DESTIN DU MYSTERE DE PAQUES
DANS LA CHRISTOLOGIE CONTEMPORAINE

Jean-Louis SULETIE

Résumé

Le mystére pascal a retrouvé sa place au centria dieurgie dans le renouveau conciliaire
de Vatican Il. L’expression du salut s’était ereefocalisée jusqu’alors dans une théologie
de la rédemption essentiellement fondée sur lasfaation. Ces catégories théologiques
inspiraient de maniere caractéristique la sacranagmet et la liturgie.

La critique historique de la Bible, I'édition crifue des Peéeres, en particulier de la patrologie
grecque, ont permis un retour & I'Ecriture, qui xwa la richesse de la Bible pour
I'expression de la foi pascale. Cette « détente watabulaire a permis le déploiement d’une
variété de christologies pascales qui s’orientempard’hui vers une réflexion christologique
liée & la genése de I'Eglise dans la ligne des peesrparagraphes deumen gentiumDés
lors s’ouvre possiblement une réflexion prometteusda place de la liturgie et sa dimension
pascale dans I'ecclésiologie contemporaine. Sitladie est en effet « le sommet auquel tend
I'action de I'Eglise, et la source d’oll découle gartu », elle est tout en méme temps le lieu
ol se réalise I'ceuvre pascale du Christ continugesd’Eglise 6C 10 et 6).

DESTIN DU MYSTERE DE PAQUES
DANS LA CHRISTOLOGIE

INTRODUCTION
a. Le renouveau de la théologie du mystére pascal

La Maison-Dieua plusieurs fois entrepris une réflexion sur lestége pascalpour exprimer
sa place centrale dans la réflexion liturgiqgue prémire a la constitutiosacrosanctum
Concilium (SO du concile Vatican Il, dans le texte conciliaieméme ainsi que dans les
travaux qui ont suivi. Toute I'année liturgique apgt désormais comme la célébration du
mystére pascalSC 102), et le dimanche en actualise le myst&€ 106). Le 4 décembre
1963, les évéques rassemblés au concile Vaticamtllainsi accepté, avec une majorité

! « Destin du mystére pascal en christologieasMaison-Diey n°® 240, 4 trimestre 2004, p. 59-87.

2 B. BOTTE, « La question pascale : Paque du Vendredi oudPdgimanche ? $MD, n° 41, 1955, p. 84-95 ;
P. DUNEL, « La liturgie du mystére pascal : le temps pascaMD, n° 67, 1961, p. 163-182 ; A.-M.dRUET,

« Qu'est-ce que mystére pascal AMD, n° 67, 1961, p.5-22; P.-M. YG « Le mystere pascal dans le
renouveau liturgique : esquisse d’'un bilan histegie, LMD, n° 67, 1961, p. 23-32 ; JAGLARD, « Le mystére
pascal dans le renouveau liturgique : essai de litctrinal » LMD, n° 67, 1961, p. 33-87, &MD n° 232,
2002 — numéro entierement consacré a ce sujet.



impressionnante (2147 oui, 4 non), la constitusonla sainte liturgie. Avec elle fut inauguré
le renouveau de la liturgie. Les premiéeres étagelm déforme liturgique furent réalisées dés
janvier 1964, étapes que le pape Jean-Paul Il igrdiEs en 1988 comme « le fruit le plus
visible du concile ». Dans ce texte conciliaire,d@s termes-clés pour la compréhension de la
liturgie est celui de « mystere pascal ». C'estcave XIlI qu’avait été restaurée, dans son
cadre original, la veillée de Pagtiemnoncant le nouvel ordo de la Semaine sainte ygu@é

par le décreMaxima Redemptoris nostrae mysteléal6 novembre 1985Auparavant en
effet, cette vigile était célébrée a la sauvettsalmedi matin, et avec peu d’assistance.

b. Une effervescence théologique pré-conciliaire taur de la notion de « mystere »

Ce rétablissement de la grande vigile de Paques ldditurgie a été préparé par le travail du
mouvement liturgique de l'apres-guerre. On se smivide la «théologie des mystéeres »
exposee par le bénédictin de I'abbaye de Maria h,a@con Casel (1886-1948) : celui-ci a
montré le lien entre le mystére et la mémoireaadrs ses études historiques sur les liturgies
des premiers siécles et dans la patrisfigues études des Péres découvrent que I'expression
« mystére de la Paqueto tou paskha mustéripmuii® siécle est I'équivalent de I'expression
« mystere du Christ » de Col 4, 3, avec cette faleeaccourci qui résume le Christ a sa
Paque. On doit encore ce renouveau aux étudesrdlBgis Bouyer danke Mystere pascal
(1945), qui revendiguent la théologie du mystérenm@ proprement et originalement
chrétienne par rapport aux cultes a mystéres aeepaiens, tels ceux d’Eleusis. L'usage
liturgiqgue du mot « mystére » point chez Justinngljaans I&Premiére Apologigil dénonce

les mystéres paiens comme des contrefacons de<hitétiens Ce livre de Bouyer est une
vraie nouveauté, au sens ou il s’Tannonce commedi&couverte d’'une réalité attestée dans la
patristique et I'histoire de I'année liturgique.gst vrai que le mot « mystere », qui signifie
« fermer » ou « introduire » dans un culte résamé€initiés, vient du monde hellénistique. I
est peu fréquent dans le Nouveau Testament ; touge une seule fois chez Marc (4, 11)
pour parler des mysteres du Royaume de Dieu. Maist iutilisé par Paul dans la premiere
épitre aux Corinthiens (six fois) et dans Rm 11,e2516, 25 ; les deutéro-pauliniennes
I'utilisent, avec six mentions dans les Ephésianguatre dans les Colossiens. Chez Paul, le
terme s’applique a la sagesse mystérieuse de Dies’exprime dans la croix du ressuscité
(1 Co 2, 7) ou dans la révélation du dessein dei PleCo 15, 31). Le mystere peut étre
identifié aussi a Jésus lui-méme dans Col 1, 26-27.

Tous les travaux pré-conciliaifeportant sur la notion de mystére viennent lui éoerf
plusieurs significations dans la théologie qui uefice Sacrosanctum concilium le
sacramentum paschalet les sacramenta paschali@ésignent les sacrements célébrés a
Paques, surtout le baptéme et I'eucharistie ; lexidene sens est celui des sacrements de
Paques en tant que réalité sacramentelle englobzomtene on le trouve dans les oraisons de

% Décret de la Congrégation des rites du 9 féVI®&r1]AAS t. 43, 1951, p. 128-137.

“ AAS t. 47, 1955, p. 838-847.

® 0. CaseL, «Das Mysteriengedachtnis der Messliturgie im htéc der Tradition », Jahrbuch fiir
Liturgiewissenschaftvol. 6, 1926, p. 112-204 ; traduit par J.-GDIER, Faites ceci en mémoire de méiaris,
Ed. du Cerf, coll. « Lex orandi », 1962.

®1,54; 66, 4.

" Les livres de J. &4MITT, Jésus ressuscité dans la prédication apostolidi®e9), et de F.-X. DRRWELL, La
Résurrection de Jésus, mystere de s@d@b0), sont consacrés a la méme époque au mysécal. Dans cette
veine christologique, le concile a voulu mettrarigsterium paschalau centre de sa réflexion sur la liturgie et
I'action liturgique.



la nuit pascale ; le troisieme sens désigne la @dquChrist en tant qu’elle est distincte de la
notre.

