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La beauté du Pere
dans la théologie
de Hans Urs von Balthasar

André Marie Jérumanis
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Au terme de sa Trilogie, Hans Urs von Balthasar conclut son oeuvre par une ré-
férence explicite au Pére dans un chapitre intitulé «Aller vers le Pére»'. Méme si tout
au long de la Trilogie ¢’est bien le Christ qui apparait comme le centre de la figure de
la révélation faisant ainsi apparaitre le caractére essentiellement christocentrique de
I’auteur, la pensée du Pére est toujours présente comme ce «Non-fond sans fond de
"amour»* qui s’exprime dans la visibilité du Fils: «...nous voyons apparaitre 1’abime
de la gloire d’amour du Pére invisible & travers la gloire du Fils, et cela sous la double
forme de I’Esprit Saint de 1’amour, & partir du moment oll nous, qui sommes nés de
I"Esprit, existons dans le feu de I’amour dans lequel le Pére et le Fils se rencontrent et

"H.U. von BALTHASAR, La Théologique. Vol. III: L'Esprit de vérité, Culture et Vérité, Bruxelles
1996, pp. 421-437 (cité dorénavant VD 3); Theologik. Bd. lll: Der Geist der Wahrheit, Johannes Verlag,
Einsiedeln 1987, pp. 397-410 (cité dorénavant TL 3).

1 VD 3, p. 435 (TL 3, p. 407).
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ou, par le fait méme, nous sommes en méme temps, ensemble avec I’Esprit, égale-
ment les témoins et les glorificateurs de cet amour»’.

L’objet de notre étude est de mettre en évidence la signification de la beauté du
Pére chez Balthasar. Aborder le Pere sous 1’aspect esthétique nous semble essentiel
pour comprendre la pensée de notre auteur. Nous rappelons qu’il souligne lui-méme
dans son Epilogue 1’importance de ce moment esthétique dans sa théologie en parlant
de sa méthode théologique: «L’homme en quéte de vérité ne saurait négliger cette mé-
thode (d’intégration), mais, pour qu’elle porte ses fruits, il ne peut omettre ce qui a été
développé dans I’ Esthétique»".

Nous sommes conscients que pour comprendre le role du Pere dans la théolo-
gie de Balthasar une approche esthétique n’est pas suffisante’. Elle doit étre complé-
tée par le développement de sa pensée dans la Dramatique divine et la Logique®. 11

*TL 3, p. 410.

“H.U. von BALTHASAR, Epilogue, Culture et Vérité, Bruxelles 1997, p- 5 (cité dorénavant EP
(f)); Epilog, Johannes Verlag, Einsiedeln 1987, p. 7 (cité dorénavant EP). L.’esthétique est selon Balthasar
la meilleur part de la théologie: «/l n’est donc pas nécessaire que la théologie, comme elle le fait fréquem-
ment en notre siécle, renonce au point de vue esthétique - que ce soit inconsciemment ou consciemment, par
faiblesse ou par oubli, ou par fausse prétention scientifique. Il lui faudrait alors abandonner une bonne
part de ce qu'elle est, sinon la meilleur part».

* Bien qu’il soit présenté par E. Guerriero comme le théologien de la beauté (cf. E. GUERRIERO,
Hans Urs von Balthasar. La prima biografia del teologo della bellezza. I teologi del 20° secolo, Edizioni
Paoline, Milano 1991), nous rappelons que I’auteur lui-méme se montre réticent a étre considéré seulement
comme un “esthete théologique™ (cf. H.U. von BALTHASAR, Mein Werk. Durchblicke, Johannes Verlag,
Einsiedeln-Freiburg 1990, p. 77).

© Balthasar est 'auteur d’un tryptique théologique qui nous offre une synthese théologique unique.
Il est important de souligner que pour Balthasar I’ Esthétique ne peut étre détachée des deux autres parties
de la Trilogie; elle n’en est que le premier moment (cf. Mein Werk, p. 77; cf. G. MARCHESL, I tre grandi
approcci all'unico mistero cristologico, in 1D., La Cristologia trinitaria di Balthasar, Queriniana, Brescia
1997, pp. 186-189). L’ Esthétique, l1a Dramatique et la Logigue sont trois formes coordonnées de 1'unique
théologie qui concerne I'unique objet: la manifestation de la gloire de Dieu. Celle-ci produit un ravissement
dans celui qui la percoit dans la foi et la priere (Esthétique). Balthasar consideére ensuite cette manifestation
de la gloire dans 1’amour pour nous, pro nobis (Dramatigue), pour enfin aborder la vérité de cette manifes-
tation (Logique). L’esthétique théologique peut dés lors se comprendre comme «une sorte de grande phé-
noménologie de I'amour, qui se révéle dans la mort et la résurrection du Christ» (cf. J.-E. BERTHOLET,
L’univers théologique de Balthasar. Une approche de son oeuvre, in “Revue de Théologie et de Philoso-
phie” 117 [1985], 188). En effet selon Balthasar Dieu vient, d’abord pour lui-méme, manifester et faire
rayonner son Amour Trinitaire éternel, avec ce désintéressement que |’amour authentique posséde en com-
mun avec la vraie beauté (cf. Mein Werk, p. 27). C’est ainsi qu’il explique la raison du plan choisi par la tri-
logie. Aussi Dieu ne vient pas premiérement comme maitre (vrai), ni comme rédempteur (bon), mais bien
comme révélateur de cette gloire, «et seul celui qui est touché par un rayon de cette gloire aura le sentiment
inchoatif de ce qu’est I’amour désintéressé et pourra percevoir la présence de I’amour divin en Jésus-
Christ» (Mein Werk, p. 62). Dans Essai de résumer ma pensée, texte prononcé par Balthasar en francais a
Madrid en 1988, il montre que le développement de la Trilogie repose sur une métaphysique de 1'étre; «Un
étre apparait, il y a une épiphanie: en cela il est beau et nous émerveille. En apparaissant, il se donne, il se
livre a nous: il est bon. Et en se livrant, il se dit, il se dévoile lui-mé&me: il est vrai (en soi, mais dans I’autre
auquel il se révele). Ainsi on peut construire d’abord une esthétique théologique (Gloria): Dieu apparait. Il
apparait a Abraham, & Moise, a Isaie, finalement en Jésus-Christ. Question théologique: comment distin-
guer son apparition, son épiphanie entre les mille autres phénomenes dans ce monde? On peut continuer par
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nous semble néanmoins qu’en mettant en lumiére 1’ aspect esthétique du Pére chez I’ au-
teur nous contribuerons a en éclairer un aspect habituellement passé sous silence par
les auteurs qui étudient le theme du Pere dans la Dramatique et la Logique comme si
I’ Esthétique n’était qu’un prologue, a la limite une réflexion un peu fantaisiste de ’au-
teur, et réflexion propre & une pensée qui n’aurait pas encore atteint la maturité.

Nous commencerons par rappeler 'importance de I’esthétique dans la pensée
de I’auteur (1), pour justifier ensuite la légitimité d une approche esthétique de la Per-
sonne du Pére (2). Nous montrerons que la gloire du Pére est un theme biblique fon-
damental (3) et comment elle se rend visible dans la doée filiale (4). La théologie du
témoignage johannique contribuera a éclairer la dynamique de 1’esthétique trinitaire
(5). Enfin I’aspect eschatologique de la gloire permettra de relier la beauté du Pere a
I’existence chrétienne (6). En conclusion nous esquisserons brievement les consé-
quences de la reconnaissance esthétique de la Personne du Pére pour la pratique de la
théologie.

1. POINT DE DEPART DE LA REFLEXION THEOLOGIQUE DE BALTHASAR

Dans la justification de 1’approche esthétique du mystere chrétien, Balthasar
montre les conséquences d une absence de la beauté pour la religion et donc pour la
relation de I’homme a Dieu, en particulier pour le chrétien. Il cherche a justifier dans
une introduction a son esthétique théologique les raisons du choix de la Beauté com-
me premiére approche de la révélation chrétienne’. La question du point de départ est
pour notre auteur d’une importance capitale dans la mesure o1 ce choix détermine
toutes les démarches ultérieures de la réflexion et oriente la réponse de I’homme®, I
existe en effet pour Balthasar un mot originaire:

«Ce mot, c’est: beauté; c’est lui qui pour nous sera le premier. Beauté, c’est la
derniére aventure ol la raison raisonnante puisse se risquer, parce que la beauté ne fait
que cerner d’un éclat impalpable le double visage du vrai et du bien et leur réciprocité

une dramatique, puisque ce Dieu entre avec nous dans une alliance: comment la liberté absolue de Dieu en
Jésus-Christ affronte-t-elle la liberté relative, mais véritable de I'homme?. On peut terminer par une logique
(une théo-logique). Comment Dieu arrive-t-il & se faire comprendre par I’homme?...» (Essai de résumer ma
pensée, in “Revue des Deux Mondes™ (septembre 1988), 104-105; cf. Mein Werk, p. 94).

" Cf. Point de départ et visée, in GC 1, pp. 15-29 (H1, pp. 15-31); sur la relation entre 1’esthétique
et la théologie nous renvoyons aussi & Offenbarung und Schénheit, in “Hochland” (1959), 401-414; et in
Verbum Caro. Skizzen zur Theologie I, Johannes Verlag, Einsiedeln 1960, pp. 100-134; cf. aussi Der Be-
griff des Schénen in der Theologie, in “Seminarium” 33 (1981), pp. 453-460; cf encore Theology and Aes-
thetic, in “Communio International Catholic Review” (1/1981), 61-67; cf. aussi Beauté du monde et gloire
de Dieu, in “Revue Catholique Internationale Communio” (6/1982), 4-8. Nous considérons cependant que
Glaubhaft ist nur Liebe, Johannes Verlag, Einsiedeln 1963 (en frangais: L 'amour seul est digne de foi, Au-
bier-Montaigne, Paris 1966), constitue la meilleure introduction & la compréhension de la dimension esthé-
tique de la théologie montrant que seule la gloire de I'amour permet de dépasser en théologie les apories de
la voie cosmologique (des Péres) et de la voie anthropologique (des Modernes).

$GC1,p.15(H 1, p. 15).
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indissoluble; beauté désintéressée, sans laquelle le monde ancien refusait de se conce-
voir, mais qui insensiblement a pris congé du monde intéressé d’aujourd’hui, pour
I’abandonner a sa cupidité et a sa tristesse. Beauté que méme la religion n’aime et ne
choie plus et qui pourtant, 6tée comme un masque de son visage, met & nu des traits qui
menacent de devenir incompréhensibles aux hommes. Beauté a laquelle nous n’osons
plus croire, et dont nous avons fait une simple apparence pour pouvoir nous en débar-
rasser plus facilement; beauté qui (comme il apparait aujourd’hui) exige au moins au-
tant de courage et de décision que la vérité et la bonté, et que 1’on ne peut proscrire et
séparer de ses soeurs, sans attirer sur soi leur vengeance mystérieuse»’.

Aussi est-ce la beauté qui constitue pour Balthasar la premiere barole qui est
«assez vaste pour englober toutes les suivantes, assez claire pour que sa lumiére brille
au travers de toutes les autres»™. Il a conscience de se démarquer tant de la démarche
actuelle de la philosophie qui placerait plutot cette parole a la fin que des sciences
exactes pour qui la beauté n’a pas de place permanente ainsi que des théologiens, qui
a I’époque moderne en ont pris énergiquement leurs distances. Fisichella ne manque
pas de souligner que Balthasar a choisi une voie que seul peu de théologiens dans tou-
te I’histoire de la théologie ont osé entreprendre alors que cette voie loin d’étre se-
condaire est essentielle a la fécondité de la théologie''.

