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[ Ascension de Jésus

Ac 1,1-11

PAR CARLO M., MARTINI

Seuls les vy, 2 et 9-11 de cette péricope des Actes parlent
explicitement de I'Ascension, La liturgie a toutefois raison de
nous faire lire ce passage en entier. En effet, I'Ascension ne s'y
trouve pas racontée pour elle-méme, mais elle s'insére dans le
contexte plus large des vv. 1-14. 1l faut donc d'abord exposer
l'intention de 'auteur dans ces versels et commenter bridvement
les vv. 1-8, avant d'examiner le sens attribué, dans ce contexte,
aw récit de I"Ascension (vv. 9-11).

De Jésus aux Apitres par P'Esprit (vo. 1-14)

Avant d'entamer la seconde partie de son récit, auteur rappelle
ol il en était arrivé dans son e premier livre » (1,1-2), et dy
méme coup développe un peu la narration des derniers événe-
ments © les conversations de Jésus ressuscité avee ses Apdtres et
les consignes qu'il leur a données (1,3-8 : of. Le 24,44-49), son
Ascension (1.9-11 ; ¢f. Le 24,50-51) ct le retour dos Apoties 3
Yérusalem (1,12-14; of. Lc 24,52-53) :

Cette riche synthése n'a d'autre but
lecteur & ce qui va suivre, Demblée
lésus (v. 1), mais aussitét aprés, son
« Apdtres » dont cepend 1

que de préparer esprit du
lui apparait la personne de
s altention cst attirde sur les
es ant 1l ne connaitra les noms qu'd la fin
de la pericope {.V' 13)., Verset aprés verset. on les lui présente
comme les témoing o ¢l A5 oo Al b e
Rl St ~0 quelque sorte exclusifs des actes et des
s Hmﬁ ) i {trm.’s. .L duteur semble done surtout préoccupé

souligner les prérogatives dy collége apostolique en tant quc

dépositaire authentiqy Ji
: g de | aqap
Ressuscité, 4 a promesse et de la mission du

La répercuss
Tous les déve
réclameront d

ion de ce théme sur la suite de 'ouvrage est évidente,
|“I.?'P?-‘IHL'T!!5 successifs de la vie de I'Eglise, qui se
e Fautorité de ce groupe privilégié — l'auteur pense
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déjfa 4 la mission étendue aux palenms' — se verront ainsi légiti-
mement fondés sur lautorité du Seigneur ressuscité,

Entre la personne de Jésus et le groupe des Apéitres s'insinue A
plusicurs reprises un troisiéme personnage : I'Esprit Saint (vv
2.4-5.8). C'est lui qui relie le Seigneur, sur le point de quitter
définitivement les sicns, 2 'Bglise apostolique, qui attend la force
de I'Esprit pour étre témoin du Christ jusqu'aux extrémités de la
terrec, Dans le déroulement de cette histoire, le lecteur aura donc
a4 discerner l'action déterminante de I'Esprit. Elle lui garantira
que les étapes de 'extension missionnaire de I'Eglise en parti-
culier la prédication évangélique aux paiens — ne sont pas le
produit du hasard on de quelque volonté humaine, mais la mise
en ceuvree du programme prévo par le Ressuseité (1,8),

Le « premier livre » et ses protagonistes (vv., 1-2)

L'auteur évoque ici en résumé le contenu de son premier livre,
que novs appelons « "évangile selon saint Luc ». Tl cite les trois
acteurs principaux : Jésus, les Apdires (dont il rappelle Iélection :
of. Le 6,12-16) et I'Esprit Saint, 11 précise en outre que som
premicr récit décrivait leur activité depuis le début (ef. Le 3,23)
— c’est-i-dire le haptéme de Jésus par Jean avec la descente de
I'Esprit Saint (3,21-22) — jusqu'au jour ofi Jésus « s¢ sépara
des sicns et fut emporté au ciel » (Lc 24,51) %

Les trois protagonistes de 'évangile figureront aussi dans les
Actes, mais avec un rile différent. Aux Apdtres il appartiendra
désormais d'enseigner (cf. 2,42; 4,2; 542; cic) et d'accomplir
des ceuvres de puissance (cf, 4,33), L'Esprit Saint donnera I'élan
intérieur & toule 'action apostolique (par ex. 1,5; 2,4 ; 4,831 ;
8,29 ; etc.). Quant & Jésus, il sera I'objet de la prédication aposto-
lique et le centre de la vie des fiddles (cf. 4,33 : 7.55: 8,35: 9,20
efe.).

Les dernigres instructions de Jésus (vv. 3-8)

An v. 2, lauteur a fait allusion aux instructions données par
Jésus aux Apdtres avant de se séparer d’eux (cf. Le 24,47-49).

l. Sur Vimportance de ¢e thitme pour Lug, wvoir J. Duront, Le salut des
Gentily ot la signification théologigue du Livee des Actes, duons N.T.S., &
(1239-1960), pp. 132-155,

2, Luc ne tient pas compte ici de « "vangile de lenfunce » (Lo 1—2).
En effet, il porte Pattention sur ce que Jésus a foit et enseipné, donc sur
son minisidre public (cf. Ac 10,38 s).
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Ce rappel lui\permet de fixer le cadre théologique ol va s'inscrire
g4 nouvelle narration. 11 jette donc un regard d’ensemble sur
Pactivité du Seigneur aprés sa résurrection (v. 3), et rc'pmduit_ denx
de ses discours (vv. 4-5. 6-8) qui, I'un comme l'autre, soulignent
P'action que A'Esprit exercera sur les Apotres (vv. 5.8). i

Dlapresla finale de I'évangile (Lc 24,36-51), on aurait pu
estimer que la communauté de vie entre les Apdtres et le Christ
ressuscité avait peu duré. Mais en Ac 1,3, Luc parle -:.1r.-._ guaranie
jours®, pour décrire cette période comme une plénitude. Ce
temps permit aux Apdtres d’acquérir, avec de numbrgmses preuves,
une pleine certitude de la résurrection, et de recevoir de Jésus
tout I'enseignement requis swr le Rovawme de Dru]l::: Le Royaume,
ici, ne désigne pas I'Fglise, mais cette étape définitive du plan du
salut, annoncée par les prophétes, qui s'ouvrail avec la mort et
la résurrection du Seigneur et Teffusion de I'Esprit (cf. 8,123
14,22 ; 19,8 ; 28,23) 4, Ainsi les Apdtres apparaissent bien comme
le groupe expressément et diment préparé par Jésus pour témoigner
de 83 résurrection et pour annoncer le Royaume de Dieu,

La premitre des consignes de Jésus ® aux Apbdtres (vv. 4-5) est
ordre de ne pas s'‘éloigner de Jérusalem, déjd rapporté en
Luc 24,47-49, Cette répétition souligne le lien entre la présence
des Apdtres dans la wville et la premiére manifestation de la
« promesse du Pére », i savoir le baptéme dans I'Esprit Saint
(cf. Ac 2,33-39) 9, Jérusalem, qui o été au centre des événcments
salvifiques de la vie de Jésus (cf. Le 1,8-23 ; 2,22-38.41-50 ; 4.9 ;
9,51-53 ; 13,33 ; etc.), sera aussi le centre d’oll rayonnera le
message. De la sorte, en se réclamant de 'Eglise apostolique de
Jérusalem baptisée duns I'Esprit, Luc pourra facilement montrer
ensuite la légitimité des développements successifs de la mission
(cf. Ac 8,14 ; 11,225 15). Les paroles de Jésus au v, § et leur
r::almal_lnn decnte: en Ac 2,1-4 servirent 4 Pierre pour voir dans
I'expérience uharisTallqyul de Corneille et des siens le signe que
Dmu approuvait Iadmsss_mn des pafens an baptéme sans Teur
mmposer les observances juives (11,16).

3. Cf. Ph. H. ."nf!l'!_'.'ﬁi.ll.h Pendant quaranie Jours {Aetes 1,3), dans Neotesta-
mz'_nl"u'n el patristica, I’mundesgabe Cullmann 131““1], to MNov. Test. VI),
Leiden, 1962, pp, 148-15¢

4. CI. A, WIKENHAUSER, [je Belehrung der Apostel dureh den Aujerstan-
denen nach A,PJ{' I3 dans Vam Wort desy Lebens (Festschr, Meinertz, M.T.
Abb. 1, Ergiinz.), Miinster, 1951, pp. 105-113.

3. & Au cours d'un repay’ qu'it partageait avec enx... » (v. 4). Le sens di
verbe sl incertain. On pourrait peut-bire  traduire < tundis qu'il les
TEETOUpAIl autour de Iui », ce qui ferait aflusion & la reconstitution do
Pelit groupe dispersé an moment de 1a mort de Jésus, Les cifets de ce
reeroupement sont décrits en Lo 24,33-34.53.

6. Ce qQui est dit du baptéme dans 1'Esprit reprend  les paroles de
Jean-Baptiste en Lo 316
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Littérairement les vv. 6-8 se rattachent 4 Le 24,49, Mais leur
but ici est de faire mieux saisir la signification du don de PEsprit,
dont il vient d'étre question aux wv. 4-5, Ce don ne signific pas
encore l'ultime instauration du Royaume eschatologique (v.6)7,
dont le moment cst fixé par le Pére (v. 7), mais une opération de
témoignage communicatif grilce A la force de PEsprit Saint.
Comment I'Espril animera-t-il de sa puissance le témoignage des
Apotres 7 En les gratifiant de phénoménes charismatiques, qui
commenceront 4 manifester visiblement I'action salvifique de Diea
(cf. Ac 2,15-21.33 ; 5,32 ; efc.), et en leur donnant tout le courage
et la liberté de parole nécessaires 4 des témoins (cf. 2,4.14 ; 4,31 :
7.55-56). Ce idmoignape porte principalement sur la résurrection
du Christ (ef, 1,22 ; 2,32 : 4,33), qu’ils devront annoncer jusgu'our
extrémités de la terre. Cette formule stéréotypée, empruntée 3 la
Bible grecque (cf. Is 8,9; 48,20; 49,6; 62,11; Ps 134,7;
Jr 6,22 ; cte)), désigne I'universalisme absolu auquel prétend le
message cvanpélique. La méme expression revient en Ac 13,47
(qui cite Is 49.6) pour signifier quiil faut dépasser toute barriére
sociale ou raciale et précher I'Bvangile aux paiens (13,46). Cet
universalisme sera en fait virtuellement acquis lorsque Paul, « avee
pleine assurance et sans obstacle s, annoncera Jésus-Christ 2
Rome, centre du monde d’alors (Ac 28,31).

Jésus se soustrait aus: regards de ses Apitres (vv. 9-11)

En décrivant I'Ascension, Luc semble mettre plus I'accent sur
la manitre dont Jésus se sépare définitivement des siens, que sur
la glorification du Seigneur, En effet, il n’emploie ici aucun des
termes qui, dans les Actes et dans le reste du N.T,, dvoquent
I'exaltation plorieuse de Jésus (cf, Ac 2,33: 531 ; 7.55; Lc
24,52 ; 1 Tm 3,16 ; ete.). En revanche, il souligne ce qui marque
I'éloignement local : Jésus s'éléve vers le ciel, hors de la voe de
Ses Apltres et hors de ce monde, comme un voyageur qui part
pour un pays lointain. Jésus ne s'éloigne ainsi de ses Apdtres
que lorsqu'il a fini de parler et tandis que ceux-ci le suivent du

7. La question des Apdtres « Est-ce mainfenant.. ¥ (v. 6) leur est sugpérés
Par la promesse du baptéme dans I'Esprit « d'ici guelques jours s (v, 5).
Ils croyaient que la venue de I'Esprit réaliserait les espérances théocra-
Ugues d'lsrag]: cette restaurition (gui ne devait pas étre limitée i un
oriton politique) aurnit permis 13 manifestation de  Ia puissance duo
Royaume de Dieu. La réponse de Jésus vise donc surtout i distinguer la
venue de I'Esprit, qui est proche, de in manifestation finale du Royaume,
qui reste le secret du Pére (ef. Mc 1332), Entre les deux événements se
Situe le temps du témoignage, le seul en réalitd qui importe pour l'instant.
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regard (v, 9))\ Ils demeurtrent donc prés l‘.]_ﬂ Tui jlu-'equ'fiu mpmr{nt

de la séparation®. On peut cependant voir une allusion discréte

i la plorifieation de Jésus dans Iu_mﬂumu de la nude qui z2ccom-
pagne ordigairement les théophanics dans le N.T. (ef. Lc 21,27 ;

> Th 4,17; ete.) comme dans I':"b.,"l". (cf. Ex IS,Z!—EZ 3 24.15-18
0¥ Foutefois la nuée, ici, a plutdt comme I'um:lu:}_n\l:]c, .r{lrx,tr'ra.‘re
définitivement Tésus aux regards de ses ‘Apz!:rm‘. ":r'al.:u].u dunc_ révolu
le temps de la présence physique de Jésus au milieu des siens, et
ouverle une ére nouvelle dans histoire du salut! . ;

Le temps n'est toulefois pas encore :uiwnlu de la manifestation

gloricuse du Royaume. Ce que Jésus avait déjd affirmé & ce propos
(v.7), les « deux hommes vétus de blane » le disent & leur tour.
Sans doute leur présence entours-t-elle de ploire 'événement de
ce jour, au méme litre que, le matin de Piques, 'apparition des
deux hommes « cn habits éblouissants = qui, prés du tombeau,
annoncérent aux femmes la résurrection du Seigneur (Le 24.4).
Cependant, leur message vise moins ici & célébrer Ia gloire de
Jésus qu'd donoer un avertissement A 'Bglise : il est inutile de
spéculer sur des signes du ciel qui révéleraient le retour imminent
de Jésus (cf. 2 Th 22-3; 2 P 3,4). Les Apotres ne doivent pas
douter que Jésus « reviendra de la méme maniére » qu'ils Tont
vu s'en aller vers le ciel, cest-i-dire aussi clairement et avec des
sipnes de puissance dont sa montée au ciel contenait le germe
(cf. 1 Th 416;2 Th 1,7-8).

La portée ecclésiale du récit

L'Ascension de Jésus n'est déerite qu'ici et en Le 24,51, ob
Jésus conclut sa carriére par une bénédiction Ih_iémliquu (ci.
Si 50,200, qui suscite chez les siens adoration, joie et lovange
de Dien dans le Temple (Le 24,52-53 4 of, Si 50,21-23)", On
trouve toutefois dans le N.T, d'autres passages qui font allusion
au mystére de la montée de Jésus au ciel : Jn 3,13 ; 6,62 ; 20,17 ;
Rm 8,34 ; Rm 10,6 ; Ep 4,10; 1 Tm 3,16; He 4,14; 1 P 3,22.
L'aspect christologique y prévaut : Jésus participe pleinement i la

B, Il ¥ a probablement A une référence & Elisée, le disciple d'Elie. Pour
avoir ew le privilige d'entendre les ultimes paroles du grand prophite et
'avoir vu enlevé aux cieux, le disciple a la certitude de participer A
l'esprit prophétique de son mailre (2 R 2,1-15). - =

9. Cf. P.A. vaN STEMPVOORT, The Interprefation of the Ascension in Luke
and Acts, daps N.T.S,, 5 (1958-1959), pp. 30-42, qui reldve en outre ia
correspondance du Jébut avec la fin de Pévangile de Luc: comme la
premigre, lu dernitre scine se situe au Temple. La liturgie, interrompue
par le mutivme de Zacharie (Le 1,22), se voit conclue par 1a bénédiction
de Jésus aux siens.
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gloire auprés du Pére 2. En revanche, c'est sous un tout autre
angle plutht ecclésial — que I'Ascension est présentée en
Ac 1,9-11. En effet, elle y marque le passage du temps de Jésus
au temps des Apdtres ou de I'Eglise La présence visible de Jésus
au milicu des hommes a pris fin. Désormais les Apbtres seront
les témoins privilégiés et les dépositaires de la parole et de la
promesse du Seigneur ; c'est d'oux que dépendra Iannonce du
Royaume de Dieu. Celvi-ci ne se manifesters pas de sitét dans
la gloire, car il s'agit d'abord de porter témoignage de la résur-
rection sur toute la terre. Tel est bien I'aspect du mystére que la
prédication devra mettre en relief aujourd'hui.

On reprochera sans doute 4 notre texte sa mentalité trop
« spatiale s : Dien sitge dans des hauteurs supra-terrestres, et le
Christ va I'y rejoindre « en montant dans les cieux », Mais
comment Luc, a4 son époque, efit-il pu présenter les choses
autrement 7 Du reste, l'extréme sobriété de sa description et le
relief qu'il accorde & la portée ccclésiale des faits, montrent assez
son souci dominant : alerter I'Eglise sur l'urgence du témoignage
qu'il lui appartient de diffuser aujourd'hui.

Si nous sommes, griice au don de 'Esprit, en pleine continuité
avec I'Eglisc des Apdtres, i nous faut résister 4 une double
tentation : stérile regret du passé, ou chimérique contemplation de
I'avenir. Le passé, aussi beau qu'il puisse paraitre, est irrémédia-
blement révolu, On ne peut plus désormais s'unir au Christ que
par la médiation des Apdtres & qui il a promis son Esprit, Par
dilleurs, la date de la glorieuse manifestation du Royaume et ses
modes d'incidence sur la réalité du monde rtestent le secrct du
Pére. A nous d'accomplir la tiche qui nous incombe dans le
présent, non sans &tre assurés que le Seigneur monté au ciel se
manifestera an temps fixé.

10. Les diverses manidres de considérer I'Ascension onl [uil naftre nune
duestion : les textes diu N.T. parlent-ils tous d'une méme réalité, ou ne
faut-l pas plutét distinguer entre l'aspect invisible du mystére (le triomphe
Ctleste du Christ et sa session & la droite du Pére, inséparables de In
r-:'-:mrruclinn} 8t son aspecl visible (ascension corporelle survenue plus tard
S0us les yeux des Apdtres) que mous rapportent Le 24,51 et Ag 1,2.9-11 7

ce sujer, voir P, Benoir, L'drcension, dons R.E.. 56 (1949}, pp. 161-203,
Le texte des Actes ne s'oppose pas & une telle distinetion puisqu'il réduit
an minimom  Paspect triomphal de 1'Ascension, pour souligner les conseé-

duences qui découlent pour I'Eglise de la séparation définitive de Jésus
d'avee les siens,




PREMIERE LECTURE

SOYEZ MES TEMOINS SUR TOUTE LA TERRE

uand notre Seigneur Jésus Christ est monté an ciel le D A l
quE:’nnﬁéme jour, ﬁ a recommandé son corps qui devait ELIXIElne ﬁCtUI’E
rester sur la terre: il voyait que beaucoup de gens devaient
I'honorer parce qu'il était monté au ciel, et il voyait que cet
honneur est inutile si on foule aux pieds ses membres qui
restent sur la terre...

Voyez ol s'étend son corps, voyez ol il ne veut pas étre Annees A, B et C : Ep 1,17-23
foulé aux pieds : « Vous serez mes témoins & Jérusalem, dans

toute la Judée et la Samarie et jusqu'aux extrémités de la

terre ». Voila ol je reste, moi qui monte ; je monte parce que

je suis la téte. Mon corps reste encore sur la terre, O est-il ?

Sur toute la terre. Prends garde & ne pas le frnppcr_ A ne

pas lui faire violence, A ne pas le fouler aux pieds.

Ce sont Ia les dernidres paroles du Christ qui monte aun
ciel.

SAINT AvcusTv !

.

L'EXALTATION DE LA NATURE HUMAINE

Quelle grande et ineffable cause de joie lorsqu'en présence
d'une sainte multitude la nature humaine montait plus haut
que les créatures célestes de tout rang, quelle s'en allajt
dépasser les ordres angéliques et s'élever au-deld de 1a subli-
mité des archanges, ne pouvant trouver A aucun niveau, si
haut ftil, la mesure de son-exaltaton, jusqu'a ce qu'elle
fiit admise & prendre place auprés du Pere éternel, qui I'asso-
ciait sur son trone & sa gloire aprds I'avoir unic dans son
Fils & sa propre nature.

L'ascension du Christ est donc notre propre élévation et,
14 ob a précedé la gloire de la téte, 1A aussi est appelée
P'espérance du corps : laissons donc éclater notre joie.

SAINT Liion 2

l. Saint Augustin: évéque d'Hippons (aujourdhui Béme, en Alpérie) de
39% b 430 - Traité sur FEpltre de saint Jean, X, 9, dans P.L. 35, col. 2060
2061,

2. Suint Léon: pape e 440 & 461, - Sermon 1 sur FAseension, trad. da
R. Dovik, duns I coll. « Sources chrétiennes », vol. 74, p. 138




Le/triomphe du Christ

Ep 1,17-23

Par JoSEPH PIERRON

Le motif qui a déterminé le choix de cette lecture pour la féte
de I'Ascension, est clair: le passage célébre le triomphe du
Christ, ol transparaissent sagesse ¢t force de Dieu. Paul ajoule
une priere personnelle & la bénédiction qui ouvre sa lettre (1,3-14)
et qui remplace I'habituelle action de griices ; il fait monter vers
Dieu les veeux qu'il formule pour des communautés qu'il n'a pas
fondées, mais dont il porte la continuelle sollicitude. Dans cette
pri¢re (1,15-23), il joint étroitement action de grices et intercession
(1,16), deux expressions de sa participation au Mystére de Dien.

L'action de grices jaillit de la contemplation de événcment de
salut actualisé dans la vie de Ila communauté, L'intercession
souligne que cela ne se réalise pas par notre propre force, L'inter-
cession est l'attitude de celul qui, en face de Ia grandeur du projet
de Dieu, a pris conscience de la faiblesse de 1'homme et done de
la nécessité di dynamisme de I'Esprit. Ainsi action de griices et
miercession nous situent-elles toutes deux dans le dynamisme qui
emporte I'Eglise vers la plénitude que Dicu lui réserve,

En quéte d'une sagesse qui est une « folic »

Paul rend grices an Diew Pére pour deux motifs qui sont en
fait deux ospects de la vie chrétienne : la foi au Seigneur Jésus
amour au sein de la communauté des fréres (1,15). On n'ﬂumd
plus que la mention de I'espérance pour compléter la trinde pauli-
nicnne ; elle apparait plus loin dans la priére d'intercession (1,18)
mais comme fruit d'une sagesse, d'une révélation, d'une connais-
sance (1,17). Ce n'est pas accidentellement que sagesse et espé-
rance sont lides; leur connexion est un ressorl essenticl de la
pensée paulinienne, spécialement dans les épitres aux Colossiens gt
aux Ephésiens,
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La sagesse, pour le juif Paul, c'était la Loi, la connaissance de
la volonté de Dicu, la recherche de sa mise en pratique par I'appli-
cation des commandements, par laccomplissement de bonnes
euvres, par le cumul de mérites. Cette sagesse divine, antérieure
au temps et qui a présidé & la création, est contenue tout entidre
dans la Loi, laquelle devient la régle par excellence, la norme de
toutes les actions. Le souci premier est de la connaitre et de la
metlre en pratique, Pour avoir suivie, pour en aveir été un fervent
zélateur, Paul a méme persécuté la communauté du Christ, 'Eglise
de Dien. Quand, au tournant de sza vie, il rencontra le Christ
ressuscité, il devra réfléchir sur la sagesse de Dieu, qui est bien
la Parole de Dieu, mais devenue un homme, Jésus, le Christ glorifié
par la puissance de Dieu. La sagesse qu'il faut connaitre, est done
une personne gu'il faul rencontrer et suivre,

Et voici que, dans le monde gree, ol il ccuvre pour son Seigneur,
Paul rencontre aussi un désir de sagesse. A cbté de ceux qui la
cherchent dans Phabileté du discours et de la pensée, il y a ceux
qui sont atlirés par une « gnose », Une connaissance qui, transmise
par révélation, doit s'apprendre au travers d'une initiation réservée
aux parfaits, une connaissance qui sauve par elle-méme, par sa
propre illumination (cf. 1 Co 1,17—2,16). Paul sait, quant & Tui,
quiil n'y a qu'une révélation de Dieu, celle qui s’est produoite « 4
la plénitude des temps », dans le Christ, la révélation décisive el
définitive, ouverte i tous par I'adhésion de la foi & une personnc.

La connaissance qui vient de Diew (vv. 17-18a)

C'est cette sagesse nouvelle que Panl demande pour ses commu-
nautés dans son intercession, Dés le début elle apparait comme
un don regu, comme une faveur gratuite de Dieu. Seul peut la
donner ¢« le Dieu de Noire Seigneur Jésuy Christ, le Pére de la
Glaire » (1,17). Ces titres liturgiques (ef. Ep 1,3; Rm 15,6,
2 Co 11,31..) sont en bonne place dans une priére, mais surtout
ils sont introduits ici par Paul comme autant de motifs de confiance.