Ajoutons, a tout ce travail préparatoire au condds recherches récentes sur l'origine de
I'année liturgique, qui établissent que la céldbrase trouve au centre de I'élaboration de la
théologie du mystére de PaqueR. Cantalamessa, dabna Paque dans I'Eglise ancierthet
dansLe Mystére pascHl, fournit une abondante bibliographie qui retraettechistoire de la
féte de Paque a la suite de J.-A. Jungmann, H. ,H4&9. Casel darlsa Féte de Paque dans
I'Eglise des Péres. La notion de « mystére » longuement discutéeeds théologiens a
donc servi, depuis I © siécle, & exprimer la célébration des sacrementsnitiation dans la
lumiére de Paqués

c. Le mystére pascal pour dire le salut

Que signifie ce terme de « mystére pascal » ? batitation conciliaire sur la liturgie parle
du mystere du ChrisBC2). Celui-ci comprend tous les événements du ,sa¢ukincarnation
jusqu’a I'accomplissement eschatologique. Seladhdalogie néo-testamentaire et patristique,
méme l'agir de Dieu dans l'ancienne alliance — r@éation et 'histoire du peuple d’Israél
incluses — est interprété d’'un point de vue chiigfigue. Ce mystére du Christ trouve son
sommet dans le mystére pascal, qui comprend laigpasse mort, la résurrection et la
glorification du Christ §C5 et 6).

L’habitude de désigner la rédemption par la terhoigie du mystére pascal vient donc du
renouveau liturgique, patristique, préparatoire camcile Vatican Il. Le terme est entré
également dans la théologie systématique pour miEsigvénement de Paques, en soulignant
son aspect central et décisif pour la foi chrétenn

Relevons d’abord comment la critique historiquebiique est venue interroger le socle
classique de la dogmatique du salut en la renvoganmystere pascal dans ses sources

bibliques et patristiques. On mesurera alors sd gu, grace a ce retour aux sources, une
nouvelle intelligence de ce mystére, pour la vi€ldglise et celle de sa liturgie.

|. LA CHRISTOLOGIE THOMASIENNE
ET LES MANUELS CHRISTOLOGIQUES PR E-CONCILIAIRES

1. La théologie de la rédemption chez saint Thomas

a. Une christologie de la rédemption

8 Th. J. BLLEY, Origins of the Liturgical YearNew York, Pueblo, 1986 ; traduction francaiseAdeDAVRIL,
Les Origines de I'année liturgiqu®aris, Ed. du Cerf, coll. « Liturgie » n° 1, 1990
® Traduction francaise de Fr.d®ARD dans la collection « Traditio Christiana » n°4pie Peter Lang, 1980.
10 pg;
Milan, 1999.
1 paris, Ed. du Cerf, coll. « Lex Orandi » n° 37639
12 Ce vocabulaire mystérique est ainsi trés fréqueerz Jean Chrysostome, dans ses catéchéses bégstisma
notamment.



Avant que le renouveau conciliaire ouvre de nouveatchesse de I'expression pascale, la
liturgie et la sacramentaire étaient dominées par théologie de la rédemption héritée de
I'Ecole et qu'il n'est pas juste de réduire a sestars. L'objet de la foi est en effet
essentiellement sotériologique chez saint Thonm@<Christ est sauveur du monde. Dans la
perspective de cette théologie médiévale, on djsénl’ceuvre rédemptrice du Christ (la
sotériologie), la doctrine relative a la personne Ghrist (la christologie) et celle de la
rédemption subjective du Christ (la grace). EtHastologie proprement dite, dansSamma
theologicadll, 1-59, réfléchit sur la personne du Christ29), puis sur la mariologie (27-34)
et sur la vie et I'ceuvre de Jésus (35-45), pouniteer sur la passion, la résurrection et
I'exaltation du Christ (46-59).

Pour traiter de ce qui nous sauve, saint Thomasehd®s concepts forgés par les Péres de
I'Eglise™® : mérite, satisfaction, sacrifice, rédemptiontimsent®. Il valorise la satisfaction
pour dire que Jésus, dans sa passion, en offrgnopee vie, a offert a Dieu quelque chose de
plus grand que ne I'exigeait la compensation ds tes péchés des hommes. La satisfaction
du Christ a été surabondante en raison de sonrsalité et de 'amour qu’elle signifie (llI,
48, 2).

b. Tout le mystere du Christ est sauveur

Si I'on ne veut pas se méprendre sur cette thémlkbgila redemption, en projetant sur elle des
intéréts et des questions contemporaines qui nepssnceux de saint Thomas, il faut suivre
I'exégése rigoureuse de Bomme théologique« la satisfaction du Christ advient pour le
péché, et de ce fait supprime le chatiment encpuratériellement (dans son contenu) elle
consiste dans le fait de subir la totalité du chétt pour tous les péchés du genre humain,
mais devant Dieu, elle a une valeur et un effésfsatoires en raison de I'amour obéissant
parfait qui la soutient et qui, en cela, accomgét facon parfaite la Loi (}. » Ce qu’on
pourrait lire chez Luther, ajoute Pesch. Le termecdachat » est une autre image pour parler
de « satisfaction » chez Thomas, avec cet avarda@gee, lui, un terme biblique. Le mot

« sacrifice » ne dérive pas de celui de satisfactimais le champ conceptuel de cette
théologie du sacrifice se réfere a celui de lastattion dans I'ceuvre thomasienne.

En quoi la satisfaction du Christ est-elle compésotre bénéfice ? Il ne s’agit évidemment
pas chez saint Thomas d’'apaiser la coléere de Miee. telle dérive se rencontre dans les
sombres floriléges qua relevés Sesboiié dessis-Christ, I'unique médiatédr C'est par

'amour de Dieu que cette satisfaction nous esetigme. L’argument de saint Thomas est
double : Christ et les croyants sont une uniqueqere mystique, de sorte que la satisfaction
du Christ (la Téte) s’étend a tous (le Corps). trawargument réside dans le fait que l'unité

'3 Saint Irénée développe une problématique de larmgtion avec les termes de rachat et de I'hommeurén
toute justice dan€ontre les hérésieldl, 18, 6.7 (trad. A. RUSSEAU Paris, Ed. du Cerf, 1984). De méme saint
Grégoire de Nysse au® siécle, dansa Catéchése de la fan® 22 (trad. A. MIGNAN, Paris, DDB, 1978), ou
encore saint Grégoire de Nazianze son contempautilisent une théologie de la rédemption qui sgngi le
caractére onéreux du salut. Saint Augustin déploe théologie originale du sacrifice, défini commeoute
ceuvre qui contribue a nousir a Dieu dans une sainte société, a savoir wauere rapportée a ce bien supréme
grace auquel nous pouvons véritablement étre heuse(®aint AIGUSTIN, La Cité de DieuX, 6, 445 ; trad. G.
ComBES, (Euvres de saint Augusti4, Paris, DDB, coll. « Bibliothéque augustinienn 1959.) En définitive,
le sacrifice accompli par le Christ sur la croiypale celui que toute 'humanité doit accomplir réalisant la
miséricorde de Dieu.

4 Que I'on retrouve darSC5.

* O0.-H. RescH Thomas d’Aquin. Grandeur et limites de la théologiédiévale Paris, Ed. du Cerf, coll.
« Cogitatio fidei » n° 177, 1994, p. 413.

