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Une demande d'amour :
"Que ta volonté soit faite.”

Denis VASSE, Lyon

« Non intratur in veritatem
nisi per caritatem ». St. Augustin,

« En parlant des choses humaines, on dit qu'il faut les connaitre avant

de les aimer, ce qui est passé en proverbe, les saints au contraire disent

en parlant des choses divines qu'il faut les aimer pour les connaitre

et qu‘on n'entre dans la vérité que par la charité, dont ils ont fait une
de leurs plus belles sentences ». Pascal.

« Dés ma jeunesse, je savais que la bonté vaut mieux que I'intelligence ».
Edith Stein.

Connaissance de l'homme et Révélation

désir de le rencontrer se réalise, confesse que je ne connais

D EMANDER que la volonté d'un autre se fasse pour que mon
pas le chemin et que, ayant foi en lui, je m'en remets a ceux
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qui témoignent de lui jusqu'au bouleversement de ma chair, Tel
est I'homme en sa quéte. 1l est aveugle, et pour rencontrer celui
qu'il désire, il doit demander son chemin a qui le connait. I} est
malade, et pour guérir, il se confie 4 un médecin qui, vivant,
veut pour lui la vie.

Une telle demande avoue que je ne sais pas par moi-méme
ce que je veux et désire en vérité. Ne sachant pas ce que je veux,
je dois m'en remettre a quelqu’un qut le sait et en qui j'ai con-
fiance. Dans la rencontre d'ou jaillissent le sens et la lumiére
de ma vie, ce quelqu'un supposé savoir ne peut étre que le désiré
lui-méme. Il se donne la ou je le cherche.

A l'intime du cceur, I'homme cherche le visage de celui qu'il
désire et dont la découverte lui révéle son propre visage
méconnu. Celui d'un frére et d'un fils soumis a I'unique loi de
I'amour d'un Pére. Une telle recherche s'adresse a celuj qui sait
que je le désire parce qu'il est lui-méme au cceur de ce désir.
Or aucun homme ne peut, par sa volonté propre, entrer au coeur
du désir. Ce qu'il veut par lui-méme n'est pas ce qu'il désire
ou, mieux, ce qui est désiré en lui. Ce qui est désiré en lui est
inconscient : il ne le sait pas. Il le reconnait pourtant aux fruits
de la vie, ceux de la souffrance et de la joie, quand il le rencon-
tre au cours de sa quéte aveugle. Alors se réalise une conver-
sion du sens du désir, et le désirant réalise qu'il était d'abord
désiré. Un tel retournement est le seuil de I'Amour : 'amant
comme l'aimé s’y découvre aimé d'abord. Ils sont dans I'"Amour.

Demander qu'une autre volonté fasse ce que ma volonté ne
peut pas faire — parce qu'elle est aveugle et malade et ne sait
discerner la vérité du désir — ne saurait s'adresser 2 Dieu que
dans I'Amour.

Sauf a s'inscrire, en effet, dans une confiance aveugle en celui
a qui elle s'adresse, une demande impliquant le renoncement
a ma volonté propre pour que la volonté d'un autre se fasse serait
insensée, voire provocatrice ou perverse.

Apprendre a demander

Le danger est grand pour moi si elle s'adresse a quelqu'un
. d'autre. Cela arrive toujours lorsque je ne veux rien savoir de
mon aveuglement. Lorsque je crois que I'objet de ma volonté
est identique a I'objet du désir. Dés lors, n'ayant pas a m'offrir
au travail du discernement qui les distingue, en croyant vouloir
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ce que je désire, je ne fais que désirer ce que ):e veux, et le rap-
port & l'altérité qui fonde la demande et la priére dans le dgsxr
se dissocie dans la perplexité mortelle du doute. Si je m'obstine
dans cette confusion en voulant en sortir par moi-méme, comme
l'on dit, me voila livré a la préoccupation harassante de me cons-
truire une idole que j'adore et de la briler ensuite puisqu'elle
ne fait que me révéler l'impuissance de ma propre volonté a vou-
loir ce qui est désiré en vérité dans mon corps.