Selon Balthasar cette primauté du pulchrum s’explique par sa nature trans-
cendantale'. Le beau est I’éclat impalpable du vrai et du bien. 1l le classe non seu-
lement parmi les transcendantaux mais il en montre la priorité toute naturelle car la
beauté «est, a travers toutes les apparitions, la transparence de 1’arriére-fond mysté-
rieux de I’étre. Et, en cela, elle est d’abord la révélation immédiate de tout ce qui,
dans chaque révélation, est le surplus jamais maitrisable de 1’éternel toujours plus
qui se cache dans 1’essence de I’étant»". L’ unité de 1’étre est donc sa beauté ol s’ ar-
ticulent les deux moments de son apparition, sa vérité et sa bonté dans une récipro-
cité indissoluble™.

Dans ce choix il s’agit pour I’auteur de prendre le contre-pied du monde d’au-
jourd’hui qui s’est débarrassé de la beauté désintéressée, car ce monde intéressé

*GC 1,p. 16 (H 1, p. 16).

Y GEE L pelSiiH 1 p515);

" Cf. R. FISICHELLA, Hans Urs von Balthasar, Dinamica dell’amore e credibilita del cristiane-
simo, Citta Nuova, Rome 1981, p. 91; cf. aussi Lochbrunner pour qui cette voie esthétique est une nou-
veauté en théologie méme s’il a existé une esthétique latente qui n’a jamais atteint avant Balthasar un tel
degré d’explication (cf. R. LOCHBRUNNER, Analogia Caritatis. Darstellung und Deutung der Theologie
Hans Urs von Balthasars, Herder, Freiburg-Basel-Wien 1981, pp. 148-149).

" Cf. P. GILBERT, L’articulation des transcendantaux selon Balthasar, in “Revue Thomiste” 86
(1986), 616-629; ID., La patience d’étre. Métaphysique, Culture et Vérité, Bruxelles 1996, pp. 193-200; cf.
aussi M. SAINT-PIERRE, Beauté, Bonté, Vérité chez Hans Urs von Balthasar, Cerf, Paris 1998.

" H.U. von BALTHASAR, Théologique. Vol. I: La Vérité du monde, Culture et Vérité, Bruxelles
1994, p. 233 (cité dorénavant VM); Theologik. Bd. I: Wahrheit der Welt, Johannes Verlag, Einsiedeln 1987,
p- 254 (cité dorénavant TL 1); cf. aussi Essai de résumer ma pensée, p. 104,

" Cf. P. GILBERT, in “Revue Thomiste” 86 (1986), 618; cf. M. LOCHBRUNNER, Analogia Ca-
ritatis, p. 136.
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(Balthasar exprimant a sa maniére 1’utilitarisme contemporain) n’a que faire avec la
gratuité de la beauté de I"étre. Cette dimension de la gratuité fait partie de la concep-
tion de la beauté telle que notre auteur la congoit en tant que rayonnement de 1’étre",
En effet il y a dans la beauté une absence totale d’envie dans sa facon de participer
et de se donner: «elle resplendit sur tous ceux qui la contemplent comme le soleil
sur un passage (...) elle vit tellement dans le mystere de 1’étre, qu’elle peut se ré-
soudre a faire le don intégral du mystére, tout en sachant bien que cela reste don du
mystére»'®. L’ obscurcissement du sens de la beauté de 1’époque contemporaine la
prive ainsi de la dimension de la gratuité, I’enfermant dans sa cupidité, mais aussi
dans sa tristesse comme le note 1’auteur dans le passage cité plus haut. Car il existe
une relation immédiate entre la joie et la beauté désintéressée: «c’est une joie irra-
diante et indicible, participant de la joie insondable du rayonnement spontané de
Pétrex»"".

Balthasar reléve encore le désintérét contemporain de la religion pour la beauté,
alors que selon lui le christianisme est la religion esthétique par excellence®. Il existe
selon lui une opposition quasi irréductible entre la religion, en particulier la religion
chrétienne, et 1’esthétique qui apparait & 1’aube des temps modernes alors que 1’ancien-
ne religion grecque ne la connaissait pas®. Il fait allusion tant au protestantisme vidé
d’esthétique® qu’au catholicisme®. En effet, Balthasar mettra en évidence une déses-
thétisation de la religion chrétienne qui advient sous I’influence de Luther et de la phi-
losophie de Descartes. Le premier, dans sa lutte contre la courtisane Raison qui veut fai-
re s’accorder esthétiquement la divinité et I’humanité, prone la priorité absolue de la Pa-
role de Dieu qui ne peut étre atténuée par une métaphysique esthétique néoplatonicien-
ne”. Luther refuse ainsi toute idée d’harmonie en théologie®™. Le coeur de la foi consis-
te plus dans I’audition que dans la contemplation de son apparence™. Quant a Descartes,
il introduit une rupture entre la théologie et la philosophie. Celle-ci, en tombant sous

" Cf. le commentaire de Lacoste pour qui I'aspect de désintéressement est directement lié & une
conception de I'étre comme don: «L'expérience du beau permet au moins d’accueillir en ce qui est manifes-
té un don» (J.-Y. LACOSTE, Du phénoméne a la figure, in “Revue Thomiste” 86 [1986], 610-611).

VM, p. 234 (TL 1, p. 255).

"'VM, pp. 233-234 (TL 1, p. 254).

“Cf. GC 1, p. 181 (H 1, p. 208).

" Cf. H.U. von BALTHASAR, Rechenschaft, Johannes Verlag, Einsiedeln 1965, p. 299.

*Cf. GC 1, pp. 38-47 (H 1, pp. 42-53).

*Cf. GC 1, pp. 58-65 (H 1, pp. 66-74).

* Balthasar note la négation de toute métaphysique et dés lors de toute analogie de Iétre; Luther ne
peut admettre la gloire durable de la création a cause du “sérieux du péché” (cf. H.U. von BALTHASAR,
La Gloire et la Croix. Vol. IV: t. 1. Le domaine de la métaphysique. Les fondations, Aubier 1981, p. 20 (ci-
té dorénavant GC 4/1); Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd. III/I, 1: Im Raum der Metaphysik. Al-
terfum, Johannes Verlag, Einsiedeln 1975% p. 28 (cité dorénavant A 3/1,1).

® Cf. GC 1, pp. 38-39 (H 1, pp. 42-43).

* O’Donnel montre que la Réforme introduit une dichotomie entre 1"audition de la Parole de Dieu
et la vision. Pour le réformateur la dimension contemplative (et donc esthétique) est le résultat d’un em-
prunt 4 la philosophie néoplatonicienne (cf. J. O'DONNEL, Hans Urs von Balthasar, Geoffrey Chapman,
London 1992, p. 19).
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I'influence de I’idéal scientifique des sciences de la nature®, aboutira & un oubli de Iétre
marquant par voie de conséquence la réflexion théologique qui s’enfermera dans un his-
toricisme exacerbé®.

Mais que reste-t-il des lors de la beauté contemporaine? Uniquement une
conception superficielle. La beauté est réduite a I’apparence et n’est plus comprise
comme la manifestation d’une profondeur. Alors le risque d’esthétisme menace 1’es-
thétique qui se présente sous un aspect des plus démoniaques, la beauté plongeant le
spectateur dans la mélancolie désespérée de I’éros™. La beauté devient ainsi menagan-
te pour la religion. Et avec Kirkegaard on peut dans ce cas justifier la distinction entre
le stade éthique (religieux) et le stade esthétique™. Tel est le dur constat de notre auteur.

Enfin Balthasar fait allusion dans le texte cité plus haut a la vengeance des deux
autres transcendantaux, le vrai et le bien, lorsque ceux-ci ne sont plus congus en étroi-
te relation avec la beauté. De quelle vengeance s’agit-il? Selon notre auteur I’en-
semble de la réflexion philosophique de 1’époque moderne conduira a une perte de
I’émerveillement de 1I’étre aboutissant & une défiguration de la vérité qui devient prav-
da - instrument d une recherche de pouvoir” - et 4 une dissolution du bien, et donc de
I’amour dans un amour intracosmique et interhumain®, conduisant aux apories de
I’éthique anthropologique postchrétienne’.

Cette prise de position de Balthasar au début de Herrlichkeit en faveur de la
beauté s’avere trés originale. Elle montre 1I'importance qu’il attache a la réhabilitation
de la beauté en théologie. Elle guidera notre recherche sur la maniere dont I’ auteur en-
visage la beauté du Pere.

2. DANS QUELLE MESURE EST-IL LEGITIME DE PARLER
DE LA BEAUTE DE DIEU (PERE)?

Entre cette premiére parole qu’est la beauté et la beauté de la Parole premie-
re peut-on établir une relation? Une premiére constatation s’impose pour notre au-

* Cf. GC 1, pp. 59-60 (H 1, pp. 67-68); Balthasar souligne que Descartes abandonne le monde ex-
térieur & sa dimension matérielle. Le centre métaphysique devenant le je pense, aucune voie passant par
I’étre du monde et de 1’autre ne méne a Dieu, le seul eritére de vérité n’étant plus I'Etre mais la clarté et la
distinction (cf. H.U. von BALTHASAR, La Gloire et la Croix. Vol. IV: t. 3. Le domaine de la métaphy-
sique. Les héritages, Aubier, Paris 1983, p. 235 (cité dorénavant GC 4/3); Herrlichkeit. Eine theologische
Asthetik. Bd. ITI/1, 2: Im Raum der Metaphysik. Neuzeit, Johannes Verlag, Einsiedeln 19757 p. 798 (cité do-
rénavant H 3/1, 2).

B ECEIGC L pa62 (H.1,p:70):

% Cf. GC 4/3, p. 367 (H 3/1, 2, p. 940).

*Cf. GC |, pp. 41-43 (H 1, pp. 46-48).

®Cf. VM p. 14 (TL 1, p. XVI).

N Cf. GC 4/3, p. 397 (H 3/1, 2, p. 972).

*' Nous nous référons ici & la Theése 9 de Principes pour une éthique chrétienne (cf. H.U. von BAL-
THASAR, Ethique anthropologique postchrétienne, in J. RATZINGER - P. DELHAYE, Principes d'éthi-
ques chrétiennes, Lethielleux-Culture et Vérité, Paris-Namur 1975, pp. 101-103.
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teur. Il existe une spécificité de la beauté chrétienne qui se distingue de la beauté
profane. En effet le point de départ de I’esthétique de Hans von Balthasar est le
mystére trinitaire lui permettant d’élaborer une esthétique théologique qui ne soit
pas philosophique. Il distingue ainsi I’esthétique théologique d’une théologie esthé-
tique™. Il marque bien la différence entre celle-ci et son projet d’esthétique théolo-
gique. Il s’agit de redécouvrir la beauté interne de la théologie et de la révélation &
la maniére de K. Barth, mais en montrant la possibilité d’un rapport authentique
entre cette beauté théologique et la beauté du monde™, tout en veillant 4 ne pas ré-
duire le beau transcendantal de la révélation au beau profane et naturel®. A la diffé-
rence de la théologie esthétique d’un Herder et du romantisme qui se servent, pour
leur élaboration théologique, de catégories extra-théologiques de I’ esthétique philo-
sophique profane, I’esthétique théologique de Balthasar s’efforce de fonder sa doc-
trine sur «la beauté des données révélées elles-mémes, par une méthode vraiment
théologique»™.

