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Editorial

La prophétie biblique exerce depuis toujours une fascina-
won paruculiere. Mais elle suscite un intérét plus vif encore de
nos jours, alors que des événements d’une ampleur inouie
bouleversent nowe monde : pandémies, épuisement des res-
sources naturelles, contlits enwe nations, tragilité des insutu-
wons politiques. .. Le croyant cherche, tout naturellement, des
explications bibliques pour ces phénomenes troublants. Mais
cela souléve aussi des interrogations. Qu’est-ce au juste que la
prophéue biblique ? S’agit-il d’'une sorte de « capture d’écran »
des événements futurs révélés a I'avance pour que 'on sache
commentles choses vont se dérouler, d’un simple appel a I'ac-
won fondé sur la fidélité de Dieu, ou d’autre chose encore ?

La question se pose également au sujet de la prophéue dans
I'Eglise. Est-on en droit de s’attendre aujourd’hui a des mes-
sages inspirés, prononcés de la méme maniére qu'aux temps
bibliques ? La prophéue pourrait-elle donner aux chrétiens
une parole plus directe, plus perunente que celle que nous
avons dans I'Ecriture et la prédication ? L’histoire témoigne-
t-elle de dérapages a ce sujet ?

Plus largement, 'Eglise a-t-elle un message prophéuque
dans ce XXI¢ siecle pour un monde qui parta la dérive 2 St ouy,
comment le diswnguer des faux messages ?

Le Carretour organisé par la Faculté Jean Calvin en mars
2022 a tenté de répondre a ces questions par des rétlexions a
la fois bibliques, théologiques et pratiques sur ce sujet conwo-
versé. Ce sont ces rétlexions que nous avons réunies dans ce
numero.






Les prophetes de I'Ancien Testament
annoncaient-ils un millénium ?

Gert KWAKKEL

Professeur d’Ancien Testament a la Faculté Jean Calvin
d’Aix-en-Provence et a la Faculté de théologie des Eglises réformées
(libérées) de Kampen-Utrecht (Pays-Bas)

Introduction

Le millénium et les millénaristes

Quand des chrétiens discutent de la prophétie biblique, 1l
arrive presque inévitablement un moment ou quelqu’un
aborde le theme du millénium. Cela n’est pas da au role que
ce terme indiquant un régne de mille ans joue dans les paroles
des prophetes de I’Ancien Testament. En fait, 1l ne se trouve
nulle part dans le texte méme de leurs écrits. C’est seulement
dans le livre prophétique par excellence du Nouveau
Testament que nous rencontrons la mention explicite d’un
regne qui durera mille ans, a savoir en Apocalypse 20.1-10.

Le concept d’'un regne de mille ans n’attire donc pas Iat-
tention par sa fréquence. Sa popularité s’explique plutot par le
contenu remarquable de cette péricope de I'Apocalypse ;
c’est-a-dire I'i'dée d’'une tres longue période précedant le juge-
ment dernier, période dans laquelle Satan ne peut déployer ses
activités nétastes. Plus précisément, la vision relatée dans cette
péricope comporte les éléments suivants :



Un ange enchaine Satan et le jette dans I'abime. Il doit y
rester mille ans, pendant lesquels il ne pourra pas égarer

les nations (v. 1-3).

Un tribunal s’installe et les disciples de Jésus qui ont été
tués en martyrs reviennent a la vie, pour régner avec
Christ pendant mille ans (v. 4-6).

Une fois les mille ans passés, Satan est relaché de sa pri-
son. Il rassemble les nations des extrémités de la terre,
notamment Gog et Magog. Celles-c1 font la guerre conwe
les saints, encerclent leur camp et la ville bien-aimée, mais
sont dévorées par un feu descendant du ciel (v. 7-9).

Le diable est jeté dans I'étang de feu et de soutre, ou il sera
tourmenté pour toujours, avec ses complices (v. 10).

Cette vision de ’Apocalypse de Jean, en combinaison avec
d’autres textes de I’Ancien et du Nouveau Testament, a donné
lieu a des théories bien différentes et mutuellement conwradic-
toires. Selon une subdivision tres courante, il y a tout d’abord
les amillénaristes, qui préferent une interprétation non littérale
de la vision de Jean. Ils identifient les mille ans avec la période
actuelle de l'existence de ’'Eglise, entre I'ascension et le retour
du Christ. En revanche, les prémillénaristes et les
poswmillénaristes insistent davantage sur une interprétation lit-
térale. A leur avis, le millénium est la période durant laquelle
le Christ régnera sur terre, avec les siens, dans la jusuce et la
paix. Ce qui les divise, C’est le rapport avec le deuxieme ave-
nement, soit le retour de Jésus-Christ. Les prémillénaristes le
situent avant le milléntum, alors que les postmillénaristes pré-
conisent 'ordre inverse.

Assez souvent, le point de vue des pré et postmullénaristes
s’accompagne de l'attente du retour du peuple juif a la terre
promise et de leur conversion au Christ. Cela est particuliere-
ment le cas dans le dispensationalisme, qui est une approche
typique des darbystes. Les prophéties de 'Ancien Testament
sur la restauration du peuple d’Israél au pays de Canaan jouent



un role fondamental dans leurs considérations. De plus, ils y
appliquent une interprétation littérale, de méme que pour la
vision d’Apocalypse 20.

Le millénium et les prophétes

Le rappel du role des prophéties de 'Ancien Testament
dans les débats autour du millénium nous conduit a la ques-
tion qui est au cceur de cet article. S'il est vrai que les prophetes
n’ont jamais utilisé expression « regne de mille ans », 1l est
toujours possible que ce qu’elle désigne soit bien présent dans
leurs propos. D’ou notre question : les prophetes de I’Ancien
Testament annoncaient-ils un millénium ? Dans quelle me-
sure leurs prédictions correspondent-elles a ce qu’on entend
par le millénium ?

Signalons tout d’abord un point de ditférence par rapport
a avenement du Messie. Le Nouveau Testament, y compris
I’ Apocalypse, fait la diswnction entre le premier avenement du
Christ, lors de sa naissance a Bethléhem, et le second, au mo-
ment ou il reviendra du ciel. Cette distinction est également a
la base du concept du muillénium, sous toutes ses formes.
Comme déja dit, les prémillénaristes séparent en plus le deu-
xieme avenement du Christ du jugement dernier (respective-
ment avant et apres les mille ans). De toute évidence, de telles
distinctions ne préoccupaient pas les prophetes de 'Ancien
Testament. Plusieurs textes prophétiques annoncent 'avene-
ment du Christ’, mais aucun d’enwre eux ne distingue nette-
ment son premier avenement de son deuxieme.

Neéanmoins, il est incontestable qu’Apocalypse 20 reprend
au moins un élément des prophéties de 'ancienne alliance : les
noms de Gog et Magog. Ces deux noms tigurent déja en Ezé-
chiel 38 et 39. Bien qu’il y ait ausst des différences enwe la
prophétie d’Ezéchiel et la vision de Jean, les points communs

1 Voir entre autres Es 9.5-6 ; Mi 5.1.



ne peuvent nous échapper. Mis a part les noms, 1ls compren-
nent notamment la nature des actes des personnes concer-
nées, a savoir une campagne militaire en masse conwe le
peuple de Dieu vivant en toute tranquillité.

La collecte des éléments de la notion de milléntum qui peu-
vent étre retrouvés dans les livres prophétiques est beaucoup
plus grande, st nous nous tournons plus spécitiquement vers
quelques theémes caractéristiques du dispensationalisme : le
role du peuple juif, sa réinstallation dans la terre promise et sa
conversion. Manifestement, il y a un bon nombre de prophé-
ties annongant le retour des Israélites de tous les pays vers
lesquels ils ont été exilés”. Parmi elles, plusieurs évoquent la
prospérité et la sécurité dont ils se réjoutront apres leur retour
au pays de Canaan’. De plus, on y trouve les notions du réta-
blissement du régne de David et de la reconstruction du
temple de Jérusalem®. Un autre élément pertinent est la pro-
messe de la future fidélité et obéissance du peuple. Ce dévoue-
ment sincere au Seigneur sera le fruit d’'une intervention spé-
ciale de Dieu touchant le cceur méme des Israélites qui auront
survécu a exil babylonien®.

Dans ce qui suit, nous allons nous concentrer sur ces as-
pects-1a des théories millénaristes. Par conséquent, ce que
nous entendons par « millénium », dans cet article, c’est
I'époque du rétablissement d’Israél dans le pays de Canaan,
telle quannoncée par les prophetes. Comme 1l nous taut nous
limiter, nous examinerons en particulier les prophéties de Jé-
rémie 30-33. Comment ces quatre chapiwes s’expriment-ils

2 Voir Es 11.11-13; 43.5-7; Jr 16.14-15 ; 23.3, 7-8 ; 29.14 ; 3237 ; Bz 11.17;
28.25;34.11-13 ; 36.24 ; 37.21 ; Os 11.10-11 ; Za 8.7-8.

3 Voir p. ex. Es 61.6-7 ; 65.21-23 ; Jr 23.4, 6 ; 32.37; 46.27 ; Ez 34.14-15, 25-
29 ; 36.8-11, 29-30.

4+ Es 11.1-10 ; 44.28 ; 60.7 ; £ 23.5 ; 33.15-22 ; Ez 34.23-24 ; 37.24-25 ; 40-45 ;
Mi4.1-2; Ag27-9 ; Za 1.16 ; 6.12-13.

Sr24.7,31.33 ;3239 ; Ez 11.19-20 ; 36.25-27.



sur le millénium (pris dans le sens que nous venons de défi-
nir) ? Ensuite, nous comparerons les résultats avec la perspec-
wve présentée par le derier chapitre des livres prophétiques,
Malachie 3. Quelles sont les différences et quelles sont les si-
militudes ? S’il s’avere que les différences ne sont pas négli-
geables, comment expliquer cet état des choses ? Quelles en
sont les conséquences pour nowe usage des visions des pro-
phetes dans nos réflexions sur I'avenir ?

Jérémie 30-33
Retour et rétablissement

Les chapitres 30-33 du livre de Jérémie constituent une col-
lection de prophéties a part. Celle-c1 est connue comme « Le
livret de la consolation », nom qui est aussi utilisé pour les
deux premiers chapiwes seulement. De toute fagon, le nom
est bien choisi, car ces chapitres présentent une oasis de pers-
pectives joyeuses, dans un livre prophétique comprenant tant
d’annonces de destruction et de malheur. Par ailleurs, leur pré-
sence ne signifie en aucun cas que le jugement de Dieu est
annulé. Le peuple de Dieu n’échappera pas a cette période
difticile. La ville de Jérusalem va étre prise par les Babyloniens,
qui la détruiront et emméneront les habitants en exil®. Néan-
moins, la punition de son peuple est loin d’étre le dernier mot
de 'Eternel. Dans sa fidélité, il continuera a s’occuper de leur
bien-étre et il leur ouvrira un avenir en or.

Passons en revue les éléments relatifs au concept de mullé-
nium dans ces quatre chapitres. Le livret de la consolation af-
tirme manifestement le retour des Israélites qui ont été dépor-
tés du pays qui était le leur. Chose remarquable, cette
promesse ne se limite pas aux Juifs du royaume du Sud, celui

6 Voir]Jr 30.11 ; 32.28-31 ; 33.4-5 ; voir aussi Jr 21.1-10 ; 24 ; 29.16-19 ; 34.2-3.



de Juda, et aux habitants de Jérusalem. Elle s’étend également
aux Israélites du Nord, parmi lesquels Ephraim était la tribu
dominante. A I'’époque de Jérémiue, cela faisait déja un siecle
que les Assyriens avaient conduit ceux-ct en exil. Néanmoins,
Jérémie peut leur annoncer a eux ausst la réimplantason dans
«la région montagneuse d’Ephraim » (31.6 ; voir aussi 30.3 ;
31.7-9, 20 ; 33.7)".

Les promesses de sécurité et de prospérité, qui garantiront
aux Juifs réinstallés dans leur pays une vie sans souct, figurent
également en Jérémie 30-33. En voici les meilleurs exemples :
« Jacob reviendra pour connaitre la wanquillité et la sécurité.
Plus personne ne I'inquiétera. » (Jr 30.10b) « Ils viendront et
pousseront des cris de joie sur les hauteurs de Sion. Ils
accourront vers les biens de ’Eternel : le blé, le vin nouveau,
Thuile, le petit et le gros bétail. Leur vie sera pareille a un jardin
arrosé et ils ne dépériront plus. » (Jr 31.12)

Le rétablissement de la dynastie de David occupe une place
importante en Jérémie 33. L’Eternel fera pousser pour lut « un
germe de justice », qui « exercera le droit et la justice dans le
pays » (Jr 33.15). En ouwe, il aftirme que David aura une des-
cendance innombrable (Jr 33.22). Il aura aussi toujours un
successeur sut le trone d’Israél (33.17, 21 ; o aussi v. 26). Ce
dernier engagement est aussi solide que l'alliance de Dieu avec
le jour et avec la nuit, alliance par laquelle ils ne manquent
jamais a apparaitre au moment fixé pour eux (33.20, 25-26).

Des promesses semblables, concernant une succession
contnue et de nombreux descendants, sont adressées aux
préewes lévitiques. Tous les jours un sacrificateur descendant
de Lévi se tiendra devant I'Eternel pour lui présenter les of-
trandes (Jr 33.18, 21-22). Une telle continuason du culte
semble impliquer la reconstruction du temple de Jérusalem.
Or, celle-cin’est pas évoquée de fagon explicite en Jérémie 30-
33. Toutefois, elle découle incontestablement de Jérémie

7 Les citadions bibliques sont prises de la version Segond 21.



33.11. Ce verset dépeint la joie qui régnera de nouveau a Jéru-
salem apres la dévastation (4. v. 10). Cette joie se manifestera
entre autres dans « la voix de ceux qui offrent des sacrifices de
reconnaissance dans lu maison ae I’Eternel ».

Le theme de la restauration de la ville revient plusieurs fois
dans le texte. Elle est présupposée en Jérémie 32.36-37 et
33.16, ou 1l est dit a 'intention de Jérusalem que ses habitants
déportés y habiteront en sécurité, ainsi que dans le passage sur
le rétablissement de la joie cité ci-dessus (33.10-11). Elle est
exprimée d’une facon tres explicite en Jérémie 31.38-40, pas-
sage qui peut nous frapper par ses détails architecturaux et
géographiques :

Les jours viennent, déclare I’Eternel, eu la ville sera recenstruite

peur I’'Eternel, depuis la teur de Hananeel jusqu’a la perte de

I'angle. En face delle, en tendra encere le ruban a mesurer,

jusqu’a la celline de Gareb, puis 1l teurnera du ceté de Geath.

Teute 1a vallée eu sent déversés les cadavres et les cendres,

teutes les cultures qui s’étendent jusqu’au terrent du Cédren,

juseu’a 'angle de la perte des chevaux a I’est, teut sera censacré

a 'Eternel et ne sera plus jamais ni dévasté ni détruit.

Le désastre ne se répétera pas

L’intervention de 'Eternel par laquelle 1l fera des Israélites
un peuple fidele et obéissant est au cceur de la prophétie sur
une nouvelle alliance en Jérémie 31.31-34. En 31.31, I'Eternel
assure Jérémie et son auditoire de la venue imminente des
jours ou 1l conclura « avec la communauté d’Israél et la com-
munauté de Juda une alliance nouvelle ». La mention d’Israél
outre celle de Juda s’inscrit parfaitement dans le contexte, ou
il n’est pas seulement question de la restauration du royaume
du Sud, mais ausst de celut du Nord, appelé Israél ou Ephraim.
Selon 31.32, la nouvelle alliance sera différente de lalliance
que Dieu avait conclue avec les ancétres des contemporains
de Jérémie, «le jour ou je les ai pris par la main pour les faire



sortir I’Egypte ». Il s’agit, bien entendu, de 'alliance faite avec
Israél au mont Sinai. Ici, comme ailleurs®, Jérémie associe cette
alliance au moment du départ du peuple du pays ou ils avaient
été des esclaves. Il en résulte que cette alliance est placée dans
le contexte de la liberté que Dieu avait voulu accorder a son
peuple. Cest pourquoi 1l est d’autant plus choquant que les
Israélites aient violé cette alliance, comme il est dit dans la
suite du verset 32.

II va sans dire que 'Eternel espere que les choses iront
mieux avec la nouvelle alliance®. Sinon, il aurait mieux fait de
s’épargner cette nouvelle initrative. En Jérémie 31.33, Dieu ex-
pose les caractéristiques de la nouvelle alliance, qui doivent
garantir une meilleure réussite :

Mais veici l'alliance que je ferai avec la cemmunauté d’Israél
apres ces jeurs-la, déclare ’Eternel : je mettrai ma let a I'intérieur
d’eux, je Pécrirai dans leur ceeur, je serat leur Dieu, et ils serent
men peuple.

Le cceur est le centre de la personne, 'endroit ou elle prend
ses décisions et détermine la direction de sa vie'®. C’était a cet
endroit précis que le péché de Juda était gravé, «avec une
pointe de diamant» (Jr 17.1). Les commandements de Dieu
qui faisaient partie de I'alliance du Sinai étaient écrits sur des
tablettes de pierre, dans un livre ou dans une couche de chaux
sur des pierres dressées'’. Tant qu'ils étaient notés dans ces

$Jr11.3-4 ; 34.13.

9 Cf Hé7.22; 8.6 sur la supériorité dela nouvelle aliance.

0 f Heinz-Josef Fabry, « 27 », dans G. Johannes Botterweck, Helmer
Ringgren et Heinz-Josef Fabry (sous dir.), Theological Dictionary of the Oldl Testament,
t. 7, traduit de P’allemand par David E. Green, Grand Rapids, Eerdmans, 1995,
p- 431 : “and is thus directly present in the human center of decision” ; voir aussi
Hans Walter \Wolff, _Anthropologie de I’ Ancien Testament, traduit de 'allemand par
Etienne de Peyer, Geneve, Labor et Fides, 1974, p. 43-57, en part. p. 51-55;
Christopher JH. Wright, Ie message Ae Jérémie, traduit de T'anglais par Philippe
Malidor, Charols, Grace & Vérité, 2016, p. 387.

11 Cf Ex243-7,12;31.18 ; 32.15-16 ; 34.28 ; Dt 4.13 ; 27.1-8 ; Jos 8.32.
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documents seulement, ils n’arrivaient pas a changer la me-
chanceté du peuple de Dieu™. Si, toutefois, 'Eternel écrit dé-
sormais sa lot (ou « inswruction », selon le sens premier du mot
hébreu /ora)”® dans le cceur des membres de son peuple, on
peut enfin compter sur le changement radical de leur compor-
tement, dont ils avaient tellement besoin.

La fin du verset 33 précise letfet de cette intervenwon de
PEternel : « je serai leur Dieu, et ils seront mon peuple ». Cette
promesse occupe une place importante dans le livret de la
consolation de Jérémie, car nous la wouvons également en
30.22 et 32.38. Son contenu correspond a Pobjectif que Dieu
avait fixé pour ses alliances avec Abraham et Israél™. Jusqu’ici
cet objectif n’avait jamais été pleinement réalisé en raison de
linfidélité du peuple d’Israél. Il sera finalement atteint grace a
cette nouvelle intervenwon, par laquelle 'Eternel écrira sa fora
dans le cceur des siens.

Le verset 34 mentionne encore d’autres effets positifs pro-
duits par Paccomplissement de la promesse faite dans le cadre
de la nouvelle alliance :

Persenne n’enseignera plus sen prechain ni sen frere en disant :
« Veus devez cennaitre I’Eternel | » car teus me cennaitrent, de-
puis le plus petit jusqu’au plus grand d’entre eux, déclare I'Eter-
nel.

Cette promesse ne signifie pas que tout enseignement sera
supertlu au sein du peuple. Ce qui ne sera plus nécessaire, c’est
Pexhortation mutuelle a « connaitre I'Eternel »”°. En effet,

12 Irou les plaintes sur la nature du ceeur des Israélites, p. ex. Jr. 9.25;13.10;
16.12;17.9.

13 ¢f. Philippe Reymond, Dictionnaire a'hébren et daraméen bibliques, Le Cerf,
1991, p. 404 : « enseignement, directive, loi ».

14 Voir Gn 17.7-8 ; Ex 6.7 ; Lv 26.12 ; Dt 29.12.

15 C¢f. Mart-Jan Paul, “The New Covenant in the Context of the Book of
Jeremiah”, dans Hans Burger, Gert Kwakkel et Michael Mulder (sous dir.),
Covenant : A Vital Element of Reformed Theology ; Biblical, Historical and Systematic-
Theological Perspectives, Studies in Reformed Theology 42, Leyde, Buill, 2022, p. 135.
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tous les membres du peuple le connaitront, ce qui ne veut pas
seulement dire qu’ils seront au courant de sa nature et de ses
actes, mais aussi qu’ils vivront avec lut dans un rapport de res-
pect et d’amour (connaissance du cceur et non seulement du
cerveau)'’.

En conclusion de ces paroles prophétiques, Dieu évoque
le pardon du péché : « En effet, je pardonnerai leur faute et je
ne me souviendrai plus de leur péché. » Dans ce contexte, le
pardon peut concerner les péchés du peuple de Dieu qui ont
conduit a la destruction de Jérusalem et a l'exil. De plus, 1l peut
concerner les fautes que les Israélites commettront dans 'ave-
nir, malgré le fait que I'Eternel ait écrit ses instructions dans
leurs cceurs. Quoi qu’il en sott, 1l est évident que le pardon du
péché sera ala base de la nouvelle alliance et de sa réussite.

St nous supposons a juste titre que la nouvelle alliance n’ex-
clut pas entierement la possibilité d'un péché ou d’une faute,
cela correspond bien a ce qui est dit juste avant Jérémie 31.31-
34. En Jérémie 31.29-30, I'Eternel déclare au sujet de Pavenir
heureux dont son peuple pourra se réjouir :

Durant ces jeurs-la, en ne dira plus : « Ce sent les peres qui ent
mang¢ des raisins verts, mais ce sent les enfants qui ent eu mal
aux dents. » Chacun meurra en raisen de sa faute. Quand un
hemme mangera des raisins verts, i aura lu-méme mal aux
dents.

Le sens du proverbe sur les raisins verts est clair : les en-
tants souftrent a cause des péchés de leurs peres. Nous ren-
controns le méme proverbe en Ezéchiel 18.2. En Ezéchiel 18,
Dieu s’oppose vigoureusement a ce que l'auditoire d’Ezéchiel
utilise ce proverbe. La raison en est qu’on s’en sert comme
prétexte pour échapper a l'appel a la conversion (voir
Ez 18.23, 29-32). Ici, en Jérémie 31, PEternel ne crismque pas
l'utilisation du proverbe. Il se limite a dire que, dans l'avenir,

16 Cf. Wright, Le message ae Jérémie, p. 389.
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le proverbe deviendra obsoléte, parce que tout le monde
pourra constater qu’il ne correspond plus a la réalité. Personne
ne mourra plus en raison de la faute de quelqu’un d’autre. Si
quelqu’un meurt, ce sera toujours a cause de ses propres pé-
chés.

Il s’ensuit que la différence enwe I'expérience actuelle de
Jérémie et ses contemporains et ce qu’on va vivre dans Pavenir
ne se situe pas dans I'absence totale de pécheurs au sein du
peuple de Dieu. Il peut méme y avoir des personnes mourant
a cause de leurs fautes. La différence est plutdt que le com-
portement du peuple sera tel que Dieu naura plus besoin de
metire en ceuvre un jugement touchant tous les membres du
peuple, y compris les justes. Autrement dit, la catastrophe de
la destruction de Jérusalem et de 'exil ne se reproduira pas.

L’idée que la wagédie de 'exil d’Israél et de Juda ne va pas
se répéter dans 'avenir est un élément central du livret de la
consolation de Jérémie. Jéréemie 31.33-34 nous en montre la
base. C’est que Dieu ne se sentira plus obligé de punir la na-
tion entiere, puisqu’il en éliminera la cause, a savoir une infi-
délité et une désobéissance si grande qu’il n’y a pas d’autre
remede quune expédimon punitive conwe tous les Israélites,
sans distinction. Nous retrouvons la méme idée dans la pro-
messe de Dieu en Jérémie 32.39-40 :

Je leur dennerai un seul cceur et un seul chemin afin qu’ils aient
teujeurs la crainte de me1, peur leur benheur et celur de leurs
enfants aprés eux. Je cenclurai avec eux une alliance éternelle,
d’apres laguelle je ne renencerai plus 2 eux mais leur ferai du
bien et mettrai la crainte qui m’est due dans leur cceur, peur
eu’ils ne se déteurnent plus de me:.

Grace a l'intervention de 'Eternel dans le cceur des Israé-
lites, leur réinstallamon dans la terre promise n’aboutira pas
une fois de plus a la ruine du peuple.

En conclusion, nous pouvons constater que tous les élé-
ments du « millénium » (dans le sens que nous avons réservé
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a ce terme) peuvent étre rewouvés en Jérémie 30-33. De plus,
nous avons vu dans quel contexte et sous quelle forme ces
éléments se présentent dans ces chapitres. Le contexte est ce-
lut de la perspective qui subsiste apres la mise en ceuvre du
jugement de Dieu contre son peuple a cause de la violation de
Palliance du Sinai. La forme est celle de promesses adressées
a ceux qui ont vécu effondrement d’Israél, de Juda et de Jé-
rusalem. Et au cceur de ces promesses se wouve 'engagement
de I'Eternel, selon lequel il fera en sorte que la catastrophe
subie ne se reproduira pas.

Malachie 3

A la différence de Jérémie, Malachie n’a pas regu ses pro-
phéties avant ou pendant I'exil babylonien, mais plus tard,
apres le retour de plusieurs exilés dans la terre promise. A son
époque, le temple de Jérusalem était reconsuruit, car I'Eternel
exhorte le peuple a y apporter les dimes (M13.10 ; ¢ aussi 1.10
sur les portes derriere lesquelles se trouvait 'autel de Dieu). Il
en ressort que Malachie servait de prophete apres la sixiéme
année de regne du rot perse Dartus (soit 516 av. J.-C.), année
dans laquelle la construction du temple fut terminée selon Es-
dras 6.15. Pour le reste, il est impossible de se prononcer avec
certitude sur la date précise de ses activités. Pourtant, il est
assez courant de les dater au Vv* siécle avant Jésus-Christ".