'8 paris, Desclée, coll. « Jésus et Jésus-Chri€i88,. 69-83.



de deux personnes realisée par 'amour permetng lde satisfaire pour I'autre (Il 48, 2).
Cette théologie repose sur une donnée bibliquendaljuelle Dieu voit 'humanité depuis
toute éternité en union avec la Téte qui est lasSEHBi bien que Dieu n’a pas changé d’avis
parce que le Christ lui aurait offert sa vie enstiilition a nos péchés — ce qui serait une pure
idolatrie. La raison de notre salut est depuisaorg le dessein que nourrit Dieu a I'égard de
I'humanité — ce qui exclut toute idée de compensatie notre péché par la mort du Christ.
La satisfactione satisfait pas aux exigences de la justice djvimais la manifeste (lll, 46, 1
ad 3.3 ad 3.6 ad 6). On comprend alors que laisméie de saint Thomas recouvre
'ensemble de I'ceuvre de salut, qui ne se restgasta la satisfaction. Chez lui, le salut est
plus que la délivrance du péché. Thomas I'expriméisant que tous les mystéres du Christ,
c’est-a-dire son agir sauveur et eschatologiqu&resppt par mode de causalité efficiente
instrumentale (lll, 48, 6 ; 49, 6). Dans une pecipe théocentrique, Thomas pense le salut
par le Christ qui en est « I'instrument » dans ®a agir, et pas seulement dans sa passion.
Cette conception «instrumentale » du salut permteehe pas opposer une christologie de
I'incarnation a une christologie de la croix. C'est effet le mystere du Christ dans sa totalité
qui est sauveur. Toutefois, la résurrection ne itepas chez lui de développement
emphatique : elle est la confirmation de la diéndu Christ, la récompense pour son
obéissance et 'achévement de la satisfaction.

Une théologie équilibrée et située dans le contexéeliéval a progressivement subi des
infléchissements, des gauchissements, jusqu’a ipaldsser entendre que la satisfaction
entrainait une équivalence entre le mal et la saofe du Christ en croix, et que la
substitution signifiait que I'un paie & la placeldeitre'’. Il faudra attendre les Péres Riviére
(1878-1946), & qui I'on doit I'article « Rédemptiordans 1eDTC', et Richard®, tous deux
spécialistes de la théologie de la rédemptionoausiécle, pour endiguer les dérives d’une
théologie de la satisfaction depuisxei® siécle. lls reviendront a la perspective de saint
Thomas, qui exclut que la justice divine exige wéparation préalable a I'exercice de sa
miséricorde.

Ces précisions devaient étre rappelées afin dnglistr la théologie de saint Thomas de la
longue déviation qui a pollué la théologie du sautre lexvi® et lexx® siécle. Cela dit, le
renouveau biblique et les travaux patristiques ddménéficié le concile Vatican Il ont orienté
la théologie du salut dans le sens du mystére psslom son déploiement dans les Ecritures
plutét que dans la direction d’'une théologie sdajag de la rédemption.

2. Les manuels a la veille du concile

A la veille du concile Vatican 1, les manuels deédlogie reproduisent encore une
christologie de facture thomiste. Prenons le ca$Elpagne des années cinquante ; deux
traités font figure de référence :De Verbo incarnatale 1. Solan®’ et le Tractatus de Verbo
incarnatode B. M. Xibert&'. Le traité de I. Solano prend place danS#xrae Theologiae
Summaa l'issue d’une réflexion menée surDe Deo uno et trinoLe mystere du Christ est

" voir ici B. SESBOUE Jésus-Christ, 'unique médiateuraris, Desclée, collection « Jésus et JésusiGh(itir.

J. DORE) n° 33, 1988, p. 55-86.

'® Dictionnaire de théologie catholique XIIl, 2, 1937.

191 e Mystére de la rédemptipRaris, Desclée et®Ccoll. « Bibliothéque de théologie », 1959.

' De ALDAMA, S. ®NZALES, |. SOLANO, Sacrae Theologiae Sumpidadrid, Biblioteca de Autores Cristianos
(BAC), 1953.

I Madrid, Consejo superior de Investigaciones Clieas (CSIC), 1954.



abordé en deux livres et I'exposé, conduit de ¢ariasuivante : le livre premier, du « mystere
de I'lncarnation en lui-méme », engage I'étude alednvenance de l'incarnation, avant de
passer a I'examen du mode d’union du Verbe incagéhédié tant du point de vue de la
personne que de celui de la nature. Il s'intéressriite a la fagon dont le Verbe assume la
nature humaine et aux conséquences de cette assoniyn second livre relatif a « I'agir et
au patir du Christ » étudie en deux chapitres laiesalu Christ de ce monde et ses
conséquences. A partir de cet ouvrage de réféngmeel’'Espagne, il est possible de mettre
en évidence ce qui caractérisait le traité du Vengarné. Son centre est constitué par la
réflexion sur la constitution du Christ. Le poiné diépart se situe dans le mystere de
'incarnation donnant aux études concernées unesppetive que l'on a appelée
« descendante », pour dire que l'on partait de Dlea mystere pascal n’est pas ici la
préoccupation décisive, méme si I'incarnation esicoe comme déja rédemptrice.

En France, Claude Chopin, ddms Verbe incarné et rédemptéyrsuit le plan d’exposition
de laSomme théologiquie Thomas d’Aquin, prise a la fois en sa distidouprincipale et en
sa troisieme partie. Saint Thomas présente touteélation dans une relation dynamique a
Dieu : c’est uneirculatio, une sortie accompagnée d’un retour vers DielpHaet 'oméga.
Trois parties décrivent ce mouvemend :pars, Dieu en lui-méme, trine, créateur de toutes
choses jla pars,’lhomme a I'image de Dieu, caractérisé par saufirme (la béatitude), par
la liberté, le don de la grace, les vertus et lessy;llla pars, le Christ, modéle supréme de la
créature. Le Christ, qui récapitule tous les homdaess son corps ecclésial dont il est la téte,
vient logiquement en derniere position danSéenme Saint Thomas entend montrer ici que
le Christ est la voie et la vérité en vue de laéternelle ou béatitude. Le Christ est d’abord
étudié en lui-méme (llla, qq. 1-59) ; puis sontgidarés ses bienfaits (fin deSammg

C’est plus récemment que l'on s’est intéressé, tmméflexion sur le Christ, a une nouvelle
distinction entre le mystere de l'incarnation (Jitgy. 2-26) et ce qui a été fadtcta) et enduré
(passa par lui. Lesacta et lespassaproposent une sorte de théologie narrative a wwtat
sotériologique, sans étre pour autant une nouvalesidération par rapport a la partie
réflexive, objet des questions 2 a 26. Suiventsales trente-trois questions (llla, qq. 27-59)
relatives au Christ en ses mystéres : I'entréecenesde Jésusjrigressuqqq. 27-39) ; la vie
publique de Jésus, [mocessugqq. 40-45) ; la passion et la mort de Jéseitlis(qq. 46-
52) ; la résurrection et I'exaltationgkaltatio (qq. 53-59). Ce plan de manuel est parallele a
celui de laSomme théologiqud’ingressugenvoie a lexitus la suite du Christ se situe sur le
chemin du retour vers Dieu. Ce n’est qu’une vaeasht schéma binairexitus/reditus Ce
dernier est bati autour de la Trinité, celui-ci qae I'entrée du Christ dans le monde jusqu’a
son achévemenexaltatio.

Les traités du Verbe incarné se fondent sur céteagiche thomasienne en se focalisant sur le
principe de l'union hypostatique. En faisant decdamstitution du Christ le probléme de la
christologie, ils mettent au centre le mystére’ibedrnation et développent une théologie de
I'incarnation — dégagée de la question de Dieuéeailans |&e Deo uno et trinoqualifiee
comme étant « d’en haut » au sens ou elle partide. e théologien recevait alors de la
tradition ecclésiale les définitions dogmatiqueslesquelles il engageait son analyse.