C’est ainsi que I'esthétique théologique pour étre vraiment théologique doit ré-
pondre a deux caractéristiques. Premierement, elle doit s’insérer dans une théologie
négative: «lorsque nous abordons la révélation divine par la catégorie du beau, nous
abordons celle-ci tout naturellement dans sa figure profane, et ¢’est seulement quand
cette figure ne s’adapte pas a la figure transcendante de la révélation que nous nous ar-
rétons tout déroutés et, par scrupules, refusons d’aller plus loin»*. Deuxiemement,
seul le cadre de I’analogia entis permet de penser la relation authentique entre 1’es-
thétique naturelle et surnaturelle”. Cette analogie est donc toujours a considérer sous
"aspect de la plus grande dissimilitude dans la similitude™. Balthasar ne mésestime
pas la critique protestante qui refuse d’appliquer a la révélation biblique le schéme
philosophique pré-chrétien du fond de I’étre et de sa manifestation mais, comme il le
montre dans Wahrheit der Welt, on peut réellement, de maniére analogique  partir de

* La théologie esthétique vise a la correspondance entre la religion et le sentiment humain (cf. GC
1, pp. 75-76; H 1, pp. 85-86).

#GC 1, p. 66 (H 1, pp. 74-76).

*GC1,p.35(H 1, p. 38).

$GC1,p. 97 (H 1, p. 110).

*GC1,p. 31 (H1,p.34).

TCf.GC1,p. 37 (H1,p-41).

* Cf. EP(f). p. 36 (EP, p. 41); pour I’auteur il n’y a donc pas de doute que le beau naturel est une
des qualités transcendantales de I’étre et que ¢’est précisément I'analogia entis qui lui permet de concevoir
la juste relation entre la beauté de Dieu (Pére) et la beauté du monde en soulignant dans la similitude une
plus grande dissimilitude. Il applique de maniére analogique la structure de 1’étre au mystére de la révéla-
tion, en sorte que «le “glorieux” correspond sur le plan théologique au beau trascendantal» (Mein Werk,
p. 63) et renvoie au moment de 1'apparition de Dieu dans I’histoire. Toute la Trilogie est principalement ar-
ticulée selon les propriétés transcendantales de I’étre mais toujours dans un rapport analogique. «C’est ain-
s1 que, dans 1’Esthétique, se correspondent la “beauté” intramondaine et la “gloire” divine; dans la Drama-
tique, on a la liberté finie intramondaine et la liberté infinie de Dieu. Dans la Logique théologique, on de-
vra réfléchir, de maniére analogue, sur le rapport entre la structure de la vérité créée et celle de la vérité di-
vine» (VM, p. 5; TL 1, p. 254).
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la vérité du monde, avoir une précompréhension de la Vérité divine et donc aussi de
la beauté théologique®. En d’autre mots «il ne faudrait pas refuser une analogie inter-
ne entre les deux formes, ou les deux degrés de la beauté»"*. Pour marquer la diffé-
rence qui existe entre la beauté philosophique et la beauté théologique il préfére dési-
gner la beauté de Dieu par le terme biblique de gloire™ et réserve le terme beauté a la
beauté intramondaine sans que cette distinction dans I’usage des termes soit absolue.
Il lui arrive de parler de la beauté de Dieu en particulier dans ’introduction a Schau
der Gestalt (Herrlichkeit 1),

¥ Cf. VM, pp. 9-13; TL 1, pp. XI-XV, sur le rapport étroit entre philosophie et théologie; en effet
pour notre auteur: «Le monde comme objet de connaissance est toujours déja inscrit dans cette sphére sur-
naturelle, et il en va de méme, selon une perspective identique, de la capacité de connaitre» (VM, p. 9; TL
1, p. XI).

G, P30 p 32).

I A propos de la dimension esthétique de la gloire nous renvoyons a Alter Bund (La Gloire et la
Croix. Ancienne Alliance); Balthasar y éclaire la théologie de I’ Alliance du point de vue de la gloire divi-
ne. 1l identifie la gloire du Seigneur avec la divinité de Dieu (cf. H.U. von BALTHASAR, La Gloire et la
Croix. Vol. III: t. 1. Théologie. L’Ancienne Alliance, Aubier, Paris 1974, p. 13 (cité dorénavant GC 3/1);
Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd. ITl/2, 1: Alter Bund, Johannes Verlag, Einsiedeln 19887, p. 11
[cité dorénavant H 3/2, 1]). La kabéd Yahvé est la maniére incomparable et néanmoins comparable de Dieu
de présenter et de poser son Je en face des hommes, avec son poids et sa gravité fascinante qui tient a la fois
a distance et a proximité, et qui est ainsi revétu de majesté (cf. GC 3/1, p. 36; H 3/2, 1, p. 34). La théologie
de I'image de 1’ Ancien Testament est un complément pour aborder la gloire de Dieu & partir de son reflet
dans I’homme. L’image se rapporte a ce qui est formé par Dieu, existant en elle-méme devant Dieu (cf. GC
3/1, p. 80; H 3/2, 1, p. 81). Par elle I’homme participe & la dignité céleste, car «un élément de nature divine
lui a été accordé» (GC 3/1, p. 80; H 3/2, 1, p. 81). De la sorte I'homme est couronné de gloire (Ps 8), sans
que «cet éclat sur la figure de I’homme puisse étre enfermé en celle-ci» (GC 3/1, p. 85; H 3/2, 1, p. 87). Bal-
thasar éclaire cet aspect de 1’anthropologie biblique en le rattachant & Ez 28,12-13.16.-17, qui a la place du
mot gloire utilise le mot “beauté” (yophi). Il montre qu’a I’homme paradisiaque est accordé une beauté par-
faite. Nous voyons ainsi I’identification que notre auteur établit entre gloire et beauté; ce qui nous permet
de mieux comprendre 1’aspect esthétique de toute la théologie de la gloire. La mise en évidence de la di-
mension esthétique de la kabdd et de la 8o&e par Balthasar rejoint ce qu'un Spicq a montré dans Lexique
théologique du Nouveau Testament, Editions Universitaires de Fribourg-Cerf, Paris 1991, pp. 372-390),
mais aussi le sens que donne G. von Rad (cf. Theologisches Wéorterbuch zum Neuen Testament 2, Stuttgart
1973, pp. 240-245 et en particulier G. Kittel qui estime méme que la oo prend surtout le sens de splen-
deur divine et céleste (cf. G. KITTEL, Theologisches Warterbuch zum Neuen Testament, 2, p. 251). Selon
M. Zeindler «la gloire de Dieu n’est pas I’équivalent de la Beauté de Dieu, mais il apparait clairement que
la beauté est un aspect de la gloire divine selon la conception biblique» (M. ZEINDLER, Gott und das
Schone: Studien zur Theologie der Schinheit, Gottingen 1993, p. 233). Nous retenons que c¢’est par la di-
mension de la splendeur et de la lumiére qui accompagne la notion de la kabod Yahvé qu’on peut affirmer
la beauté de la gloire divine. Le théme de la beauté ne rentre pas seulement dans le cadre d’une esthétique
de I’harmonie, comme c’est le cas dans le monde grec avec la beauté de la vertu, mais aussi dans le cadre
de Iesthétique de la lumiére. Ce qui permet de comprendre 1'approche esthétique de la gloire dans la théo-
logie de Balthasar.

* Par exemple. parlant des chrétiens il écrit: «Ils souffrent, volontairement, pour leur amour et seul
leur embrasement pour la Beauté supréme, couronnée d’épines et crucifiée, justifie qu’ils souffrent avec El-
le» (GC 1, p 28; H 1, p. 31); ou encore, «de méme nous ne pouvons pas parler de la beauté de Dieu en fai-
sant abstraction de la figure qu’il a revétue et de son apparition dans I"histoire du salut» (GC 1, p. 103; H 1,
p. L17).
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3. LA GLOIRE DU PERE, THEME BIBLIQUE FONDAMENTAL

La gloire est bien le theme fondamental de 1’esthétique théologique de notre au-
teur. Il montre qu’on ne peut détacher «le theme de la gloire de 1’ensemble de la révé-
lation»*, tant les thémes de la gloire, de I’'image, de la grice, de I’alliance et de la jus-
tice se pénetrent mutuellement. De plus avec le theme de la gloire apparait aussi le the-
me de la sainteté de Dieu et du refus de cette gloire, le péché de I’homme*. La gloire
est, de ce fait, pour Balthasar le theme biblique fondamental”, car méme s’il y a un
changement de la représentation de la gloire divine entre le Pentateuque et les écrits jo-
hanniques, tous les degrés intermédiaires renvoient les uns aux autres formant un tout*.

C’est cette unité que Balthasar exprime dans le passage choisi pour introduire
notre étude de la gloire du Pére. En parlant des différents aspects de la gloire dans
I’ Ancienne Alliance il écrit: «C’est pourquoi, s’il s’agissait d’extraire de cette image
confuse et bariolée ’'unique chose qui importe, c¢’est dans le prologue de Jean qu’il
faudrait la trouver: ce qui a été éprouvé et décrit de bien des maniéres comme gloire
de Dieu dans I’ Ancienne Alliance, gloire a la fois sensible et spirituelle, est parvenu,
dans I’incarnation du Verbe, a sa figure finale: «Nous avons vu sa gloire, gloire qu’il
tient de son Pére comme Fils unique, plein de grace et de vérité» (Jn 1,14). Que Jean
puisse voir finalement cette gloire - maintenant qu’est accomplie la vérité de 1’ image,
maintenant qu’est accomplie la grdce de 1’ Alliance - dans I'unité de la croix et de la
résurrection, fait de son interprétation le dernier mot de la Bible, méme si 1’avant-der-
nier mot reste encore a la tension entre la vision présente de la gloire et 1’espérance es-
chatologique a son sujet»?.

L’image bariolée dont I’auteur parle, se réfere a ces différentes manifestations
de la gloire de Dieu, tant dans I’ Ancienne Alliance que dans la Nouvelle. Il ne se li-
mite donc pas a la seule gloire vétérotestamentaire, il en indique déja son accomplis-
sement en Jésus. Ainsi en se référant au prologue johannique il peut affirmer que la
gloire arrive a sa figure finale avec son incarnation dans le Christ. Il met en évidence

®GC3/1,p. 17 (H3/2, 1, p. 16).

“Cf. GC 3/1, pp. 18-19 (H 3/2, 1, pp. 17-18).

“ 1l rejoint ainsi ce que H. Schlier a également souligné en parlant de I'importance de la notion de
86e;, qui est selon lui I’une des plus fondamentales du Nouveau Testament «qui n’a pas regu, dans la théo-
logie du Nouveau Testament, Iattention qu’elle méritait» (cf. H. SCHLIER, La notion de doxa dans [’his-
toire du salut, in ID., Essais sur le Nouveau Testament, Cerf, Paris 1968, p. 380). Il convient de souligner
que Balthasar méme s’il n’est pas spécialiste de I’ Ancien Testament, nous livre une compréhension globa-
le de I'Ancien Testament & partir du concept de la gloire, perspective que Guillet trouve justifiée et corres-
pondant effectivement au caractére central du théme de la gloire (cf. J. GUILLET, La gloire et la croix
1172, 1, in “Recherches de science religieuse” [62/1974], 394); cf. aussi la remarque de Dupré 4 propos de
cette étude qui en indique toute la valeur: «Je ne connais pas de plus puissante description de la forme de
Dieu déployant son activité dans I’histoire que ce volume dédié a I’ Ancien Testament» (L. DUPRE, Glory
of the Lord, in D.L. SCHINDLER, (éd.), Hans Urs von Balthasar. His Life and Work, Ignatius Press, San
Francisco 1991, p. 200).