De toute évidence, la réinstallation d’'une partie des Israé-
lites au pays de Canaan et la reconstruction du temple corres-
pondent aux promesses de Dieu en Jérémie 30-33. Cepen-
dant, force est de constater que ce n’était que le début de

17 Cf. Théophane Chary, .4geée-Zacharie-Malachie, Sources bibliques, Paris,
Gabalda, 1969, p. 223-225; Brdan Tidiman, Les lvres ' Aggée et de Malachie,
Commentaire évangélique de la Bible, Vaux-sur-Seine, Edifac, 1993, p. 151-154 ;
Sylvain Romerowski, «Introduction au livre de Malachie », dans Bible a'étude,
version Semeur 2000, Charols, Excelsis, 2005, p. 1392.

14



'accomplissement de ces prophéties. A 'époque de Malachie,
ce n’est pas un rot issu de David qui regne sur le peuple de
Dieu, mais un gouverneur du rot perse (voir Ml 1.11). Rien
n’indique que les Israélites rapatriés vivent dans la prospérité.
Au conwaire, il semble que 'abondance promise ne se mani-
teste pas. Les insectes dévorent la récolte, alors que les vignes
ne produisent pas de raisins (Ml 3.10-11). De surcroit, le
peuple est loin de faire preuve de fidélité envers Dieu et
d’obéissance a ses commandements (voir Ml 1.6-7, 13-14 ;
2.10-12, 14, 16 ; 3.5). Méme les prétres s’écartent de la voie
que 'Eternel leur a monwée (2.2, 8-9).

Comment Dieu va-t-il réagir a cet état des choses ? Va-t-il
bientét accomplir le reste de ses promesses ? En Malachie 3.1,
il annonce 'avenement d’une, deux ou wois personnes (sui-
vant les interprétations divergentes'®), quil appelle « mon
messager », «le Seigneur » et «le messager de lalliance ».
Cette annonce répond a ce que les Israélites de 'époque sou-
haitaient, car 1l s’agit du Seigneur que « vous cherchez » et du
message de P'alliance que « vous désirez ». Néanmoins, 'ave-
nement du Seigneur ou du messager constitue ausst une me-
nace pour ceux qui en seront témoins : « Qui pourra suppor-
ter le jour de sa venue? Qui restera debout quand 1l
apparaitra ? En effet, il sera pareil a un feu purificateur, a la
lessive des blanchisseurs. » (Ml 3.2) Celur qui vient déclen-
chera donc un procédé de puriticamon, dont les eftets doulou-
reux ne manqueront pas de toucher les objets. En méme
temps, le résultat sera positif : les descendants de Lévi, la tribu
des pretres critiqués en Malachie 2, seront rendus purs. Par
conséquent, les offrandes des habitants de Juda et de Jérusa-
lem répondront désormais aux prescriptions de 'Eternel et lut
seront agréables (Ml 3.3-4).

18 Voir p. ex. A. van Hoonacker, Les douge pents prophites, Etades bibliques,
Pars, Gabalda, 1908, p. 730-731 ; Tidiman, .4ggée ez Malaclie, p. 225-227 ; Mignon
R. Jacobs, The Books of Haggai and Malachi, The New International Commentary on
the Old Testament, Grand Rapids, Eerdmans, 2017, p. 272-276.
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Outre cette purification des Lévites, 'Eternel engagera lui-
meéme un proces contre les malfaiteurs parmi son peuple : les
magiciens, les adultéres, ceux qui prétent de faux serments,
ceux qui exploitent les ouvriers ou oppriment des personnes
vulnérables telles que les veuves, les orphelins et les étrangers.
En bref, 1l interviendra conwe tous ceux qui ne le craignent
pas (Ml 3.5). Ce catalogue de pécheurs ne peut que nous cho-
quer. Il ne fait pas seulement rétérence a quelque chose de
typique des nations paiennes autour d’Israél, a savoir la pré-
sence de magiciens'. 1l nous rappelle également l'injustice so-
ctale, dont les prophétes précédents avaient fait la critique et
qui était un des péchés ayant conduit le peuple d’Israél a la
ruine. Ne faut-il pas constater que rien n’a changé ?

Dans ce qui suit, 'Eternel appelle les Israélites a rompre
avec les péchés de leurs ancétres. 11 les exhorte a revenir vers
lui, ce qui doit se manifester dans 'observation stricte de ses
prescriptions concernant les dimes et les offrandes. Alors, il
déversera la bénédiction et 'abondance sur eux et toutes les
nations les déclareront heureux (Ml 3.6-12).

St Dieu accuse la nation tout entiere de womperie en Ma-
lachie 3.9, le verset 13 inwoduit un passage qui fait la distinc-
tion entre « les hommes arrogants » (v. 15) et « ceux qui crai-
gnent 'Eternel » (v. 16). Apparemment, ce sont ces derniers
qui se plaignent, selon 3.14-15, qu’il est inutile de servir Dieu,
puisque les arrogants prospérent et opérent en toute impuniteé.
Il s’avere quils se wompent, car I'Eternel fait écrire un livre
de souvenir en leur faveur (voir v. 16 dans la TOB). Puis, il
déclare a leur sujet :

Ils serent 2 met, dit I'Eternel, le maitre de I'univers, ils m’appar-
tiendrent, le jeur eue je prépare ; jaurai cempassien deux
cemme un hemme a cempassien de sen fils qui le sert, et veus

19 CGf Dt 18.10, 14 ; 2R 9.22 ; Es 47.9, 12, ]r 27.9; Dn 2.2 ; Na 3.4.
20 Voir Es 1.23 ; ] 7.6-7; 22.3-5 ; Ez 22.7, 29.

16



verrez de neuveaula diftérence entre le juste et le méchant, entre
celut qui sert Dieu et celui qui ne le sert pas.

La description du jour de jugement préparé par 'Eternel
se poursuit en Malachie 3.19-21. Ces versets le présentent une
fois de plus comme le moment ou Dieu réglera son compte
avec les arrogants, auxquels il ne laissera « ni racine ni ra-
meau » (v. 19). En revanche, le soleil de justice se lévera pour
ceux qui craignent son nom. Ils seront guéris, bondiront de
joie et piétineront les méchants (v. 20-21).

La différence faite entre les fideles et les infideles au sein
d’Israél peut nous rappeler Jérémie 31.29-30, ou 1l est indiqué
que les justes ne souffriront plus des sanctions conwre les me-
chants. Cela n’empéche pas que le livre de Malachie se termine
par une phrase dans laquelle 1l est question d’'une intervention
destructrice de Dieu contre le pays. Voict le passage dont elle
est la conclusion :

Seuvenez-veus de la lei de men serviteur Meise ! Je lui ai denné
en Hereb, peur teut Israél, des prescriptiens et des régles. Je
veus enverrai le prephete Elie avant que n’arrive le jeur de
I'Eternel, ce jeur grand et redeutable. Il ramenera le cceur des
peres vers leurs enfants et le cceur des enfants vers leurs péres,
de peur eue je ne vienne frapper le pays de destructien.

Comme les versets précédents s’adressent a ceux qui crai-
gnent le nom de 'Eternel, il est évident que 'appel a se sou-
venir de la loi de Mofise les concerne, eux aussi. Méme pour
eux, 1l ne va pas de soi quils seront épargnés lorsque le jour
de 'Eternel arrivera. C’est aussi pour eux que Dieu va envoyer
Elie, afin que les peres et les enfants se réconcilient les uns
avec les auwes (prophétie dont le Nouveau Testament indique
I'accomplissement dans les actes de Jean-Baptiste ; voir p. ex.
Mt 11.14 ; Lc 1.17).

La fin du dernier livre des douze petits prophétes ne sug-
gere donc pas qu’une intervention divine frappant le pays
d’Israél soit quelque chose du passé seulement, sans aucune
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actualité®’. En quelque sorte, la menace pese encore sur les
Israélites rentrés d’exil. En méme temps, il y a la bonne nou-
velle de 'avenement d’Elie avant que le jugement ne s’abatte.
Dieu fera tout ce qui est nécessaire pour éviter la répétition
d’une catastrophe semblable a celle de 'exil babylonien et la
perte définitive de son peuple.

En résumé, a I'époque de Malachie, suivant le retour de
plusieurs Israélites de I'exil en Babylone, une paruwe des pro-
phéties de Jérémie 30-33 était accomplie. Dans ses propres
prophéties, Malachie n’annonce pas 'accomplissement immé-
diat de toutes les autres. S1l est vrai quil reprend quelques
éléments des perspectives offertes par Jérémie, il y ajoute éga-
lement quelques-uns qui different de ce qua annoncé son col-
legue. Parmi ceux-ci, il y en a qui s’avérent moins positifs et
moins favorables. La différence la plus frappante concerne
I'annonce d’une intervention purificatrice de Dieu conwce les
Leévites, ainst que celle de 'avénement du jour de 'Eternel,
jour ou il conduira les méchants et les arrogants a leur perte.

Qu’est-ce que cela signifie pour 'accomplissement des
autres ¢léments des prophéties de Jérémie, notamment ceux
qui sont typiques du concept de millénium ? Pouvons-nous
toujours attendre leur accomplissement total et littéral ? Voila
la question qui va nous occuper dans le reste de cet article.

Des appels aux coeurs

Les paroles prophétiques de Jérémie 30-33 et de
Malachie 3 répondent aux besoins de lauditoire des deux
prophetes. En Jérémie, il s’agit d’Israélites qui avaient subi le

2111 est a noter que la tournure de phrase « frapper de destruction » contient
un substantif hébreu qui fait allusion au jugement de Dieu sur les habitants
autochtones de Canaan en raison de leur extréme méchanceté, ainsi qu’a celui
destiné aux Israélites qui se rendaient coupables d’idolatrie (voir Ex22.19 ; Dt 7.2
13.16 ,20.17 ; Jos 6.21 ; 8.26 ; 10.40 ; 11.11-12, 2-21).
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jugement de Dieu par les mains des Assyriens et des
Babyloniens, a la fin du VIII® siecle et au début du VI®siecle av.
J.-C. respectivement, ou qui ¢taient sur le point de le subir. Le
prophete leur offre une consolation, ce qui se manifeste entre
autres dans les appels 2 ne pas avoir peur et a retenir leurs
larmes (Jr 30.10 ; 31.16). Pour Malachie, c’étaient des Israélites
renwés d’exil, vivant probablement au ve siecle av. J.-C. Ceux-
la se monwraient laxistes en ce qui concernait 'obéissance aux
commandements de Dieu. Malachie les avertit, tout en offrant
une perspective favorable a ceux qui craignent vraiment
I'Eternel.

Jérémie et Malachie s’expriment tous deux dans les termes
du temps de leurs interventions. Dans les deux cas, il est ques-
won des services rendus par les sacrificateurs et les Lévites
ainst que d’offrandes ; donc des choses dont I'épitre aux Heé-
breux aftirme qu’elles ont été dépassées par le sacerdoce su-
périeur de Jésus-Christ. Les détails architecturaux et géogra-
phiques dans la description de la reconswruction de Jérusalem
en Jérémie 31.38-40 témoignent eux aussi d’un lien étroit avec
les conditions prévalentes a I'époque. 1l en va de méme pour
la procédure de purification décrite en Malachie 3.2-3, pour
ne pas citer plus d’exemples.

Cet aspect historique des prophéties n’te rien a leur vali-
dité, loin de cela. En tant que paroles de Dieu lui-meéme, elles
sont aussi fiables que celut qui les a révélées a ses prophetes.
En méme temps, ces rapports avec le contexte de lauditoire
nous montrent le désir passionné de I'Eternel d’atteindre avec
ses paroles les membres de son peuple, la ou ils se trouvaient
a ce moment précis. Elles ne sont pas des messages imperson-
nels, dont on peut prendre note ou non, a son gré. Bien au
contraire, elles sont autant d’appels aux cceurs de ceux qui les
entendent.

Dans le livre de Jérémie, cet appel comporte, entre autres,
une exhortawon a revenir a Dieu. Au début de son ministére,
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Jérémie devait déja faire passer le message suivant aux Israé-
lites du royaume du Nord :

Va crier ces pareles vers le nerd, va dire : « Reviens, infidele
Israél ! déclare I'Eternel. Je ne jetterai pas un regard sévere sur
veus, car met, je suis fidele, déclare ’Eternel. Je ne garde pas ma
celere peur teujeurs. Recennais seulement ta faute ! Ouy, tu t'es
réveltée centre 'Eternel, ten Dieu. Tu t’es démenée de teus
cetés vers les dieux étrangers, seus teut arbre vert, et tu n’as pas
éceuté ma veix, déclare 'Eternel. » (Jr 3.12-13)

Selon ce message, Israél ne pouvait pas attendre passive-
ment le moment ou la colere de Dieu serait passée. Ils avaient
leur propre responsabilité : ils devaient revenir a Dieu et re-
connaitre leurs fautes™.

Pour lauditoire de Jérémie 30-33, cet appel est toujours
d’actualité, comme le monwe Jérémie 31.21-22 :

Dresse-te1 des peteaux indicateurs, place des pemts de repere,
préte attentien a la reute, au chemin eque tu as suivi | Reviens,
jeune fille d’Israél, reviens dans ces villes qui tappartiennent !
Juseues 2 quand resteras-tu dans 'errance, fille rebelle ¢ En ef-
fet, 'Eternel crée une chese neuvelle sur la terre : la femme
teurne auteur de ’hemme.

Dieu viendra en aide a son peuple, en faisant quelque chose
d’inédit, comme 1l est dit a la fin du verset 22. Cela ne signifie
pas du tout que les Israélites peuvent rester inactifs jusqu’au
moment prévu. Loin de Ia, la bienveillance de Dieu doit les
conduire a se mettre en route et a rompre avec leur attitude
d’errance et de révolte, le plus vite possible.

Ceux qui ont bien écouté (ou lu) tout ce que Dieu a réveélé
a Jérémie savent déja que la réaction de 'auditoire aux paroles
prophétiques peut enwainer des conséquences importantes.
En effet, 'Eternel dit au peuple d’Israél, en Jérémie 18.6b-10 :

22 Voir aussiJr 3.14, ou la promesse de Dieu de ramener ses enfants rebelles a
Sion est accompagnée de appel a revenir a lui.
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Veus étes dans ma main cemme de l'argile dans la main du pe-
tier, cemmunauté d’Israél : parfeis je parle, a prepes d’'une na-
tien eu d’'un reyaume, d’arracher, de démelir et de détruire, mais
silanatien dent j’ai parlé renence 4 sen mauvais cempertement,
je renencerai au mal que j’avais prévu de lui faire ; et parfeis je
patle, a prepes d’'une natien eu d’'un reyaume, de censtruire et
de planter, mais si cette natien fait ce qui est mal 2 mes yeux et
ne m’éceute pas, je renencerai au bien eque j"avais I'intentien de
lui faire.

Tout comme en 18.9, Jérémie utilise plus souvent les
verbes hébreux bnb « conswuire » et nt‘« planter », pour repré-
senter le salut apporté par Dieu®. Les mémes verbes figurent
également en 31.28, alors que bnh « construire » se wouve seul
en 30.18 ; 31.4, 38 ; 33.7 et n‘ « planter » en 32.41 (4 la ver-
sion Darby). De toute fagon, selon la terminologie propre a
Jérémiue, les perspectives présentées dans le livret de la conso-
lation peuvent bien éwe résumées comme des promesses de
« conswuire » et de « planter ». Jérémie 18.9-10 nous révele
que Dieu se réserve le droit de renoncer a 'accomplissement
de telles promesses, st la nation a laquelle elles ont été adres-
sées persévere dans le mal et le refus de écouter.

Bien entendu, les quelques remarques ci-dessus ne consti-
tuent pas une discussion exhaustive des différences entre Jé-
rémie et Malachie. Elles n’apportent pas non plus une réponse
deéfinitive au probleme de I'absence de I'accomplissement
complet de toutes les promesses de Jérémie, dans I’époque
postexilique que ces prophéties de salut semblaient viser. Ce
qu’elles font, c’est nous inviter a ne pas lire les prophéties
comme de pures prédictions, telles que les prévisions météo-
rologiques ; c’est-a-dire des annonces qui se réaliseront indé-
pendamment de la réaction de ceux quiles entendent. Le but
de la prophétie est toujours de susciter une réponse de foi et
d’obéissance. Ensemble avec les aspects historiques typiques

23 Voir Jr 1.10 ; 24.6 ; 42.10.
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de la prophétie, cette caracteristique devrait nous protéger
contre la propension de metwe toutes nos cartes sur I'accom-
plissement littéral de chaque détail.

Conclusion

Ala fin de cet article, nous pouvons résumer et développer
un peu ce que nous venons de trouver, comme suit.

Les prophéties de ’Ancien Testament sont autant d’appels
de Dieu au cceur de son peuple. Elles ont été formulées en
fonction des besoins et des circonstances de 'époque ou Dieu
avoulu les révéler. De plus, elles ont été formulées d'une telle
tagon que l'auditoire originel puisse bien comprendre ce que
Dieu voulait dire. Elles sont toutes des paroles fiables, qui
nous révelent la nature et 'intention de Dieu. Et c’est préci-
seément parce qu’elles sont des révélations dignes de for quil
faut y croire et y répondre par la reconnaissance et 'obéis-
sance. Sinon, 'auditoire risque de ne pas vivre leur accomplis-
sement.

Nous devons résister a la tentation de sauter, pour ainsi
dire, directement du texte des prophéties a leur application
dans nowe contexte actuel. Il faut toujours respecter leur con-
texte historique et en tenir compte dans notre interprétation.
Il ne faut pas les en extraire, afin de les utiliser comme si elles
étaientles pieces d’'un puzzle, dont il suffit de trouver la bonne
combinaison pour savoir exactement ce qui va se passer. Si
nous faisons cela, nous risquons de nous comporter comme
Jonas, quis’est mis a I’écart en attendant de voir ce quiarrive-
rait ; ou, pire encore, d’agir comme ceux qui veulent vérifier
st Dieu tient parole ou non.

Pour revenir a la question centrale de cet article : les pro-
phetes de I’Ancien Testament annongaient-ils un millénium ?
Il serait mal avisé de répondre par un simple out ou non. Ce
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que les prophetes ont certes annoncé, c’est la réalisation com-
plete du projet de Dieu pour son peuple, Israél. En tant que
chrétiens de I'époque du Nouveau Testament, nous sommes
appelés a prendre ces paroles au sérieux et a y croire. St nous
le faisons, cela ne signifie pas que nous saurons exactement ce
qui va arriver aux Juifs ou au reste du monde. Une telle con-
naissance n’est ni nécessaire ni utile pour nous. Dieu agira cer-
tainement dans la fidélité a ses promesses. Toutefots, la fagon
exacte dont il les accomplira est quelque chose que nous pou-
vons bien lui laisser, en toute tranquillité¢ d’esprit.

23






Marc 13 et paralleles :

La destruction de Jérusalem ou la fin des temps ?

Donald COBB
Professeur de grec et de Nouveau Testament
Faculté Jean Calvin d’Aix-en-Provence

La prophétie représente un aspect important de la révéla-
won biblique. Comment la comprendre ? S’agit-il d’'une sorte
de photographie prise a 'avance, annongant avec force dé-
tails non seulement que tel événement va venir, mais encore
comment il va se produire ? Ou Pessentiel de la prophétie se
trouve-t-il ailleurs ? Il n’y a pas u#ne réponse a ces questions.
La prophétie biblique répond a une variété de situasons, elle
revét de muluples formes, use d’une palette de techniques
fort variée selon les auteurs et les circonstances. Différents
textes visant a susciter chez les lecteurs ou auditeurs diverses
réactions, la prophétie ne peut pas entrer dans un schéma
« passe-partout ».

St on laisse de c6té le livre de PApocalypse, un texte pro-
phétique dans le Nouveau Testament a sans doute fait couler
plus d’encre que les autres, la prophétie de Jésus que I'on
trouve en Marc 13 et paralleles a laquelle on a donné le nom
d’« apocalypse synoptique » ou de « petite apocalypse ». Cest
ce texte que je propose de regarder dans le présent l'article.

Ce discours de Jésus a été interprété de fagon diverse.
D’un c6té, certains commentateurs n’y voient qu’un avertis-
sement, en langage apocalyptique, visant la destruction de
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Jérusalem, événement qui eut lieu en I'an 70 de notre ere’.
De lautre, pour beaucoup d’évangéliques, de tendance dis-
pensationaliste en particulier, il s’agirait d’'une annonce con-
cernant surtout des événements qui auront lieu au moment
du retour du Christ. William MacDonald et Art Farstad, par
exemple, donnent 'appréciation sutvante au sujet de ce cha-
pitre de Marc :

Certains des faits prédits semblent s’appliguer a la destructien
de Jérusalem, en 70 ; mais peur la plupart, ils cencernent de
teute évidence des temps plus reculés, netamment la périede
de la tribulatien et le reteur du Christ avec puissance et une
grande gleire2

Ces deux interprétations de Marc 13 et paralleles illustrent
d’ailleurs deux tendances plus générales : considérer les
oracles  prophétiques, soit comme des annonces
d’événements proches des premiers auditeurs ou lecteurs,
soit comme des visions prédictives renvoyant a la fin des
temps.

Le discours synoptique présente un avantage de taille,
puisqu’il existe en trois versions : celles de Matthieu, Marc et
Luc. Chacune a ses spécificités et accents particuliers, ce qui
permet, comme on le verra, d’en serrer le sens de plus prés
et de voir comment les auteurs des évangiles ont compris, et
relu, la prophétie de Jésus. Je propose dans le présent article
de regarder le message global de ce discours, tout en es-
sayant de voir ce qui est propre a chaque version. Je tacherai,

1 Cf, par exemple, Nicholas Thomas Wright, Jesus and the Victory of God,
Minneapolis, Fortress Press, 1996, p. 339-367 ; David Chilton, Paradise Restored. A
Biblical Theology of Domsinion, Dallas, Dominion Press, 20072,

2W. McDonald et A. Farstad, Le commentaire biblique #n disciple. Nouvean
Testament, Saéne, ].-P. Burgat/La Joie de PEternel, 1999, p. 204. Cf. aussi, dans
une perspective plus académique, George Beasley Murray, Jesus and the Last Days :
the Interpretation of the Olivet Disconrse, Peabody, Hendrickson, 1993.
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en conclusion, d’en tirer quelques conclusions qui peuvent
s’appliquer plus généralement a la prophétie biblique.

A. Les évangiles, des récits soigneusement rédigés

Il convient, au préalable, de faire une remarque impor-
tante. Lorsqu’on se penche sur les wois premiers évangiles,
Matthieu, Marc et Luc — c’est-a-dire les évangiles synop-
tques —, on est frappé par la proximité et, en méme temps,
par les divergences entre eux. D’un c6té, on constate une
grande proximité dans le choix de récits, dans la swucture
générale et le langage. Toutefots, des que 'on regarde de plus
pres, des différences apparaissent : différences touchant aux
descriptions et aux détails secondaires mais aussi a ce que
disent les interlocuteurs, dont Jésus lui-méme.

Ce constat impose une conclusion incontournable mais
qui peut mettre le lecteur mal a l'aise, le lecteur évangelique
en particulier : les auteurs des évangiles ont eu a cceur de
transmetuwe I'essenuel de ce que Jésus avait dit et fait. Ce-
pendant, a la diftérence de notre fagon de rapporter des évé-
nements et de citer des personnes avec un grand souci de
précision, les auteurs bibliques visaient avant tout a montrer
la pertinence de cet enseignement et de le transmetwe de
tacon vivante. Les évangiles ne ressemblent pas a des récits
journalistiques dont les écrivains se borneraient a reproduire
le plus factuellement possible ce qui s’y est passé, en trans-
crivant avec la plus grande exactitude possible les mots
meémes des interlocuteurs. Les évangiles sont des ceuvres
littéraires  soigneusement  rédigées  pour  transmettre
I'Evangile de Jésus-Christ. St nous négligeons ce fait, les dif-
térences réelles enwe les évangiles risquent de nous troubler
ou méme d’¢branler nowe confiance dans le texte biblique.

Il importe donc de souligner que les procédés littéraires
employés par les évangélistes n’amoindrissent en rien
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I'inspiration de ces textes. Ce n’est pas parce que les évan-
giles suivent les pratiques de leur époque plutot que nos exi-
gences modernes quils seraient moins Parole de Dieu. Clest
simplement que les auteurs — inspirés | — conformaient leurs
écrits aux habitudes littéraires de leur temps et opéraient
avec les criteres d’exactitude de I'époque ou ils ont vécu.

De méme, puisque les évangélistes veillaient a ce que
leurs écrits répondent aux besoins de '’époque et que leurs
lecteurs voient la pertinence de I'enseignement de Jésus pour
eux, la fagon de présenter cet enseignement peut nous don-
ner des indications sur le moment ou les évangiles furent
rédigés, c’est-a-dire leur datation.

B. Jésus et « I’apocalypse synoptique »

Tachons donc de dégager, de facon schémauque,
'essentiel de 'apocalypse synoptique. Je prends comme pré-
supposé que I'évangile de Marc reproduit la version la plus
primitive du discours. Cest en effet la présentation la plus
simple des wois, celle qui semble contenir le moins
d’interprétations de la part de l'auteur. Je regarderai ensuite
les deux autres pour voir comment cette prophétie a été re-
prise par la suite et, soit précisée, soit enrichie.

