il retient alors quatre points:
lunite d'essence, la distinction de Ia persopne, legalite de la
majesté et la coeternite dans la duree. Apres I'examen de ces
points, nous en viendrons a quelques eléments concernant le
nom de Verbe’

1.1, Approche de I'identité du Verhe

~dn 11 - Dans le principe était le Verhe - écarte la tendance
hétérodoxe du tritheisme et enseigne l'unité dans l'essence
(unitas in essentia). Comme l'affirme S. Augustin, «Le principe
gm ne vient pas d’un principe est le Pére; I8 principe qui vient
upgrlnmpe est le Fils» 18 Ici, ‘principe’signifie par antongmase
le Pere: dans Ieprmcbpe, c’est-a-dire dans le Pere, est le Fils qui

n’est pas separe du

\

ere par essenceld Bonaventure confirme

18 Contra Maximin., Il C. 17, n° 4 (PL 42, 784),
B Cf.In loan. 1,1, n° 2 (Quar. VI, p. 246).
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cette interprétation en prenant appui sur Jn 1411 «Je suis dans
le Pére et le Pere est en moi»; de méme Jn 10.3 30; «Moj et |
Pére, nous sommes Un», ce qui veut dire que Ie Pere et |e Fils
sont unzt)jans Iunité d’essence et qu'ils sont une pluralité de per-
sonnes

La distinction dans la Personne Qahetas in persona) est ex-
aneedans le verset Ih:Et le Verbe était aupres de Dieu. Par la
erreur des Sabelhens se trouve repoussee, qui considéraient
quun seul et le méme est a la fois Pere et FilS. La preposition
aP (aupres de(? nlfleuned|st|nct|on I'autoritg dans le Pére
etune autorité endance dans | e Fils. Ce qm est plus petit
est en effet dans ce qU| est p usfgran selon la. maniere com-
mune de parler; bign que cette facon de sexprimer ne puisse
nullement intervenir dans le.cas des relations itratrinitaires, il
nempéche_ que l'autorite revient au Pere, en tant (1ue principeZl
Le maitre franmscam insistant tout particulierement sur
cette doctrine, développe fa notion deprimitas Patris. Dugomt
de vue personnel, [a primauté du Pere renvoie a l'innascibjlité
qui designe la plénitude fontale du Pére22 Autrement dit, dans
ordre Personnel la primauté dans le Pére est la raison de la
production des autres personnes:

Laouilyaun orﬁire des ers?nnes la primauté dans la
remlere personne est ralso de ?produc 1on. es autres: et
uisque le terme innascibile desi ne aprimaute, il designe aus-
st la plenitude fontale a legard de la production persornelled

D
il

OO

f Inloan. 10,30, n° 41 (Q uar, 8 2

fInIoanllbn3 u V 46-247),

2 Cf. A de Villamonte, «Ef Padre itud fontal de la Deidady, dans
J22(13 2%8ugerol éd., S. Bonaventura 1274- 974 t. 4, Grottaferrata, 1974, D.

A Cf. 1Sent., d. 27, p. 1, a.un., g. 2, conci. (Quar, I, p. 469) : «Ubi est
ordo_personalis, CPrlmlas in‘prima persona est ratio producendi alias ; et
U|a|nnaSC|b|I|s icitprimitatem, hinc est, quod dicitfonfalem plenitudinem
respectu productionis personalis». Nous empruntons la traduction de ce
passage a G. Emery, La Trinite creatrlce Trinité et création dans les com-
mentaires aux Sentences de Thomas d’Aquin et de ses précurseurs Albert le
Grand et Bonaventure, «Bibliothéque thomiste 47», Paris, 1995, p. 178.

X
Plen
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_ Sile théme de ['autorité du Pere n'est pas nouveau dans la
theologie occidentale, son exploitation chez Bonaventure en fait
I'elemént le plus caractéristique de sa pensée en.ce domained
Son interprétation du Pseudo-Denys parait expliquer une telle
orientafion theologique: on retrouve chez lui une conception
d%namgue de I’8tre et du bien, et plus encore une vision hierar-
chique au monde et de Dieuh Bonaventure rattache, en effet
tout Iunivers des hiérarchies creées a la hiérarchie divine qui
est la_parfaite unité et Trinité en Dieu, impliquant un ordre de
principe_dans la communication du bien. \

Le Fils, quant a Jui, est I'expression adéquate du Pere. Il est
son Verbe, c'est-a-dire I'enoncé de sa science, dans lequel tout
ce que le Pere est, gossede, peut et sait, trouve une expression
adéquate qui englope et comP_ren_d |'Btre divin tout entier, en lui
etant identique.. Cela signifierait-il que le Fils soit la ratig
conoscendi du Pere,_ce qui voudrait dire que le Pere connait a
laide du Verbe?& En fait, le Fils nest pas la raison pour [a-
8ue|le le Pere connait, ni le moyen par lequel il sait tout: il ngst

ong (Pas la ratio conoscendi Patris. En tant que possesseur in-
créé de la nature divine, le Pere possede en. soi, indépendam-
ment d'une autre personne, la raison de sa science: en soi, parce
qu’en sa nature divine. En ce sens, chacune des personnes divi-
nes se suffit a soi-méme puisque chacune est identique a la na-
ture divine. Ainsi la fonction exercee Par le Fils & I'egard du
Pere n'est pas fonction de raison d’intellligence, mais urie fonc-

2 Cf. H. Courth, Trinitdt in der Scholastik, «Handbuch der
Doqmengeschmhte,, [I' 1 by, Freiburg-Basel-Wien, 1985, p. 136-137 ;
egalement I'expos¢ remarquable de G, Emery sur lequel nous nous
appu%ons :La Trinité créatrice, p. 173-184 en particulier. ,

Cf. L. Mathieu, La Trinité créatrice d'apres saint Bonaventure, Paris,

1992, p. 44-45 : de méme J.-G. Bougerai, «Saint Bonaventure et a Hiérar-

chie dyonisiennex. Archives d histoire doctrinale et littéraire du Moyen Age

36 (1969) 131-167 ; Id., «Saint Bonaventure et le Pseudo-Denys 'Aréopa-

ite», dans Actes du Colloque Saint Bonaventure, 9-12 septembre 1968

rsay, «Etudes franciscaines, Supgl. 1968», Paris, 1969 50 3-123: Y,
Congar, Je crois en I'Esprit Saint, t. 3, Paris, 21985, p. 157-159.

Un auteur tel que J-M. Bissen tend a répondre par Iaffirmatjve
(cf. L'exemplarisme divin selon saint Bonaventure, «Etudes de philosophie
mediévale 9, Paris, 1929, p. 106).
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tion d’expression et de représentation de ce que le Pére congoit
en se comprenant lyi-méme. Le Fils est donc bien plutot ratio
repraesentandi. Le Pere se connait parce qu’il gst Dieu, non parce
quilaun Fils, et il place la connaissance qu'il a de lui-méme en
face de lui comme expression de lui-méme, a savoir le VerbeZ:

S. Bonaventure interprete Jn \, [cE t e Verbe était Dieu, dans
le sens de I'egaljté dans |a ma{este (aequalitas in maiestate)2.en
se referant au fameux chapitre quatrieme du Proslogion de .
Anselme: «Dieu est ce que rien_de plus grand ne Feut etre
pense», Or, le Verbe etant Dieu, il est ce que rign de plus grand
ne peut étre pense; il est de la sorte égal au Pere dans la ma-
Jeste, ce qui est confirme en Jn 14,1: «Volls croyez en Dieu, croyez
aussi en moix, Le Fils n’est donc nullement une creature, comme
le pensaient les Ariens. o \ _

In 1,2 - Il etait dans leprincipe aupres de Dieu - contrecarre
laposition des Photiniens et des Ebionites qui enseignaient que
le Christ tirait son origine directement de Marie. Ce passage
affirme bien plutot la cogternité dans la durée (coaetemitas in
duratione)i0. En effet, si le Fils n'était pas coeternel, le Pere se-
rait avant le Fils: le Verbe ne serait donc pas dans le principe
aupres de Dieu.