Ce n'est plus seulement le Dieu des Péres, ni le Dieu de Moise,
mais « e Dieu de Noire Seigneur Jésus Christ », eclui qui s'est
révélé par Lui et en Lul. Paul ne s'engage pas dans une théologie
abstraite sur I'étre de Dieu ; il se réftre a 'événement qui marque
I'histoire du monde, cet événement qui doit étre la base de notre
confiance.

Dieu est aussi appelé « le Pére de la Gloire ». Bien siir, son
étre est dans la gloire céleste, mais aussi et plutdt il répand par
5a puissance merveilleuse le rayonnement de son étre, qui seul peut
donner la connaissance et la révélation.
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Pour défipin, cette réalité de la connaissance, Paul y adjoint le
mot « esprit’ 3\ (v.17). Le don de I'Esprit devait caractériser les
temps messianiques (Is 11,2 J1 3,1-5). 11 devait marquer ce
tournant de 'pstoire, ol Dieu interviendrait décisivement dans le
monde (I’ Hgh. 61,11 ; Jub, 40,5; I @S, IV, 3ss). En utilisant
gette forpiple, Paul veut indiquer que la puissance de Dieu est &
Peeuvee—que ce changement ne vient pas de l'effort de homme,
gu'il s'agit d'une intrusion de Dieu dans le monde humain pour
instaurer une communion de plus en plus parfaite entre Dieu et
les hommes,

L'esprit messianique, don gratuit du Seigneur, permet de pénétrer
le mystére de Diea, sa révélation qui est tout & la fi:_rtS sagesse,
c'est-d-dire connuissauce de son dessein, et actualisation du
mystére. Car la ¢ chair » opposée 4 I'esprit — I'homme liveé 2
lui-méme — ne peut la réaliser. Paul se situe done résolument
dans le courant de I'A.T. en face des prétentions hellénistiques.
S'il utilise les deux mots de « sagesse et révélation », clest
dans la ligne des courants judaiques, sapientiel et apocalyptique.
La connaissance est sapesse en tant qu'elle permet de reconnaitre
la volonté de Dien, de discerner ce qui est juste, ce qui doit 8tre
fait dans le concret. Iei apparait la liberté chrétienne qui est accord
d'amour avec le dessein de Dieu, La connaissance est aussi révé-
lation : elle nous situe dans la grande histoire du salut, dons ce
conseil de la Sagesse de Diew pour sauver le monde.

Cetle sngesse charismatique, don de I'Esprit de Dieu, qui fait
participer 4 la révélution, sert la connaissance de Dieu. Paul
affirme & plusicurs reprises que la connaissance de Dieu suppose
la foi et 'amour, ou plutit quelle les inclut (cf. Ep 3, 1?55‘1. 413 -
Col j-ﬁi‘- La Cﬂﬂnlg_l'ﬂhauln:-: de Dieu n'est donc pas un savoir abstrait,
n ot DS e o 50 1 o,

i, qui unific Pétre et les actes de toute une

vie. Cette connaissance vient de ce o
: : : B« les ye : ?
été illuminés > (v, 18). 1 g gl

mE-'[IF ;‘;FSIE!;:L mais elle est tirée d'une
i be (s 18,9 ; Ne 9,8 ; Ba 1,2). A 'opposé
g':_ Irf.[!d“”‘“'sc?m” du cceur qui refuse de reconnaitre Ia préﬂsnce
il _dam‘ ¢ monde, il s'agit de I'illumination de lintelligence
qui reqcontre Dieu dans son sanctuaire ou dans sa Lok, Le verbe
g Fl,a.rfmt nous indique que Paul pense & un événement passé dont
le 1‘-"‘”},1‘31 dure: en fait il nous renvoie & la conversion baptis-
mmf' ar le baptéme, le caeur de I'homme, le fond le plus intime
Dl_t sortent ses décisions, p dtg changé, L'homme qui était ténd-
bres (Rm 1,21 ; Ep 4,18) est devenu lumitre (2 Co 4,6; 1,22).
Part, il y a done Iillumination sacramentelle du
doit devenir conscience existenticlle : elle doit

Au point de dé
centre vital quj
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s'exprimer tout au long d'unc vie, Donnée au principe par la
conversion du baptéme, exprimée par Pexpérience de la vie de
foi et d’amour, cette connaissance est un développement qui peut
done étre objet d'intercession.

Connaltre pour espérer (vv. 18bc-19)

Paul exprime donc un ardent souhait de connaissance : il faut
que les chréticns ne soient ni désorientés, ni désemparés, mais au
contraire tendus vers un but clair et unique. Trois propositions
interrogatives indircctes déterminent le contenu de celte connais-
sance. La premitre, plus générale, sera expliquée par les deux
suivantes,

4) « L'espérance de son appel » (v. 18h)

L'homme converti se trouve devant une vie ouverte, projeté
vers un futur, vers une réalité espérée, que I'Apdtre appelle ici
« lespérance ». Le mot ne concerne pas l'attitude psychologique
de confiance, d’assurance, de fermeté, mais la réalité qui nous est
offerte par Dieu (cf. Ga 5,5 ; Col 1,5.27). L'ouverture de ce monde
neuf, c'est Pappel. Dans la pensée de Paul, Pappel tient une place
de premier plan: notre étre est lié A I'appel de Dieu qui nous
interpelle ; étre homme, c’est étre appelé par Dieu i une mission.
Les chrétiens sont des « appelés »; de méme que la mission
d'lsragl vient d'un appel (Rm 11,28-29), la mission de Paul
vient aussi d'un appel (Ga 1,15). L'annonce de I'fivangile fait
parvenir cet appel aux chrétiens, qui le recoivent dans I'obéissance
de la foi (Rm 8,30; Col 3,15; 1,523; Ga 1,6ss). Il est appel
au salut, au monde nouveau, i la création nouvelle, & une nouvelle
dimension de I'étre que Paul appelle soit griice, soit sainteté, paix,
gloire, liberté (1 Co 1,9; 1 Th 2,12; | Co 7,22: 1 Th 4.7;
Ga 5,13).

Cet appel ne passe pas: il faut lui rester fidéle; si I'étre du
chrétien est d'étre appelé (Rm 1,6-7: 1 Co 1,2.26: Rm 8,28),
cela requiert une fidélité créatrice, source d’actes continuellement
renouvelés. D'aprés 1 Co 7,20, il faut « rester dans l'appel » (cf.
Ep 4,1.4). Ce développement lucide, décidé, en face de situations
variées, ne peut se faire que dans le Christ (Ph 3,14) ; il s'enracine
dans notre appartenance au Christ en qui s'ouvre notre avenir
que Paul dénomme « espérance 3, Celleci surgit donc de la
connaissance de Dieu, qui nous a été donnée par PEvangile,
accueilli dans la foi et 'amour,
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b « La glorieuse richesse de Chéritage » (v. 18¢)

Ayant ainsi/cerné le contenu de la connaissance de Dieu, qui
n'est autre que l'espérance, Paul tente de l'expliciter sous deux
e, ses.caspeets : dans sa réalité  dernitére, dans sa réalisation
progressive.

La réalité dernigre, c'est « 'héritage parmi les saints » : formule
traditionnelle et liturgique & I'époque de Paul, trés utilisée dans
Iapocalyptique. Elle évoque la présence joyeuse el ¢ternelle des
élus auprés de Dieu dans la cour des puissances célestes. Ce qui
est neuf, c'est que les appelés peuvent avoir connaissance de < la
richesse de gloire » de cet héritage. Dans le Christ ressuscite,
premier-né dentre les morts, leur a €té révélée la gloire de la
résurrection. s ont donc connaissance de cette puissante inter-
vention de Dieu qui les transfigurera, L'héritage n'est plus seulement
le monde empirique, ni la terre sainte qui €tait le ¢ sacrement »
de sa volonté de salut, mais un monde transfiguré dont ils ont vu
Péclat, la puissance & 'ceuvre dans la résurrection du Christ, Jouir
définitivement de cette présence lumineuse et transformante, tel est
le contenu de notre espérance.

¢) « La force de sa puissance » (v. 19)

Pour nous acheminer vers cette réalité céleste — la présence
dans la gloire avec les saints — la puissance de Dicu intervient
nécessairement, Clest I'autre aspect de I'espérance. Le croyant doit
‘savoir combien grande est la puissance de Dieu qui veut nous
établir dans son royaume. La puissance de Dicu se trouve mise

| en paralltle avec sa gloire, car ce sont deux formes d'une méme
réalité : seule Ia gloire de Dieu ncus rend capables dlelle-méme.
A ihomme incapable de se dépasser pour étre divinisé, la puis-
sance incommensurable de Dieu apporte la force nécessaire & cette
transfiguration.

Le garant de notre espérance : le Christ glorifié
(vv. 20-22)

Cette puissance divine s'avére active pour nous et en nous. Elle
est en effer attestée active, vivante, efficace dans la personne du
Seigneur auquel nous appartenons, auquel nous sommes 1iés. Elle
nous est révélée dans la réalité du Mystére du Christ. Aussitét
que Paul contemple ce mystére, aussitt la priere d'intercession
céde la place & la louange qui touche & la confession de foi mais
qui I'élargit, la célébre, la magnifie. Les propositions pauliniennes
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e succédent, prennent de l'ampleur & mesure qu'il avance dans
la contemplation du Mystére, En quatre affirmations, il nous
donne les motifs derniers qui fondent sa priére comme ils fondent
notre cspérance.

a) Le Christ ressuscité (v. 20a)

La puissance de Dieu était & I'muvre quand eclle ressuscitait le
Christ, C'est la proposition centrale de la confession de foi chreé-
tienne (1 Th 4,10; 1 Co 6,14 ; 15,15 ; Rm 4,22 8,11 ; 10,9..),
4 partir de laquelle "Apdtre va déerire ici le triomphe et I'autorité
du Christ.

b) Le Christ exaltd (vv. 20b-21)

La méme puissance de Dieu s'est manifestée dans l'exaltation
du Ressuscité, qu'on déerit avec les mots du Ps 110, trés souvent
utilisés dans ce sens par I'apologétique des premiéres communautés
chrétiennes (Rm 8,36 ; Col 3,1). Une fois exalté, le Christ participe
i 1a domination de Dieu: il est ¢« d la droite de Dien », formule
traditionnelle pour indiquer la participation A l'autorité et au
pouvoir,

Cette domination est doublement précisée : quant au lieu d'olt
elle s'exerce, et quant & son étendue illimitée. Le Christ est « dans
les ciewx », formule déjid utilisée par Paul en 1,3 pour marquer
la transcendance divine. En tant que ressuscité, le Christ gouverne
le monde; il ne s'est pas réfugié dans Pisolement gloricux de
son triomphe,

Pour mettre mieux en relief cette transcendance active ct efficace,
Paul ajoute qu'il est exalté « au-dessus de toutes les Puissances
des cieux », dont on parle beaucoup dans le cercle de ses corres-
pondants. Certains avaient sans doute été tentés de classer le
Christ parmi ces Puissances. Paul affirme sa supériorité absolue
sur elles toutes. Dans la pensée d'alors, ces Puissances ont une
sphére d'action ; elles sont lides & un licu ol s'exerce leur setivité.
Pour Paul, le Christ est au-dessus de tout, sans limite d’influence.
Il répite ce qu'il disait en Col 2,10: « II est la Téte de toute
Principauté et Puissance ».

Paul souligne encore I'éternité de cette domination: elle est
valable ¢ mon seplemeni pour ce tomps-ci, mails encore pour e
temps ¢ venir ». Tout en reprenant la distinction juive tradition-
nelle entre ce monde-ci et le monde qui vient, il sait qu'elle n'est
pias purement temporelle, mais aussi qualitative : il s’agit d'une
transfiguration du monde, qui existe déjd en son principe dans
la personne du Christ et dans le don de 'Esprit (He 6,5).
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e} & Tout lui est soumis » (v, 22a)

La puissapee de Dicu est encore manifeste dans la souveraineté
| efficace dy/Christ. Paul utilise le Ps 8,7 qu'on applique généra-
Slementad triomphe eschatologique (He 2,8 ss). Mais ici il s'agit
dir triomphe actuel: les puissances ne lui sont pas seulement
inférieures, elles lui sont soumises. C'est une thése que Paul a
déji développée dans D'épitre aux Colossiens (2,15) et qu'il
reprendra 4 la fin de celle-ci (Ep 6,12),

d) Dieu < I'a donné comme Téte de I'Eglise, au-dessus de tout »
fv. 22h)

Clest sur cette demniére affirmation que Paul veut insister.
L'Eglise apparait de plus en plus au premier plan, en tant que
réalité¢ christologique. La maniére méme dont il l'introduit est
caractéristique : « er justement luf, Il l'a donné ». Clest le but,
la conclusion de toutes les affirmations précédentes, ce qui fonde
définitivement notre espérance, comme ¢'est la pointe extréme du
dessein de Dien. L'efficacité de la puissance de Dieu s'exerce
pleinement en ce qu'elle a donné le Christ comme Téte & I'Bglise.

Le Christ est Téte <« au-dessus de tour » (cf. He 2,18 ; Col
2,10; Ep 1,15-16). Paul veut exclure que d'autres puissances
aient unc in[_iu:m.-:: de salut sur I'Eglise. Seul le Christ donne la
puissance qui sauve,

Si le Christ est Téte de I'Eglise et Téte des Puissances ce
n'est pas au méme titre, ni de la méme maniére, comme Is:I dit
Mg-* erfaux: « Sa suprématie sur les Puissances et sa suprémaltie
sur I'Eglise ne sont pas du méme ordre, Les Puissunces sont 1ssu"ut-
ties ¢t soumises de force, placées sous les pieds du Christ -;sz,
victoire. L'Eglisu._ au contraire, ne falt qu'un avee Luj mépmr_ ::
elle luj ¢sl soumise. Sur elle, il n'exercera qu'une supfémqtiu :13::
sanctification et d'amour : la force ne joue pas, » Clest pul.;r cette
Eglise, qunt il est Ia_Tﬁle, que le Christ manifeste le plein effet
de la puissance de Dieuy, qu'il lui appartient de révéler. 3

L’Eglise, Corps et Plirbme du Christ (v. 23)

ﬂ:‘:hyam ainst défini le dernier motif de I'espérance chrétienne quj
1t projeler tous les chrétiens vers I'accomplissement, Payl

s'attarde dans la contem lati ! :
P ation de I'Bglise. I lui donn
qualificatifs, . gl ¢ deux
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a) Corps du Christ (v. 23a)

L'idée de I'Eglise, Corps du Christ, centrale dans cette épitre
(Ep 3,6; 4,4.12.16; 5,23.29), constitue le point d’aboutissement
de toute une réflexion paulinienne. Ici, elle se présente comme
une notion connue qui récapitule tout ce que Paul en dit ailleurs :

— La formule a pour but d'affirmer le lien spécial établi par
le Christ avec son Eglise, unique moyen de salut décrété par Dieu,
maturation derniére de P'expéricnce chrétienne.

— Dans I'Eglise, comme Corps du Christ, se renforce l'unité
dans la pluralité ; par I'union du Christ-Téte avec I'Eglise-Corps,
se constitue I'Homme Nouveau, le Nouvel Adam (Ep 2,15).

— Certes, il y a subordination du Corps & Ia Téte : c'est I'obéis-
sance de foi de tous et de chacun au Christ, mais c¢'est une soumis-
sion d’'amour qui crée la vraie liberté (Ep 1,22-23; 5,23-26).

— Ce qui est neuf dans la pensée paulinienne, c'est que la
téte soit ici I'origme efficace de la croissance : le Christ est Téte
en tant qu'il fait eroitre son Corps (Ep 4,15-16).

— La domination du Christ est celle de I'Epoux qui exerce
som devoir de sollicitude pour gue s'actualise 'amour (Ep 5,22.25.
28.32). Clest sur cet arriére-plan — celui de toute I'épitre — que
la formule prend ici tout son sens: elle indique tout l'avenir de
notre espérance, le sens dernier de la création, de I'histoire
humano-divine de ce monde.

b) Plérome du Christ (v. 23b)

Paul attribue i I'Eglise du Christ ce deuxiéme qualificatif, mais
il fait difficulté pour les interprétes. Le mot de < plérdme » peut
avoir le sens actif de ¢ complément » ou le sens passif de
« plénitude ». Dans le premier cas, 'Eglise est le complément du
Christ, comme le tronc, de la téte, on les membres, de I'organisme.

Mais si Paul emploie le mot de « téte » pour le Christ et
celui de « corps » pour I'Eglise, leur utilisation n’a pas la méme
origine. Le mot de « téte » est repris 4 I'emploi sémitique pour
indiguer le chef, celui qui a autorité ; Paul ['utilise pour lutter
contre I'hérésie colossienne qui mettait en avant le role des Puis-
gsances, Le Christ est, de par sa résurrection, leur Téte, le Chef.
Le mot de « corps » a son origine dans la parabole stoicienne
diffusée un peu partout, d'un organisme unifié malgré les différentes
fonctions, malgré les différents services, L'idée était celle de
P'unité dans la pluralité. Paul en est venu & déclarer le Christ Téte
de I'Eglise, au double sens de chef et de principe vital qui unific
et fait croitre le corps (Col 2,19),

D'autre part le mot « plérome », il peut avoir le sens actif,
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revel bien piuy souvent le sens passif de « plénitude » qui est le
séns courant dans la Bible grecque comme dans le grec classique.

Sclon Ep 319 et 4,13, I'« Homme parfait, dans la force de
I'ige % n'est gutre que I'Eglise, Corps du Christ. Le perfection-
pement de ¢ Corps el de chacun de ses membres se réalise sans
qutidee Christ Téte ait lui-méme @ se perfectionner. Cette idée esi
totalement étrangére a la pensée paulinienne, Clest au contraire
du Christ Téte que vient I'énergie vitale nécessaire au perfection-
nement du Corps, L'Hglise est le licu ot le Christ apporte la
plénifure de som action vitale,

Il semble bien que ce sens doive étre gardé ici, que T'usage du
terme soit homogéne dans notre épitre. 1l est d'ailleurs possible
que sa répetition vienne d'une intention polémique contre un autre
emploi dans le méme miliev. L'Eglise serait donc appelée le
Plérbme, parce que c'est le lieu de l'intervention la plus pleine
et la plus totale de Dieu, celle qui regroupe la totalité de son
action salvatrice,

Reste & expliquer la deuxiéme partie du qualificatif qui se
rapporte au Christ, C'est un participe de méme racine que le nom
précédent, mais qui peut étre pris comme un passif : « Le Christ
est rempli », ou comme un moyen i sens actif : ¢« Le Christ
remplit ». La formule qui suit: « fout en tout », est upe eXpres-
sion cumulative et pléonastique, qui vise & sugpérer une ampleur
- sans limite (P, Benoit), 1l semble que le sens passif, qui est normal,
soit aussi le meilleur, Paul utilise trés bien Iactif du verbe quand
cela ¢st nécessaire (Ep 4,10).

Paul pense donc au fait que le Christ ressuscité est rempli par
Dieu, 11 Pavait affirmé déja dans le passage paralléle de Col 2.9-10 -
-« En Lui habite corporellement toute la plénitude de la divinitg
et én Lui vous avez éué remplis »; et dans cet autre: « Diey
g'est plu & faire habiter en Lui toute la plénitude » (Col 1,19).

L'Eglise est dupv:_rcmpliu par le Christ, par son activitd par
son éncrgie ; .I': Lh”ﬂ', est lui-méme rempli par Dieg gu-deld de
toute expression possible, U".': telle affirmation souligne bicn
I'énergic et la puissance de Dieu dans son auvre de salut. Elle
fonde définitivement notre espérance,

La totalité des richesses divines habite done
répand daos son Fglise, afin que Ic Christ et I'Eglise rassemblent
et les hommes et le monde, et qu'ainsi la création redevienne la
Potalité unifiée par la présence et 1'énergie divines.

le Christ qui les

Evangiles

Année A : Mt 28,16-20
Année B : Mc 16,15-20
Année C : Lc 24,4453




«De toutes les nations
faites des disciples »

Mt 28,16-20

Par WoLFGANG TRILLING

Les versets que nous étudions ici constituent l'achévement

grandiose et le couronnement du premier évangile. Ils éclairent
son interprétation d'ensemble *,

I. PAROLE DE JESUS OU « CREATION DE
LA COMMUNAUTE s ?

L'évanpile de saint Luc contient un < ordre de mission »
(Le 24,47 5), de méme celui de saint Mare, du moins dans ce

" quon appelle sa finale deutérocanonique (Me 16,15), La possi-

bilité historique qu'a la fin de sa vie, ou comme Kyrios ressuscité
{C‘SUH ait donné a ses disciples la charge de précher le messag du.:
I'Evangile dans le monde entier, ne saurait éire contestéc LLfﬂfait
esl au contraire trés vraisemblable, encore que le texte des t.'waugilu:s
ne soit pas uniforme. Méme si aucun des textes synoptiques ne
nous avait &t¢ transmis, la pratique missionnaire des plus anciens
temps de I'Eglise ne s'expliquerait pas de facon rationnelle sans
un tel commandement du Seigneur. ‘

: Dans le texte de Matthicu, les problémes concernant le rapport
d'une parole originale de Jésus avec I'activité de ln ¢ commu-
nauté » sont spécialement compliqués, Cela tient généralement a
la terminologie ceelésiologique, en particulier & ordre de baptiser
qui se rattache & I'ordre de mission, et A I formule trinitaire de ce
rite baptismal, qui indique une époque plus tardive. Le reste des
éerits du Nouveau Testament ne connait que le baptéme « dans le

L. Cf. W, Thurivg, Das walire lsracl. Studien sur Theolow [

i NG ! [ . I pie dex Matthés-
E;:angemam.w, Leipiig, 1959, pp. 6-47, 3¢ &d. remanide, Kdsel-Verlag, Tf{u“‘;:;
1964, pp. 11-51; Les troits essentiels de IEplice du Chrixt (Mt 28 15-10].'
dans Asgemblées du Seipnenr, 1™ série, 53, pp. 20-32, ; i ?
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(ou aw) nom de Jésus » = Les uns s'cifforcent done de faire
remonter # Jésus toute la teneur du texte ou du moins sa subs-
tance, les autres considérent le texte entier comme une ¢ création
de la communauté . Chacun, qu'il soit exégite, prédicateur, ou
chrétien fidéle, doit en apparence choisir entre ces deux possibi-
lités, Cette situation ressemble 4 un dilemme manifestement sans
issue ®,

Nous devons done en premier lien, pour bien situer notre pers-
pective, faire quelques remarques sur cetle manidre de poser la
guestionr, Le probléme qui est & Tarriére-plan, n'est pas en défi-
nitive purement exégélique, mais herméneutique, Derriere les deux
conceplions on trouve une vision déterminée de Eglise aposio-
lique. Pour 'une, le « Jésus historique » est séparé de l'existence
de I'Eglise par ce qu'on appelle le « fossé de Piques ». Des deux
maniéres difiérentes de regarder le « Jésus de I'histoire » et le
« Christ de la foi » {qui sont possibles et nécessaires méme dans
interprétation catholique de I'Ecriture), on fail deux situations
historiques différentes, qu'on ¢ fossé » sépare l'une de 1'autre.
Les versets 18-20 devraient donc étre considérés sculement comme
un document relatif & Porganisation de 'Eglise et & la conviction
de la foi. Dans I'autre camp, on croit ne pouvoir sauvegarder la
continuité entre Jésus et 'Eglise que si 'on raméne au moins I'ordre
de mission et le commandement du baptéme 3 un ordre expreés de
Jésus. Le préjugé du « kérygmatique » agressif @ souvent pour
correspondant celui de '« historien » préoccupé dapologétique.