1. La prophétie de Marc 13

a. Une question précise

Chez Marc — il en est de méme des autres versions — la
prophétie de Jésus a pour contexte 'émerveillement des dis-
ciples devant la splendeur du temple d’Hérode et la réponse
initiale que Jésus oppose a 'admiration de ses disciples :

Lersque Jésus sertit du temple, un de ses disciples lur dit :
Maitre, regarde, quelles pierres, quelles censtructiens ! Jésus lui
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répendit : Veis-tu ces grandes censtructiens ¢ I/ ne restera pas
pierre sur pierve qui ne soil renversée. (Mc 13.1-2)3

Il faut relever d’emblée un point évident mais trop sou-
vent négligé dans l'interprétation de ce passage : Jésus et ses
disciples parlent du temple d’Hérode, qui se dressait en face
d’eux a ce moment-la. De cet édifice impressionnant, précise
Jésus, 1l ne restera rien. C’est ce qui provoque la queswon des
disciples (v. 3) : « Dis-nous, quand cela arrivera-t-il, et quel
sera le signe annongant que toutes ces choses vont
gaccomplir ?»* A partir de 1a, Jésus développe la remarque
qul vient de faire aux disciples : « Il ne restera pas pierre sur
plerre qui ne soit renversée. » Autrement dit, /& discours e Jésus
Aoil se comprendre en rapport avec la quesiion Mes Misciples et la réponse
iniliale e leur maitre’.

b. Un langage apocalyptique

Cependant, les choses se compliquent rapidement, car Jé-
sus élabore sa réponse en usant d’un langage apocalyptique —
ou peut-étre mieux symbolique — que l'on retrouve dans
IAncien Testament, comme dans dauwes écrits juifs, qui
évoque fréquemment des images de la fin des temps. Au
verset 8, nous lisons : « Une nation s’élévera contre une na-
tion, et un royaume conwe un royaume, et il y aura par en-
droits des tremblements de terre, il y aura des famines. Ce
sera le commencement des douleurs. » Nous pouvons com-
parer ce verset avec 'écrit apocalyptique de 4 Esdras 13.29-
31:

3 Sauf précision, les citations bibliques sont tirées de la Bible Segond révisée
dite « a la Colombe ».

4Traduckon personnelle : kai ti to séimeion hotan mellé tauta synteleisthai panta.

5 Ainsi, par exemple, Jacques Dupont, Les trois apocalypses synoptiques (coll. LD),
Paris, Cerf, 1985, p. 15 ; Richard T. France, T he Gospel of Mark : A Commentary on
the Greek Text (coll. NIGTC), Grand Rapids, Eerdmans, 2002, p. 498.
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Les jeurs viennent eu le Treés-Haut va délivrer ceux equi sent
sur la terre. Un égarement d’esprit viendra sur eux ; ils senge-
rent a se faire la guerre, cité centre cité, pays centre pays, na-
tien centre natien, reyaume centre reyaume. Ft lersque ces
événements arriverent, lersque se preduirent les signes que je
t’al mentrés auparavant, alers sera révélé men Fils que tu as vu
cemme un hemme mentant de la mer®.

Le langage apocalyptique se poursuit aux versets 9-12.
Jésus y souligne quavant I'événement en question les
disciples connaitront Popposition et la persécution, y
compris au sein de leurs propres familles, comme le predit la
prophétie d’Ezéchiel sur Gog et Magog. Jésus appelle donc
ses disciples a la vigilance : « Vous serez hais de tous a cause
de mon nom, mais celui qui persévérera jusqun’a la fin sera sauvé. »
(V. 13)" 1l annonce ensuite un terme a cette situation : « Il
faut premierement que la bonne nouvelle soit préchée a
toutes les nations.» (V. 18) On le voit, le langage de ces
versets a une teneur eschatologique et apocalyptique, mais
aussi universalisante marquée.

Cela dit, 1l convient de rappeler que le contexte reste la
question formulée par les disciples au début du chapitre.
Jésus ne répond pas a une question que les disciples n’ont
pas posée, méme s’il la développe de fagon étonnante pour
nous. C’est dans cette perspective aussi que la fameuse
« abomination de la désolation » doit étre interprétée :

Lersque veus verrez I'abeminatien de la déselatien (fo
bdelygma tés erémoseos) établie 1a eu elle ne deit pas étre — que
le lecteur fasse attentien — alers, que ceux equi serent en Judée
fuient dans les mentagnes ; que celui qui sera sur la terrasse ne

6La Bible. Ecrits intertestamentaires (coll. Bibliotheque de la Pléiade), Paris,
Gallimard, 1987, p. 1457.

7Comparer ce langage avec Ez 38.21: «Jappellerai I’épée contre lui sur
toutes mes montagnes, — Oracle du Seigneur, 'Eternel — ; chacun tournera son
épée contre son frere. » Cf aussi Mi 7.4-6 ; Es 19.2, etc.
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descende pas et ne rentre pas peur prendre quelgque chese dans
sa maisen ; et que celui qui sera dans les champs ne reteurne
pas en arriere peur prendre sen manteau. Malheur aux femmes
eui serent enceintes et a celles eui allaiterent en ces jeurs-la.
Priez peur eue cela n’arrive pas en hiver. Car ce serent des
jeurs de tribulatien telle qu’il n’y en a pas eu jusqu’a mainte-
nant de semblable depuis le cemmencement du mende eque
Dieu a créé et quil n'y en aura jamais plus. (Mc 13.14-19)

L'image vient du livre de Daniel qui parle d’'un « dévasta-
teur » qui «ira a Pexwéme des abominations » (Dn 9.27 ;
12.11)%. Le référant n’y est pas clairement identifié, mais la
plupart des commentateurs estiment quil s’agit d’'une allu-
sion a Antiochus IV Epiphane, ro1 grec qui a profané le
temple de Jérusalem au 11° siécle av. J.-C.” Dans le discours
de Jésus, cette abomination annonce une destruction immi-
nente'.

Les versets 24-25 parlent ensuite du soleil et de la lune
qui seront obscurcis, des étoiles qui tomberont du ciel, ex-
pressions provenant la encore d’une imagerie apocalyptique ;
dans I'Ancien Testament, un tel langage évoque des inva-
sions militaires et des scénes de destruction. Peut-étre de-
vons-nous nous représenter I'image d’une ville dévastée dont
les dégats sont tels que la fumée qui s’éleve donne une teinte
macabre au soleil, occulte les étoiles et la lune. Le discours
de Jésus reprend en fait Esaie 13.10 et 34.4 décrivant de fa-
con saisissante la destruction de Babylone et ’Edom par des
armées ennemies''.

¢ L’expression dans le texte grec de Dn 12.11 (to bdelygma tés erémoseds) est
identique a celle de Mc 13.14.

9 Cf 1M 1.51-61 etle récit de Flavius Josephe, .Antzguités juives 12.253.

10 [ ’expression grecque est, du point de vue grammatical, un neutre. Marc le
fait pourtant suivre d’un participe masculin (hestékota, « /ui qui se tient), qui
désigne un étre humain plutot qu’un objet impersonnel.

1 Cf aussi Bz 32.7 ;J12.10 ; 3.3-4 ; Ag 2.6. La formulation du v. 19 —«Car ce
seront des jours de tribulation telle qu’il n’y en a pas eu jusqu’a maintenant de
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c. L’arrivée du Fils de 'homme

Le point culminant du discours vient au verset 26:
« Alors on verra le Fils de Phomme venir sur les nuées avec
beaucoup de puissance et de gloire.» Il serait possible de
comprendre cette description comme une annonce du retour
du Christ et cC’est souvent dans ce sens qu’elle est prise. Ce-
pendant, une fois de plus, Jésus cite Daniel, au chapitre 7, ou
«arrtve » celut qui est « comme un fils ’homme » : non pas
vers la terre toutefois, mais aupres de « 'Ancien des jours ».
Cest alors que, dans un contexte de jugement et
d’accusation, ’'Ancien des jours — Dieu lui-méme — reconnait
la cause de ce «fils ’homme » et lut donne en conséquence
'autorité et la royauté :

Je regardais pendant mes visiens necturnes, et veici que sur les
nuées du ciel arriva cemme un fils dhemme ; 1l s’avanca vers
I’Ancien des jeurs, et en le fit apprecher de lui. On lui denna la
deminatien, 'henneur et la reyauté ; et teus les peuples, les na-
tiens et les hemmes de teutes langues le servirent. Sa demina-
tien est une deminatien éternelle eui ne passera pas, et sa
reyauté ne sera jamais détruite. (Dn 7.13-14)

Comment comprendre larrivée du Fils de 'homme en
Marc 13 ? Dans le contexte de Daniel, Dieu rend son juge-
ment en faveur de ce personnage. Ce contexte vétérotesta-
mentaire est primordial. Il suggere que Jésus fait rétérence
non a son « avenement » a la fin de I’histoire, mais a ce dont
il parle depuis le début du chapitre: la deswuction du
Temple hérodien. Cet événement prend alors les allures d’un
jugement divin et constituera la preuve de la messianité de
Jésus conwre ceux qui rejettent son message et conspirent a le

semblable depuis le commencement du monde que Dieu a créé et qu’il n’y en
aura jamais plus » — est prise directement de Dn 12.1, mais I'idée est fréquente
dans I’Ancien Testament (Jr 30.7 ;J12.2 ; Ex 10.14 ; 11.6 et ailleurs).
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faire mourir. Aussi, selon R.T. France et d’autres, il faut
comprendre la reprise du texte de Daniel non dans le sens
du retour du Christ, mais dans wune perspective
d'intronisation™.

Dans la suite immédiate de cet événement, dit le verset
27, le Fils de PThomme enverra ses anges et rassemblera ses
¢lus des quatre coins de la terre. Quand cela aura-t-1l lieu ?
Le propos reste général. Dans un premier temps, Jésus dit
simplement que la situation permettra a celui qui a des yeux
pour voir de s’y préparer : « Instruisez-vous donc de la para-
bole que fournit le figuier : deés lors que ses branches com-
mencent a bourgeonner et que poussent ses feuilles, vous
savez que I'été est proche. De méme aussi, en ce qui vous
concerne®, lorsque vous voyez arriver ces choses, sachez
que cela est proche, a la porte.»™ (V. 28-29) Mais au verset
30, Jésus donne la réponse a la question que les disciples ont
posée au début du chapitre et qui a motivé tout le discours
jusque-la (« Dis-nous quand cela arrivera-t-il ») : « En vérite,
je vous le dis, cette génération ne passera point 4ue ftout cela
narrive. » Ce que Jésus annongait au verset 2 — « il ne restera
pas pierre sur pierre » —arrivera avant la fin de la génération
des disciples rassemblés autour de Jésus ce jour-la sur le
mont des Oliviers.

Au sujet de ce verset 30, il convient d’écarter une inter-
prétation que 'on rencontre parfois et qui prétend s’appuyer

2¢f RT. France, The Gospel of Mark, p. 501 : « La formulation Tarrivée du
Fils de ’homme’ concerne, non une descente eschatologique de Jésus vers la
terre mais, comme dans la vision de Daniel qui I’a inspirée, la reconnaissance par
Dieu de la justesse des prétensions de Jésus et Pintronisation du Fils de ’homme
a la droite de Dieu afin de recevoir et d’exercer 'autorité supréme. » Cf. aussi, par
exemple, N.T. Wright, Jesus and the Victory of God, p. 360-365.

13 Houtos kai hymeis. Le pronom «vous » ici sert a accentuer I'identité de ceux
qui verront I’événement. A noter qu’il s’agit des premiers disciples, a qui Jésus
adresse toute cette prophétie.

14 Traduction personnelle.
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sur la grammaire grecque. Pour certains, le dernier verbe
dans la phrase — « cette génération ne passera point que tout
cela n"arrive » — doit se comprendre comme un «aoriste in-
gressif», aspect verbal qui place I'accent sur % #ébut d’'une
action, la durée de celle-ci n’é¢tant donc pas précisée. Cela
donnerait la traduction suivante : « cette génération ne passe-
ra point avant que toutes ces choses commencent a se prodiuire ».
En d’autres termes, la génération de Jésus ne passera pas
avant le début de ce que décrit le discours, mais
I'acheévement de la prophétie se réserve pour le retour du
Christ et la fin de lhistoire”. Au niveau théologique, cette
interprétation exerce un atwait indiscutable. Toutefois, bien
que laoriste ingressif soit une catégorie grammaticale con-
nue, il ne convient pas a la structure précise de la phrase®.
Cette swucture, que I'on retrouve a une quinzaine de reprises
dans le Nouveau Testament et presque autant de fois dans la
traduction grecque de I'Ancien Testament (la LXX), vise
chaque fois — de fagon typique et sans ambiguité — une ac-
tion achewée et non Murative’”. La traduction habituelle du verset
30 est donc a retenir: les événements que Jésus annonce
doivent se produire avant la fin de la génération des premiers
disciples'.

15, par exemple,
| R PR TR VI VI (VAT (X110 TR | W T R0 LR I [ LA GO (L0 PRI ol AP | BN V1 L T
22 (derniére consultakion le 26/04/2023).

16 Voici la structure : ou mé + verbe au subjonctif de ’aoriste + mechri(s) ou
heos (et, éventuellement an) + verbe au subjonctif de 'aoriste.

7Cf Mt 5.18, 26 ; 10.23 ; 16.28 ; 23.39 ; 2434 ; Mc 9.1 ; 13.30; 14.25; Lc
9.27,1259 ;13.35,21.32;,22.16 ; Jn 13.38.

18 Selon R.T. France, The Gospel of Mark, p. 500, il y aurait un changement de
perspective treés net a pariir du v. 32. Aux v. 32-36, il ne s’agirait plus de la
destruction de Jérusalem, mais du retour du Christ a la fin de Thistoire.

L’affirmation parait vraisemblable, mais il faut y apporter deux nuances. (1) La
différence de sujet par rapport aux v. 5-31 n’est pas clairement marquée : le grec
du v. 32 dit «mais au sujet de ce jour-la», ce qui peut tout aussi bien se
comprendre comme une référence au «jour» dont il est question dans les v. 26-
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La derniere partie du chapitre (v. 33-37) montre que ce
discours, tel que nous le trouvons chez Marc, est bien plus
qu’une simple information sur ce qui va avoir lieu. Cest une
parole qui débouche sur une exhortation pratique. Jésus in-
siste dans ces versets sur I'importance de veiller et de rester
vigilants. Les nombreux impératifs le soulignent particulie-
rement : « Veillez donc, car vous ne savez quand viendra le
maitre de la maison [...]. Ce que je vous dis, je le dis a tous :
Veillez. » (Mc 13.35-37) Par ailleurs, les impératifs qui traver-
sent I'ensemble du chapitre font comprendre le c6té pra-
tique, et non spéculatif, de la prophétie.

Le discours de Jésus, tel que Marc le rapporte, pose ques-
tion. Nous pourrions nous demander notamment si la des-
truction du Temple n’allait pas de pair dans I'esprit de Jésus
avec la fin de T'histoire. En soi, cela n’aurait rien de cho-
quant, car dans le judaisme de I'époque un tel événement
pouvait coincider avec I'tnauguration du royaume éternel et
la construction du Temple eschatologique. Le moins qu’on
puisse dire est que rien dans ce chapitre ne permet de distin-
guer clairement la deswuction de Jérusalem en I'an 7@ de la
fin de T'histoire actuelle. De fait, cette absence de distinction
claire entre les deux choses répond a une de nos queswons,
car elle suggere que Marc écrivait avant la guerre juive de 66-
70, ou le Temple fut effectivement déwuit, et qu’il ne voyait
donc pas lui-méme de distinction entre les deux événements.

2. laprophétie de Luc 21.5-36

Qu’en est-1l de cette prophétie chez Luc ? Comme en
Marc 13, face a I'émerveillement des disciples, Jésus avertit

31 (la césure sera plus nette, en revanche, en Mt 24). (2) Il faut souligner qu’un
langage eschatologique est présent des avant ces derniers versets du chapitre, ce
qui rend délicate une séparation nette entre les deux secions. La distinction entre
v. 5-31 et 32-37 peut donc étre 1égiime mais il faut reconnaitre qu’elle n’est pas
trés apparente.
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que « les jours viendront ou, de ce que vous voyez, il ne res-
tera pas pierre sur pierre qui ne soit renversée » (Lc 21.6)".
Cependant, I'interrogation que cette remarque suscite chez
les disciples est a la fois plus précise et plus limitée qu’en
Marc 13 : « Maitre, quand donc cela arrivera-t-il, et quel sera
le signe annongant ces événements ? » (V. 7)* Jésus répond,
comme dans la version marcienne, en soulignant les troubles
qui dotvent arriver mais qui n‘annoncent pas directement la
tin, et Popposition que renconweront les disciples (v. 8-18).
Toutefots, a partir des versets 20-22, les différences sont
notables. La ou Marc parlait de 'abomination de la désola-
tion, Luc paraphrase :

Lerseque veus verrez Jérusalem investie par des armées, sachez
alers que sa déselatien est preche. Alers, que ceux equi serent
en Judée fuient dans les mentagnes, que ceux equi serent au mi-
lieu de Jérusalem s’en retirent, et que ceux equi serent dans les
campagnes nentrent pas dans la ville. Car ce serent des jeurs
de vengeance, peur 'accemplissement de teut ce eui est écrit.
(Lc 21.20-22)

Luc fait ict deux choses : premierement, il clarifie le lien
entre 'abomination de la désolation et 'armée romaine qui
encerclera la ville de Jérusalem®'. Deuxiémement, il met en
sourdine le langage apocalyptique. L’auteur de I'évangile veut
faire comprendre que Jésus parlait bel et bien d'un événe-

¥ L’annonce de la destruciion de Jérusalem a déja été préparée chez Luc par
Pavertissement de Jésus au moment de son arrivée a la ville : « Il viendra sur toi
des jours ou tes ennemis tenvironneront de palissades, tencercleront et te
presseront de toutes parts ; ils t’écraseront, toi et tes enfants au milieu de toi, ef ze
laisseront pas en toi pierre sur pierre (kai ouk aphésousin lithon epi lithon en soi), parce
que tu n’as pas connule temps ou tu as été visitée. » (Lc 19.43-44)

20 Ainsi, par exemple, Marie-Joseph Lagrange, Evangle selon saint L
(coll. EB), Paris, Lecoffre-Gabalda, 1941, p 522, et, dans un sens proche,
Jacques Dupont, Les trois apocalypses synoptiques, p. 103.

2L Bien relevé par Francois Bovon, I éuangile selon Saint Lauc 19,28 — 24,53
(coll. CNT2), Geneve, Labor et Fides, 2009, p. 150.
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ment précis, la destruction de Jérusalem et du Temple. Cette
deswruction n’est d’ailleurs rien d’autre que «la vengeance de
alliance » dont parlent Lévitique 26 et d'autres textes de
PAncien Testament®™ Les versets 23-24 prolongent cette
perspective, y ajoutant un propos qui leur est spécifique dans
les évangiles :

Malheur aux femmes qui serent enceintes et a celles qui allaite-
rent en ces jeurs-1a ! Car il y aura une grande détresse dans le
pays, ¢l de la colre contre ce peuple. Ils tomberont sous le tranchant de
Lépée, dls seront emmenés capiefs parmi loutes les nations, et |érusalem se-

ra _fonlée aux pieds par les nations, jusqu’a ce que les lemps des nations
sotent accomplis. (Lc 21.23-24)

Pas de doute possible, dans la perspective de Luc, Jésus
parle essentiellement de la destruction de Jérusalem en I'an
70 et de la dispersion des Juifs qui en résultera. Cet événe-
ment ze sera manifestement pas la fin de lhistoire car il sera
suivi des « temps des nations ».

Aux versets 25-26, les descriptions apocalyptiques déja
remarquées chez Marc reviennent : 'obscurcissement du
soleil, de la lune, et ainsi de suite. Comme dans le récit mar-
cien, cette description débouche sur larrivée du Fils de
’homme : « Alors on verra le Fils de ’homme venir sur une
nuée avec beaucoup de puissance et de gloire. Quand cela
commencera d’arriver, redressez-vous et levez la téte, parce
que votre délivrance approche.» (V. 27-28) Sagit-il du re-
tour du Christ a la fin de T'histoire ou, plus simplement, de la
destruction de Jérusalem, de cet événement ou ’Ancien des
jours fera ouvertement reconnaitre la messianité et
Ienseignement de Jésus ? Comme chez Marc, le lien avec la
généramon des disciples fournit la réponse : « En vérité, je

22« Je ferai venir contre vous ’épée vengeresse, qui vengera ’alliance ; quand
vous vous rassemblerez dans vos villes, enverrai la peste au milieu de vous, et
vous serez livrés aux mains de ennemi. » (Lv 26.25) Cf aussi Dt 32.35 ; Jr 46.10.
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vous le dis, cette génération ne passera point que tout cela
narrive. » (Lc 21.32)® Comme chez Marc, le discours
s’acheve (v. 34-36) par une exhortation adressée aux dis-
ciples a veiller.

Visiblement, Luc znterpréte les propos de Jésus. Tout en
veillant 2 en transmeture fidélement le sens, il monwe — plus
clairement que Marc ne pouvait le faire — que la prophétie
visait, en tout premier lieu, la destruction du Temple et de la
ville de Jérusalem par les Romains, événement évoqué ail-
leurs dans I'évangile.

Notons que ce travail interprétatif de Luc peut auss: aider
a situer la période de rédaction de son écrit. Pourquoi Luc
clarifie en ce sens la prophétie de Jésus ? Clest tres certaine-
ment parce que lui-méme discerne, plus clairement que son
prédécesseur, a quot Jésus faisait référence. En rendant ex-
plicite la référence aux événements de 'an 70, 1l permet a ses
lecteurs de faire spontanément le lien avec une situation
dont ils avaient déja connaissance®. Tout suggére donc que
Luc écrit apres Marc, soit au moment de la guerre juive a la
tin des années 60, soit — plus vraisemblablement — quelques
années plus tard, vers le début ou le milieu des années 70.

2.Cf dans ce méme sens, M.-]. Lagrange, L’évangile selon saint Lauc, p. 533,
James R. Edwards, The Gospe! According to Luke (coll. PNTC), Grand Rapids-
Cambridge-Nottingham, Eerdmans-Apollos, 2015, p. 609-610. Etonnamment, F.
Bovon, L’évangile selon Saint Lauc, p. 158, interprete hé genea haute («cette
généralon ») comme « cet age », sens possible pour le terme genea mais qui n’est
attesté nulle part dans le Nouveau Testament. La méme remarque vaut pour ceux
qui voudrait traduire ce terme par «race» (= la race juive). Dans un sens
analogue — mais tout aussi problématique — Joel Green, The Gospel of Luke (coll.
NICNT), Grand Rapids-Cambridge, Eerdmans, 1997, p. 742, et d’autres
proposent de comprendre genea (« génération » ) comme wze attitude de résistance a
la volonté divine.

24 Cf aussi Lc 13.1-9, 34-35 ;19.44 ; 23.27-31.

2 Ainsi, par exemple, F. Bovon, I’drangle selon Saint Luc, p. 151 ; Joseph
Fitzmeyer, The Gospel According to Luke X-XXIV” (coll. ABC), New York,
Doubleday, 1985, p. 1344.
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3. Llediscours de Jésus chez Matthieu (Mt 24.1-44)

a. Une perspective dédoublée

La version matthéenne du discours est le plus complexe
des wois textes synoptiques. C’est aussi le plus long, puisque,
a la prophétie sur la destruction de Jérusalem, I'évangéliste
ajoute plusieurs paraboles : les bons et les méchants servi-
teurs (24.45-51), les dix vierges (25.1-13), les talents (25.14-
30), les boucs et les brebis (25.31-46). Une fois de plus, le
texte s’ouvre par la remarque des disciples au sujet du
Temple, suivie de 'annonce de la destruction : « Ne voyez-
vous pas tout cela ? En vérité je vous le dis, il ne restera pas
ici pierre sur pierre qui ne soit renversée. » (24.2)* Toutefois,
la réacwon des disciples subit une reformulation importante :
«[...] Dis-nous : quand cela arrivera-t-il ez quel sera le signe Ae
fon avémement el A la fin de [dge ? » (V. 37" Ces nouveaux élé-
ments que Matthieu ajoute sur « 'avénement » ou la « parou-
sie » (parousia) et la tin de lage (synteleia tou aionos) vont
orienter toute la suite du discours. La ou Luc se disangue de
Marc en mettant en évidence le référant le plus immeédiat de
la prophétie, Matthieu en approfondit les aspects propre-
ment eschatologiques®.

26 Traducson personnelle.

27 Traducson personnelle.

28 Cf., par exemple, M.-]. Lagrange, L évangile selon Saint Matthien (coll. EB),
Paris, Gabalda-Lecoffre, 1927, p. 456-458. @uelques commentateurs
comprennent 'expression « 'achévement de 'age [présent] » (synteleia tou aionos)
comme ’abrogation de I'ancienne alliance que signale la destruction du temple et,
avec elle, la fin du systeme sacrificiel. Le discours ne dirait donc rien sur la fin de
Thistoire présente. Trois éléments rendent cette interprétation problématique. (1)
« L’achévement de I’age » est une tournure #ixe qui revient a trois reprises ailleurs
chez Matthieu : deux fois dans la parabole de Iivraie et du bon grain ou il est
question de la #in de Thistoire et du jugement #inal (Mt 13.40, 49), puis une
derniere fois en Mt 28.20 : « Et voici, je suis avec vous tous les jours, jusqu’a
Pachevement de l'age (tés synteleias tou aionos)» (traduckion personnelle). Au
chapitre 24, Pexpression se comprend dans ce méme sens. (2) En Mt 24.3,
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Les versets 4-14 reprennent le méme contenu global que
dans les deux autres évangiles. Relevons simplement, au sujet
de ces versets, la précision du verset 14 concernant la pro-
clamation de P'évangile qui est plus développée que chez
Marc (elle manque chez Luc) : « Cette bonne nouvelle du
royaume sera préchée dans le monde habité tout enser, pour
servir de témoignage a toutes les nations. Alors viendra la
fin. » (V. 14) Cette mention de «la fin » n’est pas sans ambi-
guit¢é mais évoque spontanément lhorizon ultime de
Phistoire présente™.