1.2. Le nom de Verbe’

. Alafin de son commentaire de Jn 12, S. Bonaventure sou-
leve la question suivante: puisque Fils _come_orte la_proprietg
de la plus grande distinction, pourquoi le Fils de Dieu est-il
designe par le nom de Verbe plutot'que par celui de ‘Fils’ ex-
clusivement?3L , \ ,
‘F|Isfex_P_r|me seulement la relation au Peére, tandis que
Verbe’signifie Ia relation g celui %m Parle, a Ce qui est dit, a la
VOIX qui prononce une parole, ala doctrine efficace sur un autre.

7 Cf. A Gerken, La théologie du Verbe, La relation entre l'incarnation
création selon S. Bonaventure, «Bibliotheque bonaventurienney,
1970, p. 51-54.

f. [n loan. 1.1c, n° 4 (Quar. VI, p. 247).

I
f. PL 158, 229.
f. In loan. 1,2, 5$8uar. VI, p. 247;.
f. In loa 6 (Quar. VI, p. 247

|eDtI,a
aris
B CH.
A Cf.
J Cf. Inloan. 1,2, n°
3 Cf. Inloan. 1,2, n°
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Or, puisque le Fils de Dieu dojt tre considere non seulement
dans sa relation au Pere dont il procede, mais eqaleme_nt dans
sa relation aux creatures qu'il a faifes, ainsi qu'ala chair quif a
assumee et aux enseignements qu'il a dispenses, il doit étre de-
signe au plus haut point et selon la plus haute convenance par
le'nom de 'Verbe' . o

Le maitre franciscain met alors en évidence la liaison entre
ces trois noms personnels: Fils, Image et Verbe:

_Seul le Fils a Proprement parler est Ima?e; et par le fait
qu'i) eft F|_If, il est ma%, etpar le fait meme ifest aussi Verbe,
Mais le Fils dit seulement son ralpport au Pere, Image dit
Prmclpa\I?ment sa relation au Pere, et copséquemmeént sa
elation a l'autre personne. Verbe d|t_pr|nC|gaIe,m ntsarelation
au Pere et conser%uemmen_t sa relatjon a la creature. C,es,trods
noms disent |]a meéme notion de Fils, cepen ?nt signifiée de
diverses manieres. Ils ne sont donc pas superflus2

. Priorité est accordée au nom de Fils’sur les autres noms: il
signifie la production naturelle qui caracterise Ia deuxieme per-
sonne, comme le souligne déja_S. Augustin® Il'y a donc une
anteriorite logique du fom deFils'. Toutefois, Bonaventure ne
n,e%hge pas pourautant le nom de 'Verbe' qui, selon lui, est plus
riche’de connaissance pour nous, car il implique in obliquo une
relation a la créature. _

Al'idee de similitude expresse que traduit le nom d'Tmage’,

Verbe' ajoute la nuance de similityde expressive: In intellectu
verhi_cadunt istae conditiones, scilicet intelligentis cognitio,
similitudinis conceptio et alicujus expressiodh Le verbe est en
effet une similitude expresse etexpressive con%ue par.un esprit
intelligent lorsqu'il se considere Tui-méme ou Torsqu’il regarde
autre cthose, La notion de verbe supEpose donc celles de con-
naissance, de génération et d'image. En d’autres termes, il faut
présupposer a la notion de verbe, l'acte de connaissance d'un
esprit intelligent, une %ene_rauon Ou une conception intérieure,
et Iimage, c'est-a-dire’1a similitude engendrée en parfaite con-

2 Cf LSent., d 31,p.2, 4.2 conci. gguar. 1, p. 542).
B Cf. De Trin,, VI, ¢. 2,n° 3 (PL 42, 936 5.).
% Cf. 1Sent,, d. 27,p. 2, q. 3, conci. (Quar. 1, p. 487).
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formite. Ace,s_ trois choses, on se doit d’ajouter I'expression se-
lon Iaguelle limage est un verbe, cest-a-dire manjfeste a autrui.
Clest donc un nom qui convient au plus haut point au Fils;

Cest pourquoi l'ordre et la distingtion de ces noms sont
manifestes. ‘Sa e?se ou cqnnaissance dit en premier lieu lacte
Intellectuel; puls le nom de ‘Fils’ qui signifie I'emanation elle-
meme ou encore la conception. Vient ensuite !Image_qm
rarg)tpelle que [emanation se fait selon le mode de I'expression.
Enfin, en'troisieme ljeu, le nom de Verbe d|t51 la fols toutes
ces choses ety ajoute le caractere d'exprimer et de manifesterd

. Lerble manifestateur du verbe est lié a son statut de parole,
resultat d’un dire. Ce dernier comporte une double significa-
tion: lapremigre, parler a soi-méme, c’est-a-dire concevolr men-
talement quelque, chose; la deuxieme, proferer une parole qm
s‘adresse a autrui et qui exteriorise e concept mental. Notre
auteur transpose cela dans le cas de Dieu:.

En Dieu, q§,meme qu’en nous, ‘djre’ se comﬂren,d de deux
facons. Car I 'ire-a-sol-méme’ (apug se) de Dieu, c'est Ja con-
ce tl?n meptale, cest-a-dire la enerangn d'une progeniture
semblable a sql, et a ce dire colrespond Ie verbe-ne,” cest-a-
djre le Verbe etemel, Diautre part, dire, c’est s'exprimer ex-
terieyrement, et ce dire équivaut [ﬁour Dleuia se declarer par
la creature, et a ce dire corresgo d le verbe creé et le verbe
temporel. Noys concedons qu v?rbe, comme dire, ?e com-
rennent de deux ,faions: eternellement et temporellement.

emporellement, c'est le verbe cree, qui nest ni Djeu, nj en
Dieu, mais creature vis-a-vis de Dieu. Mais le Verbe eteme] est
Dieu, 1l est e Vierbe de celu-la seul dont il est congu, de méme
que dire est de celui-la seul qui a congud

. Dans ce texte, verhum creatum ou verbum temporale ne dé-
signe.pas autre chose que la créature considérée comme une
exteriorisation de la pensee divine.

S Cf. 13ent., d. 27, p. 2, a. 3, conci. 2 uar. 1, p. 488}.
& Cf. 1Sent., d. 27, p. 2, q. 1, conci. (Quar. I, p. 482).
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Or, parce que la premiere personne de la Trinité engendre
la deuxieme en conformité de nature, le premier nom qui con-
vient a celle-ci et que lui donne la Revelation est celui de Fils,
En outre, Ia production naturelle de Ja premiere personne étant
spirituelle, le terme produit est conforme a son principe, cest
F,ourqpl, la Révelation I'appelle egalement Verbe. A cet égard,

activite naturelle d’un pere n'est-elle pas d’engendrer un fils et
celle d’une intelligence féconde, de concevoir un verbe. Si le
Pere est donc supréme fécondite, intelligence souveraine et si,
Par ailleurs, la perfection de sa production naturelle exige un
erme unique, le Fils engendre est aussi un Verbe congu.

2, JINEl\/3EEQ)BE DANS SARELATION AUX CREATURES (CF.

. Aprés avoir considéré, dans sa lecture de Jn 1,1-2, la rela-
tion du Verbe a celui qui parle, S. Bonaventure en vient a la
relation de la deuxieme Personne aux créatures., Les versets 3 a
5 du Prologue préesentent le Verbe comme principe suffisant de
la creation, prmmﬁ)e indéfectible, pourvu de la prescience et
offrant aux autres 1a connaissance.