Cette maniére de poser I'ensemble du probléme est trop étroite.
Il est devenu de plus en plus clair dans les derniéres années qu'une
separation rigourcuse entre Paspect historique et 'aspeet kéryg-
matique est extrémement difficile et souvent méme impossible.
Toute la matitre des évangiles, dans ses parties et dans sa compo-

2. Cl G. Dewung, Die Zueignung des Hells in der Taufe. Elne Unfersi-
chung zum newtesiamentlichen « Toufen auf den Namen », Berlin (Ev.
Verlagsanstalt), 1961 ; Die Taufe im Nepen Tesxtament, ikid.,, 1963,

). J. Scuwmiver, Der historische Jesus wund die wrchristliche Taufe, dans
Der historische Jesux und der kerygmarische Christus {publ, par H. Risrow
et K. MatTmae), Berlin, 1960, pp. 530-542, montre qu'on ne peut pas
lrouver duns I'activité dn Jésus historique une justification de la pratique
buptismale de la communanté primitive. On constate 15 une « discontinuité
historique » {p. 542). Pourtant, ] ne peut < ¥ avoir de doute sur le faft
que les Apdtres étaient convaincus que le baptéme pratigué par eux et
donné pour la premidre fois le jour de In Pentecdte avait été prescrit par
le Christ lui-méme, Cala constituait la légitimation de lewr manigre d'agir,
Il n'en aveienl pos d'autre = (p. 533). D'un cblé, une « discontinuité
historique = de ['autre, la e conviction des Apdires =, gu'on ne peut
tomefois connaitre que par déduction. Cel exemple montre bien  que
seule 'option herméneutique, dont on parlera plus loin, apporte Ia clané
— .R. BeASLEY-MurRaY, Baptism in the New Textamens, Londres, 1962,
Pp. 7792, o tenté de démontrer Unutbenticité de Mt 28,18-20.
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gition, dépead) entiérement de la préoccupation kérygmatique de
leurs auteurs, derridre laquelle il faut voir 'activité kérygmatique
de I'Bglise apostolique primitive. Le Jésus que nous rencontrons
dans les évangiles n'est que le « Christ apostolique » *. Clest
geulemeni ep/essayant de voir ensemble Jésus et I'Eglise, en jugeant
AOpartiv“de I'Eglise et de sa foi, en ne séparant le « Jésus de
I'histoire » et le « Christ de la foi » ni dans Uhistoire ni dans les
faits, qu'on acquiert la liberté d'aborder sans préjugés les problémes
historigques, exégétiques et théologiques de ce texte. Si nécessaire
qu'il soit de poser, méme 2 lintéricur des évangiles, les inéluc-
tables questions d'origine historigue, il ¢st également indispensable
de voir qu'on n'assure ainsi que lintelligence des textes et des
événements qui y sont attestés, mais que la compréhension méme
dépend de I'option herméneutique (préalable),

A la place de I'alternative : « tradition authentique sur Jésus
ou création kérygmatique de la communpaoté? s, nous posons
'alternative : « tradition apostolique légitime ou tradition illégi-
time? », Cette opposition nclut la décision herméneutique que
nous sommes obligés de prendre. Clest sculement aprés elle qu'on
a la liberté de démontrer, pour ainsi dire aussi de l'extérieur, la
e légitimité » d'une tradition & Vaide de méthodes exégétiques
précises, de la confronter avec l'ensemble du kérygme du Nouveau
Testament ¢t d'en établir ainsi, également au point de vue histo-
rique, 1o possibilité et la valeur,

Ces réflexions préalables sur la mdéthode permettent d’aboutir
pour notre texte aux conclusions suivantes :

1) On ne pent considérer comme noyau de tradition historique
que le faft d'un ordre de mission du Seigneur ressuscité, Cette
conclusion découle des textes synoptiques paralléles et de 'orien-
tation universelle de principe de P'euvre de Jésus,

2) Il n'est pas possible de ramener par la voie de la critique
littéraire le texte de Matthieu & I'un de ces ordres paralliles ou
d'en voir 14 le développement. Les points d'attache littéraires sont
trop faibles pour cela.

3) Il faut ramener ces versets sous leur forme spécifiqgue @
I'auteur du premier évangile lui-méme®. s saccordent avee la
terminologie et le monde d'idées qui lui sont propres et en portent

4, D'aprés une expression de G. Stunnex, Die Einfieit in der Theolegie,
Munich, 1952, p. 320.

5. Cf. J. Berz, art. Taufe, dans Handbuch theologischer Grundbegriffe 11,
Munich, 1963, pp. 614-630: « An contraire, Ia formule trinitaire dy bap-
téme spécinle & Mt 28,19 ne reproduit sana doute pas une parole textuelle
de Jésus, mais plutdt In teneur ritelle de 1a formule baptismale dans In
communauté de Matthien ou encore une définition théologique dy hap-
time » (p. 614).
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la margue. En outre, ils occupent une place importante dans la
composition de 'ensemble du livre,

Dans ces pages, nous examinerons d'abord le cadre — évoqué
par les vv. 16-17 — puis le plan et le contenu des vv. 18-20;
nous rechercherons enfin Penseignement ecclésiologique de ces
derniers.

I L’ AGENCEMENT DU CADRE (vv. 16-17)

« La scipe finale de I'évangile de Matthieu est & la fois moins
et plus qu'un récit pascal » . C'est par cette phrase que Giinther
Bornkamm commence son explication du texte. Il faut entendre
par la que ce morceau n'est pas semblable aux récits détaillés des
évangiles se rapportant & Piques, car il est trés concis et Ia scéne
est seulement esquissée. Mais le morcean est également plus qu'un
récit pascal, car la portée des paroles du Ressuscité (vv. 18-20)
dépasse de beaucoup ce que contiennent les aufres recits de
Piques,

Les disciples sont allés en Galilée, L'indication remonte 2
l'ordre de Pange (28,7) et & l'ordre presque littéralement identique
de Jésus aux femmes (28,10). Ce fait montre la liaison étroite de
notre texte avec l'histoire du tombeau. Matthieu avait amplifié
celle-<ci par la rencontre de Jésus avec les femmes auprés du
tombeau (28,9 5), et par 1a il avait encore renforcé la valeur de
témoignage du tombeau, Au matin de Piques, le témoignage en
faveur du Ressuscité et de la Résurrection existe déja dans sa
totalité, Saint Matthieu ne se sent pas obligé de revenir sur ce
qui est i Ia base de tous les autres récits d'apparitions des évangiles
et qui est confirmé par 1 Co 153-7: la ferme tradition apos-
tolique selon laguelle 1a foi pascale des disciples a €€ suscitée par
les apparitions du Ressuscité, Chez Matthicu le témoignage sur
Piques et la fol pascale se trouvent déji en 28,1-10. Lz scine
finale 28,16-20 regoit de ce fait une autre fonction que celle des
histoires classiques d'apparitions. Le texte fait passer dans le
« temps de I'Eglise » : le Glorifié — pourve de la pleine autarité
sur le monde entier — envoie ses disciples avec des instructions
précises et il leur promel son assistance jusqu'd la fin des temps "

6. G, BorMgasM, Der Auferstandene und der Irdizche (M 28, 16-207), dans
Zeft und Geschichre (R. Bultmann zum 80, Geburtstagl, Tilbingen, 1964,
pp. 171-191 (171).

7. W, TriLLmg, Das lecre Grab bei Marthaus (M 28,1-7), dans Fielfalr
und Einheit im  Neuwen Testament, Zurich, 1968, pp. 112-124; el
C.M. MarTivNg, Les sigrey de la résurrection (Mi 28,1-10), dans Aszembilées
di Seignewr, 2¢ wérie. 21, pp. 45-54.
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Le texte parle avec précision de « onze » disciples, car Judas
¢était parti. La|tradition de Ac 1,15-26 est manifestement incon-
nue. Comme ailleurs chez Matthieu, I'expression consacrée « les
Datize » — /courante surtout chez Mare — s'efface derrigre
lappellation /plus large et plus ouverte de ¢ disciples », qui du
Jestedén'a rien d'étonnant. Matthieu ne dit pas non plus
« Apdfres », comme on powrait 'y attendre & cette époque plus
tardive ®. De méme en 28,7 'ange parlait de « ses disciples »,
et Jésus en 28,10 parlait méme de « ses freres », Les Onze sont
donc considérés moins d'aprés la conception officielle de leur état
d’Apotre que selon la notion exemplaire de leur état de disciple,
c'est-d-dire leur relation personnelle avee Jésus, Cela répond i la
notion de disciple chez Tésus et avssi & nos vv. 19-20.

Ce qui montre le micux que le cadre historique est seulement
suggéré, c'est 'indication de la montagne ol Jésus leur avait donné
rendez-vous. « La montagne s n'est pas un licu gu'on puisse
localiser géographiquement, c’est l'endroit typique de la Révé-
lation. La remarque vaut pour I"Ancien Testament, et aussi pour
saint Matthieu, Le licu du grand enseignement doctrinal est la
montagne de 5,1, qui a fait donner & ce discours le nom de
« Sermon sur la montagne », « La montagne » est également
mise en relief en 15,29, qui se rattache étroitement, méme pour
la forme, & 5,1. De méme qu'en 5,18, 1a scéne de 15,29-31 est
d'abord congue de maniére i metire en valeur I'importance de
ce qui suit, D'un eoté c’est le sermon Sur la montagne, de l'autre
la multiplication des pains (15,32-39). D'un coté c'est la Révélation
par la parole du docteur d'lsraél, de l'autre la Révélation du
Sauveur, qui nourrit son peuple comme Moise dans le désert. En
28,16, « la montagne » apparait pour la troisitme fois, afin de
souligner parcillement l'importance de la parole de Révélation,
Saint Matthieu dit: ¢ sur la montagne o Jésus leg avait conve-
qués » (#vdEaTo). Ils sont par rapport 4 lui dans la relation des
disciples & I'égard du maitre, de coux qui obéissent & I'égard de
celui qui commande. La méme image se trouve en 28,7.10, et en
28,19-20 (dvereuhdpny UpIv).

Le fait que les disciples « voient » Jésus est discrétement
introduit sous la forme 'un participe, subordonné au verbe
principal : « ils se prosternérent ». La ¢ vue de Jésus » n'est
mentionnée ici que britvement, & la différence des autres récits
d'apparitions, mais elle n'a plus d'intérét par rapport 4 la foi
pascale. Le fait important est pour Matthien qu'ils « se proster-
nérent » (mpogexdvnoay). Il emploie le verbe dans son sens rigou-

8. Il est munifeste que, dins son Eglise, lIa notion d'Apdtre n'est pas aussi
développée au point de voe théologique, ni aussi limitée numériquement
gue dans les dcrits lucanicns.
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reux, théologiquement précis. « 5S¢ prosterner » n'est utilisé que
pour des hommes qui ont reconnu la dignité de Jésus et qui la
reconpaissent par cel acte, Ainsi les mages dans Phistoire de
I'enfance (2,2.8.11), le léprenx (8,2), les disciples dans la barque
(14,33), la Cananéenne (15,25). Lorsqu'il n'envisage pas cet acte
de vénération religicuse, saint Matthien emploie logiquement
d’autres expressions. L'hommage des disciples revét un caractére
de vénération religicuse et méme liturgique. Il exprime d'avance
ce qu'énoncera la déclaration do v. 18b sur le pouvoir de Jésus.

Il est surprenant de voir surgir le doure dans ce texte pourtant
si dense et si caractérisé. En elle-méme la remarque peut se
traduire de fagons différentes : « mals eux doutérent », ce qui 58
rapporterait & tous ; ou « mais quelques-uns doutérent », ce qui
ne s‘appliquerait qu'd un groupe, La deuxiéme traduction est plus
vraisemblable en raison de I'objet, car ce théme du doute doit Etre
compris, comme les autres données des wvv. 16-17, de manidre
typique et théologique. Il surgit 4 plusieurs reprises dans d'auires
récits d'apparitions. Le doute y est surmonté chaque fois de facon
différente ; le Ressuscité se fait donner 4 manger (Lo 24,41 55) 3
Jésus apparait une nouvelle fois aux disciples d’abord incrédules
(Mc 16,14 83), Thomas peut toucher les cicatrices de Jésus (In
20.24-29), On ne trouve rien de tel ici, Il faut sans doute donner
raison # ceux qui rattachent le théme du doute aux problémes
d'une époque ultéricure. La communauté d'alors cherche par dela
la ¢ vigsion de Jésus s une certitude nouvelle eoncernant le Ressus-
cité, « une fois que la vision est devenue tradition et événement
du pass¢ » ", Le doute ne serait donc pas celui de quelgues
disciples dans I'événement passé, mais le doute de la communauté,
qui est vaincu par la parole du Ressuscité. L'agencement typique
de tout le cadre apparait aussi dans cette petite remarque.

La grande wvraiscmblance de cette interprétation ressort hien
du v. 184 qui introduit le discours de Jésus, 11 s’agit d'une parole,
d'entendre et non de voir (cf, Jn 20,29), Jésus se révéle dans sa
parole comme celui qui est établi dans T'autorité et qui parle avee
autorité. Il est & ce titre présent dans la durée du monde, dans
I'Eglise jusqu'a la fin des temps. La majesté de la rencontre sur
la montagne est supérée ici aussi quand il est dit qu'il « vint @
gux ». Il vient du lointain vers ceux qui sont ses disciples, qui lai
obéissent et gui se prosterment respectueusement devant lui. Lui
seul peut surmonter la distance en allant & eux.

9, G. Bawrrw, Uberlicferung wnd Auslegung im  Matthaus-Evangelit;
Menkirchen, 1968% p, 124 ; 4 la suite de O, Micae, Der Abschiusy dex
Marthius-Evangeliumy, dans Evangelische Theologie 1950751, pp. 17338
et de G, BoxsNeams, art, cif., p. 172,
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I LE PLAN ET LE CONTENU des vo. 18-20

L# texte gst nettement divisé en trois parties, qu'on peut dési-
gner comme suit: parole de révélation, mstruction, promesse.

P o L j’rﬁ‘ﬂfé de révélation (1. IEI’!.’F}

Placée au début, cctte révélation supporte les affirmations qui
suivent : 'instruction et la promesse. « Toul pouvoir m'a 66 dommé
aue ciel el sur lg ferre ». On ne saurait cxagérer la portée de cette
sentence d'introduction.

Le pouvoir (EEousle) est celui qui a été conféré par Dieu au
Seigneur en vertu de sa Résurrection, puisque, selon le kérygme
apostolique primitif, il a éé établi comme Seigneur (xdpuoc) de
I"onivers et comme Juge de la fin des temps, Ce pouvoir souverain
est illimit¢ (méoa) en lui-méme dans sp plénitude et son intensité ;
dans I'espace, il cmbrasse la totalité de I'univers (le ciel et la
terre), & ia manicre dont, dans I'Ancien Testament, Dicu est
reconnu comme Scigneur du ciel et de la terre, est-d-dire Créa-
teur ef Conservateur de tout 'univers,

Comme Kyrios acerédité de la sorte, Jésus peut donner une
mission universelle et lier tous les hommes & lui en les appelant
a I'e érat de disciples ». Il est le seul et veai Mafire, 11 peut étre
continuellement present comme Scigneur du monde, ¢l donc guss;
de son histoire ',

2. Llinstruction du Kyrios (vv. 10-204)

L'instruction du Seigneur est formulée et structurée de facon
précise. L'affirmation principale ot dominante est qu'il faut faire
des disciples de toutes les nations. Le verbe ypalnzetew (faire des
disciples) donne & Pordre de mission de Matthien sp nots carac-
téristique. Ce terme dit plus que « proclamer » (xmplizoew) qu’on
trouve dans les textes analogues (Mc 13,10; 14.9; 16,15 Lc
2447). 11 ne s'agit pas de présenter, d'offrir seulement le mes-

10. Cetre interprétation du v. I8b i partir de ln confession du Kyrips
par la chrétienté primitive, a été établie de fagon convaincante par
A, Vioree, Dar christologische und ekklexiologivche Anlicgen von M 25,
18-20, dans Studia Evangelica 11, 1964, pp. 266-294, qui réfute I"hypothise
selon [aquelle le v. 18D doit &tre compris comme 't accomplissement »
de 1n prophétie du Fils de I'omme de Do 7,135
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sage, mais de gagner & une relation élroite et personnelle. Le
modele de cette relation est celle du Jésus historique avee ses
disciples appelés par lui. lls ont été appelés & le suivre, il les a
pris @ son €cole et a voulu se les attacher par un lien personnel
(non pas par un enseignement ou une tradition d'école). Ce modile
est désormais normatif pour tout chrétien: « disciple » est en
quelque sorte la plus courte définition du chrétien,

Le contenu de cet état de chrétien est précisé par les deux
verbes suivants: « les baptisant... leur apprenant ». Le rapport
entre ces deux participes est d'ailleurs discuté. Une premiére
opinion, qui voit en Bantilovreg l'explication directe et unique
de palmtedowte, aboutit au sens suivant: I'entrée dans P'état de
disciple se fait par le baptéme ; ensuite doit venir I'enseignement
des préceptes moraux, L'autre opinion, que je partage, voit dans
la succession des participes un ordre objectif ; le baptéme et
'enseignement constituent 'état de chrétien, cest-d-dire de dis-
ciple™. Les deux verbes sont subordonnés & palmredey et le
spécifient. Dans la Didaché, la succession se présente dans Pordre
inverse : ¢« Aprés avoir dit d’'abord tout cela, baptisez... » (7,1).

Cet enseignement doit cependant &tre considéré comme une
instruction préparatoire au baptéme, une catéchése prébaptismale.
Il n'y a aucune raison de principe d'admettre que dans I'Eglise
déjd dévelopée de Matthien le baptéme était donné sans une telle
instruction, La comparaison avee Didaché 7,1, ol se trouve éga-
lement la formule trinitaire du baptéme, rend d'ailleurs cette
derniére supposition complétement invraisemblahle.

En ce qui concerne la forme de I'ordre de baptiser, on est
frappé par sa rédaction trinitaire. On ne peut guére contester qu'il
faille voir dans la formule « au nom du Pére et du Fils et du
Saint-Esprit » une formule baptismale. On en a la preuve dans la
signification premi¢re de ele <4 Hvspe. L'expression signifie
d'abord, comme aussi dans les formules baptismales plus anciennes
¢ au nom de Jésus » @ par I'invocation du nom **. Un autre argu-
ment, d'ordre stylistique, est qu'aucune insistance particuliére n’est
misc sur le membre de phrase « au nom du Péire et du Fils et du
Saint-Esprit », mais qu'il faut y voir une détermination plus pré-
cise de PBantilovres, lequel 4 son tour est en dépendance de
nabntedoate. Cette formule attesterait ainsi en premier licu qu'au
temps de la composition de cet évangile et dans la partie de

L1, Cf W. TwiLtawo, Dag wahre Tsrael, pp. 395 G, Drvvmg, Die Taufe
im Newen Testament, p. 80, Tl fout remarquer aussi que 1'état de chrétien
ne commence pas avec le baptéme | ¢e n'est que dans le cus du baptéme
des enfants qu'il y a priorité temporelle, mois non logique. 11 y mangue
les actes attestés ailleurs duns le MN.T. comme précédant le baptime: pré-
dication - conversion - foi - profession de foi (ef. J. Berz, art. cit., p. 615).
12, Ci. G. Dervma, Die Zusignung des Heils in der Taufe, pp. 94-96.
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I'Eglise ob @l \prit naissance, le baptéme était administré de cette
maniére. Il faudrait ensuite se demander comment cette formule,
qui semblg s¢/ dresser comme un bloc erratique au milieu de la
tradition évapgélique, peut cependant s'expliquer d’aprés I'ensem-
ble du kérygme néotestamentaire. Contentons-nous ici de suggérer
18/éponse a cette question.

On a souvent attiré l'attention sur les amorces de formules
trinitaires qu'on trouve surtout dans les épitres de saint Paul 12,
Comparce avec ces textes, notre formulation apparait comme la
plus théorique ¢t la plus précise au point de wvue théologique.
Mais il semble plus important de considérer la réalité qu'elle
cxprime et que nous rencontrons aussi dans les évangiles synop-
tques @ & savorr la relation étroite de la vie et de 'ecuvre de Jésus
avec son Pére dans lc Saint-Esprir, On peut en voir illustration
dans ces passages paralléles oli Dieu et le Saint-Esprit se voient
attribver la méme « fonclion » ; « Mais si c'est par le doigr de
Dieu (c’est-d-dire en la puissance de Dieu) que jexpulse les
démons, c'est qu'alors le Royaume de Dieu est arrivé pour vous »
(Le 11,20); <« Si c'est par U'Esprit de Dieu que J'expulse les
déman_s... » (Mt 12,28), Ce qui d'aprés Mt 28,19b pourrait étre
compris en quelque sorte comme une anticipation de la formu-
lation ultéricure de la foi trinitaire av sens starigue, doit étre
regardé & partic de la tradition synoptiqgue comme une fusion
dynamique des modes d'action: la vie et I'cuvre de Jésus sont
l'wuvre et la vie du Pére dans le Saint-Esprit. La méme relation
dynamique se retrouve dans les épitres de saint Paul ; elle nexclut
pas le développement dogmatique ultéricur, mais elle le prépare.
On peut done dire que le v. 19b représente Uexplication — don-
née synthétiquement selon la foi et sous linspiration — de
Peeuvre de Jésus selon la tradition synoptique, comme on la
retrouve de fagon substanticllement identique, bien qu'avec des
formules différentes, dans I'évangile de saint Jean,

Le denxicme ordre donné dans linstruction est d'enseigner. Les
Apdtres doivent enseigner, comme Jésus lui-méme a enseigné
c'est surtout I'évangile de saint Matthieu qui le présente comme
le Maitre, ¢« Car vous n'avez qu'un Maitre, ot tous vous étes des
fréres » {.E"-'lt 23,8). L'insistance sur les termes « enseignement »
ol « enscigner > cst caraciéristique de Matthieu et correspond
& la perspective de tout son évangile, On peut rappeler & ce
propos ¢ la manidre élevée, pleine d'autorité, gardant un peu les
distances, dont parle Jésus, le fait qu'il s'assied pour enscigner,
'organisation de la matiére en grandes séquences d'enseignement
avec des formules de conclusion stéréotypées, la prédominance
des discours et dc I'enseignement sur les récits, Ia refonte didac-

13. Par cx. P. Bawoir, Exéedee et Théologie 11, Paris, 1961, pp. 206210,
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tique des narrations... » . La notion d'« enseigner » indique un
changement profond. ¢ L'Evangile = (1 edayyélev, toujours
employé ainsi, de maniére absolue, par saint Marc) ne doit pas
Etre « proclamé =, mais <« I'Evangile do Royaume » (38
elayyeley tijc Boactdeios: of Mt 423 9.35; 24,14) peut et
doit étre enseigné. Il est I'objet de la catéchése, de la formation
des convertis, de linstruction de la communauté. Les hommes
gapnés & la foi et ensuite baptisés doivent étre affermis par I'ins-
truction dans la vie nouvelle et initiés 4 I'acomplissement pratique
de la volonté de Dieu ainsi qu'd U'imitation de Jésus,

Les Apdtres deivent apprendre, dit Jésus, « & observer tout ce
gque je vous ai prescrit ». Les deux verbes observer (trpeiv) et
prescrire (gvteh heoBay) soulignent lp volonté souveraine de Dien
& I'égard de ses disciples, 'autorité de Jésus imposant des com-
mandements ¢t des lois en vertu de sa dignité de Kyrios, comme
elles s'expriment par exemple dans le Sermon sur la montagne
et notamment dans ses antithéses (5,21-48), L'Ancien Testament,
et surtout le Deutéronome, se sert des mémes expressions pour
décrire Ju volonté de Dieu dans ses exigences 4 "égard du peuple
de son Alliance. Mais le parallélisme méme invite 4 se parder de
restreindre les commandements de Jésus et leur observation aux
« préceptes cthiques », aux instructions morales. Tout I'enseigne-
ment de Jésus a ce caractére d'exigence. Dans le Sermon sur la
montagne, on ne peut pas davantage séparer la prédication et le
commandement, mais tous deux s¢ fondent dans une unité par-
faite : la prédication de Jésus, sur les Béatitudes par exemple
(3,3-11), est en méme temps un guide pour la vie du disciple,
Réciproquement, le précepte particulier, tel celui d'étre disposé &
pardonner, est toujours en méme temps une prédication sur Dien
(cf. 6,14s). Tour I'Evangile est en soi, par Son caractére intrin-
seque et par son contenu, dociring de vie pour les disciples. Cette
doctrine de vie doit étre enscignée tout enticre et sans distinetion,
mais aussi sans atténuation de son caractére absolu. Les deux
¢léments réunis, I'acte fondamental du baptéme et I'Evangile réalisé
dans la vie, constituent ce qui est signifié par le verbe pefnzeiew,
e faire des disciples s,

La réalisation de ce commandement doit étre universelle au plein
sens du terme, Cela ne veut pas dire que « toute la création »
(réga 1 xviowg: Me 16,15), que tous les hommes doivent rece-
voir le message du salut, mais que de < rfowtes les nations »
(rdvsa wé Edvq) il faut faire des disciples. Cette expression bibli-
que évoque de nouvepu I'Ancien Testament, Toutes les nations
sont incluses en principe dans ln promesse faite par Dieu a
Abraham. Toutes les nations doivent, sclon le message des pro-

14. W. Triuse, Day waliee Tsrael, p. 36
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phites, recevoir le salut eschatologique aussi bien qu'Tsra€l. Cet
universalismie fondamental de P'Ancien Testament n'est d'ailleurs
jamais affranchi d'une condition et d'une limite, qui font méme
parlic de son cssence, A savoir que les nations doivent recevoir
le‘salut en/passant par Israll, aprés lui et par lui. Cette limite, qui
poiztany’ correspond  manifestement & P'économie divine du salut,
westclle pas supprimée ou écartée dans le texte que nous étu-
dions 7 Il faut dire au contraire : si PEvangile peut formuler cette
instruction, ©’est que la promesse faite 4 Abraham et les prophé-
ties de I'Ancien Testament doivent &tre arrivées a leur accomplis-
sement, c'est que Te salut, qui devait venir aux nations par IsraZl,
est maintenant préseni, Cette instruction traduig I'accomplissement
eschatologique irrévocable et définitif !