3. L'apport de la critique historique a la théologe du mystére pascal

22 paris-Tournai, Desclée, 1963.



a. Le retour aux Ecritures

Cette perspective fut déplacée de maniere toutt andtte a la suite du concile Vatican Il,
ainsi que le souligne J. Doré a propos, précisénadentaSacrae Theologiae Summabliée
par |. Solano, qui cessera de paraitre & partaotheile®. L’ aggiornamentale Vatican Il sur
le plan de la méthode suppose dés lors d’étre examvec attention, pour comprendre
comment la perspective d’argumentation extrinsedeida scolastique traditionnelle s’est
trouvée brusquement interrogée dans la moderhigéen est suivi une nouvelle appréciation
de la Bible dans la liturgie apres le concile quRgre Grelot a mise en lumiere en écrivant
que le «critére essentiel [de I'établissement dmoo chrétien des Ecritures] fut toujours
I'usage ancien des communadfés La critique biblique a soutenu et préparé louveau
biblique dans la liturgie pour que soit mieux sai&ffirmation conciliaire selon laquelle « le
Christ est la présent dans sa parole, car c’esjuuparle tandis qu’on lit dans I'Eglise les
Saintes Ecritures >SC7).

Cette nouvelle étape de la critique biblique cqroesl a une résurgence de la question de
I'histoire, sur la scene biblique et dans la cbiwgie elle-méme. L'intérét pour I'histoire
n'était pas nouveau a Vatican Il ni méme dans ldodé pré-conciliaire : histoire des
dogmes, histoire de la liturgie, histoire critiqge la Bible, etc. Il prenait sa source au siécle
des Lumiéres, qui a découvert que la tache deélaldgie n'était pas seulement de procurer
une intelligence des choses de la foi (comme lmmigpostatique en christologie), mais aussi
de les établir dans I'histoire des hommes. Pountiduité chrétienne, la théologie médiévale
puis celle des manuels, I'histoire n’était pas guoestion ; le seul probleme était d’harmoniser
les données de I'Ecriture sur certains points adisgarates.

b. L’interrogation sur I'histoire et le mystére dsalut

Il a fallu attendre des philosophes et des écrivaimmme Spinoza (1632-1677), Reimarus
(1694-1768) et Lessing (1729-1781) pour noter walkdge entre I'histoire concrete de Jésus
et ce qui a été dit de lui a I'époque apostoliqueqy’'a aujourd’hui. Cette critique atteint
rapidement l'identité divine de Jésus et la pos@eifique de sa vie et de son message. Elle
touche enfin a la fiabilité des textes de I'Eciét@lle-méme. Ainsi en est-il des recherches sur
la vie de Jésus illustrées par A. Schweitzer, quitnconsidéré comme vrai, au sujet de Jésus
dans le Nouveau Testament, que ce qui relevaia dactualité. Or, les données du Nouveau
Testament, selon ce théologien, ne peuvent étoefiacar elles procédent a un enjolivement
dogmatique de I'histoire de Jésus par la communadesédisciples. L’histoire des dogmes de
Adolf von Harnack (1851-1930) a développé ce thé&meprocessus de dogmatisation de
I'Ecriture, qu'il a fait équivaloir & son « helléaition » & travers les études sur Paul. La thése
centrale de Harnack est que « I'examen de I'histprouve que le christianisme dogmatique,
que les dogmes dans leur conception et leur stejctont I'ceuvre de I'esprit grec sur le
terrain de I'Evangil®. » Le christianisme aboutit dans ce courant libéaune morale
naturelle privée de Révélation et de spécificitéppement chrétienne. Dans la christologie,
I'objectif devient alors celui de retrouver le viésage historique de Jésus, sa personnalité, sa

% « Les responsables d’une entreprise dont le proptisment énoncé était de suivre la méthode thiple
prénée paHumani GeneridDS 3885-3886) estimaient ne plus poursuivre da-de Vatican Il. » J. DRE,

« L’évolution des manuels catholiques de théoldgimlamentale de 1965 a 1995Gxegorianum77/4, oct.-
déc. 1996p. 619.

24 P, GRELOT, L’Achévement des Ecritures. Introduction au Nouv&astamentParis, Desclée, 1977, p. 156-
177. (ntroduction a la Biblevol. 5.)

%5 A. von HARNACK, Histoire des dogmed 889-1891), Paris, Ed. du Cerf, 1993, p. X.



religion, sa psychologie, son programme de vie.t Teueste, y compris le mystére pascal,
apparait comme une « dogmatisation » ultérieure adle communauté des disciples et a
I'Eglise. Pourtant, & défaut d’atteindre un noyawr dhistorique concernant Jésus, les
recherches sur la vie de Jésus trouverent unetouddtide « Jésus historiques » relatifs a la
vision de chaque théologien. Du coup, c’est I'ugged’'une définition du critére de vérité qui
apparait, pour dire ce qu’il en est du « vrai »ages historique de Jésus. S'il faut bien recourir
a I'histoire pour parler de Jésus sous peine deneaT a sa reéalité historique, il est tout aussi
nécessaire de produire les criteres qui validenteFprétation que I'on donne de la vie de
Jésus.

En réaction inverse, I'école de I'histoire des fesra cherché a accéder a la réalité historique
de Jésus a partir de la foi des communautés chnése Lointainement héritier de D.-F.
Strauss (1808-1874), un nouveau rationalisme egjuié&s’en prend cette fois a I'affirmation
de Jésus comme Christ, et non plus seulement @até rhistorique. C’est donc résolument
qu’'un théologien comme Martin Kahler, au milieu Bx® siécle, proclame l'impossible
enquéte sur le Jésus de l'histoire pour ne rewgmir I'affirmation du kérygme concernant
Jésus. Cette école ajoute a la précédente un exatteatif des textes qui parlent de Jésus et
de leur constitution : les Evangiles. Avec les aav de J. Wellhausen (1844-1918) et W.
Wrede (1859-1906), les constructions soi-disartbhiggues de la recherche sur la vie de Jésus
s’effacent derriére les architectures théologiques ces deux exégetes mettent a jour dans le
genre « Evangile ».

L’école de I'histoire des formes a insiste, sangte@arfois de maniére unilatérale, sur la part
de la communauté chrétienne dans le contenu et Harsonstruction des Evangiles.
Combinant des traditions multiples et tardives, niks retraceraient donc pas la carriere
chronologique réelle de Jésus. De ce fait, la testanouvelle de I'exégese renonce a la
recherche ce qui aurait été I'histoire réelle daide

Mais de cette fagon, avec ces deux écoles, on igbautdébut dxx® siécle, a une sérieuse
aporie : ou bien la recherche historique rend imitdes la confession que Jésus est le Christ,
le Messie de Dieu, sauveur des hommes ; ou bies, déofoi doit renoncer a toute certitude
historique sur la réalité de Jésus lui-méme. Conimiés lors demander a I'Ecriture d’éclairer
le mystere pascal du Christ, sa mort et sa rédionegour le salut du monde ?

La complexité des méthodes d’analyse de I'Ecritarg fois intra et intertextuelles, a conduit
a un dépassement de I'historicisme xIu® siécle pour conjoindre désormais une double
perspective, a la fois synchronique — qui s'intéeed I'histoire dans la perspective croyante —
et diachronique — toujours plus problématique alétdJne révolution s’est opérée dans la
doctrine biblique de I'encycliquBivino Afflante Spirituen 1943, par laquelle Pie XII adopte
la théorie des genres littéraires pour la comprsibende I'Ecrituré® : les textes de la Bible
appellent une interprétation qui tienne compte s« deniéres de parler ou de raconter
habituelles aux anciefls».