2.1. Leprincipe suffisant de la création

.. Le Verbe_suffit Pou,r tout produire, c'est pourquoi IEvan-
BLIe affirme: Tout fut fait par lui, c’est-a-dire a partir de Dieu le
ere, par le Verbe. Bonaventure renvoie a un passage des Con-
fessions de S. Augustin: «Tu dis & ton Verbe coéternel tout ce
que tu dis, et il advient ce que tu dis, et tu n’ceuvres pas autre-
ment quen disant»3. S ,
Lorsque Dieu s'exprime au-dehors de lui-méme, il se dé-
clare en quelque sorte par la créature, et le verbe correspon-
dant a ce dire est un verbe crée, a savoir la creature qui est
un effet du Verbe eternel3 La créature, signe du Verbe in-

f. X, ¢.7,n° 9 (PL 32, 813).
f. 1 n. 2

J Cf. XI ,
B Cf. 15ent,'d. 27,p. 2, a. un., q. 1, concl. (Quar. 1, p. 482-483).
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créé, représente son Créateur qui s'exprime lui-méme dans
son euvred _ o \ X _

Or, en se connaissant lui-méme, le Pére connait aussi tou-
tes choses, se connaissant lui-méme comme principe de toutes
choses. Deés lors |a ‘'similitude’ que congoit le Pere par la géne-
ration est a la fois la similitude qui imité e Pere et la simjlitude
des créatures. Ainsi le Verbe est-il la similitude exemplaire des
créatures et la similitude o?er,at,lve_, désignant un rapport a la
créature par mode d’exemplarité dispositive aussi bien que par
mode de puissance operatived)

2.2. Lindéfectibilité du principe

Le Verbe est principe non deficient, parce qu'il ne fait de-
faut @ aucung opération, ce quenseigne le verset 3b; Et sans lui
rien ne fut faitdL Le Pere ne fait rien sans le Verbe, selon Jn 5,19:
«Le Fils ne peut rien faire de lui-méme, qu'il ne voie faire au
Pére; ce que fait celui-ci le Fils le fait pareillement, _

Dans son commentaire de Jn 5,196 (Omnia, quae Pater facit,
haec et Filius similiter facit), Bonaventure note que le Fils a le
méme pouvoir que le Pere, bien qu’il le recoive du Pere. Ainsi
ladverbe similiter doit-il &tre articule avec deux autres adver-
bes: uniformiter et concorditer42 En effet, «la raison de l'indivi-
sion dans I'euvre est I'indivision dans I'essence. et la dilection»43
ce qui est signifie en Jn 520: «Car le Pere aime le Fils et lui
montre tout Ce qu'il fait et il lui montrera des euvres plus gran-
des que celles-ci, a vous en stupéfier», L

. Cette doctrine ecarte I'erreur des Manjichéens qui conside-
raient deux principes a I'euvre dans la creation: celui de la lu-
miére et celui des tenebres.

3 Cf. H, U.von Balthasar, «Création ef Trinité», Communio_13 (1988)
9-17 : 0. Todisco, «Verbum divinum omnis creatura’, La filosofia del lin-
guaggio di S. Bonaventura», Mjscellanea Francescana 93 (1993) 149-198,
cite’'par G. Emery, La Trinité créatrice, p. 197, note 3, .=~ .

4 A'ce sujet, nous renvoyons a G. Emery, La Trinité créatrice, p. 193-

4 Cf. In loan. 1,3, n° 10 (Quar. VI, p. 2485.

o Ct In loan, 5,19, n° 37 [Quar. VI,p. 309,

3 «Ratio indivisionis in opere est indivisio in essentia et in dilectione»
(cf. In loan. 5,19, n° 37 / Quar. VI, p. 309).
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2.3. Laprescience du Verbe

La reférence a la prescience du Verbe rend compte de Jn
14a: Ce quifut en lui etait la viedd Cela signifie que toutes cho-
ses se trouvent en lui, avant qu’elles n'aient éte creées. Elles
vivent en lui, comme le coffre dans Tesprit de I'artisan. Notre
auteur fait appel a S. Augustin pour qui le Fils est «pleinement
lart de toutes les raisons des vivants» (ars plena ompium
ratignum V|vent|umP45. La comparaison du coffre apparait trés
explicitement dans le Tractatus in loannem I, n° 17.

Un ouvrier fabrique un coffre. Il commence Ipar avoir le
coffre dans son idee, car, Sl navait pas le coffre dans son
idee, d'ou le tirerait-il quand il Je fabrique? Seulement le coffre
ne se trouve pas daps son idee de la meéme manierg que le
coffre qui apparajt aux regards. Dans I'idee, il existe
Invisiblement; une f?IS realise, 1l exjistera visiblement. Voici
maintenant que le coffre a ete execute: a--1l cesse pour autant
d’exister dans [idee? Non, il'y a et ce coffre qui a ete fabrique
et ce coffre %Lg demeure et existe dan? l'id ? up auﬁr,_e eut
encore étre fabrique, Distinguez donc le cofire dans Idee et
le coffre daps lar all\g. e coffre dans la, reahée N est P,as vie
mais le coffre dans Iidée est vie car 'ame_de l'ouvrier est
vivante, qui repferme tout cela dans son idée avant de le
produire au-denorsdo

Le theme de |'ars divina, touchant a |a production des cho-
ses, est devenu classique chez les theologiens du Xllgme et dy
XHleme siecles qui reprennent et développent ce qui fut mis a
jour par 3. ,Augustm47. Lexpression Deus artifex etalt commune
dans la litterature patristique; Augustin se I'est appropriee en
identifiant Yars divina a la Sagesse de Dieu - ce en quoi reside

4 Cf. In loan. 1.4, n° 11 g(gluar. VI, p.249). .
6 45485.4Dgeggr|n.,VI,c. 10,n° 11 (PL42,931 ;Bibliotheque augustinienne
i CF P 1a traduction francaise :Bibliothéque augustinienne 71, p.
C

f
f. H.Merie, «Ars», dansBulletin de philosophie médiévale 28 (1986)
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son originalité par rapport a ses devanciers -4 Le texte du De
Trinitate (VI, ¢. 10, n° 11) - repris par.S. Bonaventure dans son
commentarius in loanném - est particulierement présent aux
esprits. Pierre Lombard, par exemple, le cite dans ses Libri
sententiarum et en assure la diffusion4d Au XHleme siecle, I'in-
fluence augustinienne s'exerce surtout dans I'ecole franciscaine.
Ainsi Alexandre de Hales, dans sa. Glossa in IV lihros
sententiarum) retient le texte d’Augustin citg par le Lombard;
Bonaventure, quant a lui, le commente mot a motsl

Du cote dominicain, le theme est loin d'8tre ignore: Albert
le Grand, dans son commentaire des Noms divins (VII, 2)% le
rattache a Augustins3et - ce qui n'est pas sans surprendre - a
Aristote5) Thomas d'Aquin, des le debut de sa carriere, dégage

8 Cf. notamment De libero arbitrio, [I1, 15, 42 {PL 32, 1292) ; Contra
Faustum, XXI, 5 {PL 42, 391) ; De civ, Dei, Xi, 7 {PL 41,7322). |

9 Cf,1ib. 1,d: 31 2 (Quar.. 2ameéd. p. 226, n° 16). La réflexion autour
de ars divina au_XIleme siecle est reliée a celle concernant le mundus
archetypus platonicien chez Achard de Saint-Victor (cf. J. Chatillon, Théo-
logie, spiritualite et metaph;m ue dans | euvre oratoire d Achard de Saint-
Victor, Paris, 1969, p. 281-282) et dans I'&cole de Chartres repésentée no-
tamment par Guillaume de Conches, particulierement dans ses Gloses
sur le Timée. Ars signifie aussi le plan redempteur chez Thomas de Vaucelles
¢f. In cantica canticorum commentarius, X / PL 206, 692 AB). Il peut

|]qurerle Pere 8ar exemple dans les Sententiae berolinenses (&d. Stegmdller,
RTAM 11 (1939)41),

9 Cf. lib, 1, d. 31 11 (Quar., p. 302), ,

5 Cf. 1Sent., d. 3L pars 2, dub. 2 (Quar. I, p. 550) : «Item quaeritur
de hoc quod dicit, g,uod est ars quaedam omnipotentis et sai)lentls,, [..].
Videtur enim maie dicere, quia unusquisque, non intellecta arte, estiners :
e,rgo si Filius est ars Patris, non intellecto Filio esse, Pater est iners ; ergo
videtur, quod ratignabiliter ope,rar_l habeat Pater a Filig suo. Respondgo
dicendym, quod facienda est vis in verbg, quia non dicit, quod sit ars
simpliciter, sed quod sit ars quaedam, quia non qua Pater novit, sed ubi
novit; non est ars Patris, qua Pater sit sapiens, sed quae est a Patre
sapiente...» : également, 1Sent. d. 10, a. 1, q. 1 (Quar, | p. 19{3) etd. 27,

ars 2, q. 4 (Quar, 1, p. 490) ;Br_ewlogumm, pars T, ¢. 8 (Quar. V. p. 216) ;
0 (Quar. V,p. 324). = =
 Cf..Super_Dionysium De divinis nominibus, ed. P. Simon, ed.
Coloniensis xxxvii, 1, Monasterii / Westf., 1972, p. 338.