La parole du v. 18b sur le ¢ pouvoir » montre qu'il en est
veaiment ainsi et que cela est affirmé dans la foi. Selon cette
parole, Jésus-Christ est eniré comme Kyrios dans la seigneurie
eschatologique universelle, s'étendant au monde entier et donc &
toutes les nations, qui appartiennent désormais au domaine de
sa souveraineté. La réalisation de celte souverainelé sur la terre
a déji commencé dans le groupe des disciples qui, en sa qualité
de véritable Tsraél, doit étre lexécuteur de la promesse univer-
selle pour les nations. Les disciples doivent donc étre envoyés i
toutes les nations, 5l n'en était pas ainsi ou si des barriéres
quelconques  s'opposaient encore a cette extension universelle,
Jésus-Christ ne serait pas vraiment Ie Kyrios,

4 La promesse (v .Eﬂﬁ'j

Cette troisicme partic de notre texte reprend ¢également une
idée qui est familiére &4 I"Ancien Testament: « Je Suiy avec vous
pour toltjours ». Souvent, par des expressions semblables, Yahvé
donne I'assurance de sa présence & un fidéle, & un prophéte, au
peuple tout entier, 11 s'agit toujours dans ces cas de I'aide active,
miséricordicuse et salvatrice de Dien dans les tribulations exté-
ricures ou dans la détresse intérieure de la foi. Yahvé promet
constamment @ son peuple d'@tre avee lui et de ne pas le laisser
seul. Le Kyrios donne la méme assurance fo ses disciples. 1l ne
s'agit plus ici des onze Apbires qui se tienment sur la montagne
de Galilée, Le regard s'étend & tout le peuple de Dicu, & tous ceux
qui vont étre ses disciples. L'horizon est large, le regard semble
embrasser sans limitation les espaces et les temps. La rédaction
du texte ne cherche pas tant & montrer que le Kyrios est présent
au milicu de son peuple comme son mystére intérieur et sa réalité
mystique, mais plutdt qu'en tout temps et dans toutes les situations
il est & cbté de lui pour I'aider et le consoler, pour I'exhorter et

DE TOQUTES LES NATIONS FAITES DES DISCIPLES 35

Pappeler, et gqu'il accompagne toujours Paction de ses messagers.
« Jusqu'd la fin du monde » le Kyrios sera ainsi avee ses dis-
ciples et les hérauts de I'Evangile. « Cet éon », dans son extension
temporelle, est donc aussi soumis 3 la seigneurie du Christ. Sa
seigneurie ne sera plus contestée ou battue en bréche. Op peut
¢galement deviner, d'aprés la valeur temporelle de T'expression,
que cet éon n'arrivera pas & son terme dans un avenir immédiat,
Sans doute l'attente de la Parousic est un élément essentiel de
Pépoque néotestamentaire, et 'évangile de saint Matthieu en est
¢palement imprégné. Mais cette attente se lrouve évoquée sous des
formes diversement nuancées, Elle n'est pas la méme lorsqu'elle
semble présentée avec une foree impétucuse comme imminente ou
lorsqu'elle parait reculée dans un ovenir plus lointain, en raison
des expériences que 1'on a faites avec 'Evangile, avec sa laborieuse
prédication et sa longue et lente croissance. Ces expériences ont
certainement influencé ici pour une part la rédaction.

IV, LENSEIGNEMENT ECCLESIOLOGIQUE

Nous connaissons un certain nombre de textes néotestamentaires
ou  post-apostaliques qui veulent donner une organisation de
PEglise dans son ensemble ou en contenir des éléments on encore
renseigner indirectement sur eux, L'expression « organisation de
I'Eglise » évoque au sens strict I'aspect extéricurement visible,
constitué et organisé de I'Eglise ; la hiérarchic des ministéres qui
s'en dégage, la réglementation de la vie cultuelle, les problémes
d'organisation et de discipline de la communauté en font partie.
Or, notre texte contient au moins quelques éléments qui doivent
Clre considérés comme une organisation de [I'Eglise, Le plus
caractéristique est linstitution du baptéme avec la formule bap-
tismale « au nom du Pére et du Fils et du Saint-Esprit ». Le
baptéme appartient comme institution 4 la constitution de I'Fglise.
Cependant, le passage ol il est question du baptéme n'est pas
une proposition indépendante, mais senlement un élément de la
phrase. On ne peut donc partir de 14 pour voir dans tout ce mor-
ceau une « organiration de Eplise = ou du moins ¢ de la com-
munauté 3. En réalité, le contexte montre qu'une conception
specifique de I'Eglise se révile dans tout le morceau, Clest en cela
quiil faut voir I'enseignement véritable de ce texte : les Gléments
d'une ¢ organisation de I'Eglise » y sont insérés dans le théme
plus large que constituent I'image et la conception de 'Eglise,

Cette conception de I'Eglise apparait déji dans la terminologie 2,

15. Cf wiog éiouol, pognTedey, movte T& EOw, Pontiiew el 1 LTS
Bibdowely, mpriv, fveiiherboL ouvrikee 1ol oldvoc.
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Elle:se déeauvre surtout dans le tablean de P'organisation ecclésio-
logique qu'on apercoit derrieére les mots. Dans le détail, cela signifie
en bref : le cheétien est appelé un diseiple. Ce mot est sa plus
colirte définition. Sans ce lien personnel avec Jésus, il o'y a pas
aujourd’huide vraie connaissance de Dieu et de ses voies de salut,
nide wepitable accomplissement de sa volonté, L'état de chrétien
est sseentiellement constitué par le baptéme. Alnsi est indiqué le
commencement produit par Dicw, le fondement de price et de
sacrement de la vie chrétienne, Le devoir du chrétien est d'observer
les commandements de Jésus, ¢'est-d-dire de faire passer dans sa
propre vie toute la doctrine de vie de 'Evangile. On devient disci-
ple par le baptéme, on reste disciple au plein sens du mot si I'on
abserve les préceptes de Jésus, De méme qu'il faot donner le
baptéme, il faut enseigner la doctrine de vie. Les denx fonctions
sont ici confiGes aux onze Apiitres, Elles doivent étre attribuées
4 ceux qui viendront & leur suite, sl faut que les hommes de
toutes les nations deviennent des disciples.

On pourrait comprendre cela dans un sens individualiste comme
la description de ce que doit étre un chrétien, un disciple de Jésus.
La =« conception du disciple » ne serait pas la « conception de
'Bglise ». Or, l'instruction est encadrée par les deux paroles
christologiques, concernant V'une le pouveir el autre lo promesse,
Toutes denx ont une importance non seulement christologique,
mais ecclésiologique, cest-d-dire qu'elles sont fondamentales pour
Pintelligence de I'Eglise. Par la puissance universelle du Kyrios
est fondé le groupe de ses disciples, le peuple de Dien, et 11 est
charge de la mission universelle 8'élendant 4 toutes les nations 19,
L'Eglise ne se situe pas seulement duns « I'Avent » de la promesse,
mais ¢lle porte déja en clle la plénitude et la puissance de la sci-
gncuric de Jésus, La meme idée est exprimée dans la conclusion,
L'Eglive peut 8ire assurée de I'aide constante de son Seigneur, et
cela pour tous les temps, jusqu'd la fin de cet éon, Dans ces affir-
mations s'exprime ce que croient ot professent les chréticns. Elles
ont toutes un caractére ceclésiologique,

Elles sont avant tout — et par la nous revenons 4 notre point
de départ — le développement et 'interprétation [épitimes du pre-
mier symbole de I'dge apostolique primitif, & savoir: Jésur es
Kyris. Si P'on peut dire (en un certain sens) de tont le Nouveau
Testament dans toules ses parties qu'il est le développement de
cette profession de Foi primitive, et que cette derniére est le eentre
sur lequel il s'appuic et la « régle de foi » intrinséque et normative
(norma intrinseca ¢t constifutival), cela s'applique aussi au texte

16, Cf. In fréguence de « fout »; four pouveir, foutes les nations, foul co
que, fous les jours,
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important qui fait Iobjet de notre étude. Nous trouvons 1A une
confirmation de la thése précédemment exprimée selon laquelle
la parole de v. 18b sur le pouvoir de Jésus est la base de tout ce
qui suit. Cette parole sur le pouvoir de Jésus n'est pas autre chose
qu'une formulation nouvelle, étendue jusqu'd une portée universelle
et théclogiquement morie, de la profession de foi primitive : Jésus
est Kyrios. Le lien avec linstruction et la promesse donne i la
profession de foi primitive sa valeur ecclésiologique concréte, sans
que sa substance soit altérée. Du point de wvue de Pauteur, la
confession du Kyrios et la confession de I'Eglise ne font quun.
Du point de vue du Seigneur glorifié, qui parle par son Esprit
Saint dans ce témoignage apostolique, son euvre propre de salut
Jusqu'is son Ascension et Peeuvre de I'Eplise jusqu'd sa Parousic
sont dans une continuité sans faille,

TON CORPS ELEVE COMME UNE OFFRANDE

En ce jour est monté aux cieux

le pain nouveau et spirituel,

et tous les mystéres ont été révélés

en ton Corps élevé comme une offrande.
Béni soit ce pain, & Seigneur,

Ainsi que la lumiére il a coulé du ciel,

il est né de Maric comme un germe divin,

est tomb¢ de la Croix comme fait un fruit mir,
Il a été élevé au ciel comme on éléve les prémices.
Que bénie soit sa volonté.

SaINT EPHREM ?

. Saint Ephrem : podte et dincre en Mésopotumie au IV* sibele. - Hymne
Poier I'dscension, employée dans la litorgie syricone.




La prédication universelle
de I'Evangile du Seigneur

Mc 16,15-20

PAR PAUL TERNANT

L’Eglise byzantine n'hésite pas & lire, & la messe de I'Ascension,
les deux passages lucaniens d'Ac 1,1-11 et de Le 24,36-53, malgré
Mapparente contradiction entre les deux récits, dont 'un (L) sem-
ble situer I'Ascension visible au jour méme de Plques, tandis que
Pautre (Ac) la renvoie quarante jours plus tard, Désormais, le
nouveau lectionnaire romain nous fait lire tour & tour cétte fin
du troisiéme évangile (année C), la conclusion du premier évangile
(année A) el, comme naguére, la dernidre partie de la finale
deutérocanonique de Marc (année B).

Dans les trois textes, il s'agit d'une derniére apparition du
Ressuscité — couronnée en Me et Le par I'Ascension — au cours
de laquelle les Onze sont investis de leur mission universelle.
Celle-ci prend un relief spécial dans la finale de Marc: "auteur
détaille les signes qui appuicront la parole des prédicateurs, et ces
derniers ont P'air de partir & travers le monde immédiatement aprés
I'enlévement du Scigncur, sans attendre la venue de I'Esprit Saint,
Une telle insistance est riche d'enseignement ; et le silence sur le
rile du Saint-Esprit est sans inconvénient, du moment que les
fidéles ont été instruits de ce rdle par la lecture des Actes des
Apotres.

1. LA FINALE DE L’EVANGILE DE MARC

Notre péricope liturgique constitue donc la dernitre partic de
la finale du deuxidme ¢évangile (Mc 16,9-20), finale dont tout
le monde admet Pinputhenticité littéraire. Marc a-t-il volontaire-
ment arrété son livre aw v. 8, sans méme décrire la rencontre
galiléenne promise au v. 7 (et ot W. Marxsen prétend voir
I'annonce de la Parousie), ou bien la finale qu'il avait composée
s'est-clle perdue? On en discute, Toujours est-il que la brusque
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interruption du récit marcien a suscité des compléments posté-
rieurs en beaucoup de manuscrits: il nous reste une « finale
courfe = en certaing manuscrits ot ung < finale longue » en
d'autres, les deux &tant juxtaposées en quatre opeiaux. Mais
la seconde seulement, d’auteur inconnu !, est généralement consi-
dérée dans I'Eglise catholique comme inspirée et canonique®.

I, .}ll.frﬂi-'fﬂ.?'f dn morceau

Cette finale canonique, connue de Tatien et citée par saint Trénée
comme appartenant a I'évangile de Mare, est certainement trés
ancienne : c'est un témoin vénérable de I'ge apostolique. On accuse
souvent son caractére décousu et son manque d'originalité, Cepen-
dant, 'auteur donne une présentation trés personnelle des paroles
de Jésus aux missionnaires ; et §'il est vrai quaux vy, 9-14 il ne
fait que résumer Papparition 4 Marie-Madeleine, la rencontre des
deux disciples et I'npparition aux Onze, un trait frappe immédiate-
ment le lecteur de ces versets: [l'insistance sur Pinerédulité du
groupe apostolique. Ne serait-ce pas justement ce trail qui donne-
rait la clef de la structure du morceau, et lui assurerail ainsi une
unité plus grande qu'il n'y parait au premier abord ?

Récemment, on a vouln montrer 8 qu'effectivement toute la
péricope était bfitie sur le contraste entre 'incrédulité et la foi.
Dans les vv. 9-14, il s'agit du déroulement des christophanies en
trois €tapes nettement distinctes, et chacune est marquée par ce
contraste; « d'abord », Jésus apparait & Marie-Madeleine, et
celle-ci se fait 1a messagére de sa résurrection, mais les disciples
(« ceux avec lui ») ne la croient pas ; « aprés cela =, il apparait
aux deux qui partaient A la campagne, et cux aussi se font ses
messagers, mais ils se heurtent parcillement & V'incrédulité ; « fina-
lement », Jésus apparait directement aux Onze et leur reproche
sévérement de n’avoir pas cru & ceux qui P'avaient vu éveillé (des
morls), Un deuxiéme tableau commence au v, 15: les Onze sont

l. Un manoscrit arménien de 986 l'attribue au presbytre Ariston, gu'on a
Vouln identifier avee I'Aristion dont parle Pupins, Dans ces denx person-
nages qui n'en feraient qu'um, on a proposé plus récemment de recomnaitm
Aristarque, nommé en méme temps que Mare par saint Paul dans Cal 4,10
(L.E. Bruns, A nefe on Mark 16 920, dans Catholic Biblical Quarterly,
IX [fuil. 1947], pp. 358-359),

2. MEme 1o Bible de Jérusalem en un seul volume reproduit en note le texte
de la ¢ finale courte », ainsi que le logion Freer, infercalé entre le v. 14
et le v, 15 de lu finule longue dans le manuserit W (ve sidele),

i. Fr, WaceNAans, Structura litteraria et momentum thealogicum pericopae
Me 16,920, dans Verbum Domini, 45 (1967), pp. 19-22.
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envoyés pour, proclamer I'évangile (v. 15); ils sont avertis qu'a
cette proclamation répondra, de la part des auditeurs, soit la foi
suivie de la réception du baptéme, soit l'incrédulité (v. 16); et ce
sont « ceuxy/ qui auronl cru » qui regoivent la promesse d'étre
S5 aceompafinés = de certains signes (vv, 17s). En conclusion, Jésus
e5O¥ntevC au ciel, et les Onze partent précher selon I'ordre regu
(vv. 19s).

2. Thévlogie de la foi et de incrédulité

Dans la premiére partie (¢ croire » avec complément au datif),
il s'agit pour les ApoOtres d'accorder In confiance qu'elles méritent
aux personnes qui assurent avoir vu Jésus vivant : en leur refusant
cette confiance, les Onze, comme Thomas dans 'évangile de Jean,
tombent dans l'incrédulité proprement dite (gmwotle) vis-d-vis du
Seigneur lui-méme, Dans la deuxiéme partie (= croire > sans
complément), il s'agit pour les auditeurs du Kérygme apostolique,
it travers la créance humaine accordée aux témoins qualifiés des
christophanies, d'adhérer de foi théologale au Dieu vivant gui s'est
manifesté en ressuscitant Jésus,

Ainsi; le Pseudo-Mare unific les parcelles de son morceau
additionnel autour des idées de foi et de non-foi, mais selon deux
registres difiérents, Dans les vv. 9-14, il reprend et systématise 4

4, Mec 16,14 ne soggbre pos, comme 'ont fait Loc (24,37-41), Jean (20,
2527 et Matthien (28,17) qoe les Onze, ou une partic d'entre eux, furent
lemts & peconnaitre Tésys ressnscité gqunand il se présenta devant eux. Par
contre, Jeun et Luc ne disent pas gque, respectivement, Marie-Madeleine
et les deux disciples d'Emmaiis se solent heuriés au scepticisme das Onze :
anteur de o finale de Mare est seml & ['écrire, pour systématiser leurs
doutes.

Moter la mention de ces doutes en Mt 28,17 : Matthien ne veul pas
Inisser perdre celle donnée de la tradition, et il lintroduil dans onigue
apparition mux Apitres qu'il raconts, hien qu'elle n'v soit plus de mise.
C'est du mioins PVinlerprétation habituelle (cf. P. Bewoir, Paselon ¢r Résur-
rection di Seignear, Paris, éd. du Cerf, 1966, p. 177). Récemment, LP. Ells
a proposé une interprélation 1Tiﬂ:r:rrrltu:llfa Cnge adorent le Wessuscité, ce
qui suppose In foi et exclut Uincrédulité;, muais cette foi, chez plowicurs,
est incerimine, hésitante, précaire: telle peut étre lo difficulté de l'engnge-
ment do disciple, passan! par des alternatives d'exaliation et Jde dépression :
le Christ cependanl, sans lenir comiple do cés Glils subjectifs, commande
anx Onze de foire & leor tour des disciples de toutes les nations, car ce
n'est pas la force de Ubomme gui imperte icl, mais 1o présence perpélucile
du Seignenr & son Eglise (LP. Erus, * Bur somte doubred ', dans New Tes-
fament Studies 14 [jwil. 1968]), pp. 574-580). Si telle est ln pensée de
Mutthien gree, Poriginalité du psendo-Marc apparait d'autant mienx. Lais-
sant de cOté mussi bien les = recognitiones » de Lo et de In que les hési-
tations postéricures & Pappartion du Christ oox Onze, Me 16,914 concentre
gson intérdt sur ln ¢ dureté de coeur » des disciples antérieurement & cetle
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une dennée de la tradition dont moigne Le 24,11, concernant
la lenteur des Onze & croire aux dires des premiers témoins, Son
intention, semble-t-il, est double: il veut faire entendre que la
Résurrection proclamée par les Apdtres, témoins qualifiés, est
d'autan! mieux garantie qu'ils se sont rendus moins facilement, et
rappeler en méme temps aux lecteurs que, malgeé Putilité apolo-
gétique de oo mauvais exemple des Onze, la vraie foi doit néanmoins
s¢ suffire de la garantic d'un témoignage humain, Sans exiger
I'évidence {comparer In 20,29 ; Mc 15,32).

Dans les vv. 15-18, il s'agit de la foi professée et du baptéme
recu dang I'Bplise, avec les charismes des prédicateurs et des
fidéles : on est en pleine théologie chréticnne, Les vv, 19-20 sont
une sorte de conclusion : auteur mentionne rapidement ['Ascen-
siom, puis montre les Onze & lUeeuvre, suscitant la foi par leur
prédication e leurs miracles. La Montée au ciel ne semble se
produire que pour permettre aux Onse de paclir au plus 161 ; en
réalité, leur prédication tire du mystére de I'Ascension de Jésus
toute son efficacité : c'est < le Seigneur » qui, revétu de sa puis-
sance viviiante par l'Ascension et I'intronisation céleste, « Ira-
vaille avec » cux.

II. COMMENTAIRE DES VERSETS i15-20

Les évangiles nous livrent cing récits d’apparition de Jésus res-
suscité aux Apdtres : Mt 28,16-20 ; Me 16,14-20; Le 24,36-49 ;
Jn 20,19-29; Jn 21,1-23, Plutdét que d'en combiner les détails
selon une chronologic fallacicuse, il convient, comme le suggire
Mgr Descamps, de les disposer (au moins mentalement) < en cing
colonnes paralléles, ...comme autant d'expressions littéraires d'un
meéme fype de visions du Ressuscité aux apdtres 3 5 Une ferme
tradition historique fournissait aux narrateurs un schéma com-
mun, selon lequel les Apbtres, aprés avoir fait preuve de scepti-
cisme, reconnurent enfin Jésus vivant au cours d'expériences
objectives, et comprirent que le Ressuscité leur enjoignait de
poursuivre, @ parlir de Jerusalem, I'cuvre messianique. Sur ce
schéma commun, chaque auteur inspiré a greffé ses propres déve-
loppements, selon ses traditions particuliéres et ses intentions
théologiques,

apparition : comme Thomas, qui Tui aossi est dmevog (Jn 20,28), ils exigent
des preuves évidentes sans se contenter des témoignages convergen's appor-
% par les messagers do Ressuscitd,

5. Albert Descames, La structure des réeity évaneéligues de la Résurreetion,
dans Biblica, 40 (1959), p. 741, note 1.
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Notre péricope de Mc 16,14-20 représente un de ces cing
récits historico-théologiques. Elle est centrée comme les autres
sur Ia mission universelle des Apdtres, et elle partage avec Lc
24,36-53 /—//dont elle s'inspire la particularité de se terminer
par 'Ascepfion visible. En outre, elle seule ne donne aucune
precisionde liew: rien o'y favorise la priorité (probable) des
uappatitions de Galilée sur celles de Jérusalem ni la priorité inverse,
Sciemment ou non, 'auteur fixe ainsi toute notre attention sar
l'cssenticl : la mission confiée aux disciples,

1. Lordre de mission universelle

15. Et i (Jésus) lewr dif (aux Onze): e Allez par le monde entier,
préchez PEvangile & toute la création. 16. Qul croira et sera baptisé
serg sauvé ;o guil ne croira pay sera condamné, 17, Et voicl les mira-
cles qui accompagneront ceux gui auront cru @ én mon nom is chas-
seront les démons, fls parferont des langues nouvelles, 18. iy
prendront en main des serpents, ei, s'ils boivert un poison mortel,
il ne leur fera awean mal ; ily imposeront les maing aux malades,
ef cewr-ci reront guiris, s

a) L'envoi des prédicatenrs de I'Evangile (v. 15)

On passe brusquement du cinglant reproche d'incrédulité (v. 14)°
A la mission universelle. L'auteur schématise @ il suppose évidem-
ment que les Onze, comme Thomas selon le récit johannique, n’ont
pas tardé A croire lorsque Jésus se fut montré & cux ; mais il oe
s'intéresse pas & la « reconnaigsance » de Jésus par les giens, ni
ne cherche & matérialiser sa « manifestation » : il va droil # I'ordre
de mission,

L'énoncé de cet ordre, < exprimant admirablement Pesprit du
christianisme = 7, ne peut remonter tel quel A Jésus, pas plus que
I'énoncé trés apparenté de Mt 28,19-20a. Si Jésus avait donné
aux Onze un ordre auvssi clair et aussi pressant, on ne g'explique-
rait guére qu'il ait fallu une intervention trés spéciale de I'Esprit
Suint pour décider Pierre & baptiser des paicns (Ac 103 11,1-18 ;
15,7-11). Certes, avant sa mort, Jésus avait laissé entendre que
les paiens justes seraient admis dans le Royaume de Dieu 3 la
fin des temps (Mt 8,11-12; 25,32 ef. 11,20-24; 12,41 : ete)).
Mais, tout en structurant la communauté messianique par la pro-
messe des pouvoirs apostoliques, il n'avait pas indiqué clairement

6, Le versel 14, qui f'.ﬁs:‘:ilt partie nogutre de o péricope liturgigue, en a
¢16 retiré. Nous avons d'milleurs dit Vesseniiel plus hant sur ce verset,
T. V. Tavrok, The Gospel according to Salnt Mark, Londres, 1957, p. 612,
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d'intervalle prolongé entre sa résurrection et sa parousie, ni acnonce
entrée propressive deg paiens dans PEplise avanl le jugement
final ®. Les Apdtres pouvaient done — 4 la lumiére des prophéties
de I'AT. ¢t de 'attitude de Jésus lui-méme, réservant sa prédi-
cation aux Juifs — eroire que sa Résurrection, le constituant
Seigneur de tout 'univers, serait suivie de peu par sa Parousie,
et que Dien lui-méme allait incessamment réaliser par des prodiges
exiraordinaires la conversion soudaine du monde entier.