Pendant la période des traités christologique<tsirés par la doctrine de saint Thomas se
développe donc ce débat autour de la questiongbibliqui s'avere étre celui du Jésus de
I'histoire. Avec cette préoccupation historiennetaites les questions dogmatiques qu’elle
entrainait, on s’est pourtant résolument orients V/étude des textes du Nouveau Testament

% C. THEOBALD, « Les "changements de paradigmes" dans I'histiéréexégése catholique et le statut de la
vérité en théologie >RICP, n° 24, oct.-déc. 1987, p. 79-111.
*’DAS38.



— ainsi R. Schnackenburg ou C.-H. Dodd, qui se penthés sur le mystére pastal en
laissant a l'arriere-plan les réflexions sur I'umibypostatique. Cette longue histoire de la
critique historique des sources, et en particdeta Bible, a permis a la liturgie de puiser a
nouveau dans les trésors de I'Ecriture. Le saerifie Christ dans la doctrine de la rédemption
a ainsi trouvé son sens dans la Paque du Christiill& concile de Trente (28ession, 1562)
avait besoin de deux décr&sl'un sur le sacrifice de la messe et I'autre Bumesse,
Vatican Il déploie, grace aux ressources bibligeepatristiques, une théologie du mystere
pascal, car Jésus a voulu « confier & I'Eglise &norial de sa mort et de sa résurrection »
(SC47).

Il. LE DEVELOPPEMENT
DE LA TH EOLOGIE DU MYST ERE PASCAL

On vient de le dire, les articles de foi christatpg ont été soumis a la critique historique,
modifiant ainsi I'approche de la christologie eariéntant de l'incarnation vers le mystere
pascal. Mais a cOté des études exégétiques, l'inanéghres-guerre a vu également et
simultanément naitre une réflexion considérablelasuhéologie de I'histoire, dans la lignée
de O. Cullmann aveChrist et le Temp£1946) et de J. Daniélou avEssai sur le mystére de
I'histoire (1946), réflexion qui est venue renforcer les mA&ons des études exégeétiques.
Mais c’est surtout avec de Lubac et le volu@etholicisme, les aspects sociaux du dogme
(1937), les études historiques Slernaturel(1946) etHistoire et Esprit consacré a Origene et
paru dans la collection « Théologie » (1950), gpapit le diagnostic qui emporte la
théologie vers l'histoire du salut en renoncantaa«lnature pure » élaborée par la basse
scolastique. Un désir naturel et essentiel de Beunscrit dans le dynamisme spirituel de
I’'homme, qui I'ouvre a cette attente humble du donn. En récusant deux ordres, naturel et
surnaturel, de Lubac rejette I'extrinsécisme etreda voie a I'histoire et a I'anthropologie,
qui se trouvent de ce fait valorisées. L'ordre aturel ne vient plus se surajouter a l'ordre
naturel pour le sous-évaluer. Enfin, avec Urs vaitt&sar et son livrBaques, le mystéte

est élaborée une dogmatique du mystere pascalagigrge vers une théologie du Samedi
saint par le biais d’'une méditation sur la kénas€drist en sa passion.

1. Les théologies de la parole et la continuité duystere pascal avec la vie de Jésus

Cet arriere-plan, sans doute trop exclusivementae et catholique, brievement esquisse ici,
touche de plein fouet la christologie, qui a vudgeelopper, dans le champ de la théologie
protestante cette fois-ci, une ligne qualifiée dénéologie de la parole ». Le mystére de
Paques s’y trouve au centre, car dans ces thés|ogiest a partir du kérygme de Paques
gu’on s’interroge sur la force d’'interpellation BeParole du Christ. Mais du méme coup, il

fallait également se demander si cette autoritkétygme était déja une mise en demeure au
niveau du Jésus d'avant Paques. Telle était latigneposée par cette réflexion. Les

théologiens ont alors montré la force d’interpédiatdes antithéses du Sermon sur la

hY

montagne (E. Kdsemann), le caractere définitif gaésus donne a son intervention dans

%8 « La résurrection, point de départ de la chrigfisalu Nouveau TestamentMysterium salutist. 10, Paris,
Ed. du Cerf, 1974. C.-H. @D, Conformément aux Ecritures. L'infrastructure dettgologie du Nouveau
TestamentParis, Ed. du Seuil, 1968.

»DS1738-1759.

% paris, Ed. du Cerf, coll. « Traditions chrétienne® 2, 1981.



I'histoire (Conzelmann), le tranchant de I'appeleasuivre (H. Schirmann), le caractere
radical de son comportement envers les pécheur§yehs), ou encore sa foi méme, par
laquelle toute foi en Dieu doit passer (G. Ebeliri@h mesure, dans ces théologies, combien
la prédication de Jésus avant sa mort et le mygiaseal sont en continuité, malgré la
discontinuité de sa mort sur la croix, — de tetiges qu’on ne voit plus comment parler de la
prédication sans parler du kérygme pascal, et ssveent. W. Pannenberg est le théologien
qui est allé le plus loin, en revendiquant I'histocomme le fondement nécessaire mais non
suffisant & I'établissement de la résurrection ésud’. Sa thése est que l'autorité & laquelle
prétend Jésus ne s’'impose pas d’elle-méme et dempsdification. C'est ce qui s’est
effectivement produit dans I'histoire de la traglitichrétienne primitive, pour laquelle la
Résurrection de Jésus a été le point de départabier sans lequel le message et le
comportement pré-pascal de Jésus auraient étérarmapéPour les apobtres, il s'est agi d’'un
fait nouveau, unique et extraordinaire, ayant ualewr propre et décisive pour la révélation
de Dieu en Jésus. La vérité de la prédication deslést suspendue a l'effectivité d’'une
action de Dieu en sa faveur : « Tout se rameneéalité au probleme du rapport entre la
prétention de Jésus et sa confirmation par DielG; 72). C'est a I'événement pascal que
Pannenberg demande cette confirmation, méme sdnmeit que la Résurrection ne peut
jouer comme un fait isolé : « Il est parfaitemexa@ que le fait de la Résurrection de Jésus
ne peut étre isolément le fondement de la f&®, (131).

2. Concentration pascale

Malgré ces précautions qui visent a ne pas isaleg¢surrection de toute I'existence de Jésus,
on assiste progressivement, dans la christologimeaconcentration sur I'événement pascal,
déséquilibrant parfois son rapport a la prédicatierdésus ou a I'incarnation du Verbe. De ce
point de vue, la liturgie agit comme un correctifcétte concentration pascale, car son
imprégnation biblique dans les lectures de 'Ancetndu Nouveau Testament, dans les
oraisons, les supplications, les salutations, E&sédictions, déploie toute la Bible et pas
seulement le mystére de Paques. De ce point ddoute,la Bible joue son role d’inspiration
pour la liturgie. Cela dit et malgré ce correctigs théologiens du Christ, dont la théologie
systématique est mesurée, ont ainsi manifesté térétnconsidérable pour le mystere pascal
dans leur ceuvre. Faisons un sondage rapide : @ieBonhoeffer(protestant) propose de
vivre avec le Dieu de Jésus Christ sans le Dieladeligion qui, lui, est tout-puissant et
écrase 'lhomme. Jésus appelle a la vie et « argoaec Dieu de la souffrance que le monde
sans Dieu inflige & Di€a». L’accent est alors mis sur ce souffrir ave€leist, comme chez
Jurgen Moltmann (protestant), qui réfléchit susdaiffrance de Dieu dans la passion du Fils
et sur le sens des souffrances humdiesberhard Jiingel (protestant) pense que le Pére,
guand il parle dans le monde, le fait par la passio Fils, qui dit tout ce qu’est Dieu pour
I'homme : celui qui rend justes les péchétirkarl Rahner(catholique)propose de parler du
Fils dans sa passion comme celui qui espere ctmite espérance et qui se « démet » dans
un mouvement d’abandon qui le fait rejoindre le téges de son origine divife Hans Urs
von Balthasar (catholique) montre que la croix dui€t révele un double amour : « I'amour

31 Esquisse d’une christologi®aris, Ed. du Cerf, 1971.

32 Lettre de Bonhoeffer du 18 juillet 1944, écriteaason exécution par les nazis et publiée danslleme
des lettres de prison intituRésistance et Soumissif@enéve, Ed. Labor et Fides, 1973).