3 Cf. Tract. In loan., I, 17 (BA 71, p. 162 s.).

5 Cf. Les parties des animaux, |, 5'(645 a 7-15).

e reductione artium ad theologiam,
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de |a réflexion autour de Iart divin une analogie entre Ia science
divine des creatures et Ia science que l'artisan possede de ses
euvres. Il en fait un modele opératoire pour rendre compte de
la science en Dieu et de sa providence, Pour ce faire, il Iinvestit
de tout ce quapporte la notion aristotélicienne de connaissance
Bratgque: la science que Dieu a des choses est en effet compara-
le a la science d'un artisan parce qu'elle est la cause de toutes
choses comme I'art est la cause des produits de I'art; en d’autres
termes, Iune et |'autre sont pratiquest Le schema aristoteli-
cien de la connaissance impliquée dans l'euvre de l'artisan of-
fre @ Thomas et aux mediévaux un outil conceptugl permettant
d’echapper au dilemme auquel doit faire face la réflexion sur la
creation et la connaissance du Createur: ou bien I'emanatign
intellectuelle ou hien la souveraine initiative d’une potentia
ahsolutas, o o
Or, selon Bonaventure, tout, dans la_création, est exprime
dans le Fils qui porte le nom d'ars Patriss toutes les raisons
exemplaires sont con?ues de toute ternite dans e sein de cette
sagesse. En d'autres termes, le Fils est la ratio repraesentandi
parfaite de tout ce que le Pere peut produire, et specialement
de tout ce que le Pére s'est propose de faire en dehors de lui.
Pourtant, le Fils ne saurait étre ap(i)ele ars selon ['acception
pure et simple du mot; 1l est ars quaedam, parce qu'il n'est pas

B Cf. 1Sent., d. 39, 0.2, a. 1; De ventate, g. 2, a. 5, resp. ; Summa
contra Gentiles, |, ¢. 66 ; «Cognitio_ divini intellectus comparatur ad res
alias sicut cognitio artificis ad artificiata : cum per suam scientiam sit
causa rerum». o . .

... Nous prenons appui ici sur S.-Th. Bonino, Thomas d Aquin, De la
vérité, Question 2 (La science en Dieu), Introduction, traduction et com-
mentaire, avec une preface de R. Imbach, «Vestigia 17», Fribourg-Paris,
1996, p. 447-449 : cf. également F. Kovach, «Divine Art in saint Thomas
Aquinas», dans Arts liberaux et philosophie au Moyen Age, Actes du 4éme
g603n%r7els international de Philosophie médiévale, Montréal-Paris, 1969, p.

5 Cf. In Hexaem., coll, 1, n° 13 (Quar. V, p. 331) ; «Pater enim ab
aeterno genuit Filium similem sibi et dixit se et similitudinem suam
similem Sibi et cum hoc totum posse suum ; dixit quag posset facere, et
maxime quae voluit facere, et omnia in eo expressit, scilicet in Filio seu in
Isto medio tanquam in sua_arte». Pour la traduction francaise, on verra
Les six jours de la création, Trad, par M. Ozilou, Paris, 1991, p. 108.
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'ars par lequel le Pére est sage, mais Yars qui vient du Pere qui
est sage et selon lequel le Pere opere tout parce qu'il a tout pro-
duné),ar le Fils® _

. Clestune maniere de mettre en relief le double aspect de la
similitude exemplaire et opérative du Verbe. Cela suffit a preci-
ser que le Verbe estquasi medium dans I'ordre de I'exemplarite
et dans celui de l'operation. Pour cette raison, I'Ecriture dit du
Verbe quil est sagesse et puissance de Dieu (cf. 1 Co 1,24).

Lorsque Bonaventure parle de Verbe comme medjum ou
quasi medium dans I'euvre de creation, il n'entend pas faire de
lui une réalite qui serait essentiellement intermediaire entre Dieu
et le monde cree, Dans l'ordre essentiel, en effet, le Verbe n'est
pas medium, majs bien extremum, puisqu'il fait toutes choses:

Il est l'auteur de |a creation, essentiellement distinct de la crea-
ture quil produit. Dans l'ordre de la connaissance, toutefois,
on peut formuler son ceuvre en terme de medium 5.

2.4. Le Verbe offre aux autres la connaissance

Lalumiére dont il est question en Jn 1,4b - Et la vie était la
lumiere des hommes - renvoie, selon le maitre franciscain, au
registre de [aconnaissancef S, Au_?ustm affirme d'ailleurs dans
ce'sens: «De méme que I'eil ne voi Pas s'il n'est illuminé par la
lumiere corporelle, de méme l'intelligence ne voit pas si elle
nest illuminée par la lumijere de lesprit»6l ,

Or, bien que le Verbe offre la conpaissance a tous, il ne donne
pas a tous la connaissance de lui-méme, parce que les pecheurs
connaissent par la lumiére, mais ils ne [a saisissent pas comme
telle, d'ou Iaffirmation de Jn 15:Et la lumiere Tuit dans les tene-
bres, puisqu'il fit connaitre des choses vraies aux pecheurs; et

. B Cf. 1Sent., d. 31, pars 2, dub. 2 (Quar. I, p. 550) que nous avons cité
Mealablement._ A ce sujet, nous_ renvoyons a Iexpose eclairant de L.
athieu, La Trinité créatrice d'apres sainf Bonaventure, {) 152-164,
P Cf. L. Mathieu, La Trinité créatrice dapres saint Bonaventure, p.
160-164 ; A Gerken, La théologie du Verbe, p. 286-288
8 Cf. In loan. 14, n° 12 (%fuar. VI p. 249).
&L Cf. Soliloqu., I, c. 8 n° 15 (PL 32, 877).