Aux versets 15-22, la mention de 'abomination de la dé-
solation suit la formulation que l'on trouve chez Marc avec
néanmoins quelques précisions supplémentaires :

C’est peureuei, lerseue veus verrez 'abeminatien de la désela-
tien dent a parlé le prephéte Daniel, éablie dans le lien saint, que
le lecteur fasse attentien. Alers, que ceux qui serent en Judée
fuient dans les mentagnes. (Mt 24.15-10)

«Pachévement de Iage» est lié a I’expression «le signe de ton avenement (fo
sémeion tés sés parousias )» par un seul article qui détermine les deux membres et
les rend pour ainsi dire synonymes. (3) Comme nous le verrons plus loin, le
terme « avenement » (parousia), rapporté au Christ, désigne le rezour du Chuist a la
fin de Thistoire présente. Cela dit, Matthieu ne perd pas de vue le lien avec la
destruction du Temple, comme la suite le montrera. Plusieurs commentateurs
soulignent que le lien avec 70 est supposé par la fin du chapitre 23 ou Jésus se
lamente sur Pincrédulité de Jérusalem et s’exclame au sujet du Temple : « Voici :
votre maison vous est laissée déserte. » (V. 38)

2 Cf Mt 10.22 ; 24.6, 13. R.T. France, The Gospel of Matthen (coll. NICNT),
Grand Rapids, Eerdmans, 2007, p. 909, souligne que Iexpression «le monde
habité tout enter » (holé t€ oikoumené) peut désigner simplement 'Empire romain
(¢f Ac 11.28 ; Ac 2.1), suggérant un accomplissement de cette parole avant la fin
du 17 siecle. C’est vrai, mais dans ce texte ou accomplissements a court terme et
images proprement eschatologiques s'entremeélent, on peut se demander si la
portée de lexpression ne doit pas s’étendre au-dela des événements de 1’an 70.
Cf en ce sens, par exemple, W.D. Davies et Dale C. Allison Jr., .4 Critical and
Excegetical Commentary on the Gospel according to Saint Matthew, t. 3 (coll. ICC),
Londres-New York, T&T Clark, 2004, p. 343-344.
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Les versets 26-28 s’¢loignent en revanche de la version
marcienne et intégrent au discours une parole sur le retour
du Fils de ’homme (la « parousie ») : « St donc on vous dit :
Voici : 1l est dans le désert, '’y allez pas ; voici : 1l est dans les
chambres, ne le croyez pas. En effet, comme léclair part e [orient
et brelle jusqu’en occidlent, ainsi seva lavénement (hé parousia) du Fils
e Uhomme. » (V. 26-28) Ce dire se wouve aussi chez Luc, sous
une forme légerement diff érente mais dans un autre contexte
(Lc 17.22-24). Son inclusion ici rentorce 'orientation escha-
tologique en rapport avec la fin de Thistoire présente
(- v.3).

Il faut reconnaitre que, dans le déroulement du discours,
cette mention de «l'avénement du Fils de ’homme » wanche
a la fots avec ce qui précede (v. 15-22) et ce qui suit (v. 29-
35). Les unités qui entourent ces versets font référence, dans
un langage apocalyptique, a la destruction de Jérusalem, évé-
nement qui s'accompagnera de signes avant-coureurs aver-
tissant les fidéles de son imminence®. En revanche, la pré-
sente section avertit que des prophéties mensongeres au
sujet d’'un avenement imminent du Fils de ’homme ne doz-
vent pas séduire les fideles, car au sujet de ces éénement-la,
personne ne pourra s’y méprendre ou ignorer (v. 27)°.

Pour certains, '« avenement » (parousia) terait référence a
la présence — invisible — du Christ dans les événements de an
70 L’interprétation  est pourtant problématique :
«l'avenement », ou la « parousie », en référence au Christ,
concerne toujours dans le Nouveau Testament le retour de

30 Cf en particulier les v. 15-18 et 32-34.

31Je suis ici I'analyse de R.T. France, The Gospel of Matthew, p. 923-924. Cf.
aussi, dans un sens proche, M.-]. Lagrange, I évangile selon Saint Matthieu, p. 465.

32 Cf N.T. Wright, Jesus and the Victory of God, p. 345-346 ; D. Chilton, Paradise
Restored, p. 87-88 et passim.
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celui-ci a la fin des temps™. L’insistance sur la parousie — qui
se distingue de «l'arrivée du Fils de ’homme sur les nuées »
— conduit a comprendre les versets 26-28 comme une paren-
these, interrompant en quelque sorte la logique du passage.
Sa présence s’explique par le fait que Matthieu veut faire
davantage ressortir les colorations eschatologiques déja pré-
sentes dans I'ensemble du discours. Les versets 26-28 (//Lc
17.22-24) conwibuent a renforcer cette orientamon. De
meéme, et a 'inverse, l'orientation eschatologique introduite
par la question des disciples au verset 3 permet a
I'évangéliste de regrouper dans une seule partie de 'évangile
les diftérents matériels eschatologiques dont 1l disposait.

b. Lesigne du Filsde 'lhomme

Pour autant, la version matthéenne n’oublie pas le réfeé-
rant a court terme. Apres la parenthese des versets 26-28, les
versets 29-31 reviennent sur le déroulement du discours tel
que nous le trouvons chez Marc et Luc. Matthieu reprend,
comme eux, la description du bouleversement des éléments
naturels (v. 29). En revanche, il moditie la suite de la descrip-
tion, au verset 30 : « Alors paraitra le signe du Fils e Ihomme
dans le ciel : toutes les tribus i pays (pasai hai phylai tes ges) se
lamenteront et elles verront le Fils de '’homme venir sur les
nuées du ciel avec beaucoup de puissance et de gloire. »* Le
«signe du Fils de 'homme », propre a Matthieu, semble étre
une description générale englobant, ou peut-étre expliquant
en la relativisant, la « venue sur les nuées »”. Comme les

31Co 1523 ;1Th 2.19;,3.13,4.15;,5.23;2Th 2.1, 8,; Jc 5.7-8 ; 2P 34, 12;
1Jn 2.28. La seule exception se trouve en 1P 1.16, ou parousia se réfere a la
premiére venue du Christ.

34Traducson personnelle.

%5 La syntaxe permet de comprendre «alors paraitra le signe du Fils de
I’homme guz est dans le ciel ». Les mots « dans le ciel » pourraient donc se référer
au Fils de ’homme et non au signe, ce dernier étant précisément la destruction
de Jérusalem et de son Temple. Cf R.T. France, The Gospe! of Matthew:, p. 925-926.
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deux auwes évangélistes, Matthieu reprend la référence a
Daniel 7, tout en y ajoutant un renvoi a Zacharie 12.10-14
qui décrit les lamentations des wibus d’Israél devant « celui
qu’elles ont transpercé »*. Le langage de Zacharie est ambigu
mais I'allusion qui y est faite met bien en évidence la déwesse
du peuple sur lequel s’abat le jugement. Par le rapproche-
ment de ces textes bibliques, Matthieu fait comprendre que
le «signe du Fils de Thomme » — c’est-a-dire la « venue du
Fils de ’homme vers ’Ancien des jours », synonyme de la
reconnaissance visible des prétentions messianiques de Jésus
— sera 'élément déclencheur des lamentations ameéres”.

Au verset 31, avec des accents apocalyptiques plus déve-
loppés que chez Marc, cet événement annonce le grand ras-
semblement des élus mis en mouvement par la glorification
du Christ : le Fils de 'homme «enverra ses anges avec la
wompette retentissante, et ils rassembleront ses élus des
quawce vents, depuis une extrémité des cieux jusqu’a 'autre »
(v. 31). Il pourrait s’agir du grand rassemblement de la fin
des temps, puisque I'image des anges et de la trompette est
typique des textes apocalyptiques. Mais, venant a la suite du
«signe du Fils de ’Thomme », ce verset semble plutdt viser le
«rassemblement» du peuple de Dieu renouvelé, pris d’enwe
les nations, ou, pour parler comme I’évangile de Jean, du
rassemblement des brebis dispersées au sein d’un seul trou-
peau sous la protection du grand Berger (Jn 10.16 ; 12.32),
ceci par 'annonce de I'évangile du royaume™.

Cette interprétation wouve une confirmation aux versets
32-33. En effet, comme dans les deux autres évangiles sy-
noptiques, c’est la que vient — enfin — la réponse a la pre-
miere question posée par les disciples (« Dis-nous quand cela

36Za 12.10.

37 Voir R.T. France, The Gospel of Matthew, p. 925 ; M.-]. Lagrange, 1.’ évangile
selon Saint Matthieu, p. 457.

3 Cf Mt24.14.
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arrivera-t-il »). Malgré un développement plus explicitement
eschatologique que chez les deux autres, Matthieu garde, lui
aussi, la perspective d'un accomplissement a court terme :
« En vérité, je vous le dis, cette génération ne passera point,
que tout cela n'arrive. » (V. 34)

c. Au-dela de la destruction de Jérusalem

Cependant, a partir du verset 36, Matthieu — plus clai-
rement que Marc — oriente le discours vers la situason pro-
prement eschatologique et laisse toute référence aux
événements de 70. La suite du chapitre semble en fait
constituer la réponse a la seconde question des disciples :
« Quel sera le signe de ton avénement et de la fin de I'age ? »
(V. 3b) Cette réponse consiste d’abord en laverwssement
que « ce jour-la et heure »” exacte ne sauraient se deviner
d’avance. Elle se précise ensuite par I'ajout, aux versets 37-
44, d’'une série de dires au départ indépendants. Ces versets,
absents de Marc, se trouvent avec quelques variations chez
Luc, dans un conteste bien différent (Lc 17.26-37)".
Matthieu les réunit ici en renforgant la perspective
eschatologique, puisqu’il y est de nouveau question de
«'avenement » du Christ :

Cemme aux jeurs de Neé ainsi en sera-t-il a [avenement (parou-
sia) dn Fils de lhomme. (V. 37)

Et ils ne se deuterent de rien, jusequ’a ce que le déluge vienne et
les emperte teus ; il en sera de méme a Lavenement (parousia) A

Fils de lhomme. (V. 39)

39 Traducson personnelle (peri detes hemeras ekeinés kai horas).

40 Luc semble combiner ces dires avec ceux que Matthieu place en 24.26-28.
L’ensemble de Luc 17-27 forme ainsi un seul bloc touchant a des quesions
proprement eschatologiques. Cependant, a la différence de Matthieu, Luc
maintient séparé cet enseignement de celui sur la fin de Jérusalem.
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Veillez denc, puisque veus ne savez pas euel jour votre Seonenr

viendra. (V. 42)

C'est peurquei, veus aussi, tenez-veus prets, car /e Fils de
Lhomme vienfra a Pheure et veus n’y penserez pas. (V. 4+4)

Aux versets 42-44, le propos matthéen, tout en y ajoutant
d’autres dires, rejoint la préoccupation du discours chez
Marc et développe I'importance de veiller : « Veillez donc,
puisque vous ne savez pas quel jour votre Seigneur viendra. »
(V. 42) Le discours s’¢loignera ensuite de la version mar-
cienne, reprenant des matériaux que 'on voit chez Luc mais
pas chez Marc et d’autres encore provenant de son fonds
propre (24.45-25.46).

Concluons ces remarques sur la version matthéenne. De
méme que Luc a maintenu P'essentiel du discours de Jésus,
tout en en faisant ressortir un aspect particulier —
I'accomplissement a court terme —, I'évangile de Matthieu
reproduit fidelement, lut aussi, le sens global de la prophétie,
mais en déplagant 'accent vers un autre aspect, son accom-
plissement ultime a la fin de Thistoire. St nous demandons
pourquot il développe plutdt cet élément-la, une réponse
logique serait que, a la différence de I'évangile de Luc, sa
rédaction se situe a une époque ou le choc des événements
de I'an 70 est passé. Tout en reproduisant I'enseignement du
Maiwe, il semblait sans doute moins important a son auteur
d’insister la-dessus que d’orienter les regards sur ce qui était
encore a venir, a savoir le retour du Christ. En d’auwes
termes, les perspectives matthéennes suggerent une datation
un peu plus tardive que celle de Luc, probablement vers le
début des années 80, date habituellement retenue par les
spécialistes.
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C. Quelques conclusions : la prophétie biblique,
une réalité complexe

Le discours apocalyptique de Jésus nous offre une clé
herméneutique utile pour réfléchir sur la prophétie biblique,
car nous l'avons en trois versions, chacune avec ses spécifici-
tés. Il visait essentiellement des événements proches. Ces
événements se produisirent effectivement, quelque quarante
années plus tard. Rappelons-nous, la prophétie vient en ré-
ponse aux exclamations et interrogations des disciples au
sujet du Temple hérodien. En méme temps, 'annonce de
I'événement est comme «habillée» d’un langage eschatolo-
gique qui évoque des réalités ultimes, le retour du Christ et la
tin de lhistoire présente.

Touteforts, ces distinctions n’étaient pas clairement repé-
rables dans le discours lui-méme. Cest ce qui explique pour-
quot Marc, écrivant avant le début de la guerre juive, ne
cherche pas a déméler les perspectives. 1l reproduit, plus ou
moins tel quel, le matériel qui lui a été transmis, sans doute
parce qu’il n’a pas encore le recul historique lui permettant
de distinguer entre le court terme et la visée ultime. Il faudra
'accomplissement de la prophétie — la deswuction de Jérusa-
lem et du Temple —, ainsi que les relectures de Luc et Mat-
thieu pour que ces différents niveaux ressortent plus nette-
ment*’.

Le discours de Jésus permet ainsi de percevoir un élément
qui revient régulierement dans la prophétie biblique. Celle-ci
vise souvent en premier lieu des événements qui doivent se

41 Aussi y a-t-il une part de vérité — mais une part seulement! — dans la
remarque de G.B. Caird, cité s |.A. Fitzmeyer, The Gospe! According to Iake N-
XXTIT7, p. 1324, A la question des disciples sur la destruction du Temple, dit
Caird, Jésus répond en parlant de la fin du monde. L’évangile de Marc laisse cette
incohérence telle quelle ; en revanche, « Matthieu a supprimé I'incohérence en
faisant correspondre la question a la réponse, Luc en faisant correspondre la
réponse a la question ».
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produire dans un avenir plus proche : nous pouvons penser
notamment a la déportation et au retour d’exil dans ’Ancien
Testament ou aux persécutions sous Domitien et au cours
des II° et III° siécles de notre ere dans 'Apocalypse. Mais ces
événements s’inscrivent dans une perspective plus large, celle
du Dieu de lalliance qui conduit histoire vers son acheve-
ment final. C’est pourquot cet aspect peut aussi étre présent
et former le contexte ulume d’événements plus proches. La
difficulté pour nous est qu’il n’est pas toujours aisé de distin-
guer entce les différentes facettes du message™.

Une illustration peut étre utile. Imaginons un ruisseau ou
nagent des poissons : depuis le rivage, on voit a la fois les
poissons et le fond du ruisseau. Mais on voit en méme
temps, a la surface de I'eau, le reflet du soleil et, peut-étre
aussi, le reflet des arbres qui bordent le ruisseau. Suivant ce
qui retient nowre attention, Nous pouvons nous concenwer —
plus ou moins a 'exclusion du reste — soit sur les poissons et
le fond du ruisseau, soit sur les vaguelettes a la surface de
Ieau, soit, plus loin encore, sur les branches et les rayons du
soleil que reflete 'eau. Ces différents éléments semblent jux-
taposés les uns aux autres, voire se fondre les uns dans les
auwres, et Pon peut voir, au méme endroit, superposés, a la
tois le fond du ruisseau, les poissons, la surface de I'eau, les
branches et le soleil. Tous ces éléments sont comme entre-

42 Voir, a sitre d’illustration, Jr 24.5-7 ; 32.36-44 ; Ez 36.22-32 ; 37.11-14. Ces
prophéties sont typiques, en ce qu’elles annoncent I'intervention de Dieu dans un
temps proche (la fin de T’exil), tout en I'inscrivant sans transition dans la perspec-
tive plus large d’une alliance pour les temps eschatologiques (un cceur nouveau et
parfaitement arrimé a la volonté divine, le don généreux de I’Espiit, un rassem-
blement définisif de tout le peuple de Dieu, etc.). Notons aussi — et cela est im-
portant pour linterprétasion de Mc 13 et paralleles — que 1’accomplissement
uleme de la prophétie n’est pas nécessairement une reproduction a I'identique ou
en plus grand de 'événement proche (deux destruckions du temple, par exemple).
Cest plutot que celui-ci se situe dans la perspective d’un accomplissement uldime des
desseins de Dieu.
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mélés les uns dans les autres et c’est le regard de 'observa-
teur qui sait — ou ne sait peut-¢we pas — distinguer entre eux.

Cette 1mage permet de nous faire une petite idée de la
maniere dont la prophétie biblique fonctionne : elle annonce,
le plus souvent par un langage mmagé ou symbolique, un
événement qui va se produire a court terme. Mais elle
replace régulierement cet événement dans le contexte du
dénouement final de I’histoire, y superposant les perspectives
ultimes qui donnent a Iévénement en question sa
signification profonde. Non pas que la prophétie doive se
comprendre comme une image quasi « photographique » de
Iavenir, encore moins comme des photographies
superposées ! Elle use plutdt d’images et de motifs
évocateurs qui orientent les lecteurs ou auditeurs vers les
événements et réalités annoncés alors que, la plupart du
temps, leur réalisation concréte ne se conforme pas
« littéralement » a la description symbolique, apocalyptique
ou autre qui en est faite®.

Dans le cas de Marc 13 et paralléles, la deswuction de Jeé-
rusalem et du Temple est P'événement qui donne raison a
Ienseignement et aux prétentions messianiques de Jésus.
Mais de ce tait, elle préfigure aussi 'intronisation détinitive
du Fils de ’homme 2 la fin de I’histoire, moment ou s’exécu-
tera le jugement universel et ou Jésus-Christ sera reconnu
comme Seigneur par tous les humains. Dans cette « juxtapo-
sition » des deux plans, la description, bien quhistorique,
n’est pas littérale au sens ou nous I'entendons couramment.

4 Comme le dit Richard Bauckham, I a #léologic Me I’ Apocabypse, Paris, Cerf,
2006, p. 176 : « En un sens, une grande part de la tradition prophésque biblique a
une tendance eschatologigque. C’est-a-dire que la situation contemporaine est
mise en relation directe avec une résolution finale de l’histoire dans la venue du
royaume de Dieu. [...] Il semble que [cette tendance eschatologique] soit intrin-
seque a la tradision prophésque biblique qui percoit la volonté de Dieu pour la
situation immeédiate en des termes qui expriment son dessein ulime de justice et
de grace pour toute sa création. »
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Elle se tfait a laide d’'images et de symboles tirés des Fcri-
tures. Nous pouvons aller plus loin encore: en tant
qu’« étape » dans cette glorification du Christ, les événe-
ments de I'an 7@ s’integrent — tout comme la parousie et,
déja, la résurrection et ascension de Jésus — a cette réalité
que Daniel décrit comme Iarrivée du Fils de ’homme pour
recevoir toute autorité, toute gloire et un royaume éternel
(Dn 7.13-14). Cette réalité est une, unique... tout en s’étalant
dans le temps et se concrétisant par étapes successives.

Cela étant dit, les auteurs inspirés des évangiles avaient
également a cceur de montrer la pertinence de cette prophé-
we pour les Fglises a I'intention desquelles ils écrivaient.
C’est ce qui a conduit Luc a développer I'aspect du discours
que ses lecteurs auraient immeédiatement reconnu, les évé-
nements récents de 'an 70. A linverse, ce méme souci a
conduit Pauteur de I'évangile de Matthieu justement a ne pas
privilégier cette perspective-la, qui touchait désormais moins
son lectorat, mais a en approfondir plus particulierement la
visée ultime, le retour du Christ.

Rappelons-nous, enfin, que la prophétie biblique ne se
réduit pas a une simple information sur ce que Dieu va faire.
Elle est toujours donnée pour avertir, encourager ou exhor-
ter. Elle vise une réponse, une modification de comporte-
ment chez ses auditeurs. Et, précisément, parce que le dis-
cours synoptique regarde aussi 2 son accomplissement ul-
time — la parousie et la fin de Thistoire —, il reste pertinent
pour nous qui vivons dans I'espérance du retour du Christ.
Aussi, la proclamation de la Bonne Nouvelle du royaume
« pour servir de témoignage a toutes les nations » (Mt 24.14)
demeure-t-elle fondamentale... de méme que 'encourage-
ment qui clot 'ensemble du discours :

Veillez denc, car veus ne savez quand viendra le maitre de la
maisen, le seir, eu au milieu de la nuit, eu au chant du ces, eu
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le matin [...]. Ce que je veus dis, je le dis a teus : Veillez !
(Mc 13.35-37)



Les prophéties deviennent-elles
faillibles sous la nouvelle alliance ?

Pierre-Sovann CHAUNY
Professeur de théologie systématique
Faculté Jean Calvin d’Aix-en-Provence

Les prophéties deviennent-elles faillibles, selon les Saintes
FEcritures, avec I’établissement de la nouvelle alliance ? Doit-
on étre scripturairement conduits 2 penser qu’avec la généra-
lisation du don de PEsprit répandu sur toute chair a partir de
la Pentecéte il y aurait, en quelque sorte, une dilution de I'ins-
piration prophétique : plus de prophetes, mais moins de pre-
cision dans les prophéties, et des éléments de fausseté mélés
a ce que Dieu veut réellement communiquer ?

Pour dire vrai, personne n’énonce vraiment que toutes les
prophéties commencent a méler le vrai et le faux avec I'éta-
blissement de la nouvelle alliance.

11 s’agit plutot, pour les défenseurs de la these de la faillibi-
lité des prophéties sous la nouvelle alliance, d’affirmer qu’en
plus de la prophétie nfaillible entierement inspirée que 'on
trouve tout au long de 'ancienne alliance, et dont les apowes
du Nouveau Testament ainst que plusieurs de leurs collabora-
teurs sont toujours au bénéfice, apparait désormais une nou-
velle sorte d’expérience, elle aussi qualifiée de prophétie dans
le Nouveau Testament. Dans ces nouvelles sortes de prophé-
tie ne sont garanties ni la véracité totale, ni 'absence d’erreurs
mélées a ce que Dieu veut communiquer. Wayne Grudem,
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dans sa thése de doctorat' puis dans sa Théologie systématique® a
large diffusion, est le représentant le plus caractéristique de
cette idée. Que faut-il en penser ?

1. L’incongruité biblique de I'idée d’une prophétie
faillible

Cette idée d’'une prophétie faillible semble, de prime abord,
assez incongrue au regard de Iarriere-plan biblique.

a. Lepropheéte, porte-parole de Dieu

Le prophete n’est-il pas en effet celut qui parle de la part
de Dieu, et dont les paroles sont alors les paroles mémes de
Dieu ? Ainst lisons-nous en Exode 7.1-2 :

L’Eternel dit a Meise : « Veis, je te fais Dieu peur Pharaen ; et
Aaren, ten frere, sera ten prephéte. Tei, tu diras teut ce que je
t'erdennerai ; et Aaren, ten frere, parlera a Pharaen, peur qu’il
laisse aller les enfants d’Israél hers de sen pays. »

Et déja, en Exode 4.15-16, nous trouvions :

Tu parleras a Aaren, et tu mettras les pareles dans sa beuche ;
et met, je serai avec ta beuche et avec sa beuche, et je veus en-
seignerai ce que veus aurez 2 faire. Il parlera peur tei au peuple ;
il te servira de bouche, et tu tiendras ponr lui la place de Dien.

De tels passages désignent tres clairement le prophete
comme la bouche de Dieu par laquelle Dieu communique ce
quiil a choisi de communiquer ainsi. Des lors, puisque Dieu
ne saurait errer ni mentir, comment pourrait-il se méler du
faux avec le vrai dans la communication de celut qui dit les
paroles mémes de Dieu en lui servant de bouche parmi les

1\WV. Gradem, The Geft of Prophecy in 1 Corinthians, Washington D.C., University
Press of America, 1982.
2 W. Grudem, T/éologee systématique, Charols, Excelsis, 2010.
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hommes ? Le prophéte, en tant que bouche méme de Dieu
qui dit les paroles mémes de Dieu, ne dit que ce qui est vrai
lorsqu’il prophétise.

La prophétie, ainst congue, est () un acte miraculenx de com-
muntcation intelligible par lequel (i) une révélation Mivine spontanée est
(2iz) portée par le Saint-Esprit dans le prophete pour au’il Mise (iv) les
paroles miémes e Dicut M sorte que (v) celles-ci sotent revélues e ['antorité
méme Ae Dien et Motvent étre recues comme lelles.

Cela correspond tout a fait a ce que nous lisons en Deuté-
ronome 18.18-19 :

Je leur susciterai du milieu de leurs freres un prephéte cemme
te1, je meltrai mes paroles dans sa bouche, et il leur dira tout ce que je ln
commanderai. Et si quelgqu’un n’éceute pas mes pareles qu’il dira
en men nem, c’est mei qui lui en demanderai cempte.

C’est 1a ce qui caractérise la prophétie authentique.

b. Le probléeme des faux prophétes

L’Ecriture met toutefois en garde contre ce quelle nomme
des faux prophetes. Il y a d’'une part les faux prophétes qui
parlent au nom d’autres dieux, et qui incitent donc le peuple a
Iidolawie. 11 y a d’autre part ceux qui se donnent comme
porte-parole de Eternel sans avoir effectivement été appelés
par Dieu pour cette ceuvre. Ces faux prophétes communi-
quent donc des paroles issues de leurs propres pensées, les
faisant passer pour les paroles mémes de Dieu.

L’Eternel avertit son peuple de ces deux pieges dans la
suite immeédiate du passage de Deutéronome 18 tout juste
cité, au verset 20 : « Mais /e prophete qui anra l'andace e dirve en
mon nom une parole gue je ne lui anrai point commandk e Mire, on qui
parlera an nom A antres Aienx, ce prophéte-la sera puni de mort. »
Le passage se poursuit alors en posant la question du critere
de reconnaissance d’une parole que le Seigneur n’a pas dite :
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Peut-étre diras-tu dans ten cceur : Cemment cennaitrens-neus
la parele que ’'Eternel n'aura peint dite ° @uand ce que dira le pro-
Dphete n'anra pas len et n'arrivera pas, ce sera une parole que ’Elernel
#w’anra point dite. Cest par audace que le prephete 'aura dite : n’ate
pas peur de lui. (Dt 18.21-22)

Un propheéte qui annonce ce qui n’arrive pas, dans 'Ecri-
ture, est donc un faux prophéte.

c. Samuel, un prophéte authentique

Samuel est, quant a lui, reconnu comme un authentique
prophete de I'Eternel. « Samuel grandissait. L’Eternel était
avec lui, et 2/ ne laissa tomber a terre ancune e ses paroles. » (1S 3.19)
Parce que Samuel était un vrai propheéte, aucune de ses paroles
ne tombait a terre, c’est-a-dire que tout ce qu’il annongait s’ac-
complissait.

d. La confrontation entre un vrai et un faux prophete
en Jérémie 28

Jérémie rappelle ce principe a Hanania : « St un prophete
prophétise la paix, cest par laccomplissement Ae ce gt prophétise
9104 seva reconn comme véritablement envoyé par ’Eternel. » (Jr 28.9)
Mais que déclare impudemment Hanania ? « Ainsi parle
I'Eternel : Cest ainsi que, dans deux années, je briserai de des-
sus le cou de toutes les nations le joug de Nebucadnetsar, rot
de Babylone.» (Jr 28.11) Hanania parlait 1a de son propre
fond : I'exil devait durer en tout soixante-dix ans, bien au-dela
des deux années restantes annoncées par Hanania. Et c’est
pourquot le chapiwe 28 se termine ainsi :

Et Jérémie, le prephete, dit a Hanania, le prephete : « Eceute,
Hanania! L’Eternel ne t'a peint enveyé, et tu inspires a ce
peuple une fausse cenfiance. Cest peurequei ainsi parle I'Eter-
nel : Veicy, je te chasse de la terre ; tu meurras cette année ; car
tes pareles sent une révelte centre I'Eternel. » Et Hanania, le
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prephete, meurut cette année-la, dans le septieme maeis.