C'est seulement peu & peu gu'ils comprirent que cetie conversion
n'attendrait pas 'ultime consommation des derniers temps, seu-
lement commencés par la Résurrection de Jésus, et que le Christ
plorifié lear confiait & enx-mémes la tiche d'inaugurer dés ici-bas
sa seigneurie sur tous les peuples. Cette prise de conscience fut
guidée par I'Esprit Saint (Lc 24,49 ; Ac 1,8). Elle fut accélérée
notamment par la vocation foudroyante de Paul, et par les diébats
que provoquérent ses initiatives (cf. Ac 15 ; Ga 2).

Dans notre finale de Mare, on est parvenu au terme dz I'évo-
lution. La mission de I'Eglise auprés des paiens y est devenue claire
¢t incontestée. On n'y trouve méme plus la mention du droit
prioritaire des Juifs & 1'évangélisation, gui fut constamment respecté
par saint Paul et qgui est supeérd par saint Luc (Le 24,47 «
commencer par Jérusalem » 3 Ae 1LE: ¢ & Jérusalem, dane toute
la Judée et la Samarie, et jusqu'aux extrémités de la terre » ; cf.
Ac 13.,465),

Motre énoncé du v. 15 est en effet tardif et reléve d'influences
trés diverses (qui ne sont pas forcément des emprunts directs). Le
premicr mot « Allant.. » est le méme que dans le logion paralléle
de Mt 28,19 : les Apdtres doivent quitter Jérusalem pour aller A
la rencontre des hommes « par le monde entier ». La mission
Suppose un départ, une sortie hors de son pays, ou de son milieu
social, ou de son univers mental. Pour les Apdtres, il s'agissait de
sorlir du milien juif pour aller < jusqu'aux extrémités de la terre »
(Is 49,6), c'est-a-dire pour 8¢ tourner vers les paiens, qu'ils soient
géographiquement proches ou lointaing (cf, Ac 13,465),

Les mots « proclamez I'Evangile » appartiennent au langage
missionnaire commun de PEglise primitive ; mais Marc a pour eux
une spéciale prédilection, et 1l est le seul des quatre évangélistes
€crire « 'Evangile » (la Bonne Nouvelle), sans autre précision,
peut-éire sous linfluence de Paul. Les deux mots ¢ proclamer »
ct « Evangile » sont associés en Me 1,14 1 13,10 (= Mt 24,14) ;
14,9 (= Mt 26,13), comme ils le sont dans notre texte. Celui-ci est
particuli¢crement proche de I'addition de Marc dans le discours

8. Voir 1. Jenesias, Jésuy er les patens, Neuchiitel, Delachaux et Nisstld,
1956 ; 1. Durost, Jésus et les paiens, dans Rythmes du monde, 1957,
Pp. 76-88.
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eschatologique de Jésus: avant que le Fils de 'homme ne vienne
dans sa ploirg, les disciples auront & rendre témoignage méme
devant les auforités paiennes, « car il faul d'abord que Evangile
suil proclam@/ & toutes les nations » (13,10),

Du verbe/wmpioeewy (proclamer), fréquent dans les Actes, dérive
imipiins le « Kérypme » ou Message, qui équivaut pratiquement
a I'LEvangile. Les Apotres sont les propagateurs de la Bonne
Nouvelle, les hérauis du joyeux Message de salut. Dans les discours
des Actes, le Kérygme, prédication Elémentaire et < de choc »,
porte sur la vie, et surtout la mort, la résurrection et I'exaltation
de Jésus, puis annonce son retour comme Juge et Sauveur. La
finale schématique de Mare ne dit rien de cet objet du Message
ou de la foi correspondante, Mais il n'est pas douteux que, pour
l'auteur comme pour toute la prédication primitive, le coeur de
I'Evangile ne se trouve dans la mort et la glorification de Jésus,
congues comme un seul grand acte sauvenr de Dieu: il Pindique
implicitement en situant 'ordre de mission entre la Résurrection
et I"Ascension visible, Ayant vu Jésus vivant & nouvean et transfi-
guré, les Apdtres devront annoncer partout cet événement central
de I'historre humaine et sa signification pour le monde ; ayant vu
s'élever au ciel « celui que le ciel doit garder jusqu'aux temps de
la Restauration universelle » (Ae 3,21), ils auront & proclamer
gque ¢« cc méme Jésus viendra de la méme maniére dont ils 'ont
vu partic vers le ciel » (1,11).

Clest & « toute la création » que 'Evangile est destiné, L'expres-
sion est équivalente & celle de Me 13,10 et Mt 28,19 « toutes
lez nations », Sculs les hommes peuvent dailleurs entendre la
prédication et y répondre par la foi. Mais il n'est pas exclu que
Pauteur, dans Ia ligne paulinienne (Rm 8,19-22; Col 1,1-23),
songe également au retentissement mystérieux de 'cuvre do
Sauveur sur tout le cosmos,

b) La foi, réponse au Message (v, 10)

Les kéryemes des Actes se terminaient par une invitation 3 se
repentir et @ recevoir le pardon de ses péchés en croyant au
Seigneur Jésus el en rocevant le baptéme, La foi constitue donc
la réponse 4 la prédication premiére (Ac 2,41 ; 8,12s; 11,205
14,1; 15,7 ; 17,11 5.34; Rm 10,14), et elle est liée au baptéme,
d'une maniére souvenl explicite dans les textes (Ac 2,41 8,12
8,36ss; 16,33 s5). Ici pareillement, foi et soumission au baptéme
sont la conséquence normale de I'audition du Message. Engendeé
par le kérypme, l'acte d'adhésion premiére au Christ par la foi
(Paoriste grec indique un acte précis, comme dans Ac 2,44 ; 4,32)
est la condition du salut; et celui-ci, mis en contraste avee la
condamnation (au jugement dernier), apparait étre le salot escha-
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tolopique, wuvre du Christ Juge lors de sa parousie finale (cf.
Ac 3,20; 10,42s5; 17,30s; Rm 5,10; 824; 13,11; Ph 3,20;
ete.). Cette foi est confessée publiquement dans la réception du
baptéme, qui ¢n cst comme le sceau et gui procure aux croyants,
avee la rémission des péchés, le don méme de I'Esprit, prémices
ou arrhes du salut (ef. Rm 8,23: 2 Co 1,22; 5.5 Ep 1,14).

L'évocation de la condamnation des incrédules, bien qu'amenée
par le parallélisme antithétique, posséde cependant sa consistance
propre, Pour Jean, le refus de cromre n'est-il pas le prand et presque
'unique péché? Mais il n'est pas question de vouer & l'enfer les
hommes innombrables qui, de bonne foi, restent en dehors de
I'Eglise " : ils pourront étre sauvés, expliquent les théologiens, par
la foi implicite et le baptéme de désir.

¢) Les signes (vv. 17-18)

Avant sa mort, Jésus avait fait de nombreux miracles et exor-
cismes 3 l'appui de sa parole ; mais les Synoptiques, échos de sa
réserve, évitent & leur propos d'employer le mot < signes »
qu'utilisalent ses adversaires, avides de prodiges spectaculaires
(Mt 12,38 ; 16,1 ; Le 23,8) 1", Cette réserve disparait au contraire
dans le reste du N.T., v compris dans notre finale de Marg, ol
par deux fois est mentionné « 'accompagnement » des signes.

Au v. 17, Jésus promet que ceux-ci accompagneront € ceux qui
ont eru » et dont il éait question au verset précédent, A premigre
vae, il s'agit done non des miracles des Apdtres, mais de ceux
opérés par leurs auditeurs qui auront cru ; aussi bien Jésus ne dit-
il pas: « Vous chassercz les démons, cte. s, mais « Ils chasse-
ront... ». D'un autre cité, les signes réapparaissent au v. 20, avee
le méme usage étrange du verbe « accompagoer », et ils ont pour
role de confirmer la parole des Onze, sans que 'auteur dise par
qui ils sont opérés,

Ces ambiguités peuvent se justifier de diverses manidres. Bien
loin de dénier aux Onze le don des miracles, autcur sait qu'ils
sont les premicrs croyants auxquels il fut promis, tout comme le
sous-entend le Christ johannique quand il déclare au groupe apos-
tolique : « Celui qui eroit en moi fern, lui aossi, les ceuvres gue
je fais, et il en fera méme de plus grandes = (Jn 14,12). Mais
I'auteur sait aussi que les charismes de thaumaturge, d’exorciste,
de plossolale ont été accordés & de simples fidéles (cf. 1 Co 12,28 ),
voire parfois & des disciples non déclarés (cf. Mc 9,38-40). 11 sait
gu'il y eut, en dehors des Onze, d'autres « apdtres » jouissant des

% P. Bemonr, op, cit, ppo 3R3-384, insiste la-dessus,
”_"- Volr nos articles Miraclfé ef Stene, dans la Vecabulalre de théolople
bibligue, nouvelle &ditlon, Paris, &1, do Cerf, 1969,
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mémes dons,\ notamment Paul et Barnabé (Ac 14,3, ete). I sait
enfin que les| prodiges qui accompagnérent ¢f confirmérent la
prédication d¢s Apdtres ne furent pas toujours opérés par leurs
mainsy mgis /que maintes fois 'Esprit semblait agir directement
dans et par/leurs auditeurs, comme dans le cas du « parler en
lampues 23 Ade Corneille (Ac 10,44-46 ; cf. Ga 3.4 5). Ce sont toutes
ces—raisons sans doule qui expliquent que, voulant étre & la fois
court et exact, il emploie des formules un peu obscurcs e
maladroites.

Les signes promis, et qui n'ont qu'une valeur d'ecxemples adaptés
# I'époque o le christianisme naissait au sein d'un paganisme
superstiticux, s'éclairent par les Actes, Paul chasse les esprits
mauvais (Ac 16,18) et secoue tranquillement une vipére qui s*était
attachée & sa main (28,3-5; cf, Le 10,19). A la Pentechie, les
Onze sont censés parler en langues étrangéres (2,3-11), tandis
qu'en d'autres circonstances Corneille et les siens (10,44-46), les
Johannites d'Ephése (19,6), comme les Corinthiens (1 Co 14) et
Paul lui-méme (14,18), parlent un langage extatique. Par Iimpo-
sition des mains. Ananie guérit Paul (Ac 9,12.17), et Paul guérit
le pére de Publius (28,8). Au dire de Papias, le Justus qui, d’aprés
Ac 1,23, fut en concurrence avec Matthias pour le remplacement
de Judas, « aurail bu un poison mortel et n'aurait éprouvé aucun
désagrément par la grice du Seipneur » (Eusébe, Hist, ecel,
I, 39),

Jésus avait exercé ges disciples les plus intimes 4 user des
pouvoirs de guérison et d’exorcisme (Mt 10,8 ; Mc 3,15; 6,13 ;
Le 9,1; 109). Us vont maintenant manifester par ces signes la
puissance salvifiqgue du Ressuscité (c’est « cn son Nom s qu'ils
chasseront les démons), ot montrer ainsi 4 leurs auditeurs que leur
parole mérite créance. Aprés eux, et aujourd'hui encore, le
Seigneur de I'Eglise et du monde a continué et continue parfois
a « faire signe » aux hommes par des miracles physiques. Ceux-
ci sont cependant devenus une arme (rés exceptionnelle des
ouvriers de I'Evangile, au profit de signes plus spirituels. La
constance (2 Co 12,12), "assurance et le désinléressement (1 Th 2.
2-12) des missionnaires, la qualité interne du Message, l'unité et
la sainteté d'une communauté (Jn 13,35; 17,21) constituent les
sipnes habituels grice auxquels fa Parole agit dans les cours,
étant sauves la liberté de la foi et I'action intérieure de I'Esprit
Saint,

2. L' Ascension

19, Et le Seigneur Jésus, aprés lewr avoir ainsi parlé, fut enlevd au
elel, ef W gassit 4 la drofie de Disn,
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Ayant donné le coup d'envoi & la mission apostolique, Jésus
nous est présenté comme enlevé au ciel pour y recevoir cetle
« seigneurie » sur tous les hommes (cf. Ac 10,36 ; Rm 14.9)
que les Apdtres devront proclamer et proposer i la foi des Grees
comme des Juifs (Rm 10,9-13), en attendant qu'elle s'exerce plei-
nement par la Venue du souverain Juge. Au vrai, 'auteur associe
audacieusement dans son raccourei, sclon une suite chronologique
purement apparente, deux réalités qui ne sont pas du méme
ordre : d'une part, une manifestation sensible courcmnant la strie
des christophanies et dont il emprunte la formule (« enlevé aun
ciel ) aun récit des Actes (voir le commentaire de Ac 1,1-11);
d'autre part, une exaltation céleste inséparable de la Résurrection
(cf, Ep 4,10; | Tm 3,16 ; He 4,14 6,195 ; 9,24 ; etc.) 1, Quelle
que spit la consistance historique de cet < enlévement » situé
par Ac 1,3 guarante jours aprés Plques et qui est exprimé par
les mémes mots que 'enlévement d’Elie (4 Rois 2,11 LXX) ', i
s'agit d'un événement qui, de soi, reléve du témoignage humain ;
au contraire, lexaltation céleste est un mystére accessible 2 la
scule foi,

Ce mystére de la glorification de Jésus dans sa sainte humanité
s'exprime lci, comme souvent ', sous I'image de la session 4 Ia
droite de Dien, empruntée & Ps 110{109),1. C'est en citant le
méme verset de psaume, combiné avec le passage de Daniel (7,13)
évoquant la venue du Fils de "homme sor les nuées du ciel, que
Jésus avait annoncé devant le Sanhédrin la prochaine manifes-
tation de sa messianité divine (ML 26,63-65), et c'est en s'appuyant
sur le méme texte que Pierre, selon Ac 2,34-36, devait proclamer
du jour de la Pentecite: « Dieu I'a fait Seigneur et Christ ». En
ressuscitant Jésus, Dieu I'a exalté et investi comme Seigneur : il
lui 2 donné « le Nom qui est au-dessus de oot nom = (Ph 2,9),
Cest-d-dire qu'il a fait rayonner la divinité sur son humanité
glorifie, et fondé ainsi sa souveraineté universelle.

3. Le départ pour la mission

20. Pour eux, il g'en allérent précher en tous leux. Le Seigneur &tait
d Monovre avee eux, ¢t i confirmait la Parole par lex miracles qui les
ACCom pagnaient.

11. Voir P. Beworr, L'dscoension, dons Revue Biblfgwe LVI (1949}, pp.
161-203 (= Exégére i théologie, 1, &d. du Cerf, 1961, pp. 363-411) ; et son
drticle Ascension doans le Focabulaire de théologie hibligue,

12. Cf, R. SwapLes, Jésur, nouvel Elie, dons Assembiées du Seignenr,
1™ sére, 69, p. 57,

13.°Cf. Rm 8,34: Ep: 1,20; Col 3,1 Ac'7,55; He 1,3.13; 81 10,123
1225 1 P 3,22, Yoir 1. Duront, Etudes sur les Acter des Apéires (Lectio
diving 45), Paris, éd. du Cerf, 1967, pp. 267 : 291-204; 335.390,
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Sans memignner la venue de I'Esprit ni préciser d'oli ils partent,
Pautear, qui|e représente la prédication de I'Evangile 4 vol
d'oméan » (Lpgrange), nous montre les Onze portant le message
e ot lieu/ Son souci est d'affimer que, danz leur activité
missionnairy/ les Apdtres et, aprés eux, PEglise de tous les temps,
Spevyentocompter sur la présence invisible mais efficace de Jésus
vivant au ciel avec toute sa puissance de Kyrios. Non sculement
le Seigneur Jésus confirme par des signes la parole des évanpé-
lisatours (comparer He 2.31), comme il Pavait annoncé aux
yv. 17-18, mais il conjoint son « éncrgie » de Ressuscité avee
les efforts de ses humbles messagers. C'est, sous une autre forme,
Pidée de Mt 28,20 : « Allex... Bt mol, je suis avec vous pour
toujours jusqu'd la fin du monde ».

CONCLUSION

Apparaissant 4 ses Onze disciples, si lents A croire en sa Résur-
rection, Jésus les a retournés au point d'en faire les prédicateurs
intrépides de cette Bonne Nouvelle, les fondements de son Eglise.
Griice a4 eux, @ Paul, & tant d'autres, I'Eglise s'est élendue 4
travers le monde ; mais elle ¢st bien loin de avoir évangélisé, et
la thche est toujours i reprendre, Aussi son Seigneur lul répete-t-
il sans cesse qu'll demeure 4 ses cités, ou plutét en elle, avec la
puissance d'illumination ¢t de sanctification que lui vaut son
Exaltation céleste, pour gue partoul et toujours PEvangile soit
offert aux hommes, et que les arrhes du salut leur soient versées
moyennant la foi « opérant par la charité = (Ga §,6). Aux
chrétiens attiédis ou inquiets, @ nous tous dont I'engagement
missionnaire doit étre provoqué, stimulé ou revigore, le mystére
de I'Ascension rappelle la présence setive du Christ glorieux 4 son
Eglise, et le besoin qu'il a de nous pour se révéler au monde,
¢ jusqu'i ce quil vienne » (1 Co 11.26). Marana tha !

LE FRUIT DE L'ASCENSION

Le Seigneur a refleuri

lorsqu'il est ressuscité do tombeaun.
Il fructifie

lorsqu'il monte au ciel.

Samr MaxiMe DE Turm !

1, Snint Maxime de Turin : évéque de Turin & la fin du IV" sidqcle. - Homélic
sur U'Ascension, dans F.L. 57, 369,

Méditation entre Paques
et Pentecote

Lc 24,44-53

PArR ANDRE RIDOUARD ET MicHEL CoOUNE

e Les Onze et leurs compagnons = étajent réunis, nous dit
Luc, quand soudain Jésus ¢ se tint en personne au milicu d'eux »
(Le 24,33.36). Apparition du Ressuscité au cours de laquelle
Jésus se fait reconnaitre des siens et leur adresse ses dernicres
instructions avant de les emmener jusque vers Béthanie pour se
séparer d'eux et étre emporté au ciel (24,50s). Les dix versets
qui nous occupent constituent la seconde partie de ce réeit d"appa-
rition ; ils terminent le troisiéme évangile et ont été choisis pour
la lecture liturpique d'anjourd’hui, bien évidemment, & cause de
la mention finale de I'Ascension du Seigneur.

Le plan de cette étude est simple :

— 1l nous faudra d'abord situer ce texte par rapport & l'en-
semble du passage dont il fait partic. Méme, il sera utile de
comparer brigvement cette apparition aux Apdtres, telle que la
présente Luc, avec les traditions pascales des autres évangiles,

— Il nous faudra ensuite comparer cette finale du troisiéme
évangile avec le début des Actes, puisque nous avons ici et la
une mention trés explicite de 1'Ascension et que, de surcroit, la
tradition atiribue les deux textes au méme auteur.

— Viendront enfin la lecture elle-méme et explication de
nolre texte.

I. UN RECIT PASCAL PARMI D'AUTRES

r—

1. Le récit de Luc

Parcourons l'ensemble du chapitre 24 de Luc et relevens les
éléments du réeit : la découverte du tombeau vide par les femmes,




EVANGILE : ANNEE C

leur témoignage auprés des Apdtres et la course de Pierre au
fombeau (vv.\1-12), le « récit d’'Emmaiis » (vv. 13-35), l'appa-
rition finale aux Apdtees (vv, 36-33). Aussitdt nous remarquons
les indications précises qui servent de liaison entre ces divers
-matériaux gvangéliques et les font apparaitre dans une parfaite
iitée O I'a souligné depuis longtemps: tous les faits rapportés
ici semblent se dérouler le jour méme de Piques, le ¢ premier jour
de la semaine = (cf. 24,1.13.33.36). A toute force, vm pourrait
peut-Etre imaginer une nuit entre le début et la fin du récit, &'l
est vral que les deux disciples d’'Emmaiis reprennent la roule pour
Jérusalem 4 la tombée du soir et qu'ils ont soixante stades &
parcourir 4 pied pour rctrouver les Apdtres (24,13.33) L. Mais ce
détail n'intéresse pas Luc. Il ne nous dit pas explicitement si
I'Ascension est i situer de jour ou de nuit ., Non, manifestement
I'important pour lui est d'émbrasser d'un scul regard I'ensemble
de ces événements d'aprés Piques, et c’est la raison pour laquelle
il les présente ramassés apparcmment en une seule journée.

Unité de lieu également. Tous les événements rapportés ici sont
lecalisés & Jérusalem ou tout au moins en Judée, L'apparition aux
disciples d'Emmaiis est la plus ¢ excentrique ». En tout cas,
P'unique apparition de Jésus aux Apdtres domt il soit question
se produit bien i Jérusalem méme (24,33.36), pour se clore dans
les environs immédiats de la ville (24,50 ss).

Enfin, ¢t précisément pour ¢e gui est de celle apparition aux
Apbtres (24,36-53), soulignons aussi 'unité¢ interne du récit.
Certes, la coupe imposée par la lecture liturgique n'est pas sans
fondement. Le texte comporte une vraie césure entre les versets
43 et 44 ; de la premidre & la seconde partie, nous relevops un
vrai changement de ton et comme une différence de précecupation
chez Jésus. Cependant — et les auteurs n'en ont pas toujours tenu
suffisamment compte — ici et 1a il 8'agit bien du méme récit
d'apparition !. Pour expliquer la finale du texte, nous devrons
nous référer @ I'ensemble, si nous voulons rester fidéles aux
intentions de 'évangéliste.

Ainsi se présentent done, prises en elles-mémes, les traditions
pascales du troisitme évangile. 1l nous faudrait maintenant les
comparer aux traditions pascales des autres évangiles,

1. Le stode foisnit 185 métres. On connait par ailleurs la variante de
160 stodes, aitestée par certains manuscrite pour le texte de Lo 24,13,

2. Voir plus loin, pp. 47-48,

3. Cf. 1.G, Davirs, He ascended Inte Heaven, Londres, 1958, pp. 48-49.

MEDITATION ENTRE PAQUES ET PENTECOTE

2. Comparaison avec les auires récits évangéliques

Pour ce qui est de la localisation des apparitions de Jésus glorifié
aux siens, les évangiles se répartissent, on le sait, en deux groupes.
Pour Matthicu, Marc el le chapitre 21 de Jean 4, ces apparitions
ont lieu en Galilée ; pour Luc et Jean (chap. 20), & Jérusalem ou
tout au moins & proximité de la ville. Or, ce point de contact entre
Luc et Jean n'est pas isolé. A plusieurs reprises, dans Pensemble
du récit évanpéliqgue de Luc et teut particuligrement dans son
récit de la Passion (chap. 22-23), nous trouvons ainsi I'occasion
d'Ctablir un paralléle avec Jean ?,

Par ailleurs, que Luc connaisse et veuille suivre les traditions
synopliques, le fait est indéniable. Son récit de Piiques, comme
celui de Matthicu, ne comporte quune seule et unigque apparition
aux Onze, venant elle-méme aprés une apparition & des disciples
autres que les Apdtres (les femmes ou les pélering d’Emmatis) : le
schéma est le méme® De méme, Luc comme les deux autres
synoptiques rapporte tout a fait en début de réeit le « message
de Pange » (cf. Mc 16,5-7 ; Mt 28,2-7 ; Lc 24,4-7). Toutefois, a
propos de ce dernier trait, nous saisissons la manidre trdés person-
nelle dont parfois le troisieme évangile exploite les traditions méme
trés primitives, Matthieu et Marc sont d’accord : en apparaissant
aux femmes, le matin de Piques, I'ange du tombeau fait donner
aux Apbtres 'ordre d'aller en Galilée o Jésus doit leur appa-
raitre : « ... il vous précéde en Galilée: 14 vous le verrez comme
il vous I'a dit » (Mc 16,7 ; cf. Mt 28,7). Luc connait cetle parole
de Pange; il pousse méme le scrupule jusqu'a conserver la
mention de la Galilée, Mais si, dans son réecit, Jésus doit ensuite
dpparaitre aux Apdtres A4 Jérusalem et non sur les bords du lac
de Tibériade, la nécessité s'impose & lui de modifier la tradition,
Aussi bien lisons-mous: « ..l est ressuscité, Rappelez-vous
comment il vous a parlé lorsqu'il était éncore en Galilée »
(Le 24,6), L'unité du récit constatée plus haut, nous la retrouvons

4. Venunt aprés ce qui semblerait lu conclusion générale de 'évangile et
parlant de Uapdire Jean & Ja troisiéme personne, co chapitre 21 pose un
F‘}""jlf:mc spécial d'authenticité, da date et donc aussi d'homogénéité lit-
leraire par rapport & Vensemble du quatrigme évangile. Dol l1a distinction
€tablie i cnire les traditions pasciales de ce chapiire et celles du pricédent.
1Pt1ur ne citer qu'un exemple: voir chez Tun et U'amre le récit do
£ Jugement romain » (Le 23,2-7.13.25; In 18,290—19,16). Cf. A. GEORGE,
radition et rédaction chez Luc. La constructlon du trolsiéme dvangile, dans
Eph. Theol, Lov., 43 (1567), p. 101.
'5: MNous ne faisons pas appel dcl 4 la finale de Mare (16.9-20), qui =nit
hl:l‘lﬁ]n méme schéma général, mais qui n'est pas primitive. On Ia considére
plu-u_*l. dans son étal actuel, comume une reprise ol un résumé dé traditions
Elantes de droite et de gauche. En particulier, les auteurs volent générale-
menl dang 'allusion & 1'Ascension chez Me 16,19 une reprise de Lo 24,50.