338 D. CHARDONNENS

les ténebres ne Vontpas saisie, parce que ceux qui sont aveugles
par les ténébres de l'infidélite ne connaissent pas |a lumiere@

Linterpretation augustinienne de Jn 1,4b-5 influence direc-
tement celle de Bonavénture:

Par cettf vie.méme les hommes sont iluminés. Les b (etes
ne sontpas | umlneesrpare le, Barceque les bétes ne posse ent
gas une Intell |?ence alsonna le qui soit capable de vorr la
agesse Mais, Thomme fait a I|m? e de Dieu possede cette
int I|gencera|sonnableetpareIIe| eut percevoir |a Sagesse.
Donc Cette vie parqgl toutﬁete fait, cette vie est elle-meme [a
Lumiére, non point de tous les étres animés, mais la Lumiere
des hommes, Ausst IEvangeliste dit- |IReua res: 1[étajt la vraie
[umiere qui illumine tout homme venant en ¢e monde (Jn 1,9)&

Augustin, comme plus tard Bonaventure, propose une exe-
gése morale de Jn 15:

_ Mmsgeut -Btre se trouve-t-il des ceeurs insensés, encore
mca ahle derec% owcettelumlere parce, elegmdsde eurs
Pec es les empec e de lavorr. Quils ne simagin ntpasgue a
umiere soit gbsente parce quns e peuven Pas |a voir,_car,
Par SUIted O,eurs éches, eux- memess nt eneqres Etla
umiere luit dans |és tenebres, et les téne reT ne lant poinj
comprise. Parconsequent mes freres, comme ['aveugle expose
au S?|ell Ieiolell Iu;ef resent, a|s lu-méme est abse tF
soleil, ainsi Iinsense, Te pécheur |mP|e ont le ceeur aveugle.
La Sa?esse est presente, mais elle est presente a up aveu§|e
elle est absente a ses yeux: non welle meme lui solt absente
c’est |ui au contraire (1UI se tient loin d'elle. Que doit-Il faire?
Purifier ce par quoi Dleu peut étre vued

& Cf. In loan. 1,5, n° 13 (Quar. VP 24921 «Et lux in tenebris lucet, cum
peccatores facit vera cognoscére ; et tenébrae eam non com rehenderunt :
ui Infidelitatis tenebris obcaécati non_cognoscunt ; Genesis primo
Elﬂ “Tenebrae erant super faciem ab 33| id estlnfldelltas mfaue cordis
untani. Unde ad Ephesios quinto (5, CFuIstis all |Buan 0 tenebrae, nunc
autem |uxin Domino’; primae loannis primo (L,5) :'Deus lux est, ettenehrae
In 0 non sunt ullae. Srdixerimus, quomam sometatem habemus cum eo et
in tenebris ambulamus ; mentlmuretventatem non facimus’.
Ct. Tract. In loan., I 18 (BA 71, p. 165-167).
64 Cf. Tract. In loan., n 19 (BA 71, p. 167)
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. Dans sasixieme conférence sur YHexaemeron, Bonaventure
insistera a cet égard sur Iimportance d’une vie tout entiere sous
I'influence de I3’ lumiere, c'est-a-dire d’une vie morale selon les
g_uatre_v_ertus cardinales. Celles-ci sont en effet si nobles que I

isposition_du monde leur correspond. Elles Peuvent etre mi-
ses en relation avec les quatre influences de la lumiére que sont
la purification, l'illumination, Ig perfectionnement et la stabili-
safion. Ainsi latemperance purifie, la prudence illumine, lajus-
tice concilie, la force revigore et conduit a la stabjlitee Qr, ces
vertus découlent de la lumiere eternelle dans 'hemisphere de
notre &me et la reconduisent a son grigine@s comme e rayon
perpendiculaire ou direct est renvoyé par le chemin méme par
ou Il est venuer.

3. LE VERBE, LUX ILLUMINANS

_Puisque la venue dy Christ dans la chair était la venue du
Roi, il envoya devant luj un_précurseur dont la mission tait de
rendre tmoignage a la lymiere; Il vthour témoigner, pour ren-
dre témoignage a la lumiere, a_fln_(f]_ue ous crussént par lui (Jn
l,_Yg. La mission de Jeap ne signifie pas une deficience de ly-
miére du cote du Verbe incarne; mais elle intervient bien plutot
en raison de la faiblesse des croyants@ Le précurseur n'était

@ Cf. n° 20 (Quar. V, p. 363); pour la traduction francaise : cf. M.

Oziloy, p. 219. ,

B (?f le bel exgosé d’E. Gilson, Lalnhilosophie de saint Bonaventure,
Paris, 21943, p. 325-346. Un auteur tel que V. Ch. Bigi souligne le role
éminent de la lumiere dans la doctrine de Bonaventure, mais 1l conteste
que ce soit purement et sunplement,une metai)hquue de_la lumigre,
comme cest le cas dans I'interprétation de Gilson; celui-ci parle dun
néoplatonisme evident. Bigi insiste sur le sens hétérogene de la lumiére
qui doit d'abord étre considéré du point de vue naturgl: ce point de vue
nous parait étre un peu hypertrophié par PAuteur (cf. Divus Thomas 64
(1961)395-422, ici p. 399). _

_Cf. In Hexaem., coll. 6, n° 24 (Quar. V, p, 363); trad. francaise : cf.
M. Ozilou, p. 219-220. Bonaventure a recours a des images venant de la
science optique des perspectivistes d'Oxford (cf. egalement Collationes de
septem donis Spiritus_Sancti, |, n° 9 (Quar. V,Op.4 ).
8 Cf. In oan. 1,7, n° 19 (Quar. VA, p. 250).
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donc pas la lumiére en laquelle il faut croire; Celui-la n'étaitpas
la lumiere, mais il avaita rendre ttmoignage a la lumiere (Jn 1,8),

Bonaventure insere ici une question: Taffirmation de Jn 18
Baran etre contredite par Eph 5,8: «Autrefois vous etiez téne-

res, mais maintenant vous £tes lumiere dans le Seigneur»; tous

les hommes sont donc lumiere. o

A la suite de la Glosg ordinaire, notre auteur distingue la
lumiere illuminant ﬁlux iluminans) et la lumiere illuminée (Jux
illuminata). Jean et les autres saints ne sont pas la lumigre illu-
minant, mais la lumiere illuminée par la lumiere premiere. |

Pourtant, note Bonaventure, les hommes ne pourraient-ils
pas tre auss lux illuminans, comme paraissent lattester d'une
part Mt 516 «Que votre lumiere brille devant les hommesy;
d'autre part Ph 2,15: «Parmi eux, vous brillez comme des lumi-
naires dans le monde», En fait, [a lumiere illuminant comporte
un double mode; efficient et dispositif. Dans le cas du_premigr
mode, il sagit de la umiere par essence qui ne convient qu'a
Dieu; le deuxieme mode, quant a lui, concerne la lumiere par
part|C|P,at|on et revient aux saints qui illuminent par la parole
et par I'exemple.

3.1, La lumiére per essentiam du Verbe (cf. Jn 1,9)

. L'influence de Dieu sur I'nomme, qui est I'influence
illuminante du Verbe éternel, sexerce diréctement, dans son
action naturelle comme dans son action surnaturelle. Bonaven-
ture voit ici une convenance de |'incarnation: Dieu n’etait en
effet pas connu du monde avant I'incarnation, bien qu’il fit la
lumiere souveraine présente a fous; il convenait donc que la
lumiere divine se manifestat pleinement aux hommes dans l'in-
carnation du Verbe, G'est la raison pour laguelle le Prologue
affirme (Jn 1,9): 1] était la lumiere véritable, cest-a-dire pares-
sencg ger essentiam), qui éclaire tout homme venant en ce
monded

Pourtant, le Verbe ne semble pas illuminer tous les hom-
mes, puisqu'ils sont tenebres?7 S. Augustin répond qu'il illu-
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mine tout homme, a savoir celuj qui est illuming, parce que nul
nest illumine sinon par le VerberL on a en cela I'exemple du
maitre enseignant ses éléves. L'evéque d'Hippone apporte alors
le commentaire suivant de Jn 1,9:

'Cetait |a lumiere veritable’ Pourquoi ajouter 'véritable?
Parce que Thomme, une fois illuming, est appelé lui auss
lumiere, mais la lumiere veritable est celle qui iljumipe. Car
de nos yeux, on dit pareillement qu’ils sont des lumieres, et
cegend nt, si [on n‘allume pas la lampe pendant la nuit ou si
le Solell ne se Ie,ve,Qas durant Ieujou,r, de telles lumieres souvrent
en vain, Jeap etajt donc, lu qussi, une lumiere, mais non pas
[ lumiere veritable, puisqu'il était ténebres avant d'etre illumine
et quil n'est devenu lumiere que par son illumination72