(r 28.15-17)

Hanania était un faux prophéte qui attribuait ses propres pa-
roles a ’Eternel. Jérémie était a 'inverse un authentique prophete
de [’Eternel. Et nous le savons parce que ce quil avait prédit
advint effectivement.

2. Lejugement des prophétes

Sur cet arriere-plan biblique, Idée de 'apparition, lors de
I'établissement de la nouvelle alliance, d’une prophétie taillible
dans laquelle se meélent vérité et tausseté est problématieue.
Jusqu’a preésent, la détection de tausseté dans une prophétie a
en effet toujours servi de critere décisif pour désigner un pro-
phete comme un faux prophete. Et maintenant, nous dit-on,
sous la nonvelle et plus excellente alliance, 11 y aurait une sorte de
prophétes qui méleraient, dans une méme parole, le vrai et le
taux ! D’ou une telle idée a-t-elle pu jaillir ?

a. Lles deux textes en cause

Deux textes du Nouveau Testament sont en fait allégués
pour défendre cette idée apparemment saugrenue pour don-
ner une certaine contenance a cette thése : 1 Thessaloniciens
5.19-22 et 1 Corinthiens 14.29-32. Dans le premier texte, nous
lisons ainst ceci :

N’éteignez pas 'Esprit. Ne méprises: pas les prophéiies. M ais examines;
lontes choses ; retenes; ce qui est bon ;, abstenez-veus de teute espece
de mal.

Et dans le second :

Peur ce qui est des prephetes, que deux eu treis parlent, et que
les antres jugent , et st un autre eui est assis a une révélatien, que
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le premier se taise. Car veus peuvez teus prephétiser successi-
vement, afin que teus seient instruits et que teus seient exher-
tés. Les esprits des prephetes sent seumis aux prepheétes.

Que fait Wayne Grudem et ceux qui le suivent avec ces
deux textes ? Ils concluent a 'apparition sous la nouvelle al-
liance d’'une prophétie qualitativement ditférente de la pro-
phétie intaillible de ’'Ancien Testament. Le professeur Gru-
dem estime en etfet que Paul n’aurait jamais pu écrire a propos
des prophetes de 'Ancien Testament qu’il fallait exazminer toutes
choses et relenir ce 1 est bon ou encore qu’il tallait juger les prophetes.
Grudem explique que §’il taut désormais juger les prophetes,
c’est quil y a des prophetes sous la nouvelle alliance qui ne
sont pas infaillibles. Il faut donc s’appréter a ftaire le w1 dans
ce qu’ils disent pour conserver seulement ce qui est bon.

b. Ledanger toujours présent des faux prophétes

La lecture proposée par Grudem, a la lumiere de Iarriere-
plan biblique que jai d’abord donné, ne parait toutetois pas
tres naturelle. Pourquoi supposer en etfet que ce dont il est
question dans ces textes, c’est de faire le w1 entre le bon et le
mauvais an sein e la méme prophétie ? Pourquoi ne pas plutdt
comprendre qu’il est en fait question ict exactement de la méme
chose que ce dont il est question en Deutéronome 18 ? Deu-
téronome 18 disait en effet déja qu’il fallait mettre les pro-
phetes a I'épreuve. La raison en était alors non qu’il y avait du
bon et du mauvais dans leurs prophéties, mais parce 412/ y avait
des vrais prophetes et Mes faux prophetes. Le commandement de pe-
ser les prophéties est la non parce qull y a du bon et du mau-
vais mélangés dans la méme prophétie, mais parce que nous
éprouvons « les esprits pour savoir s’ils sont de Dieu, car plu-
sieurs faux prophetes sont venus dans le monde » (1Jn 4.1).

En tait, c’est un avertissement assez marqué du Nouveau
Testament qu’il faut continuer a se métier des faux prophetes.
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Le danger qui menagait Israél d’avoir des loups qui se don-
naient pour des brebis, et d’avoir des taux prophetes qui preé-
sentaient leurs idées comme les paroles mémes de Dieu, ne
s’est pas éteint du jour au lendemain. Ce danger est toujours
un danger pour 'Eglise de la nouvelle alliance ! Jésus I'’énonce
sans détour : « Gardez-vous des faux prophetes. Ils viennent
a vous en vetements de brebis, mais au-dedans ce sont des
loups ravisseurs. » (Mt 7.15) Et encore : « Plusieurs faux pro-
phetes s’éleveront, et ils séduiront beaucoup de gens. » (Mt
24.11)
L’apdtre Pierre, quant a lui, établit un parallele tres net
entre la situation sous I'ancienne et sous la nouvelle alliance :
Iy a eu parmi le peuple de faux prephétes, et il y aura de méme
parmi veus de faux decteurs, qui intreduirent seurneisement
des sectes pernicieuses, et qui, reniant le maitre eui les a rachetés,
attirerent sur eux une ruine seudaine. (2P 2.1)

Les choses n’ont donc, semble-t-il, pas tellement changg. ..

c. Reconnaitre les faux prophétes

11 faut rester vigilant et reconnaitre les faux prophetes. De
quelle maniere » Comme depuis le commencement : en exa-
minant leurs fruits. Jésus le dit ainst :

Vous les reconnaitres a lenrs fruts. Cueille-t-en des raisins sur des
épines, eu des figues sur des chardens ? Teut ben arbre perte
de bens fruits, mais le mauvais arbre perte de mauvais fruits.

(Mt 7.16-17)

Si leurs fruits sont I'idolatrie, ce sont des faux prophetes.
St leurs fruits sont des prédictions qui ne s’accomplissent pas,
ce sont des taux prophetes. Ce qui a été, C’est ce quisera : iy
a eu des faux prophétes, il y en aura encore ! Et il faut les dé-
masquer de la méme maniére quautretois : « Epronves: les esprits
pour savoir s’ils sont de Dieu, car plusieurs taux prophetes
sont venus dans le monde. » (1]n 4.1)
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Remarquez a ce stade comment Paul termine sa liste de
dons en 1 Corinthiens 12.10 — une liste qui donne le contexte
de tout le développement sur les dons spirituels en 1 Corin-
thiens 12-14 qui se conclut par le jugement des prophetes.
Cette liste se termine ainst : « a un autre, 2z prophélze ; aun autre,
le Miscernement Mes esprits 3 a un autre, la Miversité Mes langues ; a un
autre, Jinterprétation Mes langues. »

Remarquez maintenant comment ces paires se retrouvent
alafin de 1 Corinthiens 14. D’abord, pour le parler en langue
et N'interprétation des langues, au verset 27 : « En est-i qui par-
lent en langne, que deux ou trois au plus parlent, chacun a son
tour, et que quelgn’un interprete. » Ensuite, pour la prophétie et
le discernement des esprits, au verset 29 : « Pour ce qui est des
prophétes, que deux ou trots parlent, et gue les antres jugent. »

Quand il y a langues, il doit y avoir interprétation (les deux
dons mis ensemble a la toute tin de la liste des dons en 1 Co-
rinthiens 12). Bt quand 1l y a prophétie, il doit y avoir jugement
(les deux dons mis ensemble juste avant les langues et I'inter-
pretation des langues en 1 Corinthiens 12 : la prophétie et le
discernement des esprits). Le discernement des esprifs est donc le
strict équivalent du jugement des prophélies auquel doivent se sou-
metwce les prophetes, tout comme cenx: qui parlent en langne ne
doivent le taire que 57y a quelgn’un pour interpreter.

En 1 Corinthiens 14.29-38, comme en Deutéronome 18 et
1 Jean 4.1, la prophétie doit ainsi étre éprouvée pour séparer
la tausse prophétie de la vraie, et les faux prophetes des vrais.
I ne s’agit pas de distinguer au sein d’'une méme prophétie le
vrai du faux.

I serait certes malvenu pour I'Eglise primitive, apres la
Pentecote, d’éteindre 'Esprit : « N’éteignez pas I'Esprit. » 11
était apparemment possible pour cette Eglise primitive de dé-
laisser la prophétie, comme c’était le cas a Corinthe, ou les
langues avaient pris le dessus : « Ne méprisez pas les prophé-
ties. » Mais en laissant aux prophetes la place qui leur était due
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dans le culte, 1l y avait le danger inverse de laisser la parole a
de faux prophetes, et de se laisser ébranler par leurs paroles.
En fait, c’est précisément quelque chose qui allait arriver aux
Thessaloniciens, si 'on en croit la seconde épiwe que Paul leur
adresse :

Neus veus priens, freres, de ne pas veus laisser facilement
ébranler dans vetre ben sens, et de ne pas veus laisser treubler,
soit par quelque inspiration, seit par une parele, eu par une lettre
qui semblerait venir de neus, cemme st le jour du Seigneur était
déja la. (2Th 2.1b-2)

I y avait, semble-t-1l, des gens qui troublaient les Thessa-
loniciens, et certains de ces gens le taisaient par une inspiration,
littéralement par un esprit, en leur annongant que le jour du
Seigneur était déja advenu !

Ainsi, tout en laissant leur juste place aux prophetes, 1l faut
procéder ainsi : « Examinez toutes choses ; retenez ce qui est
bon ; abstenez-vous de toute espece de mal. » (1Th 5.19-22)
I/ ne s’agit pas la e faire le tri entre le vrai et le fanx: an sein e la méme
propheétie. 115’agit bien plutot Ae Mistinguer, commie Aeputs [origine, entre
les vrais et les fanx prophétes.

St jamais le professeur Grudem avait toutefois raison sur
Lapparition d'une prophetie faillible lors de I'établissement de la
nouvelle alliance, alors iscerner qui sont les fanx: prophetes serait trm-
possible ! Les taux prophétes pourraient en ettet protester qu’ils
sont en fait de véritables prophetes qui font quelques petites
erreurs, et il serait alors impossible de distinguer les vrais des
faux.

3. De vrais prophétes néotestamentaires qui disent
des choses fausses ?

C’est a ce stade quil faut se demander s’il n’y a tout de
meéme pas de vrais prophetes dans le Nouveau Testament qui,
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lorsqu’ils prophétisent, disent malgré tout des choses tausses
meélées a la parole qu’ils apportent de la part de Dieu.

a. Laseconde prophétie d’Agabus (Ac 21.10-11)

Le prophete Agabus est ici en premiere ligne. En Actes
21.10-11, nous lisons en effet quil agit et parla ainst :

Cemme neus ¢tiens 1a depuis plusieurs jeurs, un prephete,
nemmé Agabus, descendit de Judée, et vint neus treuver. Il prit
la ceinture de Paul, se lia les pieds et les mains, et dit : « Veici ce
sque déclare le Samnt-Esprit : L’hemme a equi appartient cette
ceinture, ks Juifs le leront de la méme maniere a Jérusalem, e
Livreront entre les mains des paiens. »

Wayne Grudem commente ce texte en énongant que ce
qu'Agabus a prophétisé est... presque correct ! 11 tait valoir
quAgabus déclare en etfet expressément deux choses ici : (1)
que des Juifs lieront Paul ; (i) que ces Juifs le livreront aux
paiens.

Pourtant, si 'on poursuit la lecture du récit de Luc, seule-
ment quelques versets plus loin, nous lisons au verset 33 :
« Alors % tribun s’approcha, se saisit de lui, et % fit ler de deux
chaines. » Paul est donc bien lié, mais c’est un tribun romain
qui accomplit cela, et non des Juifs.

Etavant cela, au verset 31, nous voyons que les Juifs n’ont
pas cherché a livrer Paul aux Romains, mais ils ont plutot
cherché a le supprimer, et les Romains sont intervenus pour
le protéger : « Comme #s cherchatent a le tuer, le bruit vint au
tribun de la cohorte que tout Jérusalem était dans la confu-
sion. »

Il semblerait donc, a premiere vue, que la prophétie
d’Agabus ne se fut pas accomplie comme il avait annoncé.
Et le professeur Grudem semble conclure ceci : (1) qu’Agabus
avait recu, de la part du Saint-Esprit, que Paul allait au-devant
de grandes ditficultés ; (1) quil n’en avait pas bien percu les

60



détails ; et (1) quiil a alors, sur le fondement d’une intuition
spirituelle juste en elle-méme, communiqué des éléments fac-
tuellement faux. Wayne Grudem s’exprime lui-méme ainsi :

Ce texte s’explique parfaitement si l'en suppese qu’Agabus a eu
une visien de Paul prisennier des Remains a Jérusalem et en-
teuré d'une feule de Juifs en celére. Quand Agabus prephétise
(de facen euclgque peu errenée) que les Juifs lierent Paul a Jéru-
salem et le livrerent aux Remains, il s’agit de sa prepre interpré-
tatien de cette « visien » eu « révélatien » du Saint-Esprit3,

Une telle théorie se heurte toutetors a 'interprétation que
Paul lui-méme fait de ce qui lui est arrivé a Jérusalem. 11 dé-
clare ainst en Actes 28.17 : « Hommes fréres, sans avoir rien
tait conwre le peuple ni contre les coutumes de nos peres, j’ai
été mis en prison a Jérusalem ez Lvré de la entre les mains des Ro-
mains. » Ici Paul reprend exactement 'expression d’Agabus
(Cest notamment le méme verbe grec traduit en trangais par
« livré »), en spécitiant simplement que les paiens auxquels il a
été livré sont des Romains !

Nous devons conclure de ce tait littéraire important que ni
Paul, ni Luc n'ont pensé qu’Agabus s’était trompé dans sa pro-
phétie. Luc rapporte en effet les paroles de Paul de maniere a
montrer que ce dernier avait une pleine conscience de I'ac-
complissement de la prophétie. Agabus était un prophéte qui
s’exprimait en disant « Ainst parle le Saint-Esprit » et dont la
parole a été jugée accomplie par ceux qui étaient au premier
rang pour en juger. Il est donc un vrai prophete de I'Eternel !

b. Llesdisciplesde Tyr (Ac 21.4)

Le texte d’Actes 21.4 peut éwe maintenant évoqué. Nous
y lisons, a propos de disciples qui se trouvaient a Tyr, qu’ils
« disatent par I'Esprit a Paul de ne pas monter a Jérusalem ».

3W. Grudem, T/éologee systématique, Excelsis, Charols, 2010, p. 1166.
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Les tenants de la these de la prophétie faillible dans la nouvelle
alliance, a I'instar de Wayne Grudem, y voient un texte déci-
sif : une indication sans détour du caractere taillible de la pro-
phétie néotestamentaire. Faut-il donc en conclure, comme ils
le pensent, que ce verset clét le débat en prouvant indubita-
blement leur thése ? Rien n’est moins sur !

Commengons par dire qu’il n’y a rien de tres précis a tirer
de la tormulation grecque qui énonce assez vaguement que
c’est « par I'Esprit » que les disciples de Tyr disaient a Paul de
ne pas monter a Jérusalem. Ce qu’ils ont exactement prophé-
tisé n’est pas clair a ce stade. A premiere lecture, 1l pourrait
certes sembler que le contenu de leur prophétie aurait pu étre
quelque chose comme : « Ainst parle le Saint-Esprit: Ne
monte pas a Jérusalem ! » Ce serait la lecture la plus évidente
de ce verset s'il n’y avait rien d’autre dans le contexte immediat
pour nous en faire douter. Toutetois, deux déclarations enca-
drent, dans le contexte immédiat, ce résumé que Luc donne
de ce qui s’est passé a Tyr, et conduisent a adopter un point
de vue ditférent.

D’une part, 1l y a Actes 20.22-23 : « Moi, maintenant, lié
par I'Esprit, je vais a Jérusalem, sans savoir ce qui m’y arrivera,
sinon que, d’apres ce que I'Esprit Saint m’atteste de ville en
ville, des liens et des détresses m’y attendent. » Nous wouvons
1a le clair témoignage de Paul que PEsprit lut avait déja révélé
que des liens et des déwesses l'attendaient a Jérusalem. Il
ajoute immeédiatement ceci : « Je sais bien, moi, que vous ne
me reverrez plus. » (V. 25) Le texte souligne alors la réaction
de ses auditeurs : « Ils étaient surtout attristés parce qu’ils ne
le reverraient plus. » (V. 38)

D’auwce part, il y a Actes 21.10-11, ou nous voyons Agabus
prophétiser wes clairement ce qui arrivera a Paul a Jérusalem.
«Les liens et les déwesses » d’Actes 20.23 sont maintenant
précisés. Agabus, venant vers Paul et ses collaborateurs, « prit
la ceinture de Paul, se lia les pieds et les mains et dit : Voict ce
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que dit 'Esprit Saint : ’homme a qui cette ceinture appartient,
les Juifs le lieront ainst a Jérusalem pour le livrer aux non-
Juifs. » Nous avons la la prophétie proprement dite d’Agabus,
tormulée a la maniere d’'un prophete de ’Ancien Testament.
Notons au passage qu’Agabus n’est pas un prophete inconnu
du lecteur du livre des Actes. Il nous a déja été rapporté en
11.28 qu’Agabus s’¢était levé et avait annoncé par I'Esprit qu’il
y aurait une grande tamine sur toute la terre habitée, et qu’elle
a eu lieu, en effet, sous 'empereur Claude. Agabus est donc
déja reconnu par Luc comme un véritable prophete de 'Eter-
nel.

Apres la prophétie proprement dite vient la réaction de
ceux qui entendent cela. Cette tois, ce n’est plus seulement de
la tristesse. Celle-ci prévalait en Actes 20, peut-étre parce que
Paul avait davantage mis Paccent sur le tait quil ne les reverrait
plus, plutdt que sur le fait qu’il allait étre livré aux non-Juifs ;
a ce moment-la il savait seulement assez vaguement que des
liens et des détresses I'attendaient a Jérusalem. Mais désor-
mais, la réaction est beaucoup plus vive encore : « Apres avoir
entendu cela, nous le suppliames de ne pas monter a Jérusa-
lem. » (Ac 21.12)

Actes 21.4, dans le contexte d’Actes 20.22-38 et 21.10-12,
doit donc étre compris comme une maniére de parler peu pré-
cise de la part de Luc. Méme si Pexpression qu’il y emploie
(« par PEsprit ») est tormellement la méme qu’en Actes 11.28,
le contexte rend clair qu’il faut distinguer, tout au long de ce
voyage de Paul de Troas a Jérusalem, d’une part enwe les ré-
velations et prophéties sur la captivité a venir de Paul, et
d’autre part les réactions de son entourage.

En Actes 21.4 — peut-éwe parce que ce n’est pas le but pre-
mier de Luc dans ce passage de traiter de la maniére dont
tonctionnent les dons spirituels, mais plutét de communiquer
au lecteur, par ces répétitions, le sentiment d’'une menace qui
pese sur Paul — Liuc ne distingue pas clairement entre la prophétie elle-
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méme et la véaction Ae cenx: gui entendlent la prophétie. Thomas Schrei-

ner 'explique ainsi :
Ce n’était pas Pebjectif de Luc d’expliquer ici la nature précise
de la prephétie, et 1l s’attendait naturellement a ce que ses lec-
teurs censiderent qu’une vraie prephétie ne se trempe jamais.
Neus devens cemprendre que le but de 'histeire n’est pas d’eu-
vrir une fenétre sur la nature de la prephétie. Neus ne peuvens
exiger de ce récit plus que ce qu’ll n'est destiné a neus denner*.

Le tait que rien dans la Bible n’atteste qu’un vrai prophete
puisse se tromper lorsqu’il prophétise, et le tait que ni Paul n1
Luc ne signalent que ces prophetes s’étaient trompés, indi-
quent ensemble que ce n’était pas la prophétie en tantque telle
qui disait a Paul de ne pas monter a Jérusalem, mais que les
prophetes, prophétisant les liens et les déwesses de Paul a Jé-
rusalem (comme en 20.22-23 et en 21.11-12), Pont aussi sup-
pli¢ de ne pas monter a Jérusalem (comme en 21.13).
C.K. Barrett a donc totalement raison lorsqu’il explique a ce
sujet que

Luc ne s’exprime pas tres clairement. Ses pareles prises alalettre

signifieraient seit que Paul a délibérément désebéi a 1a velenté

de Dieu, seit que I'Esprit s’est trempé dans les censeils dennés.

ITestimpensable que Luc ait veulu 'un eu I'autre de ces cas>.

Autrement dit, 1l faut comprendre Actes 21.4 comme un
raccourci de langage. Luc « télescope » dans ce verset en une
seule expression ce qu’il distingue aussi bien quelques versets
plus tot et quelques versets plus tard : (1) la prophétie et (i1) la
réaction a la prophétie. Ce n’est pas la un probléeme pour le
lecteur attentif qui fait attention a 'ensemble du récit et quine
se fixe pas sur un détail seulement. Cela signifie que nous

4T. Schreiner, “The Miraculous Gifts and the Question of Cessationism”, T/e
Gaospel Coaletion, Concise theology series, accessible en ligne a ’adresse suivante :

https:/ /www.thegospelcoalition.org/essay/miraculous-gifts-question-

cessasionism/ (derniere consultation le 20/04/2023).

5 CK. Barrett, Aezs 15-28, ICC, Edimbourg, T&T Clark, 1998, p. 990.
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n’avons pas, dans ce passage non plus, la preuve que la nou-
velle alliance soit le temps du surgissement d’une nouvelle es-
pece de prophetes faillibles qui mélent dans leurs prophéties
le vrai et le faux.

c. Leprophete, porte-parole de Dieu

Les prophetes sont donc les porte-parole de Dieu. Ils sont
sabouche dans laquelle se trouvent les paroles mémes de Dieu
qui doivent éwe regues comme telles. C’est ce qu’ils étaient
sous I'ancienne alliance ; c’est ce qu’ils sont toujours sous la
nouvelle. La prophétie sous la nouvelle alliance est également
ce qu'elle a toujours été : (7) un acte miraculenx: de communication
tntelligible par lequel (i) une révélation Mivine spontanée est (iti) portée
par le Saint-Esprit dans le prophete pour gi’il Mise (iv) les paroles mié mes
de Dicu de sorte que (v) celles-ci soient retétues Me [antorité méme Me
Diren et doivent étre recues comme telles.

Le vrai prophete chrétien est donc celut qui au sein de la
communauté chrétienne locale recoit une révélation authen-
tique de I'Esprit et la communique a 'assemblée pour édifier,
exhorter, consoler (1Co 14.3), en proclamant s merveilles e Dien
(Ac 2.11), C’est-a-dire en tirant pour la communauté chreé-
tienne locale les implications de la vie, de la mort et de la ré-
surrecon de Jésus.

4. La cessation de la prophétie

Il reste donc une derniére question a poser : de tels pro-
phetes, qui servent de bouche a Dieu et qui communiquent la
parole méme de Dieu, sont-ils toujours donnés par Dieu a son
Eglise aujourd’hui ? L'otfice prophétique était-il destiné a per-
durer ou a disparaitre une fois posé le tondement de 'Eglise ?
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a. Le fondement des apbtres et des prophétes

La réponse a cette question offerte dans cet article est a la
tois tres tranche et wes controversée : [office prophétique était
temporaire et Mestiné a Misparailre rapidement une fois posé le fonMement
de ['Eglise. 1.a raison réside dans ce que dit Paul des prophetes
dans P'épitre aux Ephésiens : « Vous avez été éditiés sur le fon-
Aerment Mes apitres et des prophetes, Jésus-Christ lui-méme étant la
pierre angulaire. » (2.20) Et encore : « Le mystére i Christ n’a
pas été manifesté aux fils des hommes dans les autres généra-
tions, comme il a ét¢ révélé maintenant par UEsprit anx sainls apotres
et prophetes de Christ. » (Ep 3.5) Dans ces versets, Paul place les
prophétes aux cotés des apdtres en leur donnant le réle de
tondation a coté de la pierre angulaire qui est le Christ. C’est
sur ce ministere des apowes et prophétes de la premiere géné-
ration de chrétiens que I'Eglise de tous les siecles est édifiée.

Les prophetes sont fondateurs avec les apowes parce que
les prophetes remplissent dans leurs Eglises locales une des
fonctions que remplissent les apowes dans Eglise univer-
selle : annoncer les richesses incompréhensibles M Christ (3.8), mettre
en lumicre quelle est la Mispensation i mysiéve caché Me lont temps en
Dien (3.9), faire connaitre anjourd’hui par UEglise la sagesse infiniment
variée de Dien (3.10).

Il faut se rappeler qu’a cette époque les Eglises n’avaient
pas encore le Nouveau Testament a leur disposition. Un mi-
nistére tel que celut des prophetes était donc indispensable
pour comprendre les changements théologiques quimpli-
quaient la venue, la vie, la mort, la résurrection et I'ascension
du Christ en ce temps de fondation de I’Eglise.
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b. Unecommunauté prophétique... sans prophétes
au sens strict

Lorsque I'Eglise fut suffisamment fondée, et en particulier
que les écrits du Nouveau Testament commencerent a circu-
ler, ce ministére prophétique n’avait plus raison d’éwe. 1l est
dailleurs tres clair au plan historique que des la fin de la pé-
riode apostolique, 1l n’y a plus de prophetes dans ce sens-la.
On le constate non seulement dans les écrits des Peéres apos-
toliques (qui écrivent juste aprés ou méme pendant la fin de
la rédaction des écrits du Nouveau Testament), mais égale-
ment au sein du corpus du Nouveau Testament lui-méme.

Les écrits les plus tardifs, comme les épiwes de Paul a Ti-
mothée et a Tite, suggerent en etfet qu’il n’y a des cette époque
plus de prophetes en activité. Paul, pour structurer les Eglises
dont Timothée ou Tite avaient la charge, mentionne unique-
ment le role des anciens et des diacres, et ignore tout simple-
ment la présence des prophetes dans Eglise, alors quil écrit
dans le courant des années 60, seulement une quinzaine d’an-
nées apres la rédaction des épitres aux Thessaloniciens et aux
Corinthiens. C’est quune époque était en wain de se terminer :
celle de la prophétie.