FVANGILE : ANNEE C

ici; el avée \ses exigences 8i 'on peat dire. Au besoin, Luc traite
done 'librement les traditions anciennes ct les « syslématise s,
car 1l a sang doute en 1éte un dessein, une intention théologique ;
de cela ausfi il faudra nous souvenir 7,

-~ Une, derniére remarque cependant s'impose : il serait faux de
troire-que Luc, sous prétexte de théologie, ne s'intéresse que de
loin & I'histoire et aux renseignements gu'il a recueillis avant
d'entreprendre  d’écrire. 11 est vrai qu'il impose A son récit de
Piques un cadre décidé d'avance, mais & Dintérieur de ce cadre
il sait retenir les détails précis et pittoresques. Sans parler de la
longue séquence d"Emmails qui lui est propre, nous pouvons au
moins remarquer combien I'apparition aux Onze est chez lui
infiniment plus circonstancie que chez Matthien. 11 va méme
jusqu'dl retenir un détail comme ce ¢ morceau de poisson grillé »
qui, il faut Pavoucr, serail plus en situation en Galilée qu'a
Jérusalem (Le 24,42 ; cf. Jn 21). Sans doute la finale du texte
est-clle moins pittoresque (Lc 24,44-53), mais retenons la notation
d'ensemble : ici comme dans tout son évangile, Luc veut faire de
I'histoire. Il veut rendre compte de faits qu'il estime significatifs
et il recueille @ cetle fin les traditions qu'il peut trouver.

II. LES DEUX RECITS I’ ASCENSION
CHEZ LUC

Il est classique de rapprocher la finale du troisiéme évangile et
le début du livre des Actes. De part et d'autre n’avons-nous pas
méme mention de la présence du Ressuscité parmi les siens, méme
mention de I'Ascension, et ce, sous 1o plume du méme autenr qui,
a4 en croire la tradition, compléte ici le récit commencé 14 &
I'adresse de Théophile (cf. Lc 1,3; Ac 1,1)? Mais précisément
8i les deux livres sont du méme auteur et visenl & former un
tout, comment expliquer ce chevauchement et la reprise notam-
ment do récit de 1'Ascension ?

1. Authenticité de l'un et de Pantre

De nos jours, les critiques ne sont pas rares @ penser qu'a
'origine le troisiéme évangile et les Actes ne formaient qu'un

7. Autre indice @ ln fois de In docomentation sérieuse de Luc ot de =on
souci « d'aller @ Uessentiel » : selon une tradition ancienne (¢f. 1 Co 15.5),
Jésus ext apparn & Pierre avant d'apparaiire aox Ongze ; Luc le sait et peut
ge permetire de le rapporter (le 24.34), cette simple mention =ans détail
ni localisation ne bousculant pas son plan d'ensemble.
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seul et méme livre. Ce ne serait qu'ensuite, sans doute dans la
premiére moitié du deuxiéme sidcle, que les deux volets de
ouvrage auraient été séparés pour isoler, pense-t-on, le récit
tvangélique. C'est alors que des ¢ rajustements » rédactionnels
auraient ét¢ effectués pour doter I'évangile d'une finale et les
Actes d'un prologue. Selon l'une des hypothéses les plus simples,
imaginons comment les choses auraient pu se passer. Ac 1,6
prenant la suite de Le 24,49 dans le récit, ¢'est donc entre ces
deux versets que le texte primitif aurait été coupé ; l'intervention
rédactionnelle postéricure aurait alors consisté d'une part 4
teprendre un certain nombre d'éléments dans 'évangile — ou
méme ailleurs — pour rédiger le prologue des Actes (Ac 1,1-3),
et d'autre part & résumer Ac 1,6-11 pour obtenir en conclusion de
I'évangile les quatre versets actuels consacrés d I'Ascension ®, Le
texte de 1'"évangile sur 1'"Ascension serait done tardif et d'une main
anonyme,

Ce prétendu texte original de Luc offre un double avantage :
celui de ne mentionner qu'une seule date pour "Ascension (le jour
de Piques, et non le quarantidme jour d'aprés Ac 1,3), et celui
de n'évogquer gu'un seul mode de départ ('ascension spectaculaire
¢l bien circonscrite d'Ac 1,9-11, plutdt qu'une simple affirmation
théologigue de lenlévement en Le 24,51), Cette conjecture harmo-
nizante manque néanmoins de fondement, car elle ne peut s'appuyer
sur aucun témoin du texte. Le témeignage unanime de la tradition
manuscrite 8’y oppose formellement . D'ailleurs, en saine critique,
il faut préférer la versio difficilior, ici le texte intégral de Le 24—
Ac 1, quitte & trouver une explication valable pour la double
présentation, assez divergente, de 1'Ascension.

Puisque nous en sommes aux vérifications d'authenticité, il faut
signaler deux incises de Lc 24 omises dans quelques manuserits,
Il s'agit, au v. 51, de la finale: < et il fut emporté au ciel », et
au v, 52, des mots: « se prosternant devant lui ». Ces deux
inciscs, épalement absentes dans la vetws lating et la version
syriaque sinaftique, sont cependant attestées dans la masse des
témoins, Tout compte fait, la disparition de la mention de 1'Ascen-
sion (v.51) s'explique micux que son addition dans le texte, du

B. Of. H. Sanum, Der Messiar und dar Gottexvolk, Uppsala, 1945, pp. 11-
18 ; P.-H. Menovp, Remarques sur lex textes de Pascension dans Luc-Actes,
dans Newfestamentliche Studien fGr K. Bultmann, Berlin 1954, pp. 148-
136 ; H. Coseelsany, Die Mitte der Zeit, Studien zur Theolopie des Lukas,
Clibingen, 1954, pp. 86, 173ss: E. Troosi, Le « Livre der Actes s ef
Phistoire, Paris, 1957, pp. 31-34,

9, Cf. 1.G. Davies, op. cit, p. 41, n. 5: la rétractation de P.-H. MEenoun,
Pendamt quarante Jours, dans Neolestamentica ef Parristica, Leyde, 1962,
Pp. 154-156; 1. Duvowr, Etuder sur les Actes des Apdtres (Lectio divina,
45), Puris, 1967, p. 477
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fait de la~difficulté chronologique que soulive la date dilférente
d'Ac 1,31 |Quant au prosternement des Apdtres (v. 52), P. van
Stémpvoort A4 monteé son bien-fondé en fonction de la typologie
sacerdotale/utilisée par Luc et de la référence implicite au ch. 50
de I'Eeclégiastique 't 11 faut donc conserver le texte de ces deux
versets dans son entidreteé,

2. Comparaison de 'un avee Iautre

Confrontés avec un double récit authentiquement lucanien de
I'Ascension, il nous reste & tirer les principales conclusions de
leur comparaison. Comment s’expliquer que Luc présente I'Ascen-
sion, tantdt dans la nuit ov av lendemain de Piques, et tantdt
survenant qoarante jours plus tard 7 Dans un premier récit elle
se déroule avec la plus prande discrétion visuelle, mais dans le
second elle suppose un scénario grandiose. Comment « synthéti-
ser » cette double présentation ?

Jadis on a avancé des explications assez sommaires. Entre la
rédaction de son évangile et celle des Actes, Lue aurait obtenu
des compléments d'information ; ou encore, dépositaire de deux
traditions, il se serait refusé 4 les amalgamer et les aurait simple-
ment juxtaposées par probité d'historien . Mais ceci ne coincide
pas entitrement avec ce que nous connaissons par ailleurs des
procédés littéraires de saint Luc, Nous nous rapprocherons davan-
tage de sa maniére de faire et de penser si nous acceptons de
voir dans ce diptyque, & la charniére de P'évangile et des Actes,
une double interprétation de la glorification du Christ.

En Le¢ 24, T'Ascension vient comme sceller la vie de Jésus et
'évangile par I'exaltation céleste du Messie. La perspective est
éminemment théologique. Le Christ rentre dans sa gloire avec un
corps céleste, « spirituel », qui ¢échappe aux sens humains d'ici-
bas et devant lequel on ng peut que se prosterner, Cette apothéose,
dés le jour de la Résurrection, marque le triomphe céleste, invi-
sible mais réel, du Christ.

En Ac 1, la glorification du Christ veut surtout inaugvrer le
temps de I'Eglise et de sa mission. Le Christ, exalté au ciel dans
son humanité déifiée et ressuscitée, est encore apparu plosieurs
fois 4 ses Apilres pour les confirmer et les mandater dans leor

10, Ci. P. Besoar, L'dscension, dans Rev, Biblfgee, 56 (1949), pp. 188-
192 : 1.G. DaviEs, op, cit, pp. 41-42 ; P.A, van StempvoorT, The Inferpre-
taticn of the Ascension fn Luke and Aetx, dans N.T.8., 5 (1958/59), p. 36 ;
1. Duront, op. cit., p. 478,

11, Cf P.A. VAN STEMPVOORT, arl. cif,, pp. 34-38,

12, CI. 1LG. DavIEs, ap. cit., p. 49,
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mission, Ses derniers adieux, sa dernifre apparition historique et
officielle d'aprés Piques, ont recu le titre ¢ liturgique » d’Ascen-
sion. C'est une présentation plus réaliste, plus historique, plus
moderne peut-ftre du mystére de I'Ascension, sa face humaine,
le = Que reste-t-il & faire 7 » que se sont posé les Apltres réunis,
Luc a voulu insister sur 'importance capilale de ce dernier départ,
qui fut la préparation immédiate de la Pentecote et de l'essor de
I'Egplise 19,

Bref, il s'agissait d'abord de clore un récit évangélique, puis de
commencer une histoire de P'Bglise apostolique. La perspective
n'est pas la méme. Pour notre part, nous nous efforcerons de
montrer comment le texte de Lo 24,50-53 vient bien dans le droit
fil du troisitme évangile, et comment il en constitue la finale de
la fagon la plus normale, tout en se prétant aux développements
de Ac 1.9-11 qui viendront l'orchestrer plus que le contredire,

3. Rapports entre Uransfiguration et Ascension

Dans 'wuvre de Luc, on peut établic un rapprochement entre
la Transfiguration ct I'Ascension. Ce fait, étudié par J.G. Davies,
concerne surtout Le 9 et Ac |, mans indirectement aussi le ch. 24
de T'évangile. L'exégéte anglais a relevé les points de contact,
précis et nombreux, qui existent chez Luc entre le récit de Ia
Transfiguration et celui de 1'Ascension: la montagne, les deux
hommes qui entourent le Christ, la nuée divine et la gloire, I'exode
accompli par le Christ et son enlévement, la typologic de Moise
et d'Elie, le témoignage de 'dpocalypse de Pierre qui, au début
du deuxiéme siécle, semble amalgamer les deux réeits... Pour le
détail, nous ne pouvons que renvoyer aux études de cet exégéte 14,

Voyons mamtenant les traditions pascales de Le 24, L'évangéliste
& coulé son récit dans un cadre chronologique de 24 heures et
semble donc situer 1"Ascension du Christ dans la nuit qui suivil
8a Résurrection. Or, des trois synoptiques, Luc est aussi le seul &

13, Cf. P. Benorr, art. eift., pp. 198-203 ; P.A. van SteMevoort, arf. cif;
Pp. 37-42 ; A, GEORGE, arf. cir., pp. 118-119, Il est peut-Etro utile de rap-
peler guiv Uinstar do cadre de vingt-gustre heures que Le 24 impose anx
apparitions du Ressuscité, le terme des guarante jours rapporté par Ac 1
peut Etre considéréd comime approximatif. Ce nombre nous renvoie & Ia
typologie de Molse et d'Elie, et exprime nne sorte de plénitude bibligue.
Diaillenrs Ae 13,31 se contente de parler de ¢ plusieurs jours ». Cf
LG. Davies, ap. e, pp. 52-54 et 63-64.

14. Cf. 1.G. Davies, The Preflpurement of the Ascensfon In the Third
Gospel, dans Journ, Theol, Studies, 6 (1955), pp. 229-233 ; m., He agcen-
ded nro Heaven, pp. 39-41, 48, 56-37, 63-64 ot 1B6; P.A, VAN STEMPVOORT,
arf, cir, p. 38,
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gituer de tuit la scéne de la Transhguration ; il signale le sommeil
des Apdtres et le fait qu'ils ne descendirent de la montagne que le
jour-suivany (Le 9,32.37). Nous pouvons conclure; pour Luc,
la Transfigiration est comme une préfigure de I'Ascension, Jésus

clait repfré dans la glojre divine pour en sortir & nouveau ; mais
fi]‘hﬂm’c de son exaltation pascale ¢t de I'Ascension, il y est rentré
définitivement pour ne plus se manitester solennellement gu'a la
Parousie,

IIl. LECTURE DU TEXTE

1. L'accomplissement des Beritures

Puix il leur dit : « Tellex sont bien lex paroles gue fe vous ai dires
guand j'étais encore avec vous : i faut que saccomplisse four ce qui
exi écrit de moi dany la Loi de Moise, les Prophétes et les Psaurnes »
(v. 44),

Aprés les versels précédents, plus narratifs, Pévangile nous
montre, & partic d'icl, Jésus dispensant lui-méme aux Apfitres ses
derniéres instructions, son testament spirituel. Clest Jésus qui
parle, mais nous relevons immédiatement une proposition qui nous
met en éveil : « Quand j'élais encore avec vous ». Dans ces mots
n'murions-nous pas surtout un écho de la conscience chrétienne
de la premiére génération ? Pendant sa vie publique, jusqu’au
Calvaire, Jésus élait avec les siens d'une présence terrestrs, histo-
rique. Désormais sa présence de Glorifié, pour réelle qu'elle soit
certes | est d'une autre nature. Désormais il n'est plus la comme
autrefois, et nous entrevoyons déji gue la mention de 1'Ascension,
dans les dermiers versets, ne fera pour l'essentiel que confirmer
cette affirmation.

Dans le quatriéme évangile, qui a déjii longuement vécu de cette
scule présence mystérieuse du Glorifié et qui repense les traditions
évangéliques @4 la lumidre de cette expérience nouvelle, nous
voyons méme Jésus parler de la serte dés avant sa Passion (cf.
Jn 14,25). Cela manifeste un tour de pensée de type réflexif, peut-
on dire : aprés Pévénement de Pidques, on revient aux faits de la
vie publique pour en découvrir toute lz signification, et de son cOté
le fait de Paques s'impose alors avec encore plus de force, Or
c’est précisément ce méme va-et-vient psychologique et spirituel
qu'atteste ici notre texte, Tl s’agit maintenant de « se rappeler »
(ef. Le 24,6 In 2,17.22 ; 12,16). Avec sa génération, Luc se
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rappelle, médite textes et événements, opére des rapprochements,
enlre dans une intelligence plus profonde du mystére du Christ.
Avec 1y conviction que tout cela, il le tient du Seigneur lui-méme,
ce qui Ini permet de mettre Jésus en scéne et de le faire parler.

Le fait de Piques correspond & ce que Jésus avait annoncé,
On peut essayer de retrouver ces « paroles » dans les texies
évangéliques actuels, au moins dans le troisitme évangile (cf.
Le 92244 17,25; 18,31-33; 22,37). Mais n'était-ce pas tout
P'évangile comme tel qui conduisait & la Semaine sainte 7 Micux
vaut donc lire dans notre texte la consigne de revenir a I'ensemble
des traditions évangéliques, si ce n'est méme A Tl'ensemble des
Ecritures. ¢« La Loi de Muoire, les Prophétes et les Psaumes s :
Pexpression désigne la totalité de I'Ancien Testament. Assurément,
Jésus avait fait appel aux Feriturzs dans sa prédication ; aprés
Piques, les Apodtres s'en souviennent, ils reprennent l'enquéte pour
leur propre compte et ils découvrent alors dans les textes
d'autrefois une efficacité insoupconnée pour présenter et expliquer
les faits d'avjonrd’hui. Ce qui nous vaudra @ travers tout le
Nouvean Testament une si abondante et si multiforme exploitation
de I'Ancien. On pourrait au moins remarquer les textes le plus
souvent allégués dans la prédication primitive des Actes, ou encore
aller voir les autres passages ol Luc nous dit de méme que Jésus
a ¢« accompli 3 ce qui éait éerit de lui (cf. Lo 4,215 Ac 1,16;
3,18; 13,278,

2. L'intellizence des Ecritures

Alary | leur ouvrit Pesprit & Fintelligence des Ecritures (v. 45).

Déja Jésus avait ainsi interprété les Ecritures pour les disciples
d'Emmuaiis, ces « esprits sans intelligence » et « lents & croire »
(Le 24,25-27). Ici, dans la mesure on Pexplication s’adresse entre
autres sux Onze — et c'est bien surtout 4 eux que pense Luc —
¢lle revét une importance particulitre. 11 faut en cffet que les
Apdtres nous apparaissent dilment initiés, puisque c'est & eux
qu'incombera ensuite la charge du témoignage officicl dans
I'Eplise, Les Actes nous les présenteront comme les témoins choisis
d'avance et favorisés des manifestations du Ressuscité (cf.
Ac 10,40 s5). Mais nous aurons i revenir au portrait que Luc
brosse de I'Apitre,

Soulignons de nouveau gue c'est Jésus lui-méme, Jésus ressus-

15. Cf. 1. Durownr, op. cft, pp. 243390, tloute la Lroisitme psuli.c de
Fouvrage intitulde : Lappel aux Eerifures.
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cité, quicouvre lesprit des siens &t Pintelligence des Ecritures.
Comprenons : cest bien I'événement de Péques qui change tout
pour les Apotres ; 1, pour eux, 'histoire prend un nouveau visage,
¢t les mots prennent une nouvelle signification. Paul, le rabhin
converti pir la rencontre du chemin de Damas, parle en connais-
ssamecade cause quand il écrit que le Christ est venn enlever le
voile qui auparavant obscurcissait la pensée et empéchait de
comprendre 1'Ancien Testament (2 Co 3,14-16).

3. Passion et Résurrection, annoncées par les Eeritures

Et Il fear dit: « Ainsi éuad-il Scrit gue le Chrisr souffriraft er
ressusciterail d'entre les morts 1o troisidme jour... (v. 46),

Plusicurs textes viennent ici en mémoire ; les trois annonces de
la Passion (Lc 9,22 9445 ; 18,31-34), une partie du message
de 'ange au matin de Piques (Lc 24,7), une déclaration de Jésus
sur la route d’Emmaiis (Lc 24,25-27), C'est toujours Jésus qui
parle, et qui parle de lui-méme i la troisiéme personne, ce qui
ne manque pas de nous frapper. De plus, bien quiavec des
variantes il est vrai, ces textes présentent des analogies trés
sensibles dans les déclarations mémes de Jésus, En revenant i
nolre verset, ces constatations nous aménent 4 nous demander si
Luc n'utilise pas ici une sorte de formule stéréotypée ayant cours
parmi les disciples. Quoi qu'il en soit, cherchons-en au moins la
portée théolopique 4 la lumiére des paralléles indiqués,

€ Ainsi était-il écrit ». Les autres textes soulignent 2 plusieurs
reprises la néeessité dans laquelle se trouvait Jésus de mourir pour
ressusciter, nécessité mentionnée du reste plus haut : < /I faur que
S'accomplisse tout ce qui est écrit » (24,44). La correspondance
entre les Ecritures anciennes et les faits de Passion-Résurrection
n'est pas due av hasard ; elle ne se présente méme pas comme
simplement I'objet d'une vérification apris coup. En réalité, les
faits étaient inéluctables parce que voulus tels par Dieu: témoin
l'annonce que Dicu en avait fait consigner dans les Ecritures, Ft
notons bien dans tous ces textes évangéliques la double mention
des souffrances et de la Résurrection, Certes, dans la mesure oi
les Apdtres trouvaient annoncée dans les Ecritures la connexion
souffrances-Résurrection, cela les aidait 4 accepter pleinement la
Passion qui les avait d’abord tellement surpris. Mais, semble-t-il,
les Ecritures les ont aidés également @ accepter la Résurrection
comme ftelle: dans la premiére prédication rapportée par les
Actes, ils proclament que c'est bien le Dieu d’Abraham, d'Isaac
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et de Jacob, le Dieu des Péres — donc le Dien des Ecritures —
qui a ressuscité Jésos (ef, Ac 3,13 ; 5,30).

_Rapportée dans le cadre d'une apparition pascale, la parole de
Jésus se situe ici dans un contexte d'intelligence des Ecritures
(v. 45). Au contraire, la méme parole, dans les récits de vie
publique, se heurte & l'incompréhension des Apétres (Lo 9,44 ;
18,34). Nous connaissons donc Pexplication de cette évolution :
c'est 'expérience de PAques. Mais de ce détail faut-il en rappro-
cher un autre ? Dans les récits de vie publique, cest le mystérieux
t Fils de I'homme » qui est annoncé comme devant soufirir et
ressusciter ; I'ange du tombeau, qui ne fait en Somme que citer
Jésus lui-méme, conserve cette appellation. Ici, au contraire,
comme dans le récit d'Emmaiis (24.26), Jésus ressuscité ne se
désigne plus comme le « Fils de Phomme » mais comme le
¢ Christ » (Messie). N'avons-nous pas 13 un indice plus précis de
I'évolution de la foi apostolique 7 L'événement de Piques a fait
entrer les Apbires dans tout le mystére de Jésus et en particulier
dans le mystére de sa messianité, En le ressuscitant, comme dit
encore la prédication primitive, « Dien I'a fait Seigneur et Christ »
(Ac 2,36),

Le fait des manifestations de Jésus & partir du jour de Paques
explique naturellement I'expression e« ressuscirer le troisiéme
jour », mais cette précision chronologique a ¢t€ d'autant plus
facilement retenue et soulignée par les traditions primitives que
manifestement trés tOt on a pensé pouvoir ¢n trouver Pannonce
dans I'Ancien Testament. Ce détail lui-méme a pris alors une
dimension messianique, d'oil Ia formule compléte : « ressusciter le
troisitme jour selon les Ecritures » (cf. aussi Ac 10,40; 1 Co
15,4). Mais & quels textes se sont donc référés & ce sujet les
premiers chrétiens 7 On en discute. On pent penser & Jon 2.1, &
2R 20,5 ou peut-ttre plutdt & Os 6,1-2 18,

4. Le salut pour tons aw nom de |[ésus

-t quen son Nom le repentir en vue de la rémission des péchids
serait proclamé d toutes lex nations, d commencer par Jérusalem
(v, 47),

En exaltant Jésug, Dicu lui a donné le ¢« Nom » qui est au-
dessus de tout mom, ce nom de « Seigneur » qu'il est le seul A
porter et que lous les hommes sont invités 4 vénérer et 4 pro-
clamer (Ph 2,9-11), C'est « au nom de Jésus » que le salut doit

16, Cf. 1. DuroNT, ap. cit., pp. 321-336,
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ftrc annoneé, parce que c'est seulement en acceptant ce Nom,
c'ost sculement en communiant A l'euvre divine manifestée et
réalisée dans la mort et la résurrection de Jésus, que les hommes
peuyent trodver la vie. Dans les Actes, la prédication apostolique
e fera pad autre chose gu'annoncer continuellement cela. Méme,
Aes  Agbires puériront el bapliseront « au nom de Jésus » 17,
—Dans notre texte, le salut en Jésus-Christ n'est pas décrit. 11 est
seulement indiqué, et encore uniquement par son aspect négatif :
¢ la rémission des péchés =, 11 semble que le texte veuille insister
sur la condition que 'homme doit remplir de son c6té pour que
I'wuvre de Dicu soit cfficace dans sa vie, L'homme est pécheur ;
il lui faut donc se convertir, changer de vie (c'est le sens précis du
mot employé ici). De nouveau, nous retrouvons un théme cher
la premicre prédication et & Luc qui nous la rapporte &,

¢ Toutes les naiions » sont appelées au salut, « toutes les
nations qui sont sous le ciel » (Ac 2.5): Lue nous les montre
recevant déji, le jour de la Pentecdte, les prémices de cette prédi-
cation si magnifiquement mise en ccuvre ensuite par les Apdtres et
notamment par ﬁ:tint_ Paul, Cerles, les textes prophétiques Jaissant
prévoir cet universalisme ne seraient pas difficiles A trouver ; et
NoUs COMPrenons sans peine que, sur ce point également, la médi-
tation des Ecritures ait pu grandement favoriser chez les Apdtres
ung prise de conscience de plus en plus claire de leur foi et de
ses exigences M. Luc, en lout cas, sur la fin de son récit évangé-
lique, tient & bien mettre cet universalisme chrétien en référence au
fait de Paques et & la volonté du Christ: notons-le, et en remar-
quant du reste que l'évangile de Mutthieu se termine de son coté
par le texte de la mission universelle (Mt 28,19).