A l'objection rapportée par Bonaventyre, Béde le Vénéra-
ble rePond qu'il faut entendre ici la lumiere naturelle, et non
Fomt a lumiere de grace: tout homme Po_rte en effet en lui une
umiere de la face de' Dieu (quilibet habetsignatum lumen vultus
Dei)7i, Jean Chrysostome, pour sa part, enseigne que le \Verbe
est prét a illumirier, mais que certains fermentpour eux-memes
la voie de la lumiere, selon la comparaison de I'aveugle en pre-
sence du soleil 74 o L

Un tel enseignement est confirmé par Jn 8,12: «Moi, je suis
la lumiere du monde; celui qui me suit ne marche P_as dans les
tenebres». Le Christ est |a [umiere du monde E)_ar 'Instruction
et celui gm le suit, en lui soumettant son intelligence, ne mar-
che pas dans les ténebres, selon 2 Co 10,4-5: «Nous renversons
les sophismes et toute puissance altiere (im se dresse contre la
connaissance de Dieu, et nous faisons toute pensée captive pour
I'amener a oheéir au Christ» %, _ o

Afin de la scruter daya,ntagg encore, l'interpretation bona-
venturienne de Jn 1,9 meérite d8tre mise en relation avec celle
d’Albert le Grand et de Thomas d'Aquin, contemporains de no-

1L Cf. Enchiridion, ¢. 103, n° 27 {PL 40, 280).

2 Cf. Tract, in loan., I, n° 6 {BA'7L, p. 185).

B Cf. | loan. Evang, 1,9 {PL'92, 640).

# Cf. |n loan., Homil, 8 n° 1{PG 59; 65),

5 Cf. In loan. 8,12, n° 18 (Quar. VI, p. 357-358).
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tre auteur. Albert souligne le fait que la lumiére peut sentendre
de maniere multiple, asavoir Ia lumiere de nature (lumen natu-
rae), de grace (lumen gratiae), de révelation des secrets (lumen
revelationis secretorum), de gloire (lumen gIonael?ﬁ Sil'on con-
sidere la lumiere de nature, l'affirmation de Jn 1,9 peut tout a
fait &tre avalisée, puisqu’il sagit de la connaissance du vrai et
du bien présente en tout homme. Par contre, dans le cas de la
lumiere de grace, il ne semble pas vrai que le Verbe illumine
tout homme venant en ce monde, parce que beaucoup demey-
rent non illumines, Albert le Grand, comme Bonaventure, fait
appel a l'interprétation d’Augustin: touthomme illuminé ne l'est
quegar le Verbe. o o
oursuivant son commentaire, il se réfere a l'interprétation
de la Glose ordinaire, selon laquelle 'tout homme’signifie cette
nature dans 'homme qui a gté faite a Iimage et 3 la ressemblance
de Dieu, a savoir I’ame_supe_neured(amma superior): tout le reste,
cest-a-dire [es parties inférieures de 'homme, est d’une certaine
maniere extérieur a cette nature. Dans I'Ame supérieure, comme
en un monde supérieur, se trouve la lumiere véritable qui illu-
mine tout homme venant en ce monde et renajssant par la grace.
Selon la glose, il ny a d'hommes que_convertis & la raison sype-
rieure de’l’esprit (ad superiorem mentis rationem). Albert préfere
dire que tout homme" désigne ce qui touche a lintegrite de la
veritable humanite, c'est-a-dire en fait ’homme tout entier. Rign
de ce qui appartient a 'homme ne demeure donc non iljJuminer
Il parait également inexact, affirme Thomas d’Aquin, que la
lumiere véritable eclaire tout homme, puisque beaucoup sont
encore dans les ténebres. 1l considere alors, comme ses con-
temporains, un double point de vue dans sa réponse? premie-
rement, si le monde est envisagé du point de vue de sa création
et I'illumination comme réferée a la'lumiére de la raison natu-
relle, I'enseignement du Prologue ne contient rien de faux. Tous
les hommes'venant en ce monde participent de faita la lumigre
veéritable dont dérive toute lumiére de connaissance naturelle.

B Cf.In Evan?elium secundum Joannem 1,9, dans Alberti Magni Ope-
raomnia, Ed. A el E. Borgnet, t. 24, Paris, 1899, p. 43,
77 Cf. In Evangelium Secundum Joannem 19,p. 44,
B Cf. Lectura Super loannem 1,9, n° 129 (Marietti, p. 27).
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L'expression venant en ce monde’ se comprend donc des
hommes qui ont une intelligence Provenant d'une cause extrin-
seque. La nature de 'homme est en effet double: dune part,
corporelle, selon laquelle il est éclairé par la lumiere corporelle
et sensible; d’autre part, intellectuelle, selon laquelle il est éclairé
par la lumiere intellectuelle et spirituelle. Sefon sa nature cor-
porelle, 'homme ne vient pas en ¢e monde, mais_ il est de_ce
monde; par contre, selon sanature intellectuelle qui est de Dieu
par créatign, il vient en ce monde. .

Deuxiemement, si l'illumination se comprend de la lumiere
de gréce, Jn 19 peut étre exposé de trois manieres® dabord,
selon Origene - qui est en fait Jean Scot Erigened)- le monde
peut Btre considere dans sa perfection a laguelle 'homme, re-
concilie avec Dieu, est conduit par le Christ. Le Verbe illumine
en effet fout homme venant, par la foi, en ce monde spirituel

u'est 'Eglise eclajree par la lumiere de grace. Ensuite, S. Jean

hrysostome souligne le fait que le Verbe, dans sa volonté de
sauver tous les hommes, eclaire tout homme naissant en ce
monde sensible. Si certains ne sont E)as illumines, cela dépend
d'eux-mémes et non du Verbe dont la lumiére ne fait defaut a
personne. Enfin, Thomas reprend, a son tour, Iinterprétation
de S, Au[qustm (que nous avons rencontrée a plysieurs reprises.

Les frois theologiens médiévaux, chacun a leur maniere,
rendent compte de Jn 1,9 en distinguant le ?Ian naturel et sur-
naturel de Illumination par le Verbe. Cest I'objet d'un ques-
tionnement majeur de la part de Bonaventure, dont on ne trouve
qu’une esquisse dans son commentaire sur le Prologue de saint
Jean. Ayant recours aux exloressmns lumen inditum et lumen
infusum@, il ne concoit pas le plan naturel sans le plan surnatu-
rel: unique est le chemin parcouru par 'homme avec le secours
de la lumiere naturelle et de la lumiere de grace. Il n’existe a
vrai dire quune illumination qui provient de |a lumiere eter-
nelle et qui a pour but de conduire I'nomme a I'assimilation la

D Cf. Lectura super loannen 1,9, n° 130 (Marietti, p. 27).
&) Cf. PL 122, 293 B. _ _

. & Cf.notamment P. Maranesi, «Revelatio’e conoscenza ‘per lumen

inditum: la posizione media di Bonaventura tra Bacone e Tommaso nel

problema gnoseologico», Collectanea franciscana 61 (1991)491-511,
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plus parfaite possible avec Dieu. Une telle illumination com-
pgg{cge dans 1a lumiere innée et s'accomplit dans la fumiére in-
U

Acet égard, Iitinéraire de 'homme vers Dieu est compara-
ble a une marche de trojs jours dans le désert et a la triple illu-
mination d'une méme journée: la premiére est semblable au
soir, la deuxiéme au matin et |a troisieme & I'heure de midi.
Cette illumination correspond  la triple existence des choses,
a sa{gow dans la matiere, dans l'esprit et dans 'exemplaire di-
vin

3.2. La manifestation du Verbe incarné (cf. Jn 1,14-18)

. Les apotres et les croyants, bénéficiaires de_la lumiére di-
vine, ont une connaissance d u\/er be incarne qui |nterV|ent se-
lon Tune et lautre nature: en leur nom, IEva Pqe liste afflrme
Nous avons vu sa gloire glmrequﬂhentdeson ere comme Fils
unique, plein de grace et de vérite (Jn 1,14). La gloire renvoie en
effet a Ia nature divine, et la nature humame est signifiée par
X expressmn plein de grace et de verité&