“Cf. GC3/1,p. 20 (H 3/2, 1, p. 19).

Y GC3/1, p. 22 (H 3/2, 1, p. 21).
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une continuité entre la gloire théophanique du Sinai, la théophanie présentée au mo-
ment du retour d’Elie 2 1’Horeb, et la transfiguration du Christ; une continuité qu’il re-
1eve aussi entre la théophanie de Daniel et les visions d’Etienne, de Paul 2 Damas et
les contemplations de I’ Apocalypse; et encore entre la littérature sapientiale a propos
de la présence de la gloire de Dieu dans la nature et Paul dans son Epitre aux Romains
(Rm 1,18-21)*. Tels sont les quelques exemples choisis parmi ceux que notre auteur
analyse au début de Alfer Bund qui montrent une continuité du theme de la gloire au
point d’en faire un théme biblique essentiel. A premiére vue on pourrait étre surpris de
cette approche plutdt rapide par laquelle I’auteur souligne la continuité du theme de la
gloire a travers les différentes théologies vétérotestamentaires et néotestamentaires. Il
suffit pour cela de consulter certains auteurs qui insistent sur la différence de la
conception de la gloire®. Il nous semble néanmoins que notre auteur est fidele a sa mé-
thode théologique qui est capable de voir dans la pluralité théologique de la Bible une
unité d’esprit dans 1’Eglise  partir de la figure du Christ”. Considérant la Bible com-
me la Parole de Dieu ces différentes théologies apparaissent comme les notes d’une
grande symphonie®.

4. LA BEAUTE DU PERE SE REND VISIBLE DANS LA BEAUTE DU FILS

En parlant de la beauté spécifique qui caractérise 1’étre de Dieu et que Baltha-
sar désigne par gloire, nous sommes amenés a parler des éléments constitutifs de la
beauté théologique légitimant la compréhension de la gloire du Pére a partir de la gloi-

“Cf. GC 3/1, pp. 20-21 (H 3/2, 1, p. 20).

** Sans entrer dans |’évaluation de ces approches, nous rapportons certaines prises de positions qui
montrent différentes théologies de la gloire. C’est ainsi que selon H. Kittel la §o§e paulinienne renvoie sur-
tout a I’action justificatrice de Dieu. Il rompt ainsi avec la conception juive de la gloire. La gloire n’est plus
une réalité eschatologique mais elle est une force transformante (cf. H. KITTEL, Die Herrlichkeit Gottes.
Studien zu Geschichte und Wesen eines Neutestamentlichen Begriffs, Giessen 1934, p. 220). Quant 2 la
doEa johannique, elle posséde une autre nuance que celle de Paul. H. Kittel y voit un retour a la théologie
de 1’ Ancien Testament surtout dans la maniére de considérer le miracle comme une manifestation de la
do&adivine (H. KITTEL, Die Herrlichkeit Gottes, pp. 238-262). Un auteur comme Y. Simoens montre que
la 0&ar johannique est avant tout la gloire de 1’amour (cf. Y. SIMOENS, La gloire d’aimer, Biblical Insti-
tute Press, Rome 1981). Un auteur comme Baracaldo, malgré les différences existant entre ces théologies,
n’hésite pas a relever I’unité dans la différence (cf. R. BARACALDO, La gloria de Dios segun San Pablo,
Madrid 1964). Et c’est précisément en raison du lien que Balthasar voit entre la beauté de I'amour de Dieu
et sa manifestation dans le Christ qu’il «se propose d’utiliser d’abord, pour élaborer sa théologie du Nou-
veau Testament, la derniére théologie néo-testamentaire, celle de Jean, celle qui contemple la Gloire du Fils
Unique, plein de grice et de vérité (Jn 1, 14). Le point de vue johannique sera pour Balthasar «le point de
fuite et de visée» (GC 3/2, p. 11)» (P. PETIT, Un grand théologienn spirituel. Balthasar, Méridien, Mont-
réal 1985, p. 96).

* Nous renvoyons  Pluralité théologique de la Bible et unité d’esprit dans IEglise, in H.U. von
BALTHASAR, Retour au centre, Desclée de Brouwer, Paris 1971, pp. 72-105.

'\ Cf. La vérité est symphonique. Aspects du pluralisme chrétien, Editions S. O. S, Paris 1984 (Die
Wahrheit ist symphonisch, Johannes Verlag, Einsiedeln 1972).
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re du Fils. L’auteur distingue en réalité trois aspects dans la notion de la doée filiale.
Premiérement, la 86&e du Fils est I’autoexpression du Pere”. Deuxiemement, la 666
recouvre aussi 1'idée d’épiphanie, d’image et de lumiére™. Troisiemement, le théme
de la correspondance (1’ Entsprechung), permet de montrer que le Fils par son accord
parfait avec le Pére, révele la justice parfaite du Pere™.

4.1. La 60éa filiale comme ’autoexpression de Dieu (Selbstaussage)

On peut dire que pour Balthasar la beauté du Fils révele la beauté du Pére. En
effet, la gloire filiale est la manifestation de la divinité de Dieu et, en tant que mani-
festation elle a une forme, une Gestalt *. Elle a une Gestalt car en elle se communique
le Pere lui-méme (2 la différence de la conception plotinienne de la gloire qui n’est
qu’un reflet de I’Un).

C’est ainsi que I’auteur écrit: «La dow est la divinité de Dieu dans sa libre ma-
nifestation. Qu’elle soit manifeste, cela signifie qu’elle s’est donnée une forme d’ex-
pression»™ Balthasar souligne le recentrage de toute la gloire vétérotestamentaire sur
la face du Christ”. La §6Ee apparue sur la face du Christ est I’autocommunication (au-
toexpression) de Dieu”, I’expression de sa divinité. Pour comprendre ce qui apparait
sur la face du Christ, il faut prendre en considération que la révélation du Pere par le
Fils consiste d’abord dans le fait d’étre sa Parole avant de le manifester par des pa-
roles objectives. Sur la face du Christ ¢’est «I’Inexprimable manifesté comme tel»”
qui apparait selon ’expression de Balthasar.

Il précise que cette Parole comprise comme autocommunication de Dieu, ne
peut &tre réduite a4 un reflet c’est-a-dire a «une gloire qui formerait seulement un
cercle autour de Dieu comme, par exemple, chez Plotin, le Nous a 1'égard de 1’ Hen»®.
I1 convient aussi, selon lui, d’éviter I’autre réduction qui identifierait la Parole «avec
une présence finalement muette de 1’Inexprimable dans le monde, comme le fait de
plus en plus la théologie juive de la shekina»®'. Face a ces réductions Balthasar oppo-

2 Cf. H.U. von BALTHASAR, La Gloire et la Croix. Vol. lI: t. 2. Théologie. La Nouvelle Allian-
ce, Aubier, Paris 1974, p. 228 (cité dorénavant GC 3/2); Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik. Bd. 11172,
2: Neuer Bund, Johannes Verlag, Einsiedeln 1975% p. 246 (cité dorénavant H 3/2, 2).

® Cf. GC 3/2, pp. 235-236 (H 3/2, 2, p. 254).

*CLIGE 312, ps255(H 3/2, 2, pr 275):

* La notion de la Gestalt permet a 1'auteur d’exprimer la relation du Fils au Pere. Tout comme la
Gestalt n’est pas une forme sans fond, la forme expressive étant I’apparition (le dévoilement) qui renvoie 4
une profondeur qui la transcende, ainsi on ne peut parler de la figure du Christ sans parler du Pere qui est le
fond qui se communique dans la figure.

*GC 3/2, p. 228 (H 3/2, 2, p. 246).

T Cf. GC 3/2, p. 227 (H 3/2, 2, p. 245); en effet c’est la théologie paulinienne exprimée en 2Co 4,6
(86&ns ToD Peod év mpoodmw XpiotoD) qui constitue le point de départ de la réflexion balthasarienne sur
le contenu néotestamentaire de la gloire.

% Cf, R. VIGNOLO, Hans Urs von Balthasar: Estetica e Singolarita, TPL, Milan 1982, pp. 19-54.
* GC 3/2, p. 228 (H 3/2, 2, p. 246).

® GC3/2, p. 233 (H 3/2, 2, p. 252).

o Ibidem.
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se la liberté de Dieu. Il montre comment au contraire la liberté de Dieu lui permet de
s’ouvrir dans I"histoire du salut au point que «dans cette parole active Dieu se livre
bien plus profondément que dans toutes les images terrestres»”. Elle est donc parole
active qui atteint son expression la plus forte en Jésus Christ, car Dieu est sa Parole.

Notre auteur note encore la relation existant entre la §6c et la sainteté de Dieu,
son lien avec la puissance, qui se manifeste comme puissance de la grace (amour) ju-
geant le péché. Ces propriétés de Dieu sont intégrées dans la do&e car celle-ci se com-
prend comme |’autocommunication de Dieu®.

La beauté étant la manifestation d’une profondeur®, il existe donc une relation
étroite entre la Parole et la beauté. La Parole devient alors le premier élément consti-
tutif de la beauté de la révélation en tant qu’elle est I’expression de Dieu. Elle expri-
me I’étre de Dieu et dans cette expression la beauté du Pére se rend visible.

4.2. La 66E0 comme épiphanie, image et lumiere

V. Spangenberg a trés bien relevé un second aspect de la dovxa théologique tel-
le qu’elle se présente chez Balthasar®. Le Christ est 1'image de la visibilité de cette Pa-
role dans la chair qui manifeste la gloire de Dieu, car il est si transparent a la volonté
du Pére qu’il laisse voir le Pére. Cette conformité a la volonté du Pére passe par la
croix, en sorte que I’épiphanie et la 66&e définitive se déploient, a partir de la croix®.
Le Christ apparait alors comme 1’épiphanie de I’amour absolu du Pére se manifestant
dans son obéissance qui le méne sur la croix. Dans ce sens il est aussi la [umiere du
monde, car en lui se manifeste la gloire de 1I’amour du Pére.

Le trindme - épiphanie, image et lumiére - nous introduit ainsi au coeur de la
théologie de la gloire de notre auteur. Explicitons ces trois dimensions®.

®GC3/2,p. 235 (H 3/2, 2, p. 254).

* «La gloire de Dieu est la révélation sans réserve des propriétés de son étre» (cf. V. SPANGEN-
BERG, Herrlichkeit des Neuen Bundes. Die Bestimmung des biblischen Begriffs der ‘Herrlichkeit’ bei
Hans Urs von Balthasar, Tiibingen 1993, p. 177).