Livré & l'arbitraire de sa propre séduction, I'homme, en fait,
refuse de savoir ce qu'il désire tout en prétendant vouloir le faire.
Le refus se cache alors dans l'acte de vouloir. 1l est toujours un
défaut d"humilité qui caractérise 'abandon de la trajectoire du
désir.

Ainsi le dit la mére a son enfant quand il souffre d'étre aux
prises avec le trouble de la volonté propre : « Tu ne sais pas ce
que tu veux ». Hors tendresse, une telle remarque ne peut.e’tr’e
que sadique : elle enferme l'enfant dans sa propre contrariété.
Elle n'est 1égitime, au sens fort du terme, que si la mére elle-
méme se laisse déprendre de sa volonté propre sans confondr'e
ce qu'il veut avec I'objet du désir. Le petit d’homme ne se n0u.rn\t
pas seulement de pain, et c'est cette confusion qui conduit a
|'exaspération d'une jouissance qui n'indique rien d'autre qu'elle-
méme : vide.

La question de discernement de I'objet qui fait vivre se pose
trés tot, a I'articulation méme des générations ol se rouvre la
question de la vie qui s'engendre dans le monde et de son‘o.ri’—
gine : question a laquelle la vie seule peut répondrfe en ’verxte
car elle parle. Le discernement est I'action de 1'esprit qui cher-
che a qui adresser nos demandes dans la priére.

A qui demander ?

Il convient d'apprendre a demander mais aussi de trouver le
médiateur entre le sujet que nous sommes et l'inaccessible objet
du désir. C'est seulement a ce médiateur que nous devons nous
adresser pour obtenir ce que le désir indique en nous et que nous
ne connaissons pas. :

Apprendre & demander et & qui demander pose la question
de savoir & qui faire foi. Qui a les paroles de la vie pour que
nous puissions y croire ? Voila la question de 'homme qui désire.
Voila la question que I'homme ne cesse de poser a son frére.
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Elle interroge la fiabilité du pére, son Nom. Est-ce que celui qui
nous donne la vie, notre pére, sait, lui, ce qu'il nous faut:pour
vivre vraiment ? Notre pére est-il Dieu ? Ou Dieu est-il notre
Pére ?

Ne sachant pas en vérité ce qu'il désire, I'hommie fait l'expé-
rience du vide quand il obtient ce qu'il imaginait vouloir en le
prenant pour l'objet du désir. Ce qui le fait vivre n'est pas un
autre lui-méme dont la possession peut au mieux satisfaire la
réalité de ses besoins imaginaires, c'est un Autre, impossible a
objectiver dans une image. Cet Autre, irréductible a un-objet,
a la texture méme du sujet qui est ouverture a la présence réelle.
L'étre de 'homme est fondé dans le désir de I'Autre. On pour-
rait tout aussi bien écrire « dans I'Esprit » que « dans le désir de
I' Autre », car dans la spécificité de |'Esprit sont fondés tous les
corps vivants, les « parlétres » (Lacan) que nous sommes. L'Autre
du désir échappe a la compréhension de I'imaginaire. I est hors
de portée de la volonté propre qui ne peut l'atteindre. L'objet
du désir est, a l'instar du sujet de la parole, inconscient. A ne
vouloir que ce qu'il imagine consciemment, I'homme se mécon-
nait comme vivant. Il juge de ce qui le fait vivre selon ce qu'il
pense. Il ne croit qu'en ce qu'il sait ou en ce qu'il voit. C'est-a-
dire que ni il ne croit, ni il ne désire. Une telle « créance » est
source d’erreur et, dans |'obstination du vouloir, elle est la mar-
que assurée de l'aveuglement. '