3 Cf. Le Dieu crucifiéLa croix du Christ, fondement et critique de ladlogie chrétienneParis, Ed. du Cerf,
1974.

% Cf. Dieu, mystére du mongParis, Ed. du Cerf, 1983.

% Cf. Traité fondamental de la fdParis, Ed. du Centurion, 1983.
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de Dieu le Pére, qui permet a Dieu le Fils d’altams I'obéissance absolue de la pauvreté et
de I'abandon, la ou il ne peut plus étre que péceptivité pour la "colére" divine ; et I'amour
de Dieu le Fils qui, par amour, s’identifie a nqécheurs (He 2, 13) et en cela, par libre
obéissance, accomplit la volonté du Pére (He 1,»7)Tous tournent leur regard vers le
Christ crucifié, figure de 'hnomme sans Dieu, abamté de Dieu, qui vit le don de soi en
solidarité avec tous les hommes. L’homme apprensi de lui a vivre responsable du monde
et des autres, en exercant une liberté colteugagudans la soumission a la mort, mais une
liberté qui s’'insurge dans son engagement cong&erdsement du destin. La mort et la
résurrection du Christ pourraient avoir tendancdopa a devenir une sorte de raccourci
typologique de toute I'histoire du salut, au dé@ithsans doute de cette histoire elle-méme.

3. Création et salut

La liturgie connait cette concentration pascaleugela forme la plus ancienne de 'anamnese
qui est donnée dans la tradition apostolique de sfippolyte au début du® siécle. L'Orient

y introduisit peu a peu toute I'économie du sakpuls I'incarnation jusqu’a la parousie, dans
une ligne trés johannique. Cette surenchére du dahs la christologie axx® siécle n’est
donc pas entierement nouvelle.

Elle apparait également an® siécle dans la doctrine de la création. Celleastsd’ailleurs
trouvée occultée au moment méme ou les christdodgela rédemption ont pris une plus
grande place dans la réflexion théologique conteaipe’. Cet appauvrissement de la
doctrine de la création au profit du salut avajadété signalé par Hamann dans la liturgie
romaine de I'Antiquitd®. Au xx° siécle, le théologien K. Barth est le paradigmecdte
concentration sotériologique. Il donne une forcesidérable a la révélation dans son ceuvre,
au prix d’'une compréhension dévaluée de I'ontoldigienasienne.

Selon Barth, c’est a partir de Jésus Christ que peut affirmer avec certitude que Dieu créa
le ciel et la terre. C’est la christologie qui coamde la doctrine de la création, au sens ou le
Christ médiateur de toute la création ne peut @i la clé de volte de toute connaissance
dans l'ordre du créé credo ut intellegam Mais parlant ainsi du Christ, Barth renvoie
I'intelligence de la création a l'ordre de la fouigconfesse le Christ unique médiateur.
L’'opération barthienne de rapatriement de la doetrde la création a l'intérieur de la
révélation fait de la création le commencementhstbire du salut, et non une ontologie du
réel. Il s’agit donc bien dans la création de kbiie, et non d'un concept d’origine et de
dépendance. Elle n'est pas preambula fidei mais au contraire le cceur de la révélation
chrétienne.

L’intuition barthienne, trop succinctement abordaei, a dépassé les frontiéres
confessionnelles. Et dans l'aire catholique, lemvaux de de Lubac ont parallélement
contribué a une intelligence de la forme historigigela révélation. L’abandon, au concile
Vatican Il, de la terminologie extrinséciste duécibt » au profit du vocabulaire biblique du
« mysterion » a scellé cet effort tant catholique grotestant pour intégrer la révélation dans
I'histoire. La grande dogmatique post-conciliaMigysterium salutishérite de cette intuition
barthienne en intitulant la contribution de W. KetrLa création, source permanente de

% Cf. La Gloire et la Croix. Théologie. Nouvelle alliand®aris, Ed. du Cerf - DDB, p. 179.

37 P, GBERT (éd.),Création et SalytBruxelles, Facultés universitaires Saint-LouB34

% A. HAMANN, « L’enseignement sur la création dans I'Antiquitéétienne »RevSR42, 1968, p. 1-23 et p. 97-
122.
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salut » — rompant ainsi avec une présentation aeclation comme simplpreambula fidei
Mais cette relation entre création et salut egtfilalement équilibrée ?

On peut noter, a la lumiere de cette ceuvre de Bartlinspirante pour la théologie au
xx°siécle, que I'éclipse de la théologie de la crénioxx® siécle dans un certain nombre de
réflexions théologiques a correspondu a une sumgalion de la théologie du salut. La
créature suspendue au salut de Dieu risque deuseénle envisagée comme consistante,
comme créée. Le non-divin que représente le moacke d Dieu peut étre pourtant envisagé
autrement que comme une révolte contre Dieu, caprprésent devant la croix n’épuise pas
la vérité de mon étre homie».

4. « Détendre » le vocabulaire pascal

Cette concentration sur la mort et la résurreatierloit pas faire oublier que 'ensemble de la
vie du Christ est sauveur, comme le rappelle I'éoar générale de Bomme théologiquie
saint Thomas. Mais le mérite de ces christologiestamporaines est de s’appuyer sur
I'Ecriture pour montrer que la résurrection estléaqui authentifie les actes, la prédication, la
passion et la conscience de Jésus.

Ces théologies du mystére pascal et leur oriemtateys I'histoire du salut ont en quelque
sorte « détendu » la question du salut, en dortoaid sa place a la mort et a la résurrection
du Christ a c6té de son union hypostatique. Toutvanabulaire traditionnel devient
disponible pour désigner le mystére pascal, salilsyqait a choisir car chaque terme corrige
l'autre™. La rédemption désigne le salut accordé par Diehemmes en Jésus Christ qui en
est l'instrument. La rédemption est le salut dungédont elle annonce la rémission. Elle est
I'ceuvre gratuite de Dieu envers les hommes et rasi@fun caractere onéreux, car il s’agit du
sacrifice du Christ assurant I'expiation des péchésChrist mérite aux hommes leur salut,
dont ils bénéficient moyennant leur conversioneer renoncement au mal. A coté de cette
terminologie classique dont on a vu plus haut kesdéments, est apparue celle de la
libération qui appartient a la rédemption. Elle igés le mystére pascal comme une
délivrance, un arrachement a toutes captivités.sDes théologies dites de la libération, le
terme recouvre celui de «rédemption » pour aceenfaspect politique du salut et le
processus historigue de celui-ci, plus que les dgioms d'éternité et dintériorité. La
réconciliation mise en honneur par B. Sesboiié dardhristologie a le mérite de s’enraciner
dans les Ecritures et de pouvoir revétir des caiimots semblables a celles de la libération.
La réconciliation qui, en allemand, se dit « Versding » (de l'allemand « der Sohn », qui
signifie « le fils »), évoque dans ce lexique gerigae la restitution de la filiation perdue.
Etre réconcilié avec Dieu, c’est partager sa \@egvoir ses bienfaits et sa sollicitude, c’est
aussi entrer dans une fraternité nouvelle qui mlecée lI'unique pere. Ce rapport entre
filiation et fraternité ouvre des perspectives figlies qu’'ont notées les théologies de la
libération d’Amérique, d’Afrique ou d’Asie. Il faudit encore parler, pour dire le mystére
pascal, de pardon, de solidarité, de communion ideavec Dieu, de justification, de
divinisation, d’illumination, a c6té des termes skerifice, de propitiation, de satisfaction et
de substitution, déja évoqués plus haut. Chacurrigls¢ de significations théologiques
validées par la tradition, mais aucun n’épuise ystare. lls renvoient les uns aux autres pour