“ Dans Epilog (Epilogue), Balthasar explique précisément que tout étre mondain est épiphanique et
donc manifestation d’une profondeur (cf. Ep (f), p. 41; EP, p. 45), ce que dans Wahrheit der Welt, il avait
qualifié de beau: «Elle (la beauté) est, a travers toutes les apparitions, la transparence de 1’arrigre-fond mys-
térieux de 1'étre» (VM, p. 233; TL 1, p. 254). Ainsi I'étre avant de se donner et de se dire, se dévoile. Telle
est selon Balthasar, d'un point de vue phénoménologique, la raison de la primauté de la beauté dans |’ordre
des transcendantaux. Nous relevons que pour I’auteur ['unité transcendantale est la beauté dans laquelle
I'étre s’exprime (1'unité fondant la figure). La beauté est ainsi la manifestation visible de 1'étre, le dévoile-
ment de son unité inaltérable.

“ Cf. V. SPANGENBERG, Herrlichkeit des Neuen Bundes, pp. 178-184.

“Cf. GC 3/2, p. 239 (H 3/2, 2, pp. 258-259).

" L'épiphanie est une catégorie fondamentale de I’esthétique théologique de notre auteur. Dans
Epilog, il nous livre une synthése de la relation existant entre les trois termes du trindme: «Une lumiére tra-
verse la forme et la méme lumiére renvoie 2 la réalité qui apparait en elle, et qui en méme temps la dépas-
se» (...). «Une apparition peut étre belle, méme séparée de cette profondeur, en faisant croire qu’elle est cet-
te profondeur méme: elle n’est alors qu’une apparence. Il lui faut, pour étre apparition, la puissance qui en
elle renvoie au-dela: alors elle est épiphanie» (Ep(f), pp. 41-42; EP, p. 47). Cette philosophie de 1'épipha-
nie donne 2 Balthasar un fondement pour penser |'analogia entis concréte qu’est le Christ: «Com-
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En tant que Parole visible, le Christ est I’image de la Parole dans la visibilité de
la chair humaine. Balthasar voit dans le fondement trinitaire la possibilité pour cette
Parole d’étre épiphanie de Dieu dans la chair: «la parole de Dieu (le Pere) est si per-
sonnelle qu’elle est elle-méme une Personne; mais, en tant que Dieu, elle est si essen-
tiellement une avec le Pére, et en tant qu’homme, si obéissante et transparente a
I’égard du Pere, qu’elle devient la présence visible de 1’action et de la parole de Dieu
dans le monde»®. Ainsi seul le mystére de la Trinité permet de dire que la beauté de
I’image du Christ est identique & la beauté du Pére malgré la différence des personnes.

11 est bien clair dés lors pour notre auteur qu’une théologie chrétienne de I’ima-
ge signifie que celle-ci ne consiste pas dans une reproduction technique, ni dans une
émanation physique, ni dans une icone statique du Pére, mais dans 1’obéissance du
Fils: «dans I’obéissance sans limite du Fils, ¢’est I’amour du Pére se donnant sans li-
mite qui apparait»”, C’est précisément dans 1’obéissance du Christ que se réalise
I’ eixadv 700 B0 et que le Dieu invisible devient visible. On peut ainsi voir la parenté
qui existe entre 1’ eikov et la 66Ea dans la Nouvelle Alliance, la gloire du Christ n’étant
pas seulement une ombre (He 8,5; 10,1) mais I'image vraie (He 10,1; 1Co 4,4). Ce qui
est fondamental dans cette relation, c’est précisément le fait que dans 1'image du
Christ, ¢’est Dieu comme amour qui devient visible™. Ainsi en Jésus ce qui est mani-
festé «c’est son amour obéissant absolu pour le Pere»™.

Pour voir cette épiphanie de I’amour absolu, Balthasar souligne qu’il faut étre

saisi par lui, ravit, attiré dans I’objet contemplé™. C’est une action qui ne consiste pas

ment Jésus-Christ peut-il dire de lui-méme: “Je suis la vérité”? C’est seulement dans la mesure ol toute la
vérité du monde a en lui sa “consistance” (Col 1, 17); et ceci présuppose a son tour que I'analogia entis de-
vienne chez lui une personne: il est lui-méme, dans 1’étre fini, la manifestation, le don et 1’expression adé-
quate de Dieu. Pour approcher ce mystére, on doit s’efforcer de penser qu’en Dieu méme I’ épiphanie, le don
de soi et ’explicitation totale du Pére, ¢’est le Fils identique 4 lui dans la divinité, en qui tout est prononcé,
y compris ce qui est possible pour Dieu »(Ep (f), pp. 63-64; EP, p. 69).

®GC3/2, p- 236 (H 3/2, 2, p. 255).

“ GC 372, p. 244 (H 3/2, 2, p. 264); Balthasar soulignera cette dimension de I’obéissance; I’ exis-
tence du Christ est présentée dans Neuer Bund (Nouvelle Alliance) comme réponse parfaite d’obéissance au
Pere. L’aspect filial de cette obéissance est fortement souligné. De plus cette obéissance est pour Balthasar
révélation du Pere parce que manifestation de I'immense amour du Pére pour le Fils auquel répond le Fils.
Nous renvoyons & I’excellente présentation de cet aspect de I’obéissance & G. MARCHESI, La cristologia
di Hans Urs von Balthasar. La figura di Gesu Cristo espressione visibile di Dio, Universita Gregoriana
Editrice, Rome 1977, pp. 246-274). Nous en rapportons un passage particulierement éclairant: «La “Figu-
re du Christ” nous est apparue, & différents niveaux, caractérisée par I’harmonie et la proportion; et méme
comme I'expression supréme de la beauté et de 1’amour de Dieu et la réponse la plus haute, la plus élevée
du monde 4 Dieu. Nous trouvons souligné chez Balthasar, justement dans |’obéissance, 1'élément actif,
configurant et unificateur de I'image que Jésus présente de soi et de son Pére. Le Christ est marqué par
I’obéissance» (Ibidem, pp. 257-258).

" Balthasar interpréte la théologie paulinienne de I'image et de la gloire & partir de la synthése jo-
hannique selon laquelle dans le Christ apparait la gloire de I'amour divin (cf. V. SPANGENBERG, Herr-
lichkeit des Neuen Bundes, p. 184).

' GC 3/2, p. 250 (H 3/2, 2, p. 270).

" Cf. GC 3/2, p. 251 (H 3/2, 2, p. 271); Balthasar exprime ici le deuxi®me moment de 1'esthétique
théologique comme «doctrine de I’extase».
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seulement en une illumination mais aussi en une impression de 1’objet contemplé don-
nant une forme. Cette formation de 1'image a partir de 1’objet contemplé dans le sujet
spectateur nécessite un retournement qui donne une composante morale a toute 1’es-
thétique théologique: «C’est en faisant le vide en lui (cf. Mt 5, 8) pour étre rempli par
‘T'image’ active de I’amour de Dieu dans le Christ que le chrétien peut se conformer &
la kénose et a la diastase inimitables du Christ»”.

L’auteur dégage une nuance importante de cette épiphanie en soulignant que
c’est a partir de la croix que «se déploient I’épiphanie et la o6& définitive de la Paro-
le de Dieu»™, en vertu de la corrélation existant entre la révélation et I’amour. La ré-
vélation est selon Balthasar «la manifestation achevée de “la bonté de Dieu notre Sau-
veur et de son amour pour les hommes” (Tt 3,4)»”, & laquelle I’homme répond par
I’abandon aimant de la foi.

Relevons une derniére nuance de la ofa dans le cadre de cette théologie de
I’image. Balthasar montre en effet que le theme de la lumiére éclaire celui de 1'image.
Les deux concepts ne s’ opposent pas selon lui. C’est a partir de I’obéissance qu’il peut
établir une connexion entre ces deux aspects de la o0& La perfection de I’obéissan-
ce fait du Fils I'image du Pére en méme temps qu’elle fait de lui la lumiére du mon-
de”. Et comme dans le Nouveau Testament, tout le langage de la lumiére est une pu-
re métaphore pour la communication de I’amour divin, I’amour est dés lors, selon Bal-
thasar, I’essence de cette lumiere. Il s’appuie sur les différents passages johanniques
qui expriment la situation de I’homme devant la lumiére pour montrer que la lumiére
renvoie a la gloire de I’amour”.

4.3. La 66Ec. comme la justice de Dieu (Pére)

La correspondance (la justice) est le troisieme élément constitutif de la gloire.
Balthasar souligne que le contenu de la gloire «ne se montre vraiment que la o, par
la réponse a la Parole divine, est atteinte la pleine correspondance entre Dieu en soi et
Dieu dans son monde, le plein accord entre 1’archétype et la reproduction, la ol est
établie la parfaite souveraineté de Dieu sur la création, ol son droit et sa justice ont
prévalu dans tout son domaine»’.

Il existe en effet une parenté entre la gloire et la justice™ que I’ auteur met en évi-
dence dans I’ Ancienne Alliance. La justice concerne la réalisation de la gloire de Dieu
dans le monde et en particulier dans la restauration de la gloire dans I"homme. L’au-
teur se fonde sur la théologie paulinienne de la justice de Dieu pour en proposer une

B GC 3/2, p. 253 (H3/2, 2, p. 274).
®GC 3/2, p. 239 (H 3/2, 2. pp. 258-259).
” Ibidem.

% Cf, GC 3/2, p. 245 (H 3/2, 2, p. 265).
7 GC 312, p. 246 (H 3/2, 2, p. 266).
®GC3/2, p. 255 (/H 312, 2, p. 275).

™ Cf. GC 3/2, p. 256 (H 3/2, 2, p. 276).
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relecture sous les aspects de la 666 et de la So&aderv”. L instauration de la justice de
Dieu est chez Paul étroitement liée & la réapparition de sa gloire®. A cette gloire, évé-
nement eschatologique de la justice divine, le chrétien participe de maniére anticipée
par la foi et le baptéme®. La correspondance fondamentalement instaurée dans I’hom-
me fait cependant intervenir la liberté humaine: ’homme doit ratifier cet état de cor-
respondance, c’est le propre de la foi. Balthasar commente ainsi cette dimension de la
foi: «Et c’est seulement parce que la foi - cette disponibilité donnée par Dieu et don-
née a Dieu de lui laisser faire son action en nous - a une mesure et des dimensions
christologiques, que s’accomplit la correspondance établie par Dieu dans la Nouvelle
Alliance entre sa justice en nous, et que progresse réellement notre conformation a
I'image de Dieu, qu’est le Fils»*.

L’auteur note que cette correspondance est grice car celui qui marche a la sui-
te du Christ «ne s’ affermit pas lui-méme dans ce qui est ferme, mais il est affermi par
Celui qui est ferme, Dieu»*. L ouverture de la foi rend donc possible I’habitation du
Pére et du Fils mais elle est le résultat de I’amour (cf. Jn 14,23). La grace devient ain-
si la vraie mesure de la correspondance, mesure caractérisée par la démesure®, car ce-
lui qui donne en surabondance est «dans sa communication méme celui qui détermi-
ne la mesure»®,

La correspondance (1’ Entsprechung), qui est le troisieme élément constitutif de
la 86&er, permet donc de montrer que le Fils par son accord parfait avec le Pére, réve-
le 1a justice parfaite du Pere”. On peut donc affirmer que la gloire filiale est bien la
manifestation de la gloire du Pere qui est le vrai fond de la figure filiale.

5. LE TEMOIGNAGE DU PERE

La compréhension de la beauté du Pére regoit un éclairage supplémentaire en la
considérant a partir de la‘théologie du témoignage de saint Jean.

* La théologie paulinienne de la justification est reprise par Balthasar qui en fait le point d’orgue de
son esthétique théologique (cf. V. SPANGENBERG, Herrlichkeit des Neuen Bundes, p. 187).