« La volonté est un des principaux organes de la créance, mais parce
que les choses sont vraies ou fausses selon la face par oit on les
regarde. La volonté qui se plait a l'une plus qu'a l'autre détourne
l'esprit de considérer les qualités de celle qu'elle n'aime pas voir,
et ainsi l'esprit marchant d'une piéce avec la volonté s'arréte a regar-
der la face qu'elle aime et ainsi il en juge par ce qu'il y voit. » (Pas-
cal, Pensées, 539). '

La connaissance anthropologique — ce que nous pouvons
savoir par nous-mémes de I'homme — nous fait poser cet Autre
du désir comme l'instance de l'Inimaginable, du non-référable
a ce que I'homme sait de lui-méme. Elle pose cette instance
comme ce qui fonde le désir inconscient de I'homme dans une
structure ouverte : le rapport a 1'Autre est cette ouverture.

La théologie — ce que nous pouvons savoir de Dieu par la Révé-
[ation de lui-méme en Jésus-Christ, ce que nous croyons dans
la foi — nous dit que cet Autre du désir est I'Esprit de Dieu. En
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croyant que Dieu se manifeste dans un homme, et en croyant
que cet homme dit ce qu'il est et qu'il est ce qu'il dit, nous avons
foi en ce que nous ne pouvons imaginer par nous-mémes : Diey,
le Dieu de Jésus-Christ ou de la Révélation historique, n'est Dieu
pour nous que dans l'acte oi il perd, a nos yeux, sa qualité de Dieu,
dans l'acte oit il nous parle. Ce Dieu-la n'est pas l'’Autre nécessaire
a la mise en perspective de la connaissance anthropologique. Il est
un Autre qui perd sa qualité d'Autre. Un Autre qui se fait autre.
Selon I'Esprit qui l'anime, la Parole se fait chair.

Qu'il en soit ainsi autorise a penser dans la foi qu'a l'ouver-
ture de la structure anthropologique ne peut répondre qu'une
Révélation de ce qui est méconnu chez les hommes, révélation
de la Vérité du désir en tant qu'elle est la Vie et qu'elle passe
par ce Chemin-la, celui d'une chair qui parle en vérité.

S'il n'en est pas ainsi, a l'ouverture de la structure humaine
ne répond rien d'Autre que la projection d'un vide ou d'une
absence sans présence.

L'enseignement de Thérése d'Avila

Nous nous adresserons a Thérése d'Avila, docteur de I'Eglise,
pour gu'elle nous enseigne comment et pourquoi nous avons
4 demander, a la suite du Christ, que la Volonté de Dieu soit
faite. Ce qui est la seule maniére, finalement, d'accorder la nGtre
au désir qui nous fait vivre dans un corps parlant. A travers les
Demeures du Chateau intérieur, Thérése conduit ses lecteurs et
ses filles sur la voie d'une oraison dont les effets produits dans
I'ame nous montreront si ce qu'elle en dit est vrai. Ses effets
pour l'dme : 'oubli d'elle-méme dans l'immense allégresse -
d'avoir trouvé le repos, et la vie du Christ en elle (VII 3,1)".

Dans l'enseignement de Thérése, sans cesse, la demande que
la volonté de Dieu soit faite articule, dans l'oraison, la mécon-
naissance ol l'homme est de Jui-méme — ce que nous apprend
I'anthropologie — a la révélation du désir de Dieu en lui — ce
que nous apprend la théologie.