Depuis, le peuple de Dieu rassemblé, pendant tous les
siecles, tonctionne comme communauté prophétique, annon-
cantles paroles mémes de Dieu : il le fait non pas en ayant des
prophetes en son sein au sens de ’Ancien et du Nouveau Tes-
tament, mais en préchant en chaire tous les dimanches, et sur
les places a travers le monde, les Saintes Ecritures : C’est la que
se wouve tout ce qu’il faut pour édifier, exhorter, consoler (se-
lon le langage de 1 Corinthiens 14.3), pour proclamer dans
toutes les langues les merveilles de Dieu (selon le langage
d’Actes 2.11). Clest 'Eglise tout entiére, désormais, et non
seulement certains individus en elle, qui fait ceuvre de pro-
phete, parce quelle possede un canon des Fcritures complet,
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un canon qui, dans sa totalité et dans chacune de ses parties,
estinspiré « de Dieu, et utile pour enseigner, pour convaincre,
pour corriger, pour inswuire dans la jussce, afin que ’homme
de Dieu soit accompli et propre a toute bonne ceuvre » (2Tm
3.16). L’Eglise est ainst communauté prophétique, la bouche
de Dieu parmi les nations dans laquelle se trouvent les paroles
mémes de Dieu, parce qu’elle ne cesse de réitérer ce que Dieu
a dit autrefois, qu’il a pris soin de faire metwre par écrit et qu’il
dit encore aujourd’hut pour convaincre le monde, par son Es-
prit, de péché, de justice et de jugement.
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Le caractere prophétique
de la prédication

Jean-Philippe BRU
Professeur de théologie pratique
Faculté Jean Calvin d’Aix-en-Provence

Introduction

On rapporte que Charles Spurgeon aurait dit pendant un
sermon, sans que personne ne lait préalablement informe de
la situation : « Il y 2 un homme assis 1a qui est cordonnier et
garde son magasin ouvert le dimanche. Il était ouvert di-
manche dernier. Il a encaissé 9 pence et fait un profit de
4 pence : il a vendu son ame a Satan pour 4 pence. »' Spur-
geon était-il non seulement «le prince des prédicateurs »,
mais aussi prophete a 'occasion ? Y a-t-il des points com-
muns entre la prédication et la prophétie ? Si oui, quelle in-
cidence cela a-t-il sur la pratique homilétique ? Dans cet ar-
ticle, nous nous proposons (A) de détinir ces deux modes de
communication que sont la prédication et la prophétie,
(B) de voir ce qui les distingue et ce qui les unit, et (C) d’en
tirer des applications pour la pratique actuelle de la prédica-
tion.

! Vern Peythress mentienne cet épisede, ainsi que d’autres de méme nature,
dans un article sur les dens spirituels, p. 33 : https://frame-peythress. erg/wp-
centent/upleads/2012 /08 /PeythressVern\What AreSpiritual Gifts.pdf (censulté
le 30/12/2021).
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A. Définition de la prédication et de la prophétie

L Encyclopédic di protestantisme détinit sobrement la prédi-
cation comme « une lecture actualisée d’un passage de ’'Ecri-
ture »*. Cela suppose que le prédicateur choisisse un texte bi-
blique, en recherche le sens initial et rétléchisse a des appli-
cations pour aujourd’hut. Il met ensuite en forme ses idées
en rédigeant entierement sa prédication ou un plan détaillé.
Bien qu’il conserve une certaine liberté d’'improvisation lors
de la « délivrance », il s’appuie principalement sur sa prépa-
ration.

St la prédication est relativement aisée a définir, les théo-
logiens ont plus de mal a s’entendre sur la nature de la pro-
phétie, en particulier telle qu'elle était pratiquée dans les
Eglises du Nouveau Testament. Certains n’y voient pas autre
chose que la prédication telle qu’on peut 'observer encore
aujourd’hui’. D’autres y voient une interprétation inspirée de
’Ancien Testament, le Saint-Esprit donnant aux prophétes
de comprendre celui-ci a la lumiére de la venue de Jésus-
Christ®. D’autres encore y voient une interprétation faillible
d’une révélation divine®. Il me semble plus conforme aux
données bibliques d’y voir un acte miraculeux et infaillible de
communication d’une révélation donnée par le Saint-Esprit®.
La prophétie néotestamentaire est en etfet plus spontanée
qu’une prédication ordinaire, ne porte pas nécessairement

2 Encyclopédie au protestantisme, seus dir. Pierre Gisel et Lucie Kaennel, Qua-
drige/PUF /Laber et Fides, 2¢ édisien, cerrigée et augmentée, 2006, p. 1112.

3 Veir David Hill, New Testament Prophecy, Atlanta, Jehn Knex, 1979, p. 128.

4 Veir Earle Ellis, Prophecy and Hermenentics in Early Clristianity : New Testament
Essays, WUNT 18, Tubingen, Mehr Siebeck, 1978, p. 130-144.

5 Veir Wayne Grudem, T/éologie systématique, Excelsis, 2010, p. 1162-1177.

6 Veir Themas Schreiner, Spiritual Gifts : What Are They <> Why They Matter,
Nashville, Tennessee, B&H Publishing Greup, 2018, p. 96-98.
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sur un texte de ’Ancien Testament et n’est pas moins infail-
lible que la prophétie vétérotestamentaire. Si les messages
des prophetes étaient faillibles, pourraient-ils servir de ton-
dement au nouveau temple que le Christ est en train d’édi-
fier, au meéme titre que Ienseignement apostolique
(Ep2.20) ?

B. Différences et points communs entre prophétie
et prédication

Nous avons vu que la prophétie néotestamentaire ne de-
vait pas étre confondue avec la prédication actuelle. Voyons
maintenant plus précisément ce qui les distingue et ce qui les
unit.

1. Ce qui distingue la prophétie de la prédication

La prophétie est spontanée
alors que la prédication est préparée

C’est poussé par I'Esprit que le prophete prend la parole
apres avoir requ une révélation divine, comme lorsque
Agabus annonce une famine (Ac 11.28). Son message n’est
pas le fruit d’une lente maturation, mais le dévoilement d’une
parole venue de 'extérieur. Le prédicateur, en revanche,
passe beaucoup plus de temps a préparer son intervention
qua la « délivrer ». Vern Poythress parle de processus intuitif
et de processus déductif pour distinguer ces deux modes de
communication : I'intuition est une torme de connaissance
immeédiate, sans recours au raisonnement, alors que la
déduction consiste a déduire quelque chose de quelque
chose d’autre par un raisonnement. Il note toutefois que, s
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la prophétie est principalement intuitive’, elle peut aussi
avoir une dimension déductive, comme la citation de textes
de PAncien Testament®. De méme, si celui qui préche
s’appuie principalement sur sa préparation, il peut aussi etre
conduit par I’Esprit 2 en sortir. Cest ce que Pierre Marcel
appelle « la liberté de 'Esprit » :

Quand, en préchant, un homme s’abandonne a la liberté de
I’Esprit, 1l constate que ses facultés sont développées au-dessus
de sa normale habituelle ; la liberté est donnée, non seulement
a son dme, mais a sa langue ; sa pénétration d’esprit est plus
grande, sa faculté de se représenter les choses est plus pro-
fonde ; la vérité prend une plus grande puissance sur son ame ;
sa fot est plus intense ; il se sent pris dans une vivante et com-
pacte réalité. Ses sentiments sont plus vifs et envahissent spon-
tanément son cceur. Il en vient a penser les pensées du Christ,
a éprouver les sentiments et les émotions du Christ ; il a cons-
cience de faire les ceuvres du Christ, avec lut et comme lut
(Jn 14.12). I1 est ausst rendu capable de penser les pensées de
ceux equi sont devant lui : 1l vit dans leur cceur et avec eux ; il
participe a leurs sentiments, a leurs craintes, leurs espoirs et
leurs joies. L’Esprit donne a sa parole, 2 son expression, une
fraicheur, une vivacité naturelle, qut les font paraitre nouvelles
et originales, et qui n'appartiennent qu’au style parlé. L’effort
de mémoire, I'asservissement aux manuscrits empéche cette
communion directe avec le Christ et les auditeurs : si tout est

7 Bien que la prephéuie ait une dimensien intuitive, elle ne saurait étre réduite
a une simple intuisen eu a un simple exercice d’imprevisanen, puisqu’elle a sa
seurce dans une révélatien divine quilévele veile surunmystére que Dieu n’avait
pas fait cennaitre aux hemmes des généramens passées (Ep 3.5).

* La dimensien déductive est particuliérement impertante chezles prepheétes
écrivains qui, teut en étant pertés par ’Esprit, prennentle temps de fermuler et
d’arranger leurs idées selen le prejet théelegique quileur est prepre. Elle I’est
beauceup meins chez les prephétes qui interviennent successivement lers du

culte public de ’'Eglise de Cerinthe.
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écrit ou su d’avance, ni le Christ ni Eglise — en cet instant —
n’ont plus rien a apprendre au prédicateur”.

La prophétie est infaillible
alors que la prédication est faillible

Les apotres et les prophétes étaient infaillibles dans I'exer-
cice de leur ministere prophétique du fait de Iassistance par-
ticuliere dont ils bénéticiaient de la part de Dieu dans la ré-
ception et la communication de révélations contribuant a
I’élaboration du canon du Nouveau Testament™. Ce n’est
pas le cas des prédicateurs qui, méme lorsqu’ils sont correc-
tement formés et remplis de I’Esprit, peuvent errer dans leur
interprétation du texte biblique. Méme lorsque Pinterpréta-
tion est correcte, il peut étre tentant d’en tirer des applica-
tions un peu forcées.

La prophétie résulte d’une révélation alors
gue la prédication résulte d’une illumination

Une révélation, qu’elle soit doctrinale ou circonstancielle,
est quelque chose qui vient spontanément a I’esprit du pro-
phete de la part de Dieu, sans analyse préalable du texte bi-
blique ou de la situation. L'illumination, en revanche, est un
éclair de compréhension que donne le Saint-Esprit au prédi-
cateur apres quil a creusé le texte et laissé « incuber » pen-
dant un certain temps. Il ne découvre pas le sens « caché »
ou « spirituel » du texte, mais comprend son sens naturel et
comment I'appliquer de maniére légitime a son auditoire.

9 Pierre Marcel, « L’actualité de la prédicatien », La Revue réformée 7 (1951/3),
p- 79-80.

18 Sur le caractére infaillible de la prephétie, veir, par exemple, le chapitre
XVII #Edmund Clewney, L Egkse, Charels, Excelsis, 2000, p. 270-285. Clewney
y réfute les arguments de Wayne Grudem en faveur d’une prephétie ecclésiale

faillible.
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La prophétie est un don spirituel temporaire
alors que la prédication est un moyen de grace
permanent

C’est ce que 'on peut déduire d’Ephésiens 2.20, qui parle
du « fondement des apdtres et des prophetes ». Cela ne si-
gnitie pas que tous les aspects de la prophétie ont disparu,
mais seulement certains aspects non transmissibles, comme
Pinfaillibilité et la réception de nouvelles révélations doctri-
nales. Quant a la prédication, elle fait partie des éléments es-
sentiels du culte chrétien a travers les siecles, méme si elle a
connu ses périodes de déclin.

2. Ce quiunit la prophétie et la prédication

Les deux sont des actes de communication

Le prophéte comme le prédicateur ont regu un message
de la part de Dieu, le premier de maniere spontanée, le se-
cond de maniere préparée, atin de le communiquer a un au-
ditoire dans le cadre, le plus souvent, du culte public. Dans
la liste des ministéres de communication d’Ephésiens 4.11,
les prédicateurs ne sont pas directement mentionnés, mais il
ne fait aucun doute que les pasteurs-enseignants utilisaient
régulierement la prédication comme moyen de communica-
tion de 'Evangile.

Les deux nécessitent |'assistance du Saint-Esprit

Nous avons vu que la prophétie était « un acte miraculeux
et intaillible de communication d’une révélation donnée par
PEsprit ». L’Esprit est donc doublement a 'ceuvre dans la
prophétie : il est la source de la révélation et le garant de sa
transmission. Comme le dit apotre Pierre, « aucun message
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de prophete n’a jamais été apporté par une volonté hu-
maine : c’est portés par 'Esprit saint que des humains ont
parlé de la part de Dieu » (2P 1.21). Quant a la prédication,
nous avons vu eu’elle était le truit de I'illumination intérieure
du Saint-Esprit et gagnait en force et en clarté lorseque le pré-
dicateur s’abandonnait a la liberté de I'Esprit, sans pour au-
tant devenir infaillible. L’Esprit est donc la source de la pré-
dication et le garant de sa vivante « délivrance ».

Les deux contribuent a I’édification de I'Eglise

Paul affirme en 1 Corinthiens 14 que ce qui fait la supé-
riorité de la prophétie sur le parler en langues dans le cadre
du culte public, c’est qu’elle édifie 'ensemble de la commu-
nauté, alors eque celui qui parle en langues s’éditie seulement
lui-méme. De méme la prédication est le moyen de grace par
excellence que Dieu a donné a ’'Eglise pour son édification.

Les deux ont un contenu a la fois doctrinal
et pratique

Les livres du Nouveau Testament sont de nature prophé-
tique. Or ils sont composés d’enseignements doctrinaux et
de recommandations pratiques. Il en est de méme de la pré-
dication, eui doit étre composée a la tois d’explications, d’il-
lustrations et d’applications'’.

Les deux sont christocentriques

Paul, en tant quapétre et prophete, n’a pas estimé devoir
apporter autre chose aux Corinthiens que Jésus-Christ, et Jé-
sus-Christ crucifié (1Co 2.2), et un ange dit a apotre Jean
que «le témoignage de Jésus est Pesprit de la prophétie »
(Ap 19.10). La prophétie est donc centrée sur le Christ. De

1 Veir Bryan Chapell, Préicher: Fart et la maniére, Charels, Excelsis, 2009, p. 82-
92.
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meéme, la prédication devrait toujours avoir une saveur spé-
cifiquement chrétienne en établissant un lien entre le texte
préché et la rédemption.

Les deux résultent de I'office prophétique
du Christ

Poythress souligne cette continuité : Jésus-Christ est le
prophete par excellence ; c’est lui qui a donné les prophetes
a 'Eglise naissante pour son édification ; apres leur dispari-
tion, ce sont les pasteurs-enseignants equi exercent le minis-
tere prophétique de manicre dérivée et faillible, lorseu’ils
préchent la Parole, ainsi que les autres membres du corps de
Christ, lorseu’ils s’éditient et s’encouragent les uns les autres.
Poythress considére qu’en raison de cette continuité la pro-
phétie postapostolique est analogue, bien que non identique,
a la prophétie apostolique.

C. 1 Corinthiens 14 appliqué a la prédication

Tout en gardant a esprit ce qui distingue la prophétie et
la prédication, nous pouvons nous appuyer sur tous ces
points equi les unissent pour applisuer a la prédication les re-
commandations néotestamentaires relatives a la prophétie.
C’est ce que nous ferons a partir du chapitre equi en parle le
plus, a savoir 1 Corinthiens 14. Nous utiliserons I'expression
« prédication prophétique » pour désigner cette prédication
dérivée de la prophétie biblique™.

12 D’expressien « prédicatien prephémque » est seuvent utilisée peur désigner
un type particulier de prédicatien qui traite des questiens actuelles de justice se-
ciale, cemme le faisaient les prephétes de I’Ancien Testament. Ce n’est pas le
sens que neus lui dennens ici. Peur un survel et une synthése des principales
définitiens de la prédicatien prephétique, veir Leenera Tubbs Tisdale, Prophetic
Preaching : A Pastoral Approach, W] K, 2010, p. 3-10. Le théelegien le plus influent
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1. Laprédication prophétique édifie I'Eglise

Celui qui prophétise parle aux hommes, les édifie, les exhorte,
les réconforte!s. (V. 3)

Trois substantifs caractérisent la parole prophétique : édi-
fication, exhortation et réconfort.

Le premier mot, oikodoné, doit étre compris dans un sens
collectif, comme le montre le verset suivant : « Celui qui
patle en langue s’¢ditie lui-méme alors que celui qui prophé-
tise éditie Eglise. » (V. 4) L'image est celle du nouveau
temple spirituel qui se construit sur le tondement des ap6tres
et des prophetes. Ce temple est composé de pierres vivantes
(1P 2.5) eui se nourrissent du lait pur de la Parole afin de
croitre pour le salut (1P 2.2). Celui qui préche ne doit pas
chercher sa propre éditication, mais celle de 'Eglise dans son
ensemble, ce qui suppose que ses propos soient accessibles
a tous et possedent une dimension communautaire.

2. Laprédication prophétique est exhortative

Le mot paraklésis signitie encouragement ou exhortation.
C’est ce que fait un entraineur avant le match : il « booste »
ses joueurs et les encourage a donner le meilleur d’eux-
meémes, il leur rappelle les régles de base et les exhorte a ne
pas répéter les erreurs du passé. Exhorter signitie « s’efforcer
par des discours persuasits d’amener eueclqu’un a taire

sur cette questien est sans deute \Walter Brueggemann, qui denne la définisien
suivante (The Prophetic Imagination, Fertress Press, 1978, p. 13) : « La tache du mi-
nistére prephétique est de culsver, neurrir et susciter une censcience et une per-
cepuien différentes de la censcience et de la perceptien de la culture deminante
qui neus enteure. »

13 Littéralement : « Celui qui prephéuise parle aux hemmes peur I’édificanien,
Pexhertatien et la censelatien. »
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quelque chose »'. Un simple exposé de la doctrine chré-
tienne ne suffit pas pour amener quelgqu’un a changer ; il faut
s’adresser a sa conscience, le réveiller de son sommeil, mul-
tiplier les applications. Comme le dit Calvin dans un sermon
sur 2 Timothée 4.1-2 :

Saint Paul avertit que ce n’est point assez de précher, comme
st on enseignait en I'école et la lot de Dieu, et les promesses, et
ce qui est contenu de doctrine en 'Ecriture sainte, mais il faut
arguer, menacer e exherter. Comme s'1l disait que si on laisse cela
au choix des hommes de suivre ce qui leur est montré, jamais
ils ne remueront un pied. La doctrine donc de sot ne peut pro-
fiter a rien, sinon equ’on la ratifie par exhortations, par menaces,
qu’il y ait les aiguillons pour pigquer les hommes, car des bétes
qui sont tant reveches, quand on les laissera la croupir en leur
paresse, 1l sera bien difficile en la fin de les faire avancer au
chemin de salut. Toutefots afin equil y ait mesure, Paul ajoute
que cela doit se faire avec doctrine : comme il disait qu’en ex-
hortant 1l nous faut étre fondés en bonne raison [...]. Et ausst
il veut qu’il y ait douceur mélée, afin que 'aigreur trop grande
ne soit point pour dégouter les auditeurs, d’autant que cela sou-
vent est cause qu’ils se dépitent et ne font que s’envenimer
contre Dieuls.

3. Laprédication prophétique est réconfortante

Le mot paramuthia a un sens assez proche de paraklsis,
mais 'encouragement est adressé aux personnes déprimées
ou dans la peine. C’est ce que fait 'entraineur apres une dé-
taite : il en tire les legons, réconforte ses joueurs et les aide a
rebondir. Alors eue tout le peuple pleurait en entendant les
paroles de la loi, Néhémie et Esdras les récontortent et les

14 | ¢ Nowveau Petit Robert 2008.

15 Calvin, Sermons de Calvin sur les denx: épitres de saint Paul a Timothée et sur Iépitre
a Tite, Geneve 1561, Biblietheque de Geneve, sermen XXV sur 2Tm 4.1-2,
p- 412-413 (https: / /www.e-rarach/gep_g/dei/10.3931 /e-rara-2670).
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invitent a célébrer joyeusement I'Eternel (Né 8.9-12).
L’Evangile est la meilleure source de réconfort, c’est pour-
quoti le prédicateur doit s’efforcer d’annoncer la bonne nou-
velle, quel que soit le texte choisi, en montrant comment le
Christ a accompli I'idée principale du texte et nous rend ca-
pables par 'Esprit saint de 'accomplir a notre tour, bien
qu’encore imparfaitement.

4. La prédication prophétique est utile

Et maintenant, frétes et sceurs, ez quel veus serais-je utile si e ve-
nais chez vous en parlant en langues au lieu de vous apporter
une parole de révélation, de connaissance, de prophétie ou
d’enseignement ? (V. 6)

Voict ce que dit Edward Chadwick au sujet de Pexpres-
sion « en &uoi vous serais-je utile » :

Peut-étre le prédicateur a-t-il a I'esprit un sermon susceptible
d’avoir sur lui et sur son assemblée un effet similaire a celur que
la glossolalie semble avoir eu sur les Corinthiens [...]. Peut-étre
le prédicateur est-il tres fier de son sermon, peut-étre son ame
sest-elle élevée pendant sa préparation, peut-étre s’est-il édifié
lut-méme, peut-étre son sermon est-il destiné a produire de
Padmiration, voire de 'émerveillement et de Texcitation chez
ses auditeurs. Mais lorsqu’il se rappellera que I’Esprit est donné
a chacun peur Lutilité commume, il verra la nécessité de renoncer
sans hésiter a ce sermon en faveur d’'un autre equi répondra
mieux aux conditions posées par saint Paul's.

Un prédicateur devrait toujours se poser cette question
avant de monter en chaire : « En quot serai-je utile 2 mes au-
diteurs ?» Tout ce equi est inutile devrait étre éliminé :
blagues inappropriées, introduction indigeste, explications

16 Edward Chadwick, The Pastoral Teaching of St. Paul: His Ministerials 1deals,
Edinburgh, T&T Clark, 1907, p. 343-344.
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trop techniques, illustrations trop développées, applications
irréalistes, émotions excessives, conclusion a rallonges, ton
déclamatoire. Adolphe Monod nous met en garde contre
Pemphase :

Pour s’élever au-dessus du ton de la conversation, la plupart
des prédicateurs s’en ¢loignent trop. Ils enflent leur débit, et
déclament au lieu de parler : or, 'emphase venue, le naturel
s’en val’.

5. Laprédication prophétique est intelligible

St votre langue ne donne pas une parole intelligible, comment
saura-t-on ce que vous dites ? En effet, vous patlerez en lair.
(V. 9)

Le parler en langues sans interprétation n’est pas le seul
langage inintelligible : si le prédicateur utilise des mots com-
pligqués sans les expliquer, il ne sera compris que de lui-méme
ou de ceux equi sont suffisamment édueués pour décrypter
son langage.

Paul illustre ce principe d’intelligibilité par deux images :
celle de la tlate ou de la lyre et celle de la trompette. La tlate
et la lyre sont des instruments de musieque a usage festif et
cultuel. Si ceux-ci, dit Paul, ne produisent pas des notes dis-
tinctes, comment reconnaitra-t-on la mélodie ? Et si per-
sonne ne reconnait la mélodie, comment chantera-t-on 2
Punisson ? De méme on devrait pouvoir reconnaitre dans la
prédication une mélodie particuliére, la mélodie de la grace.
Or cela n’est possible que si 'Evangile est clairement an-
nonceé et n’est pas noy¢ dans une masse d’informations plus
ou moins utiles.

17 Adelphe Mened, « L’élequence sactée », La Revue réformée 291 (2019/3),
p- 55.
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La seconde image est celle de la trompette ou plus exac-
tement du clairon, un des cuivres les plus simples puisqu’il
ne possede ni piston ni coulisse. Cet instrument essentielle-
ment militaire ne pouvait produire que peu de sons ditfé-
rents, chacun signitiant un ordre particulier : rassemblement,
en formation de combat, embuscade, battre en retraite. Paul
dit que st le clairon émet un son contus, les soldats n’auront
aucune idée de 'ordre donné, avec de lourdes conséequences
sur le champ de bataille. De méme si application principale
de la prédication n’est pas claire, st le prédicateur n’a pas une
idée précise de ce qu’il veut produire chez ses auditeurs ou
'l la communique de maniére confuse, les croyants ne se
mobiliseront pas pour accomplir leur mission.

6. Laprédication prophétique dévoile les secrets
du cceur

Si tous prophétisent et qu’un non-croyant ou un simple audi-
teur entre, il est convaincu de péché par tous, il est jugé par
tous ; [ainsi] les secrets de son caeur sont dévoilés, et 1l tombera
alors le visage contre terre pour adorer Dieu en déclarant que
Dieu est réellement au milieu de vous. (V. 24-25)

On pourrait penser eque cette fonction de la prophétie
n’est pas transmissible a la prédication, puiseu’elle suppose
la révélation au prophéte d’un secret qui n’est pas accessible
de maniere déductive. Toutefois, rien n’empéche Dieu de
taire ce genre de révélation a un pasteur encore aujourd’hui.
Poythress mentionne I'exemple de Spurgeon, que l'on ne
pourrait pas eualifier de charismatique, disant pendant un
sermon : « Jeune homme, les gants dans ta poche n’ont pas
¢té payés.» Plus généralement, il n’est pas rare equ’un
prédicateur, expliquant et appliquant le texte biblique,
dévoile sans le savoir un secret, une situation dans laeuelle
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un auditeur se reconnait, le poussant a la repentance. La
Parole de Dieu fidelement préchée est une épée a double
tranchant capable de transpercer le cceur : « Aprés avoir
entendu ce discours, ils eurent le cceur vivement touché et
dirent a Pierre et aux autres apOtres : Fréres, que ferons-
nous ? » (Ac 2.37)

7. La prédication prophétique ne monopolise pas
la parole

Quant aux prophetes, que deux ou trois patlent, et que les
autres évaluent leur message. Et s1 un autre membre de I'assis-
tance a une révélation, que le premier se taise. En effet, vous
pouvez tous prophétiser I'un apres Iautre, afin que tous soient
instruits et que tous soient encouragés. (V. 29-31)

« Que le premier se taise. » On reproche souvent aux pré-
dicateurs d’etre trop longs, a juste titre. Mais poureuoi ont-
ils tendance a en dire trop ? Tout d’abord, parce qu’ils ou-
blient le principe de simplicité, selon lequel on retient mieux
ce qui est dit simplement et sans digressions inutiles. Ensuite
parce equ’ils s'imaginent a tort eu’ils sont les seuls par equi
Dieu parle. Or la grice est transmise par bien d’autres
moyens, comme un chant, une priere ou un témoignage. Plu-
tot que d’avoir une longue prédication, ne pourrait-on pas a
’'occasion avoir deux ou trois messages plus courts par des
personnes différentes ? Cet encouragement de Papotre Paul
a se taire devrait garder les pasteurs dans humilité et leur
oter lillusion d’étre indispensables. Une mére a dit un jour a
son tils prédicateur qui avait annoncé a plusieurs reprises
qu’il allait conclure : « Tu as maneué plusieurs occasions d’al-
ler t’asseoir ! »
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8. La prédication prophétique doit étre évaluée

« Que les autres évaluent. » (V.29) Cette recommanda-
tion de Paul est diversement comprise. Qu’est-ce eque les
autres prophetes sont censés évaluer : Pauthenticité des deux
ou trois prophétes qui viennent de s’exprimer ou le contenu
de leurs prophéties ?