Toutefois, Bonaventure se demande si IanIenltude de grace
vise exclusivement la nature humaine du Christ% En fait, la
grace du Christ comporte une double modalité: d'une part la
grace sanctifiante présente a son plus haut degré dans Muma-
nité du Christ; dautre part, la grace d'union, a savoir union
hypostatique, dont rien de plus grand dans l'ordre de la grace
ne saurait étre pensé. C'est en ralson de cette double modalité

@ Cf Quaestiones disputatae de mysterlo Trinitatis, . 1, a. 2 (Quar. V,
D. 5&3 ans ce sens, on verra A. Gerken, La theologie du erbe,f. 110.
£ Itinerarium mentis |n Deum . 1, n° 3( uar.V, p. 297) : de
meme Sent, ngI a.2,0, 1(Quar. 11, p.88-90) : 3Sent. d. 14,22, q.
1 (Quar. [, p306 09) : Breviloguium, 2, 12 (Qua LV, p. 230) On aura
reconnu ici | influence de S, Augus in distinguant la connalssance matu-
tinale, cest-a-dire dans le Verbe, et la connaissance vesperale selon la-
quelle une chose est connue dans.son qenre grogre (cf. De Gen. ad litt., 1V,
C. 23-24, n° 40-41 | BA 48, 6/BA48p168 s, de
méme que la note complementalre de BA 48, p. 6 5,n° 20).
8 Cf Inloan. 1,14, n°35 (Quar. VI, p. 254).
& Cf. In loan. 1,14, n° 41 (Quar. VI, p. 255).
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de la gréce que le Christ est téte de I’E?,hs_e et parce que la téte
est présente a tous les membres, de sa plenitude nous avons tous
recu (Jn 1,16)& , o _

En outre, notre auteur dégage troig raisons qui rendent
compte de la connaissance quont’les apdtres et les croyants du
Verbe incarne8r premierement, le ttmoignage authentique du
précurseur: Jean lui rend témoignage et il Clame (Jn 1,15a). Jean
ne ment pas, il est fidele et il clame, c’est-a-dire _qu’ll Parle ouver-
tement et avec assurance: C'est de lui que j ai dit: celui qui vien
derriere moi le voila passe devant moi, parce qu ‘avant moi il etait
E:Jn 1.15). Le Prologue affirme la superiorité de I'efficacite du

hrist, selon son humanité, sur celle de Jean; S. Paul dit e([]_ale,-
ment en Eph 122 «ll a tout mis sous ses pieds et I'a constitue
tete au sommet de toute I'Eglise», En fait, la dignite unique du
Christ ressortit & sa divinité, d’'ou I'expression:”parce quavant
moi il était. Dans le méme sens, Bonaventure cite Jn 8,58: «<Amen,
amen, je vous le dis, avant quAbraham fiit, je suis».

La‘deuxieme rajson estprise de l'effet unique de la gréce du
Christ: Oul, de sa plenitude nous avons tougs recu, et grace pqur
grace (Jn 1,16). L'expression ‘grace Fo_ur race’signifie la grace
de la retribution pour la gréce de |a justification, ou inverse
egalement, Or, tous ont_(e% de sa plenitude, parce que le Christ
-"comme I’,enseqne deja S. Augustin®- est la téte de tous les
justes depuis Abéljusqu’au de_rnlerduste. Les membres sont unis
a la tete par_le lien de la foi ef de l'amour (I|gam_|ne fidei et
dilectionis). Personne n'est en effet sauve sans Ia for au Christ,
c'est-a-diré sans recevoir de la plénitude de ses dons® Si la Joi
de Moise promettait la grace et |a veérite, le Christ est venu les
apporter en plenitude: Car la loi fut donnée gl>ar Moise; lagrace et
la vérité sont venugs par Jesus-Christ (Jn L17).

_Bonaventure invoque une troisieme raison, I'enseignement
unique du Christ. Lui seul a pu enseigner parfaitement sur Dieu,

B Cf. Inloan. 1,14 n° 41 (Quar. VI, p. 255) : «Ratione huius duplicis
gratiae fujt caput Ecclesiae. Et'quia caput in omnia membra redundat,
ideo ‘de plenitudine eius accepimus omnes».

f.In loan. 1,15-18, n° 36-39é%uar. VI, p. 254-255}.
& Cf. Tract. in [oan., CIX, n° 2 (CCSL 36 pers 8, . 619-620).
8 Cf. In loan. 1,16, n° 42 (Quar. VI, p. 255).
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et ce ouvertement, parce que lui seul a vy Dieu; Nul najamais
vu Digu; le Fils umggue qui est dans le sein du Pere, lui, Ta fait
connaitre (Jn 1,18)%. ) _

Le maitre franciscain sarréte quelque peu sur l'expression
Nulnajamais vu Dieu et souligne que Dieu peut étre connu en
lui-méme et dans ses effets9L Le connaitre dans ses effets, ¢'est
le voir dans un mirojr, et cela dune double maniere: premiere-
ment, dans un miroir transparent, ¢'etait le cas dans Ietat de la
justice originelle; deuxiemement, dans un miroir opscur. Cest
seulement de cette facon que nous voyons dans la vie presente
Parce (iu’en Jaison de nos peches nos yeux sont obscurcis et
outes les créatures sont couvertes de ténebres, d'ou I'affirma-
tion de 1 Co 13,12: «Nous voyons maintenant dans un miroir,
en énigme, mais alors ce sera’face a face». . |

.Dieu peut eqalement étre connu en lyi-méme, d'une part
clairement: seul’le Fils et les bienheureux le connaissent ainsi.
Dautre Part, il peut étre connu dans l'obscurite, selon l'ense;-
gnement du Pseudo-Denys® C'est ainsi que Moise vit Dieu, de
meéme que ceux qui le contemPIent dans sa grandeur. Or,
auncune image n'est attachée a leur vision. Ils percoivent les
realites eleveds, plus qu’ils ne les connaissent,

CONCLUSION

Lorsque I'exegese passe du cloitre a I'ecole, sinstaure un
nouveau rapport d 'Ecriture; d’aliment de la rumination spiri-
tuelle du moine, I'Ecriture devient matiere detude et densei-
gnement. Quoique I'on sattendltloeut-etre parfois, dans le com-
mentajre bonaventurien du Pro ogue de Jean, a une exegese
plus développee, il n'empéche que I'on a affaire a une apprache
analytique, desireuse de fonder sur la verité méme du texte
l'autorité dogmatique et morale dont I'Eglise impregne son ac-

tion pastorale.

D Cf In loan. 118 n° 39 (Quar, VI, p. 255) : «Hic tertia ratio
co%mscendl,, quae scilicet est singulare. documentum’ : quia Christus solus
deDeo potuit docere et docuit certitudinaliter et aperte, quia solus vidity,

a Cf. Inlogn. 1,18, n“43 (Quar, VI, p. 255-256).