% Cf. GC 3/2, p. 256 (H 3/2, 2, p. 277).

Cf. GC 3/2, p. 259 (H 3/2, 2, p. 280).

#GC 3/2, p. 262 (H 3/2, 2, p. 283).

*GC3/2, p. 265 (H 3/2, 2, p. 287).

PICEGE32,p 270(H 3/2;2,pi292);

* GC 3/2, p. 268 (H 3/2, 2, p. 291); et cette mesure est la mesure du Christ qui est la mesure de la
correspondance, la norme de I’accord parfait entre Dieu et I'homme. «Avec sa transparence (Durchsich-
tigeit) au Pére et pour lui, avec la parfaite correspondance entre I'obéissance et 1'amour, entre le dé-
pouillement de soi (Selbstentleerung) dans sa phase cachée et son exaltation (Herauffiirung) dans la visibi-
lité, le Christ est aussi la correspondance parfaite et définitive entre la volonté du Pére au ciel et sa volon-
t€ sur terre. L’auteur entend mettre en évidence qu’une telle correspondance, christologique et trinitaire,
doit étre le point central (das zentrale Anliegen) d’une esthétique théologique» (G. MARCHESI, La cri-
stologia di H.U. von Balthasar, p. 147).

¥ Cf. GC 3/2, p. 255 (H 3/2, 2, p. 275).
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Balthasar s’appuyant sur Jn 5,37-38 dégage trois dimensions dans le témoigna-
ge paternel en faveur du Fils. Le Christ apparait comme 1’ eidog du Pére (5.1). En mé-
me temps, ce témoignage du Pere révele le Fils comme le lieu absolu et archétypique
de la gloire. En tant qu’exégete du Pere il en irradie la splendeur (5.2). Enfin, dans
Iattestation du Pere, le Christ se présente comme I’expression absolue et archéty-
pique de I’amour (5.3).

5.1. Le Christ, €i60c du Pére

Pourquoi prendre en considération ce témoignage du Pere dans la recherche qui
nous intéresse? La reponse que donne Balthasar est claire: «Le Fils apparait, dans le té-
moignage du Pére (et cela veut dire également dans le témoignage que lui-méme rend
au Pere), comme étant I’ eldog, la figure de Dieu, et par 1a comme le modeéle esthétique
de toute beauté»™. Dans le cadre de I'esthétique théologique ce témoignage est décisif:
le Christ est I'eldog, la figure du Pere et donc il peut étre le modéle de toute beauté®. Le
témoignage du Pére rend compte de I’universalité de la figure du Fils d’un point de vue
esthétique. On peut deés lors dire que le Christ est norme universelle en tant que mesu-
re de toute beauté” puisqu’en lui c’est le Pére qui prend une figure visible.

Le témoignage rendu au Fils par le Pére a pour but de montrer que le Fils est
I'interprétation authentique accréditée par Dieu, et donc que la beauté filiale est I’ex-
pression la plus parfaite de la beauté du Pere. C’est un acte d’authentification qui ne
peut se produire qu’en lui-méme: «seul 1'oeuvre peut attester sa valeur»’. En fait
«C’est exactement le témoignage intérieur qui accrédite la figure. I1 I’accrédite dans ce
cas unique, ou le rapport du fond et de la forme est en méme temps un rapport per-
sonnel, un témoignage que le Pére exprime dans la figure de son Fils, tout en 1’adres-
sant au Fils (en tant que personne). Les deux sont un. Celui qui est capable d’aperce-
voir la figure, comprend en méme temps le témoignage que le Pére rend intérieure-
ment & son Fils»™.

Le point de départ de la réflexion balthasarienne se trouve chez saint Jean dans
la relation qu’il établit entre le Pere et la figure (cf. Jn 5,37-38). Balthasar reléve que
la signification de I’expression figure devient évidente en la rapprochant de Jn 14,9 et
de Jn 12,45. Pour notre auteur on ne peut attribuer au terme &ldoc une signification to-

" GC 1, p. 516 (H 1, p. 585); en effet «celui qui voit Jésus voit le Pére, car il est lui-méme la figu-
ration (Gestaltwerdung), I el8og du Pere»(GC 1, p. 514; H 1, p. 583).

¥ GC 1, p. 515 (H 1, p. 584); Moda commente cette attestation du Pére de maniere trés éclairante:
«le témoignage du Pére (qui) se concentre sur le theme du Christ comme image de Dieu. 11 n'y a pas de dou-
te que nous nous trouvons en présence d’un sommet de la révélation: le mystére absolu de Dieu se mani-
feste dans 1’incarnation, méme s’il reste voilé» (A. MODA, Hans Urs von Balthasar. Un esposizione crifi-
ca del suo pensiero, Ecumenica Editrice, Bari 1976, pp. 401-402).

* C’est bien la dimension esthétique de ce sommet qui se manifeste avant tout dans ce témoignage.
En effet Moda montre que pour Balthasar ce point culminant de la révélation «se montre avant tout comme
modele absolu et archétypique de la beauté» (A. MODA, Hans Urs von Balthasar, p. 402).

" GC1,p. 521 (H 1, p. 590).

ZGE L, prS2LHTEp: 591);
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talement étrangére a son emploi grec car ce serait I’exclusion de toute esthétique de la
révélation biblique™. Mais il ne s’agit pas d’une simple transposition dans la révélation
chrétienne de catégories d’un domaine étranger a la théologie: «il s’agit uniquement de
partir du principe que cette révélation, tout comme elle est vérité et bonté, est aussi
beauté»™, Car Balthasar ne manque pas de rappeler que I’esthétique théologique «ne
peut étre ramenée a aucune catégorie terrestre de la beauté, bien que, pour se rendre
présente, la manifestation divine se serve justement de la double enveloppe terrestre:
d’un c6té la figure et sa splendeur, de I’autre, I’amour et sa splendeur»”, Aussi en inté-
grant les catégories de I’esthétique humaine, la révélation ne les anéantit pas mais elles
connaissent une assomption qui les ouvre sur I’infini: «les catégories de I’esthétique ne
sont pas simplement anéanties, elles sont élevées au-dessus d’elles-mémes d’une ma-
niére positive et inconcevable (non destruit, sed elevat, extollit, perfecit naturam) pour
leur faire contenir quelque chose qui les dépasse jusqu’a I’infini»™.

Relevons les catégories esthétiques que Balthasar trouve a sa portée pour abor-
der I’esthétique théologique et en particulier le témoignage du Pere. Dans I’ esthétique
humaine, le beau prend naissance dans la manifestation (Erscheinung) de 1’étre. Cel-
le-ci «est en méme temps éclairement du fond (Grund), et mensuration de sa propre
dimension; les deux, lumiére et mesure, sont corrélatifs, I'espace lumineux entre le
fond et la manifestation, ¢’est la mesure»”. Toute manifestation renvoie toujours au
fond qui se manifeste et «le fond ne se veut que dans la manifestation; aussi la lumig-
re et la mesure entre les deux sont-elles en méme temps ce qu’il y a de plus manifes-
te et de plus mystérieux: 1’étre, en tant que grice, gratuité, beauté, amour»™. Dans
I’esthétique théologique, Balthasar reprend la relation fond - manifestation pour ex-
pliciter d’un point de vue esthétique la relation entre le Pere et le Fils: «Le Pére est le
fond, le Fils est la manifestation; le Pére est le contenu, le Fils est la figure, & la ma-
niére unique dont elle apparait dans la révélation. Mais ici non plus, il n’y a pas de
fond sans manifestation, pas de contenu sans figure. Les deux sont un dans le beau, re-
posent I’un dans I’autre; et qui veut apercevoir le beau, doit découvrir de plus en plus
cette réciprocité: “Sachez de plus en plus que le Pere est en moi et moi dans le Pere”
(In 10,38; cf. Jn 14,10-20)»*. C’est donc a cause de cette immanence mutuelle, que le
Fils peut étre 1’exégése du Pere (Jn 1,18), qu’il peut étre la figure du Pére'™, et qu’il
est modele absolu et archétypique de toute beauté.

“ Cf. GC 1. pp. 515-516 (H 1, p. 585).

*GC1,p.515(H 1, p. 584).

®GC1,p. 517 (H 1, p. 586).

*GC1,p. 517 (H 1, pp. 586-587).

7 GC 1,p. 518 (H 1, p. 587).

*GC1,p. 518 (H 1, p. 588).

* Ibidem.

'™ Cf, R. VIGNOLO, La figura cristologica come “espressione” e rivelazione personale del Padre,
in ID., Hans Urs von Balthasar: Estetica e Singolarita, pp. 315-324; cf. aussi G. MARCHESI, La cri-
stologia di Hans Urs von Balthasar, pp. 191-212.
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5.2. Le Christ, lieu absolu et archétypique de la gloire

Balthasar reléve encore un autre aspect de la présentation du Christ comme fi-
gure du Pére dans le témoignage du Pere: «C’est ['activité du Pere en lui, du Pére qui
s’exprime et se glorifie [ui-méme dans la figure et la parole du Fils. Pas d’affirmation
personnelle, qui ne soit en méme temps affirmation de I’essence unique de Dieu!
C’est Dieu lui-méme qui se manifeste et se glorifie, quand le Fils qui apparait glorifie
le Pere qui n’apparait pas en lui-méme, mais apparait en son Fils»'". Cette figure est
donc figure de gloire. La thématique de la glorification est en effet proche de la rela-
tion que nous trouvons dans ’esthétique humaine entre la figure et I’éclat, la forme et
la lumiére'”. Le témoignage du Pére est ainsi essentiellement un acte de glorification
du Fils par lequel il devient la manifestation de la gloire du Pére.

Ce témoignage du Pere est fondamental pour pouvoir attribuer une dimension
universelle au paradoxe existentiel du Fils, qui consiste «en ce que la figure souverai-
ne du Pére apparait dans la figure d’esclave du Fils»'". Balthasar exprime ce paradoxe
en ces termes: «Le Pere accrédite la parole et les oeuvres de son Fils comme venant
de lui, émanant du Pére; et par la méme il accrédite la figure d’humilité et d’obéis-
sance du Fils comme expression authentique de I’étre divin»'". La gloire du Pére peut,
en conséquence, étre visible méme dans 1’obscurité de la figure d’esclave du Fils sur
la croix. Et ¢’est précisément sur la croix que se manifeste le maximum de la gloire du
Pére. Au lieu d’étre la fin de 1’esthétique, la croix en devient le point de passage obli-
gé pour fonder une esthétique chrétienne'”.

WLCE, GC 1, p. 519 (H 1, p. 588).

“GC1,p. 519 (H 1, p. 589).

““GC1,p.519(H 1, p. 589).

" GC1, p. 521 (H 1, p. 591); «La parfaite correspondance entre |’existence et la mission réalisée
dans I'obéissance (cet élément unificateur de la figure christologique) permet de reconnaitre en elle la sin-
gularité d’ une mission divine personnifiée non seulement en raison du témoignage que Jésus rend au Pére,
mais aussi de celui que le Pére lui-méme rend a Jésus en tant que Fils, justement 4 I'intérieur de cette méme
existence obéissante. La singularité du projet existentiel de Jésus acquiert la pleine évidence pour les yeux de
la foi dans la mesure ol est reconnue en elle la profondité (transcendance) divine. Celle-ci s’autoatteste dans
la singularité d’une figure historique, 1’accréditant non pas simplement comme une des nombreuses expres-
sions possibles de 1’ Absolu, mais faisant apparaitre ce caractére relationnel (hypostatique et trinitaire) carac-
téristique de la figure christologique et irréductible 4 une vague ‘profondeur’ du mystére de Dieu» (R. VI-
GNOLO, La figura cristologica come “espressione” e rivelazione personale del Padre, pp. 315-316).