Ceux qui croient a la taillibilité de la prophétie ecclésiale
considérent que C’est le contenu du message qui doit étre
évalué, le prophete n’étant pas infaillible dans son interpré-
tation de la révélation reque. Paul invite les autres prophetes,
dit Wayne Grudem, « a écouter attentivement et a passer au
crible ce aui est dit afin de séparer le bon du mauvais, a en
accepter une partie et a rejeter le reste (Cest ce quimpligque
le mot grec diakrind) »*. Grudem ajoute que Paul ne recom-
manderait certainement pas aux prophetes de s’interrompre
st leurs messages étaient infaillibles et de méme valeur que
PEcriture®”.

En revanche, ceux qui croient a Pinfaillibilité de la pro-
phétie aftirment qu’il n’y a aucune raison d’évaluer une pro-
phétie authentique, puisqu’elle est infaillible, mais qu’il taut
s'assurer eue celui qui a émis une prophétie n’est pas un im-
posteur, un faux prophéte, auauel cas son message doit étre
entiérement rejeté.

J’adhere a la seconde interprétation, mais la prédication
postapostoligue étant faillible, il me semble nécessaire d’éva-
luer le prédicateur et son message. Tout d’abord, seuls les
prédicateurs reconnus devraient étre autorisés a précher. En-
suite, leurs messages devraient étre évalués selon des criteres
objectifs. Si 'on reprend les recommandations précédentes :

18 Wayne Grudem, Théologie systématiqne, Charels, Excelsis, 2010, p. 1168.
19 Peur une réfutatien de la cenceptien de Grudem, veir I'article précédent
de Pierre-Sevann Chauny : « La prephéuie néetestamentaire est-elle faillible ? »
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la prédication est-elle éditiante, exhortative, réconfortante,
intelligible, utile, percutante et maitrisée ?

Conclusion

L’apotre Paul met la barre haut dans ce quatorziéme cha-
pitre de la premiere aux Corinthiens : la prédication prophé-
tique doit éditier, encourager, transpercer le cceur, sans pour
autant envahir tout 'espace liturgique. Heureusement nous
pouvons compter sur 'aide du Saint-Esprit pour accomplir
fidélement cette noble tache. N’hésitons donc pas a relever
le déti, st Dieu nous y appelle, car la prédication prophétique
est un des plus grands besoins de notre temps ! « Ainsi donc,
treres et sceurs, aspirez au don de prophétie ! » (1Co 14.39)
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« Prophetes en Christ » :
le réle prophétique de I'Eglise

Yannick IMBERT
Professeur d’apologétique
Faculté Jean Calvin d’Aix-en-Provence

«Le premier role social de I'Eglise est d’éwe I'Eglise. »
Ainsi parle Stanley Hauerwas, le théologien méthodiste dont
la rétlexion sur la place de 'Eglise dans le monde continue
d’avoir une influence marquante sur la pensée théologique. Le
role de PEglise dans le monde serait donc d’étre I'Eglise, ni
plus, ni moins.

S1, pour certains, ce positionnement a le mérite de recen-
wer le rOle de ’Eglise sur la proclamauon de la Parole, d’autres
demeurent profondément insatistaits de cette position qui
pourrait trop facilement laisser 2 penser que 'Eglise se désin-
téresse du monde dans lequel Dieu I'a placée pour étre « sel
de la terre et lumiere du monde » (Mt 5.13-14). Cet appel se
waduit fréquemment par un rappel de la vocation prophétique
de 'Eglise a étre sel et lumiere du monde. I’exhortation a éwe
« prophétique » trouve d’ailleurs un écho dans de nombreux
milieux théologiques, que ce soit dans des cercles soi-disant
« progressistes » ou « conservateurs ».

II est cependant trop tacile d’évoquer, d’encourager ou
d’exiger le réle prophétique de 'Eglise. 1l faudrait encore ex-
pliquer ce que cela veut dire. Relevons le déti. Dans un pre-
mier temps, nous allons donc essayer de dire ce que nous de-
vons entendre par « prophétique ». Dans un deuxieme temps,
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nous tenterons de tracer les contours du réle prophétique de
I'Eglise.

Un appel a étre « prophétique »

Le réle prophétique comme appel social

La torme la plus commune que prend Pappel adressé a
I'Eglise de remplir son réle prophétique est celle d’'une inter-
pellation sociale. Ce sont alors les situations d’injustice qui
donnent a 'Eglise sa voix prophétique. Celle-ct se fait en-
tendre quand « une situation d’injustice nous pousse a dénon-
cer le mal qui maintient les gens dans un état déshumanisé »'.
Cet appel a avoir une voix et mener une vie prophétiques s’in-
carne dans un devenir social déterminant. En conséquence,
«les membres de I'Eglise doivent devenir de meilleurs ci-
toyens, soucieux de I'environnement, économiquement intel-
ligents, soucieux de leur santé et poliiquement intelligents »*.
La sensibilité sociale est I'instrument de I'engagement social
qui est, par excellence, le role prophétique de I'Eglise.
D’autres théologiens vont un tout petit peu moins loin et se
contentent de dire que 'Eglise est prophétique des qu’elle tait
entendre « un message d’espoir protond, de pardon radical, de
joie presque incroyable, d’engagement constant en faveur de
la justice, de guérison intérieure protonde », selon les mots du
théologien catholique Stephen Bevans®.

! Eugene Baron et Moses S. Maponya, “The recovery of the prophetic voice
of the church : The adop#ion of a ‘missional church’ imagination”, Verbum et
Ecelesia, vol. 41, ne 1, 2020, en ligne :
http:/ /www.scielo.org.za/ scielo.php?scr pt=sci_arttext&pid=S2074-
77052020000100022 (consulté le 29 novembre 2022).

2 1bid.

3 Stephen Bevans, “Interfaith Engagement as Prophetic Dialogue”, Frller
Studio : https:/ /fullerstudiofulleredu (consulté le 8 févrer 2022).
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Il illustre cela en donnant 'exemple de lactiviste catholique
Dorothy Day qui lutta notamment conwe I'entrée en guerre
des Etats-Unis en 1941, contre 'armement nucléaire, contre
la guerre du Vietnam. Et Bevans de conclure : « S'1l y a jamais
eu un prophéte, ce tut certainement elle, méme si elle mit la
barre tres haut. » Bevans ne montre pas en quot 1l était pro-
phétique de s’opposer a Pentrée en guerre des Etats-Unis en
1941. Tout est laissé a I’évidence de 'affirmation. Laissez vos
élans prophétiques de c6té pendant un court instant. Est-il si
évident quabandonner un alli¢ politique (le Royaume-Uni en
1941) est un acte de justice prophétique ? Ce n’est pas ausst
évident que cela. Apres tout, I'intégrité n’est-elle pasune vertu
chrétienne qui doit aussi modeler nowe vie politique ? Recon-
naissons au moins que qualitier un acte polique ou social de
« prophétique » ne suffit pas a le baptiser. Il faut encore dire
pourquot le qualiticatit « prophétique » est légitime.

Par exemple, 'engagement en faveur de la justice écolo-
gique parait bien éwe un acte prophétique lorsqu’il dénonce
les abus commis aux dépens de l'intégrité de la création divine
aussi bien qu’au prix du sacrifice de personnes souvent dans
une situation de pauvreté et de faiblesse déja inacceptables.
Cependant, parler de la justice écologique comme étant pro-
phétique suppose plusieurs a priori déterminants, comme une
analyse de la condition actuelle de la société, les causes ayant
amené cette situation, notamment. Ces ¢léments ne sont pas
a strictement parler théologiques. Ce sont des a prior, des ju-
gements, scientifiques, économiques, sociologiques et poli-
tiques. Les décrire comme étant « prophétiques » suppose que
les autres positionnements ne le sont pas. Ainsi, celut qui ne
muliterait pas pour la justice écologique ne ferait pas entendre
la voix prophétique de I'Eglise. De méme, la défense « pro-
phétique » de la dignité de tout étre humain est-elle identique
a la défense de I'égalité de tous les genres ?
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Un appel « prophétique » a détendre la paix et la justice,
mais sans rapportavec 'Ecriture, est et sera toujours un pro-
bleme. Bevans et Schroeder n’ont pas tormellement tort de
dire qu’en démonwant en paroles et en actes la justice de Dieu,
I'Eglise est prophétique. Il s’agit de savoir ce que sont les actes
d’injustice que nous devons dénoncer au nom d’un Dieu créa-
teur et rédempteur. La maniere dont Bevans et Schroeder ex-
pliquent comment 'Eglise est « prophétique » demeure insa-
tisfaisante. Certes, ils ont raison de dire, clairement et directe-
ment : « Les chrétiens prophétisent en parlant de Jésus au
monde. »' Ils continuent en remarquant que ceci suppose de
voir Jésus en tant que Dieu. Ici aussi je leur accorde mon plein
accord. Constatant que parler de la divinité de Christ ainsi
peut sembler parfois abstrait pour nos contemporains, ils pro-
posent une maniere plus concrete de parler de cette méme
réalité : c’est de parler de « Dieu étant comme Jésus ». Si Jésus
est Dieu incarné, alors nowe Dieu se voit dans les actions de
Jésus. La bonté, la générosité de Christ nous renvoient a un
Dieu qui est bon et généreux. Il est « comme » Christ car
Christ est Dieu. Bien sur, pour étre plus spécitique, il faut pou-
voir dire ce Dieu qui est comme Jésus. Bevans et Schroeder en
sont bien conscients et parlent de Dieu comme étant celut qui
appelle '’humanité a s’épanoutr, et a taire s’épanouir le cos-
mos, a lutter contre 'oppression, la souffrance et la mort.

Nous pourrions expliquer cela en disant que le rle pro-
phétique de 'Eglise est de participer a ce que Dieu fait déja
dans le monde’. Baron et Maponya peuvent eux aussi affirmer
que 'Eglise missionnelle est prophétique, mais sans détinition
du terme « prophétique » cette atfirmation demeure vide de

4 Stephen Bevans, Prophetic Dialogue : Reflections on Christian Mission Today,
Maryknoll, Orbis Books, 2011, p. 45.

5« Les auteurs affirment que siles membres de ’Eglise se pergoivent comme
étant envoyes par Diew (wzssio Dez), ils agiront de maniere prophésques dans leur
vie et leur culte au sein de ’Eglise. » Baron et Maponya, “The recovery of the
prophetic voice of the church”.
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sens. Cette ditficulté ne délégitime pas toute exhortation a
vivre une vocation prophétique. Cette expression nous de-
mande de considérer attentivement la question suivante : que
fait Dieu dans le monde ? Son action est manifestée dans 'ac-
won de ses disciples. Peut-elJtre, mais nous tournons en
rond ! I’Eglise fait ce que Dieu fait, ce qui est rendu visible
dans ce que ’'Eglise fait. Out, effectivement, nous tournons
en rond.

Qu’est-ce qu’un prophéete ?

Sommes-nous pour autant obligés de congédier 'expres-
ston « role prophétique de I’Eglise » ? Non, mais nous devons
auparavant répondre a une question : qu’est-ce donc que la
prophétie ? Qu’est-ce donc quun prophete ? Bevans et
Schroeder soulignent plusieurs caractéres d’'un prophete.
C’est d’abord quelqu’un qui est ancré dans le dialogue en étant
sensible au monde autour de lui : il est sensible au langage cor-
porel, aux intonations, notamment. Il est aussi, et surtout, une
écoute attentive de Dieu, ainsi qu’une parole au nom de Dieu,
et ceci de trois manieres. Tout d’abord, apres avoir entendu
ou discerné la Parole de Dieu, le prophéte annonce fidelement
le message en paroles ou en actes. Ensuite, le prophéete peut
aussi « annoncer » le tutur, en tant que vision de la volonté de
Dieu. Entin, le propheéte parle, littéralement, au nom de Dieu.
Ces traits — en particulier la sensibilité a la société environ-
nante — servent pour Bevans et Schroeder le but missiologique
de donner a ’'Eglise une voix prophétique en exigeant d’elle
une sensibilité pour le monde.

Le probleme est bien sar sa compatibilité avec les données
bibliques. St les trois dimensions du prophéte en tant que por-
teur de la parole divine sont pertinents, nous pouvons émetue
plus de doutes sur la nature dialogique de la prophétie, sur
laquelle Bevans et Schroeder mettent le plus 'accent. Nous
pouvons étre sceptiques quant a la détinition du ministére
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d’un Jérémie ou d'un Habakuk comme étant un dialogue avec
la société de son temps, ou méme une attention au langage
corporel de ceux quils dénoncent comme étant violents et
sanguinaires, violant les droits de la veuve et opprimant le
pauvre.

Plus pertinente est la détinition de la tonction prophétique
que donne Geerhardhus Vos, lant intimement celle-ci a la
crotssance de la conscience du royaume dans histoire du
peuple d’Israél. Les prophetes, pour Vos, étaient les gardiens
du royaume®. Bien s(r, une forte connotation théocratique est
associée a cela dans I’Ancien Testament, mais la conjonction
de cette dimension royale avec la conscience progressive de la
venue du messie transformera l'attente royale-messianique du
prophétisme. Bien que parler du futur soit une partie inté-
grante de la prophétie biblique, cela ne définit pourtant pas
son contenu’. Ce dernier inclut la vision de Dieu et de ses at-
tributs, sa relation renouvelée avec son peuple, la dénoncia-
tion des péchés et des idoles du peuple, et une direction escha-
tologique.

Ces quatre éléments de la prophétie peuvent étre rassem-
blés dans la venue du royaume — le royaume du messie-servi-
teur : le royaume est celut du Dieu qui se révele, du Dieu-avec-
nous ; le royaume est promis et préparé par Dieu pour son
peuple ; le royaume est celut qui demande une allégeance au
rot qu’est le Christ ; le royaume est celui qui vient. En résumé :
il y a un réle prophétique de ’Eglise, il ne pourra étre que
déterminé par, dirigé vers, la venue du royaume.

6 Geerhardhus Vos, Biblical Theology : Old and New Testaments, Grand Rapids,
Eerdmans, 2000, p. 186-187.
7 Ibid., p. 188.
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Quatre caractéres du role prophétique de I’Eglise

Le réle prophétique de I'Eglise est ainsi tourné vers le
royaume. C’est une avancée, mais ce n’est pas suftisant. Que
voulons-nous dire par parole ou action prophétique — st nous
pouvons méme parler ainsi ? Pour tenter de nous mettre sur
une piste de réflexion que j’espere pertinente et équilibrée (en
regard des textes bibliques), il nous faut d’abord revenir sur
une observation qui nous aidera a structurer notre rétlexion :
C’est la distinction, dans l'unité, des deux vocamons que Dieu
a adressées a ’humanité d’abord, puts au corps de Christ.

L’Eglise prophétique dans I'annonce du regne de Christ

Le deuxiéme réle prophétique de 'Eglise — et ne nous y
trompons pas, celut qui est en réalité prioritaire — est 'annonce
de la bonne nouvelle du royaume. Cela est, et restera, la prio-
rité de cette Eglise prophéuwque a laquelle je me réfere depuis
le debut de cette présentation. En ce sens, le mot d’ordre
simple et non interprété de Hauerswas est exact : « Le premier
role social de I'Eglise est d’étre IEglise.» Qu’est-ce que
I'Eglise ? Avant toutes choses, elle est le Corps uni sous une
tete, ayant recu cette grande vocation de faire des disciples, de
baptiser au nom du Dieu winitaire et de garder 'enseignement
de Christ en grandissant toujours plus a son image.

Le rle prophétique de 'Eglise sera donc d’abord de rap-
peler cette vocation, d’annoncer la bonne nouvelle et de faire
écho a la proclamation du royaume — celle-la méme qui était
le cceur de la proclamation du Seigneur. Si, dans la bouche de
Jésus, la prédicason du royaume était I'incarnation méme, en
parole et en chair, de la prophétie, comment ne proclame-
rions-nous pas, nous qui prétendons porter son nom, la venue
du royaume ? Si Christ est Pessence de la prophétie — étant
Parole éternelle de Dieu, et Dieu en chair — comment ne pro-
clamerions-nous par le Christ, incarné, mort et ressuscité ?
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Vos résume cela en écrivant que « la conception du royaume
implique P'unité historique de I'ceuvre de Jésus avec 'ceuvre de
Dieu dans ’Ancien Testament »°. L’appel a la sainteté, la di-
rection eschatologique de la prophétie vétérotestamentaire,
ainsi que 'accomplissement introduit dans la personne du me-
diateur nous dirigent vers la réalité du royaume, pas en tant
que notion abstraite, mais en tant que pure radiance de la
gloire de Dieu. Tout est dirigé, fendu vers, la gloire de Dieu. Vos
conclut : « En cela le royaume est la plus protonde de toutes
les conceptions bibliques. »’

Le rdle prophétique de ’'Eglise est donc de reprendre, de
faire résonner, la prédication évangélique. Une précision s’im-
pose : 1l serait facile de restreindre cette prédicason a celle de
la réconciliation de Dieu avec son peuple. Certes, c’est déja
beaucoup, mais ce n’est pas suffisant. Cela reduirait wop rapi-
dement la proclamation du royaume a quelques points essen-
tiels, ensuite qualifiés de «lo1 spirituelle » ou de «cceur de
IEvangile ». Cela a pu avoir son utilité dans certaines me-
thodes d’évangélisation, mais risque d’isoler ’Evangile de ses
implications pratiques, comme si ces dernieres pouvaient étre
accessoires. Il est cependant important de maintenir que la
proclamation que le royaume s’est approché en Christ, et que
le royaume, encore maintenant, zzent, ne concerne pas que la
justification, mais ausst la transformawon quotidienne qui est
son ceuvre conséquente. Le royaume, note Vos, «vient
d’abord dans le cceur de PThomme »... mais il ne s’arréte pas
1a : « et ci-apres dans le monde extérieur »'.

Le passage de Matthieu cité plus haut, dans lequel Jésus
encourage ses disciples a étre sel et lumiére, inclut plus loin

¢ Geerhardhus Vos, The Kingdom and the Church, Grand Rapids, Eerdmans, 1958,
p- 102.

9 1bid.

10 Thid., p. 103.
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une exhortation éthique : « Que vowe lumiere brille ainsi de-
vant les hommes, afin qu’ils voient vos ceuvres bonnes, et glo-
rifient vowre Pere qui est dans les cieux. » (Mt 5.16) Vos note
que cette exhortation est formulée d’'une maniere qui tait écho
a la royauté. Il écrit : « Cette pensée est exprimée en termes de
paternité, mais la concepwon de la gloire qui est véhiculée est
étroitement alliée a celle de la royauté. »"" Une fois encore
éthique du royaume est étroitement connectée a la gloire de
celut a qui appartient le royaume.

11 se trouve ainsi que si le role prophétique de 'Eglise est
d’abord la proclamation évangélique, au sein de laquelle
rayonne le royaume de Christ, 'engagement éthique (vécu
comme intersection des deux mandats) fait partie de cette
meéme proclamation. Il ne peut étre considéré comme secon-
daire que s’1l est vu comme implicason nécessaire de la prédi-
camon fidele de PEvangile, car, termine Vos, «la pensée du
royaume implique la soumission de tous les domaines de la
vie humaine, sous toutes ses tormes et spheres, au but de la
religion »".

Le dévoilement du péché et de I'idolatrie du peuple
de Dieu

La conséquence de 'annonce du regne de Christ est la res-
ponsabilité adressée au Corps, dont il est la tete et le capitaine,
de continuer a discerner et dénoncer son propre péché et son
idolatrie. Il ne faudrait cependant pas croire que cette vocation
est tournée exclusivement vers cette « société paienne », cette
«société postchrétienne », que nous dénongons trop rapide-
ment comme cause de tous les maux, société qui s’oppose
constamment au Dieu de IEcriture.

1 Thid., p. 60.
12 Jbid., p. 103. Religion, congue, dans la pensée de Vos, comme réalité vivante,
inséparable, déterminée par la personne et I'ccuvre de Chuist.
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Ce deuxiéme role prophétique de 'Eglise est aussi, et en
prezuer, tourné vers Eglise elle-méme. Les prophétes, dont
Jésus est Pessence méme, ont rappelé sans honte, et partois
sans grande subtilité, les engagements que le peuple de I’al-
liance avait envers Dieu et envers le prochain. L’unité de cette
double responsabilité est résumée par 'exhortation a 'amour
de Dieu et du prochain. Ce langage revient dans la contesta-
tion prophétique, comme en Amos 5 ou le peuple est remus
en cause a la fois a cause de son idolatrie (v. 5) et de son in-
justice (v. 11). Les prophetes étaient des inswuments d’éveil
entre les mains d'un Dieu qui continuait de fagonner son
peuple.

En rappelant ces deux responsabilités — 'amour de Dieu et
du prochain — le langage prophétique unit la vocation créa-
tionnelle (de Gn 1) et la vocation missionnaire (en Mt 28).
Une implication de Punité entre ces deux vocations est que
«le service du royaume accompli au nom du Christ, en luttant
pour la guérison, la justice et la lumiere intellectuelle dans les
ténebres, est considéré comme un wavail quia une valeur éter-
nelle et qui sera préservé dans la nouvelle vie »”. Ainsi, tout
engagement en faveur des plus faibles de la société, des mi-
grants et des marginalisés n’est pas une perversion du message
évangélique. Tout encouragement a s’engager pour « la jus-
tice» ou «la paix» ne cache pas nécessairement un agenda
politiquement progressiste. Ils peuvent tout a fait étre des
concrétisations de 'éthique biblique.

L’Ecriture présente, bien que de maniere non systéma-
tique, la charte éthique du royaume. Sans éwe un traité¢ dog-
matique, Lévitique 19 est P'un des grands exemples de cette

13 Friedrich W, de Wet, “The role of prophetic action in public theology : the
implications for addressing corruption in a context of sustainable development”,
In Skriflig, vol. 48, ne 1, février 2014, en ligne :
https:/ /indieskrifligorg za/index.php/skriflig/ aruicle/view/1718/2584 (consulté
le 29 novembre 2022).
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éthique. Celle-ci inclut la libération de I'idolatrie et de la servi-
tude (v. 3), le souct pour le pauvre (v. 9-10), la justice dans les
relations sociales (v. 11 et 15), en particulier économiques
(v. 13 et 35-36), l'intérét porté aux personnes en faiblesse
(v. 14), 'amour du prochain (v. 16 et 18), 'honneur accordé
aux anciens (v. 32), le respect de I'étranger (v. 33), 'intégrité
sexuelle (v. 20-22), 'intégrité de la création (v. 23-25), et enfin
I'intégrité religieuse (v. 26-28, 31). Christopher Wright résume
ces exhortations éthiques en parlant d’un appel a la sainteté
dans tous les domaines de la vie'.

Toutes ces dimensions sont reprises, d’'une maniére ou
d’une autre, dans le Nouveau Testament. Nous pouvons pen-
ser aux exhortations éthiques d’Ephésiens 5 et 6, a appel
pressant a la générosité en 2 Corinthiens 8.6-15, a I'intégrité
sexuelle (Hé 13.4), ainst qu'a celle de la tor (Ap 2.1-7). Cette
éthique du Nouveau Testament peut elle aussi étre résumée
par 'exhortation a la sainteté, comme en 1 Thessaloniciens
4.7-8 :

Car Dieu ne neus a pas appelés a 'impureté, mass a la sanctifi-
catien. Ainsi celut qui rejette (ces préceptes) ne rejette pas un
hemme, mais Dieu qui veus a aussi denné sen Saint-Esprit.

Voila bien une vocation « prophétique » a rappeler et a
vivre la Parole vivante de Dieu, et a étre modelés a son image.
Les aspects sociaux de cet engagement sont bien dirigés vers
Dieu.

L’éthique du peuple de Dieu participe donc au rdle pro-
phétique qui lui est assigné. Cependant ce dernier ne peut se
taire hors du contexte plus large qu’est le régne de Christ. Les
deux vont de pair: il ne peut y avoir d’appel a la fidélité
éthique qu’avec un appel a la tidele allégeance a Jésus-Christ.

14 Christopher Wright, Iz mission e Dieu : fel conductenr du récit bibligue, Charols,
Excelsis, 2012, p. 437.
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Nous sommes appelés a pratiquer la justice et proclamer la
grace”. Les deux n’existent que I'un avec lautre.

Le dévoilement des restes de notre idolatrie dans ’Eglise
se manifeste en particulier dans cette unité paroles-actes qu’est
le repas du Seigneur. C’est 1a 'un des grands moments pro-
phétiques que I'Eglise est appelée a présenter, de nouveau, a
chaque fois que nous nous rassemblons. La sont réunies la
proclamation de la Parole et la non-discrimination des freres
et sceurs. Le repas du Seigneur est une proclamation prophé-
tique, une annonce de ce banquet du royaume dans lequel
toutes ceuvres de compassion et de justice seront accomplies.

Enfin, les chrétiens devraient éwe des exemples de com-
passion envers les plus taibles, d’honneur accordé a tous sans
aucune distinction, d’'une vie de paix avec tous. Ils devraient
¢tre des exemples de ce que signifie étre vraiment humains,
non pas parce quils sont en eux-mémes meilleurs que les
autres, mais parce qu’ils apprennent a étre humains en suivant
leur Maitre, le premier-né d’'une nouvelle, de la seule vraie hu-
manité.

Le dévoilement du péché et de I'idoldtrie
de la société civile

L’¢thique du peuple de Dieu, en tant que vocation prophé-
tique, dévoile non seulement I'idolatrie du peuple de Dieu,
mais aussi celle de la société. De méme que pour le second
rOle prophétique tout juste discuté, ceci passe a la tois par la
parole et par les actes. Ces derniers sont une maniere privilé-
giée dont I'Eglise peut remplir 'un de ses réles prophétiques.
Cect est d’ailleurs tout a fait normal puisqu’il ne s’agit que de
manifester dans la sphere publique cette charte éthique du

15 Selon le titre d’un excellent petit livre du missiologue Harvie Conn,
Evangelism: Doing Justice, Preacling Grace, Philippsburg, P&R, 1992.
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royaume. Il y a une profonde unité entre ces deux roles pro-
phétiques de I'Eglise que sont ces deux dévoilements de I'ido-
lawie. Ce sont deux réalités indissolublement liées.