@ Cf. La theologie mystique, c. 1, § 1 (Dionysiaca 565-569).
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\ L'exégése de Bonaventure, plus particulierement redevable
a celle d’Augustin, offre une structuration hermeéneutique des-
tinée a feconder [‘approche theologlgue du mystere du Verbe
Incarné, Inséparablement, la lecturg du PrologUe de saint Jean
entreprise par notre auteur est marquee parune certitude de
foi mUrie au sein de la réflexion theologique. Une telle certi-
tude transparait notamment dans le sermon Unus est magister
noster Christys, peut-gtre contemporain du commentairg sur
Jean, puisqu'il aurait été prononce entre 1254 et 1257;

«Nous_avons un seul Maitre, le Christy F[van?ne de
Matthieu, 23,10 L e th_eme_(Pro(Pose mani eéte quel est [e prin-
cipe formel de I'iflumination fmslordre ella _connajlss nce.
Cest le Christ, qui «etant 1a splendeur de IaPmre et la figure
de la subsAance de Dieu le Pére et soutenant outef choses par
la Parole esapmssan_c?,»,_comme|Iestd|tdans a Lettre aux
Hebreux, 13, est aussi origine de toute s%%efse, selon cette
hrase de YEcclesiasti u?, 5 «La source g& afa eﬁse, clest
a Parole_de Dieu dans les hauteurs», Or c’est le Christ lul-
méme quj est Ia s,ourfe de toute connaissance droite; car Il est
«la Voie, [a Verité et [a Vie», Evangile de Jean, 14,6%

Limportance du théme de I'illumination par le Verbe, que
nous avons rencontree dans le commentaire du Prologue de
Jean, t_emm?ne du soyci d'approfondir une théologie du™Verbe

ui soit le pfus possible en syntonie avec le donné Scripturaire.
ans le mystere de Illumination, notre auteur part en quelque
sorte a la decouverte du motif de l'incarnation en meéme temBs
quil cherche a apprehender la condition de Phomme. Si le Veroe
s;abaisse, en effet, vers la nature humaine, ¢'est pour la rache-
ter et I’&Iummer, afin de devenir sa mesure intérieure, son hie-
rarqued
qSeIon Bonaventure, I'homme, objet de [illumination dy
Verbe, est appelé a un itineraire de contemplation dont la cle

~ B Cf. Le Christ Maitre, Edition, traduction et commentaire du Sermon
universitaire «Unus est magister noster Christus » par G. Madec, 21998,

3, 0
% Cf. Breviloguium, Prol., § 3 (Quar. V, p. 205) ; In Hexaem., coll. 3,
n° 12 (Quar. V, p. 345).
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consiste en une triple intelligence: I'intelligence du Verbe in-
crée par qui toutes choses ont eté produités, l'intelligence du
Verbe incarné par qui toutes choses ont éte reparees, l'intelli-
ence du Verbe inspiré par qui toutes choses ont ete reveleesth
I, ce par quoi homme est conduit a la contemplation est la
lumiere naturelle de la raison qui a rapport au Verbe incree, la
lumigre de %race lice au Verbe incarne et la lumiere propheti-
que liee au Verbe inspire. _ o
Le Maitre f,ran(;|sc_a|nOPropose alors une interprétatjon du
monde et de Itineraire de I'homme, toute ressaisie dans le
Christ, Verbe eternel fait chair. Pour étre comprehensibles, tou-
tes les imitations imparfaitement expressives doivent étre rap-
F,ortee_s et rendue transparentes a lunigue image du Pere qui
exprime avec une précision supréme. Comme lg’souligne Hans
Urs von Balthasar: «Chez Bonaventure (pour la derniére fois
dans le domaine de la théologie chrétienne) la doctrine du
monde est vue en liaison avec celle de la révelation biblique»%.
. Orle monde tend vers 'homme. La matiere a un appetitus
qui la pousse vers la forme et qui Ihabilite a recevair cette
forme97 De ce fait, la matiere n’est pag une pure privation, car
elle a géja en elle, selon son essence méme, quelque chose de la
beautg et de la [umiere de Dieu. A cet égard, les corps humains
sont disposes en vue de |a forme la plus noble, cest-a-dire I'ame
spirituelle. Comme tel, 'homme est le resume du monde, il est
un migrocosme, , _
~Afin de rendre comPte de la beaute de Dieu dans le Verhe,
resente au monde, a I'nomme et a toute Ihistoire du salut,
onaventure use de I'expression augustinienng Fulcherr,lmgm
carmen®_De méme que nul ne peut apercevoir la beauté d'un
poeme, s'il ne considere I'ensemble de la strophe, ainsi nul ne
peut voir la beaute de l'ordre et du gouvernement du monde,
$'il ne les considere pas dans leurensemble. Puisquiaucun

% Cf.In Hexaem., coll. 3,n° 2 (Quar. V, p. 3433 ;Collationes de septem
donis SEIrItUS Sancti, coll. 8, n° 6. (Quar. V/p. 495s).
% La gloire et la croix, Les aspects esthétiques de la révélation, 1, 1,
«Théologi€ 74», Paris, 1968,23. 219,
n°32 (Qu

. In Hexaem., coll, ar, VDp. 336). ..
15)8 Cf. De civ. Del, 11,18 (BA 35, p. 87) : D vera religione, 22, 42 (BA 8

p. 8
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homme ne vit assez longtemps pour connaitre toyte Ihistoire,
le Saint-Esprit nous en donne, dans IEcriture, le resume”. Cela
est si vrai que Bonaventure entend tirer de IEcriture une sorte
de vue d'ensemble de Ihistoire du mondel0 Il considere que le
désordre provisoire introduit dans le monde par le peche ne
?e_ut remettre en cause radicalement labeauté de I'ordre 1L En
ait, une telle beauté aPparan_pIemement dans le Christ; c'est
pourquoi, le cosmos est compris comme une evolution tendant
vers |e Verbe fait chair. ) S \
. Il'convenait, a cet egard, que l'incarnation intervienne a la
fin des temps: de méme que IMomme, couronnement de tout le
monde sensible, fut creé a la fin pour achever le tout, de méme
le Christ, nouvel Adam, en qui la cau_seJJremlere, Dieu, fut re-
lige 3 la derniere, le limon, vint a la fin des temps, quoique pas
toutafaitalafinultimel® Le Christ estdonc sommet du monde
et de Ihistoire et il synthetise, a partir de ce point culminant, le
temps avant et apres lui. Il vientrestaurer en lui [equilibre har-
monjeux_du cosmos qui tend vers 'homme rachete, gueri et
resplendissant de la lumiere du Verbe, o
Aussi le Christ est-il le centre de tout, en tant que Media-
teur; ¢est en lui que tout est cree, cest-a-dire trouve son bien;
cest de lui que décqule originellement Iunite du sens de [a re-
velation; c'est en [uj que reside le tresor de tout étre, de toute
sagesse, de toute grace et de toute gloire, Il est «le resume de ce
qui est premier et'de ce qui est derdier, de la Parole de Dieu qui
est le commencement de toutes choses, et de lanature humaine
qui est l'ultime de toutes les créatures» 18 ,

., Comment alors caracteriser, dans la mesure du possiblg, la
théologie mise en ceuvre par Bonaventure? Nous reconnaitrions
volontiers - a considérernotamment le commentaire sur le Pro-
logue de Jean - une theologie de la Pargle. Celle-ci sanctionne
Iotientation de I'intelligence de la foi qui veut manifester, sur le

D Cf. Breviloguium, Prol,, 82 (Quar. V, p. 204).
10 Cf. J. Ratzinger, La théologie de Ihistoire’de saint Bonaventure,
«Theologlques», Paris, 1988,
10 Cf.'15ent, d. 44 a.1,¢. 3, ¢. (Quar. |, p. 786) ;2 Sent., d. 36, a. 2,
(. 1(]%uar. Il, p..847-850).
Cf. Breviloguium, 4, 4 (Quar. V, p. 244-245).
18 Cf. Breviloquium, 4, 1(Quar. V, p. 241).
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registre discursif, la valeur de strycturation apportee par la
Revelation 4 la realite du monde, de 'homme et de I'histoire.
Une. telle theologie ¢cherche a rendre compte du sens de cette
realite a partir de celui que Dieu devoile pleinement a ’homme
dans sa Parole qui est Ie Fils, par le don de I'Esprit. Elle Pour-
rait étre, a cet egard, une contribution au questionnement her-
meéneutique contemporain dune théologie qui s'interroge sur
le rapport entre compréhension du texte biblique - se donnant
comme Parole - et comprehension de soi devant le texte a la
lumiere de la plénitude de la Revelation en Jesus-Christ.

Aussi, exprimerions-nous la démarche de_S. Bopaventyre
en termes d_e,theplo?m de la Parole de Dieu faite chair, lumiere
véritable qui éclaire tout homme venant en ce monde.