1 A propos de cette esthétique de la croix, V. Holzer pose & Balthasar un certain nombre de ques-
tions que nous rapportons en raison de leur pertinence. C’est ainsi que Holzer écrit que «I’évidence “sym-
bolique” de la figure releve d’une beauté que I’expérience méme de sa laideur, 2 la croix, ne fait que ren-
forcer. Le transcendantal beau est peut-étre 1a hors propos, car il fait trop peu cas de la violence des com-
portements, des choix d’existences, des complicités qui menent Jésus a la mort. Le transcendantal “beau”,
détermination originelle de I’étre, risque de consacrer pour le coup esthétiquement ce qui reléve du mal, du
meurtre, de la violence. La catégorie péche par staticité, par continuité ontologique, alors que dans 1’expé-
rience de la mort de Jésus la fin de toute esthétique terrestre est aussi la fin de toute esthétique divine, &
moins que I'on ne vienne a professer un docétisme christologique qui s’ignore et une réfutation de toute di-
mension politique a la mort de Jésus. La mise en scéne n’est pas que théophanique, car elle pourrait donner
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5.3. Le Christ, expression absolue et archétypique de ’amour

Traitant de la relation qui existe entre le Pére et le Fils Balthasar écrit: «Pour ce
rapport, il n’existe une fois de plus que le mot-clé d’amour, qui tout au long de I'E-
vangile rayonne d’une lumiére de plus en plus éclatantes'®.

Il tient 2 montrer que ce témoignage paternel est en fait un témoignage
d’amour'” qui devient de plus en plus net tout au long de I'Evangile: «au début, tout
n’est qu’amour incompréhensible de Dieu pour le monde, exprimé par le don qu’il fait
de son Fils (Jn 3,16). Puis, ce don du Fils apparait justement comme amour du Pére
pour son Fils (Jn 3,35; 5,20; 10,17), ensuite comme amour du Fils pour les hommes
(Jn 11,5; 13,1), enfin comme participation accordée aux hommes, en tant qu’Esprit,
de I'amour du Pére et du Fils, et réponse de ces hommes, dans I"Esprit, au Pére et au

I'impression que Dieu exibe la sa splendeur inattendue. La croix doit garder aussi sa facticité, son inatten-
du “pour” Dieu, méme si ’expression est assurément maladroite, peut-étre méme inexacte» (V. HOLZER,
Le Dieu Trinité dans [’histoire. Le différend théologique Balthasar - Rahner, Cerf, Paris 1995, p. 256).
Dans le sillage de cette question posée & Balthasar, nous ajoutons une affirmation de Holzer sur une soi-di-
sant incohérence entre la mise en valeur de la figure dans la christologie esthétique et de la Un-Gestalt dans
la christologie dramatique (cf. V. HOLZER, L’esthétique théologique chez Hans Urs von Balthasar, in
“Revue des sciences religieuses™ 85 (1997), 559). Il nous semble que la difficulté de comprendre cette ap-
parente opposition entre la Gestalr et I’ Un-Gestalr est surmontée lorsqu’on maintient i 1’esprit la véritable
nature de I’analogia entis chez Balthasar, qui est fondamentalement une analogia caritatis (cf. I’ensemble
de I’ouvrage de M. LOCHBRUNNER, Analogia caritatis). La Gestalt et la Un-Gestalt sont donc dans un
rapport non exclusif. La figure de I"étre filial de Jésus reste présente dans le voilement de I’ Un-Gestalt gra-
ce a I’amour. Balthasar a certes conscience des éléments “secondaires” de la mort du Christ mais telle n’est
pas sa perspective. La croix est en effet 1'épiphanie de I’amour du Pére en méme temps que le Christ re-
prend en fait la souffrance humaine dans son coeur filial. Toute la Dramatique divine est une dramatigue de
"amour. On peut bien parler de voilement mais non pas de fin de I’esthétique divine comme le fait Holzer.
Soulignons que cet aspect de la pensée de I'auteur, qui voit dans |’ Un-Gestalt une manifestation de la gloi-
re de Dieu releve de la théologie de la gloire selon saint Jean et non d’'une dialectique hégélienne. Notons
aussi que Balthasar dépasse la dialectique hégélienne. En effet la thése ne disparait pas dans I’anti-thése
pour former ensuite la synthése, car la pensée de Balthasar est dialogale permettant de maintenir dans la
synthése 'unité de deux péles (cf. A. TONIOLO, La theologia crucis nel contesto della modernita. Il rap-
porto tra croce e modernita nel pensiero di E. Jiingel, H. U. von Balthasar e G.W.F. Hegel, Pontificio Se-
minario Lombardo, Rome 1995). Ajoutons qu’on ne peut certes pas qualifier Balthasar d’étre un docétiste
en “spiritualisant” par la caritas la réalité de la mort du Christ. Dans la christologie de Balthasar la chair est
bien I’expression du Fils et non une simple enveloppe, I'étre filial du Christ posséde une densité humaine.
1l nous semble que I'affirmation de Holzer suivant laquelle «c’est méme la chair de 'humain, convoquée
pour dire "unicité irréductible de la figure, qui finit par étre déréalisée» (V. HOLZER, L'esthétique théo-
logique chez Hans Urs von Balthsasar, p. 579), ne convient pas pour |esthétique théologique de Balthasar.
A propos de la valeur du corps chez Balthasar nous renvoyons a I’importance qu’il attache aux sens spiri-
tuels (cf. GC 1, p. 310; H 1, p. 353), et & la désapproriation dans le corps du Christ (cf. GC 3/2, p. 351; H3/2,
2, p- 379). Nous ajoutons que la philosophie de I'étre de Balthasar, qui voit dans 1’&tre une épiphanie d’un
fond bien réel, permet également de relativiser la critique de Holzer. En effet Balthasar montre que la caté-
gorie de I'épiphanie dépasse la simple apparence (cf. EP (f), p. 42; EP, p. 47). C'est ainsi que le corps n’est
pas une apparence mais bien le lieu de la manifestation du Christ avec toute la densité requise.

RGO . S22(H 1, p: 592))

" Moda souligne cette dimension de I'amour de I’attestation du Pére: «le point culminant de la ré-
vélation se révele en fin de compte comme expression absolue et archétypique de I’amour qui va jusqu’a la
kénose» (A. MODA, Hans Urs von Balthasar, p. 402).
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Fils (Jn 13-17)»'*. La gloire du Pére qui se manifeste en Jésus est bien I’amour du Pe-
re. La beauté du Christ est la beauté de 1I’amour paternel dont il est I’incarnation.

Ce témoignage de ’amour dans la figure de la révélation ou le Pere s’atteste
«suppose & un degré supréme ce que, sur le plan profane, toute figure suppose pour
étre comprise: une communication intime, qui permet seule a la structure objective de
la figure d’apparaitre et de briller pour éprouver sa figure, il faut lui devenir intérieur,
étre pris par son charme et pénétrer dans la zone de rayonnement, se mettre dans 1’état
qui lui permet seul de devenir visible en elle-méme»'”. Notre auteur montre bien que
cette communication advient par une unité de vie avec le Christ qui est unité dans
I’amour, et c’est cet «amour participant de I’amour divin qui est le garant de la
connaissance objective (objektiver Erkenntnis) dans le domaine de la révélation trini-
taire»'"". Balthasar ajoute ainsi une nuance importante pour la compréhension de la na-
ture de ce témoignage paternel et donc aussi de I’esthétique divine en soulignant que
le témoignage du Pére dans la figure est un témoignage intérieur que seul I’amour est
capable de voir. Voir la beauté du Pére dans la beauté du Fils en croix n’est pas pos-
sible pour une gnose purement spéculative. C’est seulement «l’amour, et précisément
I’amour participant de I’amour divin, (qui) est le garant de la connaissance objective
dans le domaine de la révélation trinitaire»'"'. Ainsi seul I’amour permet de connaitre
la beauté du Christ et donc aussi celle du Pere, d’y participer et d’y répondre par une
vie de beauté a la gloire du Pére.

6. LA PERCEE VERS DIEU

En terminant sa Trilogie par un chapitre intitulé Aller vers le Pére, chapitre qui
s’éclaire par le dernier chapitre: La percée vers Dieu, du volume “La gloire et la croix”
(I). Balthasar montre bien que le christocentrisme de sa théologie ne peut étre compris
sans la référence a la source, a I’origine. L homme, créé et recréé en Jésus Christ est des-
tiné & remonter vers le Pere de la gloire. «Toute la figure du monde se trouve dans un état
de transition»"?, y compris I’Eglise. Le théologien de Béle ne manque pas de souligner la
réferénce ultime du Pére, forme finale de tout amour: «De méme, que le Fils ait fait naitre
pour lui I’épouse, c’est finalement une oeuvre du Pere, qui lui a soumis toutes choses
(1Co 15,27): il n’existe pas de syzygie céleste, mais, si tout a été créé et mené au Pere par
"unique Seigneur Jésus Christ, il n’y a pourtant gu'un seul Dieu, le Pére de qui tout vient
et pour qui nous sommes faits (1Co 8,6.9): I'amour trinitaire est I’'unique forme finale de

tout amour entre Dieu et ’homme comme de tout amour entre les hommes'".

™ GC1,p. 522 (H 1, p. 592).

" GC 1, p. 524 (H 1, p. 594).

" Ihidem.

" GC 1, p. 524 (H 1, p. 594).

2 Cf. GC 1, p. 576 (H 1, p. 654).

S Cf GC 3/2, p. 420 (H 3/2, 2, p. 454).
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Le chrétien est ainsi appelé a vivre dans 1’espérance de la gloire du Pére, une
existence que Balthasar définit comme «une existence eschatologique»'". Il la caracté-
rise en trois moments. Premiérement, le passage du clos 4 1’universel. La gloire de I’E-
vangile concerne le monde dans son ensemble tout aussi immédiatement que I’ Eglise:
«L."Eglise n’a une figure que pour se dépasser chaque fois dans le monde plus vaste que
toute figure»'”. Deuxiémement, cette existence est I’accomplissement, de ce qui, dés
maintenant porte la marque du futur: «Les croyants deviennent conformes au Christ,
non par suite d’une vision mystique et une extase dans 1’au-dela, mais dans leur exis-
tence et leur mission, qui transmet I’éclat eschatologique au monde et & son histoire»'".
Troisiemement, cette vie dans I’espérance de la gloire du Pére manifestée en Jésus est
«une existence dans un amour qui fait de la Croix et de la béatitude une flamme indi-
vise»'"” comme elle le fut dans la vie du Christ, lui, le reflet de la gloire du Pére.

7. CONCLUSION

En présentant les traits essentiels de I’esthétique du Pére dans la théologie de
Balthasar nous sommes amenés 4 en montrer les conséquences pour la théologie.

 [’expérience esthétique permet d’accueillir la révélation du Pére comme un
don; la beauté du Pére soulignant I’ aspect de désintéressement de 1’ étre paternel qui se
donne. Dans la beauté c’est la liberté du Pére qui apparait. Supprimer la beauté équi-
vaut & supprimer la manifestation de la bonté et donc la possibilité d’une connaissan-
ce authentique du Pere. Le Pere avant d’étre un Dieu rremendum est un Dieu adoran-
dum qui suscite 1’émerveillement.