En répondant a I'appel divin a aimer Dieu et le prochain,
le peuple de Dieu devient un inswument que Dieu utilise pour
dénoncer I'idolatrie de nos sociétés. En étant « sel et lumiére »,
le peuple de Dieu peut a la tois dénoncer les ténebres dans
lesquelles il vit, tout en rayonnant de la présence de Christ.
Nous ne témoignerons de rien en étant ténebres dans les té-
nebres.

Peut-étre hésitez-vous encore. Est-ce que tout cela ne nous
entrainerait pas trop sur la pente glissante de la « justice so-
ciale » ? Tout dépend ce que I'on entend par la. Le philosophe
catholique Michael Novak a recensé six utilisations « sécu-
lieres » allant de la compassion a 'agenda « progressiste », en
passant par la juste distribution, I’égalité, le bien commun et
de nouveaux droits civiques. Cette diversité démonwe au
moins une chose, c’est que cette expression n’est, en soi, ni
légitime ni problématique. Elle est tout simplement trop
vague. Elle peut nous renvoyer a la fois a un agenda social
progressiste ou a la compassion. St vous comprenez par cette
expression la promotion d’une vision poliique déterminée
par un agenda dit « progressiste », alors forcément I'action so-
ctale comme role prophétique va vous faire troid dans le dos.
St en revanche vous avez en vue des actes de compassion, qui
dans I'Ecriture sont clairement attendus du peuple de Dieu,
alors il serait bien difticile de la dénoncer comme étant une
wahison du message biblique. Soutenir le faible, venir en aide
aux plus pauvres, ce n’est certainement pas conwe I’éthique
biblique résumée dans 'amour de Dieu et du prochain. Si ce
n’est que le déploiement de la grace divine dans la vie quoti-
dienne et publique des disciples de Christ, alors je ne doute

16 Michael Novak, Soczal Justice Isn't W hat You Think 1t Is, New York et Londres,
Encounter Books, 2015, p. 29-30.
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pas que cette vocation publique fasse partie du réle prophé-
tique du peuple de Dieu.

Cependant, j’entends les craintes de certains. Dans le vif de
la pratique, comment éviter de confondre la justice comme
« bien commun » et la justice comme agenda sociopolitique ?
Deux éléments nous permettent de pratiquer la justice tout en
évitant les pieges idéologiques d’une « justice soctale » qui ne
serait qu’une nouvelle religion des ceuvres.

Premierement, 1l faut préserver le lien intime enwe parole
et actes. La pratique « d’ceuvres bonnes » — des actes de com-
passion, de générosité et de justice — fait partie de ce role pro-
phétique qui est de ré-actualiser les paroles de la promesse,
annongant la grace et le jugement. Elle doit cependant tou-
jours étre accompagnée de la sagesse de I'Ecriture atin de ne
pas devenir une pratique légaliste ou idéologique. C’est le rap-
port de nos actes a la révélation qui permet aux premiers de
demeurer un témoignage vivant de la deuxieme. C’est en cela
que le discernement apologétique est crucial. La responsabilité
apologétique nous encourage a rester sensibles au monde dans
lequel nous vivons afin de voir comment les divers courants
culturels et philosophiques impactent nowe vocation chré-
tienne. A travers nos actions, nous pouvons étre modelés a
I'image de la société, ou a 'image de Christ.

Deuxiémement, il faut maintenir une diswnction de res-
ponsabilité. L’une des raisons — bien que certainement pas la
seule — qui explique notre inquiétude a la seule juxtaposition
des termes « justice » et « social » est la contusion de respon-
sabilités : confusion enwe ce que I'Eglise est appelée a étre et
ce que les chrétiens sont appelés a étre.

Les chrétiens, parce qulils partagent la création en image
de Dieu, sont appelés a prendre soin des plus taibles. C’est en
tant que membres de '’humanité quils sont appelés a ré-
pondre, a wavers des actes de compassion et de justice, a cette
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manifestation de la vocation créationnelle qui vise la fructifi-
cawon de '’humanité. Les actions de compassion et de justice
contribuent a la fructitication et a ’épanouissement de I'hu-
manité — elles sont donc une réponse a nowe vocation créa-
wonnelle. Pratiquer ces ceuvres bonnes est une maniere de dé-
montrer dans le monde quelle est la vocation de tout étre hu-
main. Faisant cela, nous démontrons par nos actions 'idola-
wie humaine qui subvertit la vocation créationnelle. Nous
contribuons encore a remplir la terre de I'image de Dieu.

L’Eglise, en tant que corps sur lequel Christ régne, recoit
une vocawon qui est plus spécifique : celle de remplir la terre
du renouvellement a 'image de Christ. C’est pour cela que sa
vocason missionnaire est cenwée sur la proclamation évangé-
lique et sur la croissance de son peuple. Vous allez me deman-
der st les actes sont donc étrangers a la vocation de 'Eglise,
en tant que corps. Certainement pas ! Mais les actes de com-
passion auxquels elle est appelée, en tant que corps, relevent
de 'amour traternel, annonce prophétique de ce que Christ a
tait, et de 'espérance qui nous dirige en avant.

Vous remarquerez que les actes de compassion se trouvent
a l'ntersection des deux mandats, ce qui explique aussi pour-
quoi la vocamon sociale de 'Eglise peut souvent étre mal com-
prise. Les actions de compassion et de justice conwibuent a la
tructificamon et a 'épanouissement de ’humanité — elles sont
doncune réponse a notre vocation créationnelle. Prauquer ces
ceuvres bonnes est une maniere de démontrer dans le monde
quelle est la vocation de tout éwe humain. Faisant cela, nous
dénongons par nos actions I'idolatrie humaine qui subvertit la
vocauon créationnelle.

L’Eglise prophétique dans I'annonce des signes

Le troisieme réle prophétique de I'Eglise concerne la qua-
lit¢ eschatologique de son annonce. La prophétie comme
«discours futur » ne perd pas sa pertinence une fois Dieu fait
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homme. Le royaume est encore a venir, et dans plusieurs brets
passages le Nouveau Testament nous renvoie a un « futur »
du royaume, dont les signes sont évoqués, partois de maniére
ambigué. Parmi de tels passages eschatologiques, nous trou-
vons bien sur Matthieu 24.1-44 mais aussi Luc 17.20-37. Y a-
t-1l donc des signes qui annoncent le moment ou le royaume
sera enfin venu ?

Il semblerait bien que ce soit le cas, en particulier dans le
texte de Matthieu : « vous allez entendre parler de guerres et
de bruits de guerres » (v. 6), « une nation s’élevera contre une
nation » (v. 7), « vous serez hais de toutes les nations, a cause
de mon nom» (v. 9), «la bonne nouvelle du royaume sera
préchée dans le monde entier » (v. 14). Luc 17 semble mettre
davantage I'accent sur la dimension inattendue du royaume :
«le royaume de Dieu ne vient pas de telle sorte qu’on puisse
Iobserver » (v. 20), et encore « en etfet, comme Péclair res-
plendit et brille d’une exwémité du ciel a Pautre, ainsi sera le
Fils de Thomme en son jour » (v. 24).

La venue du royaume, qui ne s’observe pas, échapperait
donc a tout discernement de signes. Du moins a premiére vue.
Cependant, les choses sont un peu plus complexes qu’il n’ap-
parait. Vos souligne qu’en Luc 17.20, lorsque Jésus proclame
que «le royaume de Dieu ne vient pas de telle sorte qu'on
puisse l'observer », i1l faut comprendre « observer » non pas
comme « voir » (la venue du royaume sera tel un éclair dans le
ciel bleu), mais comme le fait que cela « dénote une observa-
tion et une recherche anxieuse de tout phénomene qui pour-
rait éwe une indication de la venue du royaume »". Cela ne
veut pas dire que le discernement de tout signe annongant la
venue tinale, eschatologique, du royaume est interdit ou mal-
sain, car ce méme passage de Luc indique que la venue du
royaume sera visible : ce sera la révélation finale de la grande
puissance restauratrice de Dieu. Ce qui est en jeu en Luc

17 Ridderbos, The Coming of the Kinghom, p. 474.

100



17.20-37, ce n’est pas tant la soudaineté de la venue du
royaume que la certitude de celui-ct quand, entin, a la fin, 1l
sera « parmi nous ».

Le r6le prophétique de I'Eglise, a la suite de la proclama-
tion du royaume, est aussi 'annonce des signes de la venue du
royaume. Ces signes ne sont malheureusement pas ceux que
nous souhaiterions recevoir. Les deux plus grands signes sont
en effet la persécution des croyants et la proclamation de
I'Evangile. Si discernement et annonce prophétique des temps
il doit y avoir, ce ne pourra éwe que celle des souffrances a
venir. Jésus lui-méme annonce en Matthieu 24 ces signes de
soutfrance :

Une natien s’élévera centre une natien, et un reyaume centre
un reyaume, et il y aura, par endreit, des famines et des tremble-
ments de terre. Tout cela ne sera que le cemmencement des
deuleurs. Alers en veus livrera aux teurments, et 'en veus fera
meurir, et veus serez hais de teutes les natiens, a cause de men

nem. (V. 7-9)

La persécution grandissante des chrétiens sera un signe de
la venue du royaume, sans que toutefois cette persécuson
mette un trein a la proclamation de ’Evangile. Car c’est seu-
lement apres que : « Alors viendra la tin. » (Mt 24.14) Malgré
ces signes, le placement temporel précis de la venue du
royaume nous ¢chappe. Le discernement prophétique de
I'Eglise est de continuer de #re les signes. Il y aura guerre entre
nations, les chrétiens seront hais par leur propre famille a
cause de Christ, ils seront persécutés dans les nations, la
bonne nouvelle sera proclamée partout. Alors viendra la fin.
Alors viendra le royaume. Est-ce maintenant, est-ce plus
tard ? Dans tous les cas, cela sera. Cest ausst cela le role pro-
phétique de I'Eglise.

Etre prophete en Christ, ce n’est pas recevoir les lauriers
de la société parce que nous aurons lutté pour la justice so-
ctale. Nous serons hais, méme si nous nous sommes engageés

101



pour la dignité et I'intégrité de tous, parce que nous le faisons
avec un but: la fidélité a Christ, la gloire de Dieu et la venue
du royaume.

L’Eglise prophétique dans I’unité des deux vocations

L’un des grands cadres de rétlexion que je propose d’adop-
ter, atin de pouvoir parler du réle prophétique de ’Eglise, est
la distinction-en-unité des deux vocations qui sous-tendent le
développement de 'histoire de la révélation. Tout d’abord, la
vocation créationnelle, rattachée a la finale de Genése 2 ; en-
suite la vocation missionnaire, rattachée a la finale de Matthieu
28. Ces deux vocations, souvent appelées mandats, présentent
une triple articulation similaire : une bénédiction, une fructifi-
cation et une domination généreuse. Ces wois termes décri-
vent aussi bien la vocation créasonnelle que la vocation mis-
stionnaire ; aussi bien le royaume d’Eden dans lequel Dieu
avait placé le premier couple, que le royaume qui vient. Le
royaume est le regne dans lequel se déploie la vocation que le
rot nous adresse. Les deux vocations sont a comprendre dans
le contexte du royaume.

En quot cela nous aide-t-il ? Tout d’abord, cela nous aide a
établir les priorités nécessaires. Bien que se taisant écho 'une
a lautre, les deux vocations ne sont pas identiques. La voca-
tion missionnaire est prioritaire par rapport a la vocason créa-
tionnelle. Cect ne peut cependant éwe attirmé qu’en nous rap-
pelant que ce qui est « prioritaire » ne rend pas ce qui est « se-
condaire » optionnel. Ce qui est prioritaire comme ce qui est
secondaire peuvent étre nécessaires. C’est le cas pour les deux
mandats. Le don de la vocation missionnaire n’efface pas le
don de la vocation créationnelle, bien que le premier soit prio-
ritaire par rapport au second.

Cect a une implication importante. Tout engagement
culturel et social entrepris dans la fidélité au rot qu’est Jésus-
Christ peut étre considéré comme dirigé vers le royaume dans
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le sens ou le royaume eschatologique de Dieu est bel et bien
déja introduit dans le monde par le Messie, et a des
conséquences sur Pentiereté de la vie humaine, et non pas
seulement sur la relation du croyantavec Dieu. Dans ce sens,
il y a ict un début d’antidote au virus individualiste.

La deuxieme distinction-en-unité est enwe ’'Eglise en tant
que corps organique et 'Eglise en tant que rassemblement des
croyants — ou en d’autres termes entre la vocation de 'Eglise
«organique » et la vocawon des chrétiens « individuels ». La
vocaton créationnelle est d’abord adressée a tous les étres hu-
mains, et nous nous devons mutuellement bénédiction, fruc-
uficamon et conwodle généreux. Clest ici que nous pouvons
placer les exhortations a soutenir les plus faibles, a protéger la
veuve, l'orphelin, le pauvre et I'étranger. Nous participons
ainst a la fructificamon de la création, en particulier de ’huma-
nité. C’est une vocawon du royaume, en ce qu’elle nous appelle
a remplir la terre de 'image de Dieu. La vocawon missionnaire
est d’abord adressée a ’Eglise en tant que corps. Cest sur lui,
le Corps, que repose I'appel a taire des disciples, a baptiser et
a garder I'enseignement de Christ. Cette vocation est aussi vo-
cawon du royaume en ce qu’elle nous appelle a remplir la terre
de 'image de Christ.

I’Eglise est prophétique lorsquelle unit les deux voca-
wons, en encourageant les croyants a participer a la vocation
créamonnelle, ainsit qu’en étant fidele porteuse et wansmet-
teuse des moyens de grace que sont la proclamation de I'Evan-
gile et Padminiswration des sacrements. Cette distinction-en-
unité des deux vocasons nous conduit a présenter maintenant
les trois manifestations du role prophétique de I'Eglise.

Conclusion

Pour résumer, quel est donc le role prophétique de
I'Eglise ? C’est tout d’abord la proclamauon évangélique, celle
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du Christ qui régne et de son royaume qui vient. Cette procla-
mation est le role prioritaire de I’Eglise. Cette priorité trouve
une implication dans cette dimension secondaire, et cepen-
dant nécessaire, de I’éthique du royaume. Celle-c1 est prophé-
tique dans le sens ou elle est rappel de la parole divine, a la
tois créationnelle et missionnaire. Enfin, la proclamation du
royaume, ainsi que 'éthique qui est son implication directe, se
doit de continuer a annoncer les signes de la venue du roi.

Le réle prophétique de 'Eglise n’est pas dabord expliqué
par la condition et le devenir du monde (avec le but d’une
société plus juste), mais avant tont par le Me-venir du royaume.
Nous ne sommes pas « prophetes en Christ » d’abord par une
mulitance de justice sociale, mais d’abord par une militance du,
et pour, le royaume-a-venir.

Notez que je dis bien «non pas d’abord»... ce qui im-
plique une hiérarchie, non un rejet. La fidélité de notre fot a
celut dont elle prend le nom s’incarne bien dans des expres-
sions concretes de compassion, de générosité et de justice. Le
langage prophétique de 'Ancien Testament n’en a dailleurs
pas honte. La trilosité parfois visible a parler de « justice so-
ciale » pourrait bénéficier a éwe ré-insuftlée par le vent pro-
phétique vétérotestamentaire. Et cependant... il n’y a de réle
prophétique « social » de 'Eglise que celui qui est uni a son
annonce prophétique de Christ. Ainsi, la lutte pour la justice
et la paix, détachées de la personne de Christ et de la venue
de son royaume, sont anuthétiques a 'unité de notre vocason
prophétique.

Un dernier mot doit étre dit concernant la maniére dont le
role prophétique de I'Eglise doit étre vécu. Premierement,
nous devons préserver la tension vivifiante introduite par la
venue du royaume. Nous sommes dans la tension vivifiante,
et redoutable, du déja et du pas encore. Cette tension doit e
préservée, car elle est un guide nous permettant de ne nous
écarter ni a droite ni a gauche. L’éthique de la justice et de la

104



générosité tait donc partie du réle prophétique des croyants,
mais cela naura qu’une portée limitée : 'accomplissement de
la justice appartient a Dieu et se manifestera pleinement dans
le royaume qui vient ; nous proclamons la venue du royaume
sans confondre ce dernier avec I'Eglise ; nous continuons
d’annoncer les signes du royaume, sans pouvoir dater sa ve-
nue. Nous ne pouvons oublier cette tension qui est un prin-
cipe vivitiant de la vie chrétienne, nous aidant a toujours dirt-
ger les yeux vers le roi qui revient.

Deuxieémement, nous ne devons pas taire de la manifesta-
tion éthique du réle prophétique de I'Eglise le critére priori-
taire de la fidélité au Christ. St cette éthique est nécessaire, elle
’est de maniere secondaire et par implication. Si la priorité est
toujours accordée au royaume de Christ qui régne sur son
peuple, c’est cette derniere qui est le critére prioritaire de notre
tidélité. Les appels aux actions prophétiques peuvent avoir
tendance a vouloir amener le royaume sur terre par la seule
torce de la pratique de la justice, au risque de taire de 'enga-
gement social le critere de tidélité au Christ qui reégne.

Troisiemement, nous devons étre sobres et calmes dans le
discernement des temps'®, tout autant que dans 'exercice du
réle prophétique que nous venons de délimiter ensemble.
Ceci exigera de la patience et de 'humilité. Cela semble peut-
el tre évident, et cependant dans la pratique ce n’est pas le
cas. Par exemple, I'appel prophétique a introduire un ordre
social nouveau dans le monde — par lequel le réle social de la
vie prophétique de 'Eglise serait de faire advenir 'ordre social
de Dieu — manifeste un manque de patience envers le « pas
encore » de nos engagements sociaux. C’est cependant oublier
que nous ne pouvons pas vivre, des maintenant, 'ordre social
de Dieu. La seule société qui correspondra a la vision divine,
c’est le royaume et sa plénitude encore a venir.

18 Tbid, p. 522.
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Recension

Paul Wells, La grdce (étonnante) de Dieu. Une théologie biblique
et systéematique de I’alliance, Charols, Excelsis, 2021.

Stla grace de Dieu est étonnante, ce livre I’est tout autant.
C’est un événement. Qu’est-ce qui en fait un événement ?
Tout d’abord, et ce n’est pas négligeable, il est en trancais. Le
monde francophone n’a pas eu de véritable théologie systé-
matique depuis U'Institution e la religion chrétienne de Jean Calvin
(derniere édition francaise, 1560). Une exception possible est
la Théologie systématique en six volumes du pasteur suisse Au-
gusun Gretillat (1885), qui, bien que composée par un théo-
logien réformé, a des tendances amyraldiennes. Henri Blocher
a également écrit deux chapitres de théologie systématique, La
Aoctrine M péché et Me la rédemption et La doctrine dn Christ, tous
deux publiés par Edifac, les éditions privées de la Faculté de
théologie évangélique de Vaux-sur-Seine, ou le professeur
Blocher a enseigné de 1965 a 2003.

Le livre de Paul Wells est tout simplement un festin. Il
s’agit du premier des deux volumes prévus, couvrant « La spé-
citicité de la foi chrétienne » et « Dieu : le monde construit et
déconstruit ». Le second volume couvrira « Le Médiateur et la
refondation du monde» et «La nouvelle communauté en
Christ ». On peut se demander si 'on a vraiment besoin d’'une
théologie systématique de plus. Il existe une abondance de
wtres dans cette discipline en anglais, écrits par des auteurs
aussi variés que John Frame, Wayne Grudem, Douglas Kelly
et Michael Horton. La remarquable Systematic Theology (2019)
de Robert Letham est peut-étre celle qui se rapproche le plus
de celle de Wells dans son esprit et son intention. Letham
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couvre les domaines waditionnels, mais de maniére exhaus-
tive.

L’approche de Wells est quelque peu différente. Tout
d’abord, 1l consacre beaucoup de temps a des questions pro-
tondes telles que le réle des aspirations humaines dans un
monde complexe, 'universalité des espérances religieuses, les
religions du monde et les contribumons uniques de la religion
chrétienne a la connaissance de Dieu. Il est vrai que de nom-
breuses théologies systématiques commencent par parler de la
connaissance de Dieu. Elles cherchent a évaluer les preuves
classiques et autres. Wells s’intéresse de pres a la condition de
nowe monde et a son rapport avec la for chrétienne. Cette
préoccupation impregne 'ensemble du texte. Il intercale sou-
ventdans le corps du texte des commentaires sur la pauvrete,
la sécularisation, les idéologies oppressives, la souffrance, la
révolution russe, le bon Samaritain, et bien d’autres choses
encore. Je ne sais pas st de telles préoccupations sociales ca-
ractérisent les théologies systématiques ordinaires, du moins
avec la tréquence observée ici.

Les lecteurs seraient bien avisés de lire le livre en entier, du
début a la tin. En méme temps, il leur sera utile de choisir
certains chapitres sur des sujets qui les intéressent et de les
explorer en détail. A cet effet, le livre est wes facile a utiliser.
La table des matieres et les annexes sont bien congues, avec
un index des références bibliques, un index des auteurs, un
index thématique et un sommaire analytique. Ils sont égale-
ment précis, ce qui n’est pas le cas dans toutes les publicamons.
La grace étomnante contient d’abondantes citations des Péres
jusqu’aux systématiciens majeurs et mineurs. Elles provien-
nent de sources anglaises, allemandes et surtout frangaises.
Les abondantes notes de bas de page témoignent des connais-
sances d’'un universitaire chevronné, qui prend soin d’éviter
les citations wop nombreuses (qui dénotent souvent une sorte
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d’insécurité) et wop rares (qui laissent le lecteur dans I'incerti-
tude quant a 'étendue des connaissances de I'auteur). Chaque
chapitre est clairement présenté, avec le texte principal, divers
encadrés, des questions de discussion et des lectures complé-
mentaires en frangais et en anglais. Un mot ici pour féliciter
'auteur pour son utilisation judicieuse des sources. En tant
que Britannique formé aux Etats-Unis et aux Pays-Bas, il au-
rait été tentant de minimiser les théologies frangaises, qui au-
raient pu sembler moins importantes, pour atteindre son but.
Au lieu de cela, parce qu’elles sont vraiment pertinentes et
parce que le livre est destiné a un public francophone, Wells
honore la tradition trangaise, souvent remarquable. Il té-
moigne un respect particulier pour Jean Calvin, Auguste Le-
cerf, Henri Blocher et son mentor Pierre Courthial. Il fait des
allusions utiles, bien que critiques, a Karl Barth.

Le plan du livre est important. Les 26 chapitres sont divisés
en deux parties : (1) « La spécificité de la foi chrétienne » et
(2) « Dieu : le monde construit et déconstruit ». Encore une
tois, ces préoccupations ne sont pas celles que I'on trouve ha-
bituellement dans les théologies systématiques traditionnelles,
bien que la plupart des éléments que ces deux parties contien-
nent le soient. Outre les sujets habituels, le professeur Wells
inclut des meéditations originales. Par exemple, au milieu de
son traitement de la doctrine de I’Ecriture, il insére deux cha-
piwes spéciaux : « La docwrine et la vie » et « La métamorphose
de la mentalité ». Il s’agit de rétlexions utiles sur l'effet de
I'Ecriture sur le destinataire humain.

Wells n’a pas peur d’aborder des sujets difficiles, tels que
le péché d’Adam, le canon, la souveraineté et 'amour de Dieu,
les hommes et les femmes, les idées chrétiennes et paiennes
de 'amour. Il le fait avec une clarté peu commune et une ar-
gumentation convaincante en taveur de la position réformeée
orthodoxe.
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Pourquoi «une théologie... de I'alliance » ? Et pourquot
« La grace étonnante » ? Presque chaque chapitre contient une
référence au role joué par I'alliance. Il y a des considérations
sur lalliance de création, l'alliance de rédempuon, Ialliance
des ceuvres et la nouvelle alliance. En ouwe, 1l y a un magni-
tique chapiwe sur le théme de P'alliance (chapitre 21). 11 est
intéressant de noter que le tiwre du chapitre est « La vocation
de I'éwe humain », bien que tous les aspects de I'alliance soient
diment explorés. Le centre de l'alliance est la bonté par la-
quelle Dieu s’abaisse jusqu’a ’humanité, malgré la grande dis-
tance qui les sépare. « L’alliance divine soutient toutes choses
et sous-tend toutes les relations existantes. » (P. 431) Le pro-
tesseur Wells s’appuie ici fortement sur les trois principes de
Geerhardus Vos qui structurent l'alliance : (1) lactivité de
Dieu précede toute activité humaine ; (2) 'humanité, faite a
I'image de Dieu, doit manifester la souveraineté de Dieu ; (3)
la manifestation de la gloire de Dieu par '’homme est intelli-
gente et volontaire (p. 431-432). Sutvant en partie Berkhof,
Wells développe la relation enwe le décret de Ialliance éter-
nelle de Dieu et I'alliance de rédemption. Il explore également
I'analogie entre Adam et le Christ. Il s’agit bien d’'une théolo-
gie systématique réformeée !

Alors pourquot la « Grace étonnante de Dieu » ? La grace
est la source de tout ce qui concerne la vie humaine et la ré-
demption. Elle est ¢tonnante dans la mesure ot Dieu aurait
eu le droit de juger 'humanité pécheresse et de la condamner
ala perdition. « Le pardon de Dieu est donc toujours immeérité
et merveilleux, une surprise totale.» (P. 334) Dans un para-
graphe spécialement consacré a la grace, Wells dit ceci : « La
grace de Dieu est I'expression de sa bonté envers ceux qui en
sont indignes. » (P. 330) Pour parler correctement de 'amour
de Dieu, 1l taut le mettre en parallele avec sa justice. Il ne nous
aime pas au détriment de sa justice, mais il nous aime en rem-
plissant les exigences de la justice (p. 332).
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Le Dieu qui transparait dans ces pages est un Dieu plein de
patience et de compassion. Cette théologie systématique est
loin d’étre une présentation froide et doctrinaire de la vérité.
Elle est pleine d’une grace étonnante. Nous attendons avec
impatience le second volume, qui est en cours d’'impression.

William « Bill » Edgar
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