Mais Luc precise aussi soigneusement que la prédication apos-
tolique doit « partir de Jérusalem », ce qui nous fait retrouver
cette prande perspective d la fois esthétique et théologique qu'est
la sienne et & laquelle nous avons fait allusion plus haut. Luc est
artiste et il sail imprimer A I'ensemble de son cuvre un mouvement
qui ne manque pas de nous frapper. Chez lui, une grande partic
de la vie publique de Jésus se présente sous la forme d'une lente
¢t grandiose montée vers Jérusalem. Clest 14 que Jésus doit venir
pour « &tre enlevé de ce monde » (Le 9,51). Méme apris sa
résurrection, Jésus se verra donc obligé, si I'on peut dire, de ne
pas guitter Jérusalem. Tl n'apparaitra que dans la ville ou dans les

17. Cf. M. Couse, Sauvés an nom de Jéss, duns Assemnblédes du Selgneur,
1™ sére, 12, pp. 14-27,

18. CI. J. Dupont, op. cit, pp. 421-457 : Repentir et conversion d'aprés
les Actex dex Apdtres.

19. Saint Paul attachait une importance considérahle & la prophétie J'ls
49.6. Cf. ). Durowr, op. cit., pp. 261, 265,
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environs immédiats. Pour une plus grande unité encore, toules ses
apparitions se produiront le jour méme de Piques. Et les Apdtres
ng devront pas quitter Jérusalem avant d'avoir requ [I'Esprit
(24,49). Alors seulement pourront commencer la prédication et
Uessor de I'Bglise « a commencer par Jérusalem », ¢ dang toute la
Judée et la Samarie, et jusqu'aux confins de la terre = (Ac 1,8),
tels que nous les décrivent les Actes *, L'effet littéraire de cette
perspective est certain, mais surtout Luc souligne ainsi magnili-
guement comment toute réalité du salut découle, pour les hommes,
de cette ccuvre une et unique que Dieu a réalisée en Jésus Christ
mort et glorifié.

5. Les Apodires, témoins de [ésus-Christ

De pola vous ftes 1émoins (v. 48).

Incise surprenante par sa brieveté ef méme par sa tourmure
grammaticale. Le mot important est assurément ici ce ftre de
€ témoiny » donné aux Apdtres par Jésus, comme dans le second
récit d’Ascension ob le lien entre témoignage et mission est plus
explicite encore (Ac 1,8).

Les Apdtres seront donc témoins ¢t se présenteront comme tels
4 longueur de prédication. lls ne proposeront pas des hypotheses,
ils ne précheront pas un mythe, mais rendront compte de fails
historiques. L'apostolat s’enracine nécessairement dans une expé-
tience ; il faut avoir accompagné Jésus depuis son bapiéme par
Jean jusqu'au jour o il fut enlevé, pour devenir témoin de sa
résurrection (Ac 1,215). Ce qui ne signific pas pourtant que le
témoignage des Apéires sur Jésus soit purement et simplement de
Pordre du témoignage historique. C'est & une adhésion de foi
qu'ils appellent et c'est en croyants qu'ils se présentent eux-mémes.
Pour accepter la résurrection, et par 1 tout le mystére de Jésus,
il leur a fallu abandonner leurs raisonnements humains, leur propre
logique, dirions-nous. L'évangile nous conserve méme le souvenir
que cette démarche ne leur a pas été facile (cf. Lo 24,11.38.41 ;
24.235),

0. 1bid. pp. 393-319: Le salut des Gentils ot o signifieation miéclogique
des Acies.
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6. L’Esprit Saint attendu

Pour/ mgi, voici que je vaiy envoyer sur vous ce gque mon FPére
a propfis. Vous done, demeurer dans la ville jusqu'a ce gque vous
SR revétus de la force den-Haut » (v. 49)

L'Esprit n'est pas nommé, mais nous savons que ¢'est de lui gu'il
s'agit (cf. Ac 1,4s5). Le don de I'Esprit parachévera l'cuvre de
Jésus avant que les Apotres me se dispersent; 1'évangile de Jean
— nouveau rapprochement entre les deux évangélistes — déve-
loppera ce théme dans le « Discours aprés la Céne ».

L'Esprit avait été promis par lc Pére, et nous verrons par
exemple Pierre faire appel & un texte de Jo#l pour expliquer
Pévénement de la Pentecte (Ac 2,16s8), On pourra méme dire
que I'Esprit vient du Pére (Jn 14,16.26). Il est cependant aussi
vrai de dire, comme ici, que c'est Jésus qui l'envoie, dans la
mesure ol la mort et la glorification de Jésus devaient nécessai-
rement précéder ce don (cf. Jn 16,7), et méme dans la mesure
oil, en quelque sorte, la présence de 'Esprit parmi nous désormais
ne signific pas autre chose que la présence de Jésus glorifié lui-
méme (cf. 1 Co 1545;: 2 Co 3,17s),

L'évangile de Jean sera attentif surtout au fait que I'Esprit
apporte lintelligence des mystéres, la vérité tout entiére (cf, Jn
14,26 : 16,13). Pour Luc, 'Esprit est force (¢f. Ac 1,8), ¢ force
d'en-Haut », cest-ii-dire d'origine et de caractére surnaturcls, ce
qui annonce déji implicitement les entreprises apostoliques humai-
nement insensées et inexplicables du livre des Actes.

7. Le Christ monte an ciel en bénissant les siens

Puis if les emmena fusque vers Béthanie et, levant les mains, i les
bénie. Or, tandis qu'il les bénissait, i se sépara d'eux ot fur emportd
aie cfel (vv. 50-51).

Les verscts précédents, sous la forme d'enseignements mis sur
les lévres de Jésus, nous rappelaient donc le sens des événements
de Passion-Résurrection, leur unité profonde, avec, en finale,
I'évocation du don de I'Esprit rendu possible par la glorification
de Jésus. Or, que Jésus soit glorifié, c’est ce qu'atteste déja en soi
I'ensemble du récit d'apparition, dans le cadre duquel nous sommes
depuis le verset 36: « Il se tint en personne au milieu d'eux et
lewr dit: * Paix @ vous! " » Clest aussi ce que répitent une
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derniére fois, solennellement, les derniers versels duo texte, oil
P'on retrouve précisément le fil du réeit.

¢ Il se sépara d'eux et fur emporté an ciel . Luc souligne ici
un autre aspect de P'expéricnce des Apdtres. Déji le caractére
unique — que nous sommes incapables d'imagimer — des appa-
ritions du Ressuscité avait dd les faire réfléchir aux nouvelles
conditions d'existence de Jésus. De méme, et encore plus sans
doute, Ia disparition définitive de cette présence mystérieuse.
Simpose alors & eux 1'évidence de la séparation entre ce monde
ol ils doivent continuer # vivre et le monde divin ol Jésus a
pénétré, le ciel d'oll descendra la force « d'en-Haut ». La mention
de I'Ascension est ici trés rapide, Elle sera développée dans les
Actes, oll seront retenus quelques détails plus descriptifs, ol un
ange infervicndra pour interpréter la scéne, ot méme, en dernier
lieu, les « environs de Béthanie » se préciseront en « Mont des
Oliviers » (Ac 1,9-11.12).

Dans les Actes, le récit de 'Ascension se présente, en prélude &
la scéne prandiose de la Pentecfte, comme une introduction i
histoire d'une Eglise qui devra désormais vivre en I'absence de
Tésus ; dis I'"Ascension, on pense déja surtout & I'Eglise. A la fin
de I'évangile, peut-ftre avons-mous un signe avant-coureur de
I'expansion de I'Fplisc dans le fait que Jésus emméne ses Apotres
hors de la ville méme de Jérusalem, mais 12 n'est pas l'essentiel.
Dans cette finale d'évangile, le regard reste hien fixé sur Jésus.
Et Iintention de Luc est ici d'autant plus manifeste qu'il semble
avoir cherché, pour cette dernidre évocation du Glorifié, une image
grandiose d'Ancien Testament: celle du Grand Prétre qui,  les
mains levées, bénit le peuple prosterné A ses pieds (cf. Si 50,20s),

8. Les Apitres exaltent et louent Dieu

Pour eux, s'dtant prosternds devant lui, ils revinrent & Jrusalem en
grande joie, et iy ftaient continuellemeni dans le Temple d louer
Dien (vv. 52-53),

_Les Apbtres avaient d'abord douté, Luc n'ignore pas les tradi-
Lions sur ce point, nous l'avons dit. Ajoulons cependant ici gu'il
ne les souligne pas spécialement. 11 tient méme, semble-t-il, & nous
les faire oublier : tout en leur faisant sans doute retrouver l'atti-
tude de l'ancien Isragél devant le Grand Prétre, ec prosterncment
manifeste aussi chez les Apotres une foi définitive en Jésus, une
foi assez siire delle-méme pour engendrer la joie et la louange,

Ainsi s'achéve le récit de Luc, de fagon trés épancuie, dans un
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contexte €ultuel, avec une mention explicite du Temple et sans doute
une allusion au Grand Prétre juif. Interprétation doxologique de
P'Ascension) La méditation de I'évangéliste est passéz, comme par
personne interposée, du récit A la lovange, de I'histoire A la liturgie,
Oui, cette finale est authentique. Elle concorde trop avec la
bmuaigre générale de Luc, sans parler de Uinclusion qu'elle forme
avec les premicers chapitres, et que 'on reconnait généralement :
qui ne se rappelle la joie (L 1,14.28 ; 2,10), la lovange de béné-
diction (1,64.68 ; 2,28 ; cf. 2,13.20) et les cantiques de I'"évangile
de l'enfance | Et 1l n'est pas moins vrai que le récit de Luc se
terming au Temple, li-méme ob il avait commeneé | (cf. 1 5ss) !

CONCLUSION

Méditation entre Pdques et Pentecdte. Tel est le titre que nous
avons retenu pour cette Ctude. A partir des anciennes traditions
qu'il a pu recucillir, dans son style et avec ses procédés littéraires
propres, Luc en effet se reporte ici par la pensée au temps de
Piques, pour nous proposer une méditation théologique. 11 a
accepté dang la foi la glorification de J&sus, il a réfiéchi, et en a
micux compris la pédagogic et la signification profondes. Briéve-
ment alors, mais de fagon ecssentielle, il nous fait part de sa
démarche et, ce faisant, il nous laisse un exemple.

Nécessaire recueillement du croyant, avant le départ de I'apotre !
Nous aussi, méditons Piques. Revenons sans cesse au témoignage
de ceux qui ont vu. Restons persuadés que notre fol pascale ne
peut vivre autrement que nourric des Ecritures, en référence & la
totalité de 'Histoire sainte, Désirons d'un désir toujours renouvelé
le don de I'Esprit. Vivons dans la joie et louons Dico pour son
ceuvre de bonté et de puissance !

21, CL P.A. VAN STEMPVOORT, arl. cil., pp. 34-17.
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JAI REVETU LA LUMIERE

Jai levé les bras vers le ciel,

vers la grice du Seigneur.

Il a jeté mes chaines loin de moi,

mon protecteur m'a élevé vers sa price et son salut.

Jai dépouillé TI'obscurité

et revétu la lumiére ;

mes membres ont &té réunis & mon fime,
sans éprouver peine, angoisse ni douleur.

La science du Seigneur m'a conduit,
ainsi que sa communion incorruptible.
Tai ét¢ magnifi¢ dans sa lumiére,

j'ai marché en sa présence,

je me suis approché de lui,

le louant et le glorifiant,

L'exultation du Seigneur et sa louange
épanouissent mon visage.
Alleluia !
ODES DE SALOMON?

. Odes de Salomon: recueil d'hymnes judéo-chrétiennes, probablement
Composées en Syric au ' sidcle. - Ode 21, Trad, dans A. Havman, Nafssance
des letires chrétlennes, pp. 46-47,




LE DESIR DE DIEU

Toute Ja vie du chrétien est un saint désir, Ce que tu NOteS dOCtI’i]’lHIGS

désires, fu me le vois pas encore; mais en le désirant, tu
deviens capable d'étre rempli quand viendra ce que tu veux
voir. Car si tu veux remplir un récipient quelconque, et si tu
sais que ce qu'on va te donner est grand, tu élargis la poche
du sac ou de 'outre, ou de n'importe quoi; tu sais tout ce
que tu dois y mettre, et tu vois que la poche est étroite ;
en U'étendant tu augmentes sa capacité, Ainsi Dien, en diffé-
rant de se donner, dilate ton désir ; par le désir il élargit ton
ime ; en I'élargissant il la rend capable de le recevoir.

SAINT AUGUsTIN !

1. Saint Augustin: évéque d'Hippone (aujourd'hui Bine, en Algérie) de 392
i 430, = Tralld sur E'.I"-,'pi"fre de sainr Jean, 1V, 6, dans P.L, 33, col. 2008,




Peut-on parler du Ciel
aux hommes d’aujourd’hui ?

Par VINCENT AYEL

Qu'il s'agisse de catéchése aux enfants, aux adolescents ou aux
adultes, il a toujours été difficile de parler du Ciel. La difficulté
devient anjourd’hui, chez beaucoup, malaise paralysant, On entend
des plaintes : trop de catéchétes et de pasteurs n'osent plus parler
du Ciel ; leurs auditeurs ne paraissent que médiocrement désireux
d'y aller — pas du tout pressés, en tout cas! Le monde d'ici-bas,
avec ses joies, ses drames, ses besoins et ses appels, semble foca-
liser I'horizon des uns et des autres. Le discours de la foi elle-
méme ne s'ordonne-t-il pas plus volontiers, depuis quelques années,
autour du pole des réalités et des tiches lerresires 7 N'assiste-t-on
pas & une sorte de sécularisation de la foi et de la charité 7 Et
I'espérance ne s'est-clle pas comme « aplatic » 7

Devant ces inquiétudes et ces questions, il serait pastoralement
vain de réagir par une simple répétition de formules toutes faites,
sans tenir compte de ce gulest 'homme d'aujourdhui, T s'apit
d'abord d'analyser les causes du malaise, Nous pourrons ensuite
dégager les grandes orientations d'une catéchése du Ciel répon-
dant mieux & la vérité du mystére et aux mentalités contemporaines.

I. LES CAUSES DU MALAISE

L'embarras éprouvé dans la catéchése du Ciel s'explique par
certains traits de la conscience modemne qu’il mmporte de relever ;
des représentations véhiculées par le langage catéchétique courant
sont venues aggraver le malaise,

1. Courants actwels de mentalité

Pour un nombre croissant de nos contemporains, la perspective
d'une vie céleste future perd de son intérét ou méme suscite une
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réaction de refus, en raison du climat de séeularisation dans lequel
baigne le monde scientifico-technique ; & quoi il faut ajouter la
passion de la liberté, qui caractérise les nouvelles générations.

a) La sécularisation du monde scientifico-technique

Le procts de Fillusion religieuse a été inflexiblement conduit par
les promoteurs de P'athéisme massifl de notre temps. Au nom de
la fidélité & homme et & cette liberté — dont on sc donoe une
nouvelle image — l'espérance en I'au-dela est aujourd'hui frappée
de suspicion. L'orientation de la pensée et des efforts vers « l'autre
vie » se voit accusée de dévalorisation de la vic présente. Les
apostrophes  nietzschéennes paraissent aujourd’hui  inutilement
emportées et prandiloguentes, tant ce qu'elles proclamaient semble
aller de soi au regard de beaucoup:

Je vous en conjure, & mes fréres, demeurez fidéles & la terre et ne
croyez pas ceux qui vous parlent d'espérances supra-terresires.
Sciemment ou non, ce sont des empoisonneurs, Ce sont des
contempteurs de la vie, des moribonds, des intoxiqués dont la terre
esl lasse : qu'ils périssent donc ... Désormais le crime le plus affreux,
c'est de blasphémer la terre et d'accorder plus de prix aux entrailles
de 'insondable qu'au sens de la terre 1.

On juge illusoire (un ¢ opium », disent les marxistes) le recours
A lg foi dans I'au-deld, pour affronter en homme la dureté, voire
'absurdité de I'existence. Le « saint athée s de Camus, le nouveau
type de < juste » sans Dieu, repousse calmement les explications et
leg thérapeutiques empruntées & la vision d'un Ciel compensateur,
Il s'apit de faire face, avec grandeur et lucidité, a4 la souffrance,
80l destin, 4 la mort. Trrecevable toute conception religieuse qui
tend, par ses « consolations », & chloroformer les énergies de
'homme engagé dans le combat de la vie *.

Le projet temporel de 'humanité — dans les domaines politique,
Social, économique, technique, etc.. — se déploie désormais a
lintéricur d'un cadre séculier, selon ses lois propres: plus exac-
tement, 'homme a pris conscience de cette autonomie et il ne voit
pas ce que lui apporterait comme aide la pensée d'un Ciel qualifié
de mythique.

Un culte de Uefficacité caractérise notre monde en voie de trans-
formation accélérée. Ce qui fait difficulté quant au sens de la vie
tternelle, c'est la conviction latente que la pensée de cette dernitre

1. F. Migrzscug, Aine parlait Zarathoustra, Aubier, 1954, p. 53,
2. Cf. Vaiican T1, Const. Gawdium et Spex, 20, § 2.
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tend & distraire 'homme de ses tiches temporelles, linduit a
déserter I'envre commune de 'édification d'un monde terrestre
plus habitable, Cette fagcon de voir n'est pas le fait du seul
marxisme’; dans celui-ci, toutefois, I'accent sera mis sur I'image
“d'une humanité maintenue en tutelle, en face des injustices, par
les dogmes de I'au-delit, « aliénée » de sa capacité fondamentale
de révolte par 'espérance chréticnne et la fallacizuse résipnation
qu'elle parait sécréter,

On notera que la mentalité propagée par le marxisme développe
une sorte d'eschatologie purement terrestre, Plus généralement, la
catégoric « historique » s'impose toujours davantage & la
conscience contemporaine. Dans tous les domaines (constitution
des Etres vivants, des sociétés, des éléments du cosmos..), on
pense en lermes d'évolution ; les hommes se savent de plus en plus
clairement en marche vers un destin collectif pour le meilleur ou
pour le pire. Mais cet enthousiasme ou ce catastrophisme sont, de
soi, paiens: pour beaucoup, nulle place n'y est consentie A une
intervention transcendante de Dieu, au Retour du Christ, 4 'acti-
vité fécondante de I'Esprit venant « renouveler la face de Ia terre ».

Et le marxisme a systématisé et répandu une conception du
devenir se présentant de nos jours comme une véritable « escha-
tologie =, une vision des fins dernires, un messianisme strictement
terrestre ¢t horizontal, aussi bien dans le registre de la vie sociale
que dans celui des entreprises techniques, C'est par le seul jen
dialectique des forces en présence, par le seul combat du « maitre
et de Tesclave » qu'advicndront — selon le schéma marxiste —
les « cieux nouveaux et la terre nouvelle ». Notre civilisation
connait, comme jamais jusqu'ici dans 1'histoire, la tentation trés
forte d'absolutiser le progrés technique, scientifique et social, de
vouloir la prospérité pour clle-méme comme une fin derniére.

b) La puassion de la liberté

Dans le méme temps, des courants de pensée exaltent la liberté
créatrice et récusent 'existence, pour 'homme et 'univers, de toute
finalité objective imposée de l'extéricur par un ordre quelconque
des essences. Négation de tout systéme des valeurs qui serait inscrit
dans un ciel immuable : le devenir et sa signification sont tributaires
de la seule liberté, laquelle crée littéralement ses valeurs. Ce risque
de la subjectivité implique un refus de croire que la vie individuelle
soit dépendante d'une orientation préétablic ; Ia méme intention
de lucidité — qui prétend remplacer les vertus de fidélité et
d'espérance — s'applique A Thistoire collective.

Plus de sage nourrice qui se penche sur toi du haut de 1'Olympe...
I o'y a plus rien au ciel, ni bien, ni mal, ni personne pour me don-
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ner des ordres, car je suis un homme, Jupiter, et chaque homme
doit inventer son chemin ®.

Pas de fin posée comme un absolu normatif & I'horizon de la vie
personnelle et de 'histoire. La liberté créatrice des valeurs est
4 elle-méme sa propre fin, et le scul objectif qu'elle se reconnaisse
réside dans I'idéal d'une certaine forme de ¢ sincérité » vécue dans
'sction du moment, Agir en vue d'un < ciel » pris comme fin
dernigre n'a plus de sens,

2. Représentations pibiculées par un ceriain fm{:{f{qf
catéchétique

Ainsi que Vatican 11 I'a fait courageusement i propos du rejet
de Dieu par certaines formes de 'athéisme contemporain®, il faut
s¢ demander si le défaut d'intérét pour le Ciel ou son refus ne
8'expliquent pas quelquefois par une réaction contre telles ou telles
facons dont la catéchése s'est exprimée sur ce théme. Le Ciel
alors rejeté n'est pas celui que vise I'authentique espérance chre-
tienne: ce n'en est qu'une caricature que nous devons aussi
Ccontester,

4) Un imagerie ne correspondant plus 8 la mentalité moderne

A Jacques Maritain qui, dans Le Paysan de la Garonne, ‘in?ﬂisa?t
sur les trois choses « dont un prédicateur intelligent ne doit jamais
parler, et auxquelles il faut penser le moins possible », le
P. Cocagnac opposait les remarques suivantes :

A votre premier conseil je répondrai que I'on peut croire & l'autre
monde, le désirer vivement et méme affirmer publiquement son
existence tout en le laissant quelque peu dans I'ombre.. de la foi.
Une imagerie de I'au-deldé — venue du paganisme pour une grande
part — est, de nos jours, parfaitement contre-indiquée. 11 est dif-
ficile de précher le paradis, car il nous mangue sans doute Ie grand
podte chrétien susceptible d'ére pour notre temps ce que Dhante
fut pour le sien. Par contre, le mystére de la Communion des saints
troove plus sisément le chemin des coeurs et permet de parler de
Pautre monde en termes plus éclairants.,. .

3 1P, SartrE, Les Mouches,
4. Gawdinm er Spes, 19, 85 2 &1 3,
5. Dans 1a revoe Signes du temps, février 1967, p. 5.
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On aurait| tort de s'imaginer que la foi en la vie éternelle se
mesure 4 lintensité du désir de connailre en détail ce qu'est 1o Ciel
et € comment les choses s’y passent ». L'intempérance de telles
descriptiops de catéchétes ou de prédicateurs a pu encourager cette
méprisc-et faire confondre la foi avec ce poGit douteux pour
I'Esotérique et cet instinct de curiosité 3 I"égard du trans-naturel
dont témoignent, par cxemple, le succés des horoscopes et Ia
nombreuse clientdle des voyantes extra-lucides...