%P, GsEL, La Création Geneéve, Labor et Fides, 1987, p. 235.
40 Je résume ici l'article « Salut » de JORE, dans leDictionnaire des religionsdir. P. RUPARD, Paris,
PUF, 1993.
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que reste vive la densité de I'événement pascalitlrgie elle-méme renvoie a cette variété
de terminologie pour parler de Paques, depuisithilim jusque dans le temps pascal.

[1l. MYSTERE PASCAL ET ECCLESIOGENESE

1. L’Eglise de Paques

Le mystere pascal dans la christologie est appeine et complexe a la fois, en méme temps
qu'’il a pris une place trés considérable dansflaxi&n théologique awx® siécle. Mais il est
aussi ce qui suscite I'Eglise, comme I'a souligné Beneken en parlant & son sujet
d’ecclésiogenédd ce qui ne le réduit ni ne I'identifie pourtania@naissance de I'Eglise.
Prenant ses distances sur ce point a I'égard deedslef?, lequel tient insuffisamment
compte, selon lui, de la différence entre les témmadculaires de la résurrection et les
chrétiens qui ont suivi, l'auteur précise que ciest I'initiative du ressuscité que I'Eglise se
constitue aprées la dispersion des disciples dadsalme du Vendredi saint : « L'événement
pascal est le don du Christ présent & son corp®501). La foi pascale fonde ainsi I'Eglise,
qui est des lors transposée dans le temps présesias mouvance de I'Esprit pour annoncer
les temps eschatologiques. Cette dimension esogaiake de I'ecclésiogenese apparait dans
tous les Evangiles, y compris dans I'Evangile datskean qui concentre le processus en une
seule journée : des avant la Pentecote, Jésusnestampris comme le ressuscité qui doit
revenif>, La liturgie des premiers siécles I'a bien sasifétant comme unique grande féte le
« grand Dimanche », la « Paque pentecostale » $ekpression d’Athanase dansllattre
festalel, 10 : « Avec la célébration eucharistique contrahles cinquante jours de joie de
la Pentécost€...). L’'objet de cette féte est I'exaltation du @etur, son "assomption” (Lc 9,
51), qui inclut sa résurrection, son ascensiomvte de I'Esprit [Parousie du Saint-Esprit],
ainsi que la ferme espérance de sa parousie gietfew

2. Les ressources de I'Ecriture pour penser I'Eglis et le culte de Paques

LA ou F.-X. Durrwell pensait la consommation du tégs pascal dans I'Eglise la
christologie s’oriente aujourd’hui vers une réflaxi sur I'événement pascal comme
ecclésiogenése d’'une part et, d’autre part, stielite eschatologique qu’il inaugure au sein
de I'histoire. A cet égard, la christologie du néystpascal est davantage sensible a la variété
des christologies pascales néotestamentairesatsarhilieux d’émergence. Elle s’oblige a ne
pas choisir, mais a tenir compte de toutes selondecentuation propt® Ainsi, saint Paul

est de maniére originale un témoin du ressusditéacbnte dans la lettre aux Galates la
révélation apocalupsiy de Jésus Christ (« ce n’est pas non plus d’'unnm@mue j’ai recu ou

“!La Foi pascaleParis, Ed. du Cerf, 1997, p. 499-514 ; ouvragégdensuite enkP ».

42 Sucht den Lebenden nicht bei den Toten. Die Aefausg Jesu Christi in biblischer,
fundamentaltheologischer und systematischer Sibtiausgabe mit ausfiihrlicher Erérterung der aktrell
Fragen Dusseldorf, Patmos Verlag, 1995 &21.).

“3 K.H. RENGSTORF Die Auferstehung Jesu. Form, Art und Sinn der Ustlichen Osterbotschaftwitten,
Luther Verlag, 1967.

0. CasEL, La Féte de Paques dans 'Eglise des P&1€84), Paris, Ed. du Cerf, 1963, p. 69.

45 F.-X. DURRWELL, La Résurrection de Jésus : mystére de sakitPuy, X. Mappus, 1963%8&d.).

“5 On résume ici les recherches de R. ROBN, Jésus dans les quatre EvangjlPsris, Ed. du Cerf, coll. « Lire
la Bible » n° 11, 1996.
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appris "I'Evangile", mais par ur@pocalypsede Jésus Christ », 1, 12), ressuscité d’entre les
morts par Dieu le Pere (« Paul ap6tre non de lades hommes ni par l'intermédiaire d’'un
homme, mais par Jésus Christ et Dieu le Péere quiessuscité d’entre les morts », 1,1).
Avant cet événement, Paul n'avait pas d'autre isadux chrétiens que la persécution. Apres
cet événement, sa vie est changée. La conversidougsurs liée a la résurrection, comme si
elle appartenait a ses effets induits.

L’Evangile que Paul annonce lui a été transmis ynae révélation du Christ lui-méme
(Ga 1,12). Il se voit comme mis a part des le pemr recevoir cette révélation. L'expression
renvoie aux vocations prophétiques, comme cellesl'gm trouve dans Is 46, 1 et Jr 1, 5:
«avant que tu sortes du sein je t'avais consgeré,avais établi comme prophete des
nations ». Paul voit son réle dans la continuiteel@i du Christ ; en se manifestant a lui, le
Christ lui transfere sa propre mission et Paul godire : « C’est le Christ qui vit en moi »
(Ga 2, 20). Paul caractérise l'apparition du resgfiscomme une vocation dont Dieu a
l'initiative et qui n’'est préparée par aucune eétiolu personnelle. Cette vocation est
I'annonce de I'Evangile aux paiens. L'expériencevdi le ressuscité finira par |égitimer un
apostolat sans doute difficile a légitimer vis-a-dies autres apotres : « Ne suis-je pas libre ?
Ne suis-je pas apotre ? N'ai-je pas vu le Seigfleufl Co 15, 10.)

En employant le terme d’'« apocalypse » pour pat&eicette apparition du ressuscité, Paul
utilise le langage propre a décrire un événemeadhatslogique, c’est-a-dire celui d’'une

réalité divine qui atteint 'lhomme a la fin des f@sn Dieu est venu saisir Paul pour gu'il

dévoile en ces temps qui sont les derniers « letarg/senveloppé de silence durant une
éternité de siecles » (Rm 16, 25). Pour Paul, sélaton ne consiste pas a identifier le
ressuscité au crucifié de Nazareth, mais a étreduit dans la fin des temps ou le mystere
doit étre annoncé aux paiens.