= [ ’esthétique théologique permet de dépasser la dichotomie entre la Parole de
Dieu et la vision. En soulignant la relation qui existe entre la pistis et la gnosis'", 1’es-
thétique permet de réintroduire la dimension contemplative de la théologie dépassant
les étroitesses d’une dogmatique purement spéculative, d’une théologie fondamenta-
le cherchant & montrer la valeur de la révélation chrétienne de maniére extrinséque au
mystere lui-méme, et d’une théologie morale enfermée dans 1'étroitesse de I’obliga-
tion de la loi'”.

" CfGC2/2, p. 422 (H 3/2, 2, p. 456).

"' Cf Ibidem.

" Cf GC 2/2, p. 452 (H 3/2, 2, p. 489).

" Cf. GC 2/2, p. 422 (H 3/2, 2, p. 456).

" Cf. GC 1, pp. 109-118 (H 1, pp. 123-133).

"* Balthasar dans Retour au centre parle de trois visages de la théologie: la téologie contemplative,
la théologie kérygmatique et la théologie dialogale, Il définit la théologie contemplative comme 1’effort
d’intellection par lequel le théologien rend gloire au Pere, théologie qui nécessairement est orientée vers la
prédication (théologie kérygmatique) et qui vise i rendre compte du message aux yeux du monde (théolo-
gie dialogale). Cependant il montre la priorité de la premiére forme de la théologie: «la priére adoratrice qui
se plonge d’emblée dans la Vérité premitre, avant toute intention kérygmatique et dialogale, afin de puiser
dans I'inconcevable mystére de I’amour divin les forces nouvelles pour transmettre le message. Ainsi les
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e Dans le contexte de la culture postmoderne sensible & une certaine esthé-
tique, I’approche esthétique du mystere de Dieu peut étre un point de contact pour un
dialogue possible. La culture postmoderne peut en effet étre définie comme une re-
découverte de I'importance de la raison esthétique contre I’hégémonie d’une raison
théorique de la culture moderne'’. En redécouvrant I’importance de la raison esthé-
tique dans la théologie, le discours théologique lui-méme peut d’une part proposer
une voie plus praticable & I’homme postmoderne plus sensible au modus aesteticus
de penser, et d’autre part enrichir la raison esthétique postmoderne en lui montrant
ses limites.

* D’un point de vue oecuménique inter-religieux, il nous semble que la voie es-
thétique peut étre un chemin de dialogue tant au niveau théologique que moral. Ne
trouve-t-on pas dans I’dme africaine une sensibilité esthétique religieuse'*'? De méme,
n’existe-t-il pas une esthétique théologique dans les grandes traditions religieuses

trois formes de théologie sont en mouvement circulaire. Ou, si ’on veut: ¢’est le triple changement d’un
méme visage» (pp. 64-65). L’auteur ne manque pas de souligner que la théologie ne comporte pas seule-
ment un objet matériel mais tout autant une attitude de 1’homme intrinséquement impliqué dans I’ objet,
c’est-a-dire |’objet de foi. Et ¢’est justement I’ aspect esthétique du mystere chrétien qui permet & Balthasar
de concevoir I’acte de foi comme un acte esthétique ¢’est-a-dire comme un acte de reception de la gloire de
Dieu. L’aspect esthétique rend possible la compréhension de I'interaction qui existe entre la théologie dog-
matique, la théologie fondamentale et la théologie morale. La beauté du Pére manifestée dans le Fils touche
les yeux du coeur de I’homme qui se laisse ravir par lui dans un mouvement qui comprend une adhésion de
'intelligence et de toute 1’existence. Dans Wahrheit der Welt Balthasar, s’expliquant sur 1’ordonnance de
la Trilogie, montre toute I'importance de la mise en évidence de la Gloire du Pére. Premiérement, il com-
pare le point de départ sous le signe de la Gloire, a 1'apologétique et 4 la théologie fondamentale: «il fallait
que ’homme moderne du positivisme athée, devenu aveugle non seulement a la théologie, mais aussi a la
philosophie, soit rééduqué a voir. Devant le phénomeéne du Christ, non réductible au classement des
sciences, mais expressif de tout autre chose, on doit étre remis sous la lumiére de la Majesté souveraine du
Dieu de Gloire, dont par ailleurs I'homme possede une précompréhension dans sa capacité de connaitre. Ce
point de départ semblait d’autant plus nécessaire que, méme dans les essais actuels et postconciliaires de ré-
forme de la théologie catholique, on ne le met pas suffisamment en valeur, et qu’il est souvent, aprés le ra-
tionalisme de la scolastique tardive, étouffé par le nouveau rationalisme de nombreuses approches exégé-
tiques du phénomene Jésus Christ»(VM p. 18; TL 1, p. XX). Deuxiemement, aprés cette raison apologétique
Balthasar avance la raison morale. Il se réfere a la praxis chrétienne, «celle-ci ne peut commencer qu’apres
la thééria; ¢’est-a-dire aprés que 'on ait reconnu 1’ exigence inscrite dans le don trinitaire d"amour divin...»
(VM, p. 18; TL 1, p. XX).

“"Tl n’est pas inutile de rappeler que la notion de postmodernité n’est pas née dans le milieu philo-
sophique mais bien dans le milieu des architectes, dans le contexte de leur réflexion sur la forme (cf. M.
NACCI, Postimoderno, in P. ROSSI, La filosofia. Stili e modelli teorici del Novecento. Vol. IV, UTET, Tu-
rin 1995, p. 361; cf. aussi W. KASPER, La Chiesa di fronte alle sfide del postmoderno, in “Humanitas (B)”
52 (1997), p. 180; G. Vattimo montre également que la postmodernité est lie & un changement de I’esthé-
tique dans les années Soixante, permettant de présenter la vérité dans son aspect non absolu et non violent.
Selon J.-F. Lyotard, I'esthétique annonce le déclin de 1’empire argumentatif realtivisant la méthode, modus
logicus, en lui opposant la maniére modus aestheticus (cf. J.-F. LYOTARD, Moralités postmodernes, Ga-
lilée, Paris 1991, p. 31. G. Vattimo montre précisément que 1’agir moral consiste a entrer dans la légerté de
I’étre, dans I'espace de la fruition esthétique du monde dans le cadre d’une éthique de la charité. (cf. G.
VATTIMO, Dio, ['ornamento, in “Micromega” (1996), 187-199).

' Cf. F.-A. LIMESE, La pertinence de I'aspect esthétique du langage théologique négro-africain,
in “Zeitchrift fiir Missionswissenschaft und Religionswissenschaft™ 74 (1990), 142-150.
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orientales'”? L’Islam lui-méme ne posséde-t-il pas une sensibilité esthétique qui lui
fait apprécier la beauté spirituelle'”? Au niveau de 1’oecuménisme chrétien, I’accent
mis sur la beauté par I’orthodoxie dans sa tradition spirituelle de la philocalie et sa cul-
ture iconographique ouvre une voie certaine de dialogue théologique et spirituel™. Du
cOté protestant, le dialogue entre Balthasar et Barth trouva dans 1’esthétique théolo-
gique un terrain d’entente fructueux, et peut étre le prélude & une réhabilitation de
I’esthétique par la tradition protestante qui I’a évacuée en raison de son hostilité a tou-
te métaphysique de 1’étre'.

« Parler de la gloire du Pére n’est pas sans conséquence non plus pour la philo-
sophie. En parlant de la gloire du Pére, nous sommes en effet amenés a reconnaitre
I’aspect glorieux de 1'Etre divin qui se trouve en tant que créateur A I’origine de 1’étre
du monde qui participe ainsi analogiquement a la gloire du Pére. Ce qui nous permet
de comprendre a la fois la merveille de I’€tre (sa gloire) et la quadruple différence on-
tologique. C’est pourquoi dans Im Raum der Metaphysik Balthasar a montré la mis-
sion qui incombe aux chrétiens, «celle d’éclairer I’espace obscurci de 1’étre, afin que
sa lumiére originelle brille de nouveau non seulement pour eux, mais pour le monde
entier; car ¢’est uniquement dans cette lumiére que I’homme peut marcher conformé-
ment a son authentique destination» ',

* Dans le cadre de la nouvelle évangélisation, et dans I’attente du Grand Jubilé
une réflexion sur la beauté du Pere ouvre des perspectives sur la compréhension de la
relation de I’homme a Dieu. La communion de vie de I'homme avec Dieu est une com-
munion esthétique. La beauté du Pére qui est la beauté de son amour appelle I’homme
a entrer dans la beauté de son amour. En affirmant la beauté du Pére, la théologie per-
met donc de présenter I’anthropologie chrétienne filiale comme une anthropologie es-
thétique. Le fait que I’homme soit créé a 'image de Dieu signifie que I’homme est
splendeur de la gloire du Pére en Jésus-Christ dans 1’Esprit-Saint. Les themes de la for-
matio, de la deformatio, et de la reformatio de I’homme recoivent ainsi une significa-
tion esthétique qui les rend plus compréhensibles pour I'homme d’aujourd’hui en re-
cherche d’harmonie avec soi, les autres et Dieu. La formatio est le don de I’harmonie,
de la beauté originaire; la deformatio est la perte de cette harmonie et la reformatio est

' Nous pensons 2 I’'Hindouisme avec la santarasa qui est ’expérience esthétique supréme dans
une union d’amour avec la divinité; le Bouddhisme méme s’il est réticent vis-a-vis de la beauté sensible,
avec le sunyata (expérience du vide) se rapproche de I'expérience du santarasa védique: le confucianisme
présente une éthique qui est qualifiée d’esthétique, et le taoisme propose une recherche de I'harmonie de
Iesprit humain avec I’esprit de la nature (cf. P. SEQUERI, Estetica religiosa/teologica, in Nuovo Diziona-
rio delle Religioni, éd. H. WALDENFELS, Milan 1993, pp. 308-319).

"= Cf. ‘ILM AL-DJAMAL, Esthétique, in Encyclopédie de I'Islam, 111, Leyde 1971, pp. 1162-1163.

' Cf. P. EVDOKIMOV, L’Art de l'icéne. Théologie de la beauté, Desclée de Brouwer, Paris
1972.

"* Mais comme le souligne A. Souriau: «L’étre en tant qu’étre se trouve au coeur de toute esthé-
tique, comme 1’amande dans le noyau du fruit» (cf. A. SOURIAU, Esthétique et ontologie, in “Revue in-
ternationale de philosophie” 109 [3/1974], 321).

" GC4/3, p. 400, (H 3/1.2, p. 976).
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la restauration de I’'image, de son harmonie. Enfin d’un point de vue spirituel, en pré-
sentant la beauté du Pére, créateur du ciel et de la terre, nous dépassons le niveau pure-
ment intellectuel pour nous situer au niveau de I’amour, car avec saint Augustin nous
croyons que la beauté est le moteur de I'amour: «Aimons-nous autre chose que la beau-
t€?» (Conf. 4, 13, 20). Parler de la beauté du Pere, c’est donc ouvrir la voie de la
connaissance de I’amour, ce que Paul appelle 1’épignose. D’un point de vue moral,
¢’est pouvoir présenter la conversion de ’homme comme un passage de I’amour des
beautés inférieures vers 1’amour de la beauté absolue du Pére.