Nous sommes alors proches d'un certain matérialisme qui revét
les réalités dernitres d'oripeaux découpés dans le tissu du monde
présent. La circonspection de l'analogie légitime sc dégrade en
continuité identificatrice et naive. Ce matérialisme inconscient ne
peut plus ricn envisager qui ne soit matériel et localisé : le Ciel
de Dieu et des élus est congu spatialement, quelque part dans les
hauteurs azurées du firmament, dans une zone du monde stellaire
— sa transcendance étant avant tout une question de distance
kilométrique... Ces représentations puériles, dont bien des adultes
n'arrivent pas & se défaire entiérement, ne peuvent qu'entrer en
conflit avec l'image de I'univers procurée par la science moderne.
On se rappelle I'usage que fit une propagande athéiste, voici quel-
ques années, des exploits réalisés par les premiers cosmonautes :
leurs spoutniks n'avaient trouvé trace ni de Dien ni du Ciel dans
les régions supra-terrestres..,

b) Une ennuyeuse immobilité

Dans nos catéchéses, nous parlons de « vision béatifique » ; nous
répétons qu'au Ciel nous « contemplerons » Dieu. Quoi qu'il en
soit du caractére profondément traditionnel de ces expressions et
de leur richesse, il faut bien convenir que nos contémporains ne
les comprennent plus guére dans leur sens originel, Si le mot
¢ vision », chez les scolastiques, était entendu dans son acception
biblique et évoquait une intimité personnelle et la plus haute acti-
vité qui se puisse souhaiter, la dérive du langage induit en fait les
hommes d'aujourd’hui & Pentendre autrement: ils I'opposent 2
I'action, Pour eux, un Ciel congu comme un pur spectacle sans fin,
pour témoins passifs et repliés sur eux-mémes, évoque I'ennui et
non le bonheur. Dans la conscience moderne, il 8'est produit 2 cet
¢égard une mutation importante & noter: alors que lidéal de la
perfection était anciennement li€ 3 une image statique (le mouve-
ment étant signe d'imperfection besogneuse), I'évolution, le progrés
et la croissance dynamique signifient désormais Te désirable et le
mieux-étre,

Il'y a la un grave probléme de langage catéchétique, sur lequel
nous reviendrons dans la seconde partie de cet exposé.
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¢} Une jouissance individualiste

Le Ciel n'a-t-il pas éé trop scuvent présenté d la maniére
d'une assurance individuelle 7 € Me » sauver, « mon > salut: on
ne semblait pas toujours manifester, dans les catéchéses, un grand
souci des autres. De cette vision individualiste du salut, ln menta-
lité contemporaine se détourne avec dégolit. Nos contemporains
prennent une comscience toule nouvelle de 'unité du monde, de
la solidarité de tous les hommes dans le malheur comme dans la
joic. Ns répudient I'image d'un Ciel d'égoistes, oii aboutirait la
marche de ces chrétiens < qui traversent les batailles humaines
une rose i la main ».

d) Un spiritualisme de ressentiment

Certaines catéchéses n'ont-elles pas cautionné une représentation
du Ciel sans lien aucun avec la vie terrestre ? Et il serait gravement
msuffisant de concevoir ce lien seulement en termes de ¢ récom-
pense » accordée au bout de la vie terrestre. A une époque oil
Phumanité prend la mesure de sa tiche ici-bas, découvre son
autonomie et s'éveille a la mystique du progrés, de la science et
de la technique, la catéchése du Ciel n'a pas toujours su se garder
du risque de dépréciation des tfiches terrestres. Il est arrivé que
des gens en aient gardé une idée du Ciel « revanche » de la fai-
blesse et des miséres d’ici-bas, alibi du non-engagement dans le
combat des hommes pour aménager la terre, solution imaginative
Aux injustices sociales.

Des gens qui vivolent en attendant une vie fulure compensatoire
Proportionnelle aux empoisonnements de la vie quotidienne... il s'en
trouve partout, chez les enfanis du catéchisme comme chezr leurs
parents, comme chez les hommes d'offaires oo les professeurs d’uni-
versite. « Ca ira mieux au ciel », « Vous peinez, mon brave, mais
cela vous sera rendue li-haut » 2,

Au fond, pour caractériser 'ensemble des équivoques d'une
Croyance oil la foi se méle aux aspirations d'ordre purement humain,
il semble possible d’affirmer que du « mythe » au Ciel on n'a pas
Opéré le passage au « mystire », dans Pacception chrétienne et
Plénitre de ce dernier terme. Une simple mythologic de I'au-deld
= projection de la peur et du besoin naturel de sécurité — tient
trop souvent licu de foi. Contre cette mythologie s'insurge 'esprit

6 C Fimriirg, Le Clel : comment le présenter awx enfants, dans Bilble et
Terre Sainte, n® 59 (1963),
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positiviste da la science et de la technique. L'homme moderne ne
veut plus &tre abusé. A travers ses négations, sachons percevoir
son besoin de plus haute vérité, que pourra seule assouvir I'entrée
dans le mystére,

I, LA NECE.FS.*!IRE! RECONVERSION
DE LA CATECHESE

Pour surmonter le malaise et remédier aux déformations gu'on
vient de signaler, In catéchise relative au Ciel est invitée i purifier
ses propres représentations, 4 élaborer une démarche pédagogique
et un langage adaptés aux hommes d'aujourd’hui, & s’assurer
I'accompagnement de signes visibles qui la feront accepter dans
notre monde,

1. Purifier nos propres résrepentations

Ainsi que le rappelait, spécialement dans son chap. 7, la
Constitution Lumen Gentiwm de Vatican I1, il importe de redé-
couvrir la dimension eschatologique du mystére de 'Eglise. La
catéchise du Ciel, au lien de s faire dans une optique individua-
liste, doit donc €étre intégrée 4 une catéchése de I'Eglise. Mais,
suivant les enseignements de la méme Constitution concilinire et,
plus explicitement, de Gaudiem et Spes, une présentation de
I'Eglise — et donc du Ciel — ne saurait, sans grave dommage,
ignorer les liens élroits et les enveloppements mutuels des réalités
el valeurs terrestres avee celles du peuple de Dieu en marche parmi
les hommes vers son accomplissement ultime. Le Ciel sera ainsi
restitué dans sa physionomie de monde, déji commencé, des rela-
tions personnelles pleinement réussies.

a) Redécouverte de l'eschatologie et tempérance verbale

On dit que le chrelien soulfre moins parce qu'il croit. Ce n'est
encore quiune conception magique de la foi. Le Ciel, Pau-deld,
impossible de me les représenter, ce sont des mots. Le monde n'est
pas seulement fait de terre, d'eau et de lumitre, mais aossi de
ténébres. La fol n'est pas sculement lumidre, mais ténébres uussi.
Tout ce qui est gagné sur l'ipnorance, la puissance, l'orgueil, tout ce
qui se transforme <o amour réel, voili le ciel. L'aulre est donné par
surcroit ; mais il est totalement autre, une grande nuit. Je n'aime
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pas gu'on s‘eccupe trop du ciel. Vous la retrouverez au ciel, Je ne
sals pas ce que cela veut dire. La certitude d'une présence éternelle,
je I'ai, maisz elle n‘atiénue poinl hic ef nunc le déchirement 7.

Il est hien certain que nous avops besoin de retrouver le sens
eschatologique des premiéres générations chrétiennes qui chan-
taient avec ferveur: « Marana tha! » Nous sommes des hommes
fqui attendent un monde nouveau, nous savons que la figure de ce
monde actoel est transitoire. Mais cette tension ne doit pas se
déverponder en inlempérance imaginative et ¢n inflation verbale :
la foi ne supprime pas nos obscurités présentes, « L'mil n'a pas
vu, T'oreille n'a pas entendu, 'homme ne peut comprendre ce gue
Dieu réserve & ceux qui 'aiment » (1 Co 2,9). « Catégorique sur
le fair, la Révélation est d'une discrétion extréme quant auw mode
de notre béatitude.., Tl ne faudrait pas, du reste, en révant du Ciel
au lieu de le préparer, nous détourner de nos tiches terrestres » %

La catéchise devra se garder avec soin de cet objectivisme des-
eriptif qui tourne le dos au mystére des relations personnelles, au
profit d'une sorte de < physique du ciel » flattant la curiosité. Le
Ciel est une notion théologique, d'ordre moral, religieux, notion
d'état plus que de < lieu ». 11 serait vain et dangereux de centrer
Vintérét sur ces faux problémes de localisation spatiale et de des-
cription de décors. Contre le malheur de notre langage, il faot
en particulier dissocier I'image du firmament de celle du séjour
des élus ?, La discrétion s'impose en ce domaine, et elle revét une
signification positive et plus religieuse que toutes les frénésies
verbales et picturales.

7. 1. Svuivan, Devance tout adier, Gullimord, 1966, pp. 194-195 (b propos
de Ia mort de sa mére).

8. RB. TroisFoNTAINES, Sentre dany la vie, Ed. Universitaires, 1963, p. 210.
9. Sur les rupports entre les cosmogonics anciennes et les expressions
bibliques concernant la demeure divine ou le séjour des morts, cf. Iarticle
(:‘fﬂ' de H. Cazpries, doans Pencyclopédie Catholicizme, dont voici o conclu-
SIon ;¢ Visiblement la révélation judéo-chrétienne gofite pen une imauge
feelle du « ciel » cosmigue) gui, si elle esl commode pour souligner la
Iranscendance de Dien, risque de faire ooblier que Diew est en ce monde,
&L que o don de Dien n'est pas de faire évader 'homme de |a matidre dans
aquelle il a &t¢ créé, mais de surnaturaliser cetle nature ».

Voir aussi E. Beaveasme, La Bible et le sens religienx de Funivers, BEd.
du Cg:rf. 1959, pp. 63-69, ob il est question du < caracigre céleste de
"‘:Hh\'ll' », L'auteur montre que cette localisation de Yahvé dans < Je ciel »
Meel pos premiére en Isrnél et qu'elle « suppose plus qu'elle ne précdde
Ia conscience d'une volonté divine s'imposant an monde s. « Les cieux
N'évoquent donc jamais dans Ta littérature inspirée I'idée du towr autre, de
linacoessible an sens d'inactuel ou d’anhistorique », ¢ On ne parle gudre
en effel du Dien dn Ciel que pour souligner son intervention sur 1o terre s,
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b} Terre ef Ciegl : nous sommes déjd dang 'eschatologie

Autant/que lindicible nouveauté de la vie dans le Ciel par
fapport A l'existence d'ici-bas, il faut mettre en valeur les liens
de continuité qui les unissent. Avee nos conlemporains, certaines
analogies semblent valables pour exprimer & la fois ces deux
aspects du mystére :

Il mous est impossible, & un moment de I'évolution, de prévoir
exactement quelle synthése ce moment prépare. L'embryon imagine-
t-il un monde ol chantent les oiseaux, ol le soleil brille et od lui-
meéme se déplacera. La croissance surnaturelle nous adapte déja i
F'univers que nous découvrirons: quelle surprise pourtant quand
nous ¥ entrerons | Nous scrons comme d’anciens avevgles qu'émer-
veille le jeu des couleurs, comme des sourds que pour la premidre
fois la musigue ravit 19,

En un sens, le Ciel est déja commencé pour nous dés lors que
nous sommes entrés, par la foi ct les sacrements, dans 'univers
du salut de Jésus-Christ. La griice est le principe de la gloire. 1l
n'est pas trés juste de parler de Ciel comme d'une ¢ autre vie s,
ou de « ce qui se passera aprés la mort », Pour un chrétien, en
rigueur de termes, il n'existe pas d'autre vie que celle dont il est
responsable anjourd’hui, et gqui Uengage pour toujours. Loin de
justifier une quelconque évasion des tiches terrestres, le Ciel donne
sens i I'étape présente de notre unique vie, Il faut done parler du
Ciel en manifestant toujours le lien qui 'unit 4 la terre et 4 la vie
actuelle, au lieu de rejeter I'éternel dans le futur et de faire sous-
estimer Uexistence et les tiches terrestres. Méfions-nous du schéma
extrinséciste selon lequel le Ciel ferait simplement suite & la vie
présente, ou de la mentalité mercantile qui ne verrait en lui qu'une
simple récompense venant aprés cetle vie.

Le deuxiéme concile du Vatican nous met en parde contre cer-
taines formes d'eschatologisme radical qui lient le désir du Cicl a
la dépréciation de la terre :

lls s’éloignent de la vérité ceux qui, sachant que nous n'avons point
ici-bas de cit¢ permanente, mais que nous marchons vers la cité
future, croient pouvoir, pour cela, négliger leurs tiches humaines,
sans s'apercevoir que la foi méme, compte tenu de la vocation de
chacun, leur en fait un devoir plus pressant ',

10, R. TrowsronTaings, Le Ciel, duns Nouvelle Revue Théologigue, 1960,

p. 229,
11. Cf. Gaudium ef Spes, 43, § 1.
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Les chrétiens, en marche vers la ¢ité céleste, doivent rechercher et
goiiter les choses d'en-haut (Col 3,1-2), mais cela pourtant, loin de
la diminuer, accroit plutdt la gravité de l'obligation qui est la leur
de travailler avec tous les hommes A la construction d'un monde
plus humain 12,

La terre n'est pus purement et simplement une salle d’attente
pour le Ciel ; la vie présente n'est pas « une mauvaise nuit dans une
méchante auberge », « Le Royaume de Dieu est au-dedans de
vous s (Le 17,20). « Celui qui croit en moi a la vie éternelle »
(Un 6,47). La catéchése du Ciel doit se faire « au présent » et
non seulement au futur. Elle ne saurait étre une fuite en avant
provoquée par le ressentiment, la peur et Pamertume des échecs.
Le Ciel n'a rien d'une solution imaginative aux miséres et aux
mjustices d'ici-bas.

) Un Ciel des relations personnelles et non des choses

Le Ciel est essentiellement une réalité dynamique caractérisée
par l'authenticité des relations inter-personnelles, Au Ciel, nous
serons, dans le Christ, en relation avec Dieu et avec nos fréres ;
es relations ne seront plus soumises aux limites et aux difficultés
inhérentes & la situation terrestre. C'est I'aspect personnaliste et
relationnel qu'il convient de meftre au premier plan dans une
catéchése du Ciel, et non pas je ne sais quelle vision statique,
simple spectacle de choses. On ne dénoncera jamais assez la
confusion entre le ciel cosmique (ou physique) et le Ciel de notre
foi. Affirmons-le tranquillement : le ciel cosmique, celui de Gagarine
et des cosmonautes, ¢’est un ciel « laic » — et c'est trés bien ainsi.

Le cosmos est devenu <« terre » tout entier, c¢'est-d-dire le monde
des choses créées, corruptibles, habitées par des créatures mortelles.
Oit qu'aillent les astronautes, ils emportent toujours & la semelle de
leurs scaphandres |n misére de notre condition terrestre. L'univers
€10ilé est tout entier l'ici-bas pur rapport au Royasume des cieux 19,

Relevons ces réflexions d'un exégdte & propos des infortunes
matcnalisantes du mot « Ciel » utilisé dans la tradition chrétienne :

Tﬂﬂl que ces mots cfel et odleste sont entendus selon celle authen-
tique tradition — dans la fidélité & la révélation biblique en laquelle

12. Ibid., 57, § 1. Voir aussi 39, § 3, od se trouve affirmée Ia présence au
] des valeurs humaines et des frufts de I'activité terrestre, non sans avoir
Subi une transfiguration purificatrice.

p:ﬁ_ﬂ. Cannovaes, Clel cormigue et clel divin, dans Vie Spirituelle, 1962,
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elle‘g’encacine sans s’y limiter — on n'a rien 4 craindre. L'incon-
vémientlekt seulement, au piveau commun des chrétiens (auxguels
notamment s'adressent les prédicateurs et les catéchistes), que 'ima-
gination slempare des mots el leur donne un contenu « pré-
fabiriqué », éthéréd ou matérialisé, selon les goiits, culture, tendances,
affectivitg! subjectivitéd, qui éloignent gravement les esprite  des
natigns/révélées et déplacent l'accent du message chrétien véritable.
C'ost une revanche, un retour 4 peine déguisé de l'esprit paien
myihigue ou naturaliste, hédoniste, une lransposition en termes
d's au-deld » des désirs et des peurs du ceeur humain, On est
étonné et affligé de constater combien de chrétiens pensent et
parlent 4 propos du Ciel (et corrélativement de Venfer) toul comme
on se l'est figuré dans les civilisations anciennes, orientales ou
nordigques 14,

Les meilleures images pour parler du Ciel de notre foi seront
donc empruntées au domaine des relations personnelles, des actes
de la liberté créatrice, des réalités de ce monde en tant qu'elles
sont < signes » de la vie de relations qui caractérise la personne et
atteste son veeu profond de réussite pléniére,

2. Elaborer une démarche et un langage pédagogiques

Le Ciel c'est « Quelqu'un » ; Dieu en personne. Nous préterions
le flanc aux critiques marxistes — qui ont trés bien démonté le
mécanisme de l'aliénation — si, nous bornant & metire en ceuvre
une « catéchdse des besoins », nous faisions miroiter I'image d'un
ciel de « choses », un ciel des « iles ensoleillées », bref, un mythe
qui serait la projection inversée des manques de 'homme ici-bas, Le
Ciel sera une surprise, précisément parce qu'il est constitué par le
mystere de relations inter-personnelles imprévisibles. Il n’est pas
un mythe, parce quun jour, dans I'histoire, Jésus-Christ est res-
suscité des morts, qu'll est monté siéger 4 la droite du Pére : avec
lui, qui n'a pu renier ses épousailles avee I'histoire et la matitre,
c'est Phumanité et la terre qui ont pénétré an Ciel.

La démarche et le langage, pour parler valablement du Ciel,
doivent étre calques sur les plus riches expériences humaines, Telle
est la lecon de la pédagogie biblique. Celle-ci, notons-le, ne méprise
pas les images; elle les emploie malgré leurs risques, mais il
importe de remarquer que le progrés de la Révélation nous montre
comment il faut, & travers leur matérialité, accéder aux valeurs

14, . Avzou, dans Catéchister, 43, p. 235 ; et La Parale de Diew. Edition
nouvelle, pp. 211-212, note 2 (Ed. de 1'Cranie),
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spirituelles qui s'y trouvent i la fois cachées et manifestées. Ce
sont des images empruntées 4 I'expérience humaine, & la « premiére
Création », 4 ce monde qui passe, 4 ses joies, & ses fétes, 4 ses
institutions sociales et politiques, mais, pour avoir véhiculé espé-
rance messianique de plus en plus purifiée, clles sont prégnantes
de signification spirituelle,

Dang les évangiles, nous trouvons principalement trois images
pour exprimer ce que sera la vie céleste: le repas (Mt 8,11 ; Le
13,29 ; 14,15), les noces (Mt 22,2ss ; 25,1ss) et le royaume (cette
derniére image, qui avait un long enracinement dans I'A.T., se
trouve i chaque instant dans les évangiles, souvent mélée aux deux
précédentes), Dans I'Apocalypse de saint Jean, & ces mémes ima-
Ees et expériences humaines s'ajoutent celles des tribus et des
foules (cf. Ap 7,4-9), celles du cortége et des liturgies jubilantes
(4,2-11; 5,11-14; 7,13-17; 14,1-5), celle de la nouvelle Jéru-
salem (21,10; 22,15). Toutes ces images sont de caractére
¢ social » ; pour la Bible, le bonheur du Ciel n'a rien d'un égoiste
seul & seul avec Dieu: la plus grande intimité s’y conjugue avec la
Perspective communautaire,

OUn sera fidéle &4 la pédagogie biblique en recherchant dans la
vie des catéchisés les expériences et les mots capables de les intro-
duire dans le mystére, Voici, par exemple, quelques pistes possibles
Pour la catéchése du Ciel, qu'on empruntera en tenant compte de
I'dge, de la culture et des milieux : la communication et la ren-
contre ', la croissance de la personne et de I'humanité, la liberté
créatrice, la présence, la joie, la vitalité, Famour, etc.,, Nous serons
plus facilement entendus si nous disons: le Ciel, c¢'est toute
Phumanité réussie en Jésus-Christ; la terre transformée par
Esprit ; le réve exaucé de la fraternité universelle, de la paix et
de la justice, grice & la victoire du Christ sur les forces du mal ;
I'absolu de la présence, de la rencontre, du bonheur et de la liberté..,
La Révélation des mystires de Dieu passe par les chemins de
Pexpérience humaine ;

15, ¢ Communion est un mot qui m'effraie, car il est chargé d'un potentiel
!_E]I:p;lﬂl.lﬁ. Dizons. plutdt que jn Crois aux rencenires. Suivant leurs possibi-
s, Jes gens se rencontrent un instonl, une minuie ou une vie. 15 ont
une repcontre dans leur existence ou ils n'em ont aucune. Mais tour le
monde & besoin peu ou pron de ¢o., C'est comme une grice. Jo ne suis
Pas chrétienne, je n'ai pas le sentiment chrétien, mais j'en ai parfois le
¥ocabulaire, La grice est une chose qui me parait essentielle, T1 n'v a pas
que |'tat de grace envers Dieu, il y o 1'étut de grice envers les gens:
i communication nous met dans un état de grice qui dure plos ou moins.
C'est cela qui est horrible, clest ce plus ou moins » (A, VARDA, Interview
: Pzrg{.‘ros de son film « Cléo e 5 d 7 3, dans Téldrama, 29 avnl 1962,




NOTES DOCTRINALES

Sﬂ sl exact que I'imaginaire de I'homme est m_arq:.lé dlf ss:f:nu de
(ses) expériences, il ne faul pas compler pouvoir s'ouvrir le cour
de 'homme, au moins tant qu'il sagit d'amour, sans hu Emrlu-r un
innguge i]ui spit substantiellement homogéne & la trame meéme dont
et tissée en lui sa faculté de ¢'imaginer l'amour qu'on lui porte et
di se/représenter la personne qui aime. Et certes la pédagogic de
¥Hét ne se Jalssera pas emprisonner par les ::‘nntumlm les Elm
élémentaires de ces expériences, mais elle n'en remicra ni ]a mal:q:rj:
originelle ni la forme. Et il a [ullu_s:pprendm gue Dieu n'était
pas nourrilure  parce qu'il ferait mamnelicmcn_l couler la lzut_ el
le micl. il n'est pas indifférent gque Dieu ait pris comme [ITL‘:!‘HIEI'E:
image de son Royaume cette Terre ol CI{mIcnl le lait et le .nm:l.._ et
il faut bien noter I'usage qu'il en a fait: c'est unc image qui a
moins besoin d'étre lacérée que d'étre dépasste, mais dépassce en
"assumant 19,

La catéchise du Ciel, finalement, sera une Eutéch&'ﬁc_ d‘f. sens
de la vie : du bonheur, de la liberté, de Iamitié, do désir -:.‘.Imﬁm:
de 1z souffrance et du mal, des réalités terrestres. _I1 serait aussi
grave de se laisser envoliter par des images matérialisantes que de
n’avoir plus aucune image pour parler du Ciel. La fol sans images

passerait vite pour une abstraction sans rapport avec la vie réelle
quotidicnne.

3. La mécessité des signes

Dans la catéchése, le langage et la didactique ne suffisent pas.

i é : —_ éme précédés — par

Ils doivent étre accompagnés — Ou SoUvent meéme prece |
des « signes ». Ainsi que le dit le théologien réformé hollandais
1.-C. Hockendijk 17, Uefficacité de I'entreprise catéchetique llgmnndc
la jonction de trois facteurs: le kérygme (ou Ipmclumatjon du
message), la koindnia (réalisation effective et visible Idts biens du
Royaume dans une communauté de croyants) et la diakonia (cette
communauté des croyants se mettant au service du monde en vue
de la solution de ses problemes). iyl =
Si la prédication et la catéchise sur le Ciel s'en tiennent & des
paroles, elles ne convaincront pas les hommes de ce temps. Il faut
qu'd I'annonce verbale sc joigne une démonstralion veécue de In

16. I.M. Pomigg, Diew passe-t-il par lex cheming de [homme ?, dans Vie
ituelle, 1962, pp. 283-284, : -

.;r'g:!rfnu;mr 80 lerP.‘h- Kerke binnenste buiten (irad, anglaise : The church

inxide our).
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portée cxistenticlle de son contenu. Ce < signe » sera précisemenl
Pexistence de vraies communautés croyantes. Mais il va de soi
que, sioces communaulés se refermaient sur clles-mémes, 4 la
maniére de ghettos chaleureux en marge des prands problémes et
des courants qui traversent et agitent I'humanité, clies ne consti-
tuereicnt pas un signe valable, Leur foi méme exige qu'elles soient
ouvertes sur ce monde et engagées dans le service de tous les
hommes.

Il o'y aura pas de catéchése possible du Ciel sans 'existence
de communautés qui vivent dans celte espérance, tout en témoi-
Enant par les engagements temporels de leurs membres que la foi
au Ciel ne détourne pas du souci de la terre, et que la rédemption
n'invalide pas la création.

UN PARADIS INIMAGINABLE

Ce jardin de Paradis
Glorieusement situé

Au somme! de ce mont
Ou réside la Gloire,
Nul, méme en pensée,
Ne peut l'imaginer.
Quel esprit en effet
Aurait donc le pouvoir
De le voir de ses sens,
De scruter ses puissances,
D'accéder jusqu'a lui,
Richesse inaccessible ?

SAINT EPHREM !

L. Baint Ephrem : podle et discre en Mé&sopotamie an [P sidele, - Hymney

Sir le Pargdis, 11, 1. Trod. de R. Lavenant, dans In coll. ¢ Sources chré-
tennes », vol, 137, p. 53.




A CONSULTER DANS LA PREMIERE SERIE
D'ASSEMBLEES DU SEIGNEUR

N° 15. - Temps des dimanches verls
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