Dans la lettre aux Philippiens, il est question «deonnaitre le Christ » (3, 8-10): «Je
considere que tout est perte en regard de ce big@&mme qu’'est la connaissance de Jésus
Christ mon Seigneur » (3, 8). L'expression est mdrez Paul et dénote une intimité, une
rencontre personnelle unigque, une connaissanceestiedle du Seigneur qui suscite une
maniere de voir nouvelle. Le méme mot « connatalécsit le contact originel de Paul avec le
ressuscité et les effets dans I'histoire de cetteantre sur le chemin de Damas. L’'expérience
bouleversante du ressuscité n'a pas consisté paut &n une connaissance du type
« information », mais en une refonte radicale deedstence, de sorte qu’a la lumiere de la
résurrection prennent sens les souffrances et ta Bi@f, Paul se connait désormais comme
passant continuellement avec le Christ de la miatrésurrection.

La suite de Ph 3 montre qu’il y a une osmose datrévélation que Paul recoit sur le chemin

de Damas et I'histoire qu’elle inaugure : « oubdiEnchemin parcouru et tout tendu en avant,

je m’élance vers le but en vue du prix attachéappél d’en haut que Dieu nous adresse en
Jésus Christ » (14). L’apparition ne donne paseseeiht acces a la fin des temps ; elle initie

une nouvelle existence et une nouvelle maniéreigierj Réduisant a néant tout le passé, une
nouvelle relation de 'homme a Dieu commence.

A coté de saint Paul, saint Luc établit dans letefane autre christologie du mystére pascal.
Ac 9, 1-19, Ac 22, 6-21 et Ac 26, 12-23 racontéapparition du ressuscité a Paul. Malgré
leurs divergences, nous retrouvons un schéma commun

- Saul en route pour persécuter les chrétiens...

- est rencontré par Jésus...
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- qui le terrasse...
- et aprés s’étre fait reconnaitre de lui...
- lui confie la mission aux paiens.

Tout cela concorde avec ce que Paul écrit danGat Co, a ceci pres qu’il assimile son
apparition a celle des Douze tandis que Luc s'ysef car pour lui, I'important est que les
Douze reconnaissent Jésus de Nazareth dans Iscésae que Paul ne peut faire, ne I'ayant
pas connu directement.

Autre point de divergence : pour Paul, sa missieentvdu Christ lui-méme ; Luc, au
contraire, montre que c’est Ananie qui lui commueicsa mission de la part du Seigneur.
Tout le travail rédactionnel et théologique de Ldens ces récits « ecclésiologiguement
réflexed’ » est de montrer que Paul n'est un authentiqueepde s'il est référé aux douze
apotres-témoins des apparitions, car eux seulsntela communauté des croyants a Jésus.
Ainsi, dans I'épisode de Philippe en Samarie, pame que Pierre et Jean viennent confirmer
le travail opéré par Philippe (Ac 8, 14-17).

Autre divergence encore : Luc a élaboré le schéssagdarante jours entre la Résurrection et
I’Ascension, au terme desquels il ne peut plusagiraapparitions pascales au sens lucanien
du terme, ni pour Saul ni pour Etienne. Aussi Lécri-il la conversion de Paul selon un
scénario qui n'est pas identique aux apparitiorssag@tres. Il s’attache a montrer que seule,
la génération apostolique des témoins a bénéfieséaghparitions qui fondent I'Eglise, et il le
fait selon le scheme temporel des quarante jowasl IRexprime dans un scheme personnel
pour dire que la génération apostolique seule mstdtrice de I'Eglise du ressuscité. Par
rapport a Luc, Paul permet de comprendre que lpardipns ne sont pas des rencontres
d’'une série privilégiée, mais gu’elles sont le ptgpe des relations ultérieures du ressuscité
avec les croyants.

Dans les Evangiles, le langage de la résurrectior'@st pas imposé facilement dans toutes
les communautés naissantes, car le mot lui-mémmyait a la mort scandaleuse du Messie.
Parmi les cinq récits d’apparitions officiellespitr de nos Evangiles les situent comme leur
sommet : Matthieu, Luc et Jean, car Marc n’a pasédé d'apparition. Ces trois récits se
diversifient en deux types, dont I'un est localeé Galilée (Mt 28, 16-20) et l'autre, a
Jérusalem (Lc 24, 36-53 et Jn 20, 19-29).

Dans le type « Jérusalem », la résurrection egtumnomme surgissement, réveil de la mort,
et surtout sortie du tombeau qui est désormais. \ideressuscité se montre aux disciples,
mais n’est pas facilement reconnu par eux, et Egssppermettent de le reconnaitre. Puis
Jésus se sépare de ses disciples une fois qudosomies les pieces a conviction montrant

gu’il s’agit bien de lui. Ce type biographique aeuwaleur apologétique certaine avec sa
séquence ternaire : initiative du ressuscité, neaimsance et mission. La difficulté est que le
souci de montrer la continuité entre le Jésus pe&dl et le ressuscité induit I'idée d’une

survie. Certes, I'Ascension interrompt les appanigi mais, du coup, laisse entendre que la
période des apparitions est révolue et comme déobém de I'existence chrétienne.

Le type « Galilée » porte sur la seigneurie du €hti décrit la rencontre de I'Eglise, avec
I'irruption définitive de celui qui est enlevé aielc S'ouvre une ere nouvelle, et non une
période de quarante jours. Matthieu a aussi satsteiternaire, calquée sur Ex 3 ou Jr 1,

4" H. KESSLER op. cit, p. 252.
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décrivant les rencontres de YHWH : présentatiomdit pouvoir m’'a été donné... », Mt 28,
18), mission (« Allez de toutes les nations... »28f 19), promesse (« Je suis avec Vous... »,
Mt 28, 20). Le risque de ce langage est d’abolidistance entre le temps privilégié des
apparitions et le temps de I'Eglise, le rapporésud de Nazareth tendant & étre absorbé par le
rapport a 'Eglise.

De sorte que les deux types de reécits doivent &neis ensemble pour se corriger

mutuellement, quand bien méme le type « Jérusalstimpose dans la tradition ultime des

Evangiles. Il importe toutefois de ne pas réduiranaseul schéme ce qui se présente de
maniére plurielle. En effet, progressivement sdks milieux chrétiens, on est parvenu a

nommer Jésus en approchant chaque fois son idguaitédes biais différents dans la

confession de sa relation originale a DfewCes récits « ecclésiologiquement réflexes »,
émanant de milieux chrétiens divers, manifestemsiaiomment I'Eglise est la réponse de la
foi & I'apparition duKyrios pascal.

POUR CONCLURE

Cet itinéraire des manuels de christologie scajastiantérieurs au concile Vatican |l
jusqu’aux études d’exégese critiqgue de la Biblejia en valeur le mystére pascal dans ses
sources bibliques (et patristiqd®s Sa redécouverte a parfois conduit & trop lecthéade la
prédication du Royaume. Mais la réforme liturgigiueconcile a aidé a articuler ce mystére et
cette prédication dans Il'ordonnancement du lectoen dominical sur trois années,
permettant une lecture étendue de I'ensemble dwésau Testament. Elle a revalorisé la
vigile pascale, dont on cherche aujourd’hui a fadgematrice de la catéchése, comme le
souligne le document des évéques de Fradiee au cceur de la foen 2002. S’ouvre plus
nettement désormais la perspective ecclésiologtpida christologie du mystére pascal,
qu’appelaient les n° 2 et 3 de la constitutionl'§tglise de Vatican Il_Lumen gentiurnsituant

le ministére de I'Eglise dans le dessein du Pérsadeer tous les hommes en Christ.

8 Ch. RERROT, Jésus, Christ et Seigneur des premiers chrétiPasis, Desclée, coll. « Jésus et Jésus-Christ »,
1997.
%9 La source patristique mérite une étude pour ebeam
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