Nous ne savons pas ce que nous demandons

Comment prier ? Comment demander ce qui en nous est désiré
en vérité, cet Objet ou cet Autre du désir qui nous constitue nous-
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mémes et que nous ne connaissons pas puisque nous nous
méconnaissons ? Le non-savoir ot nous sommes de 'Objet du
désir est ce qui lui vaut une majuscule : elle signifie qu'il échappe
a toute objectivisation : il n'est pas imaginable. Elle indique aussi
un changement de statut : un tel Objet spécifie le sujet désirant.
Il ne peut se penser que dans l'ordre de l'interlocution subjec-
tive d'une rencontre. Ce n'est pas l'autre de moi-méme, c'est
un Autre Sujet. §'il n'échappait pas a toute prise imaginaire ou
conceptuelle, il ne serait plus désirable. Il n'y aurait d'ailleurs
ni désir, ni sujet. Le non-savoir sur lequel ouvre la quéte de la
connaissance de lui-méme conduit 'homme & la priére : la ot
il voulait se connaitre par lui-méme, il aura a apprendre de la
position d'un Autre, de I'Objet méme du désir, la vérité de son
étre irréductible a l'image qu'il s'en fait.

« Sa majesté sait mieux que nous ce qui nous convient; nous
n‘avons pas a lui conseiller ce qu'Elle doit nous donner, elle peut
nous dire avec raison que nous ne savons pas ce gue nous deman-
dons » (D. 11,8). .

Comment vouloir ce que le désir vise en nous — ce qui est
vouloir en vérité — autrement qu'en nous laissant déﬂéndre des
objets dont nous avons besoin — ce qui est vouloir en nécessité ?
Comment accorder le vouloir au désir, autrement qu'en nous
en remettant a Celui que nous désirons et qui le sait puisqu'il
est le Désiré ? Ne disons pas trop vite qu'il est facile de parler
ainsi. C'est le mouvement méme de l'amour.

En effet, ou bien celle {ou celui} que je désire me redonne a
moi-méme et je découvre qu'elle (ou il) m'aimait le premier, que
I'amour était avant nous. Ou bien celle {ou celui} que je crois
désirer se satisfait d'étre l'objet d'un besoin, et nous découvrons
assez vite que nous n'étions pas dans 1'amour ou que l'amour
n'était pas en nous : ni en elle {ou lui}, ni en moi.

La priere nous fait sujet de la parole

Bien siir, nous ne pouvons pas vouloir cette volonté d’amour qui
nous veut d’abord : ce serait subtilement la dominer. Nous ne pou-
vons pas la vouloir, nous ne pouvons que la demander humble-
ment, c'est-a-dire reconnaitre que nous ne savons pas vouloir
ni « faire » l'amour.

Prier, pour Thérése, revient a se laisser déterminer, dés le
début, par I'humilité d'une demande de conformité de notre
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volonté a celle d'un Dieu d'amour, afin d'obtenir ce qui est désiré
en nous a notre insu, la vie véritable, Dieu lui-méme. Ce mou-
vement de la priere ouvre I'ame a ce qu'elle désire. Il la fait sor-
tir de la tendance de I'esprit humain qui cherche a obtenir ce
qu'il imagine en le demandant a un autre. Alors il veut que Dieu
veuille et réalise ce que lui, 'homme, veut. Sa priére est illu-
sion. Elle court-circuite la vérité du désir et, sous prétexte de

s'y rendre, dénie toute altérité. Le Dieu auquel elle s'adresse
est une idole.

« Quiconque débute dans l'oraison (n'oubliez pas cela, c'est trés
important/, doit avoir I'unique prétention de peiner, de se détermi-
ner, de se disposer, aussi diligemment que possible, @ conformer sa
volonté a celle de Dieu ; et comme je le dirai plus loin, soyez bien
certaines que telle est la plus grande perfection qu‘on puisse attein-
dre dans la voie spirituelle » (D. II,8). :

Ainsi, dés le début, I'oraison s'inscrit sur la trajectoire du désir
par le biais d'une demande qui confére a celui qui prie la posi-
tion d'un interlocuteur véritable, et non celle d'un interlocuteur
de sa propre image. La demande de cet « interlocuteur-1a » est
toujours pipée, mensongére, puisque c'est lui, qui, sans le savoir
peut-étre, mais non sans complicité sourde, fait parler son image.
Dés le début, il s'agit de ne pas se tromper de cap. Si nous vou-
lons I'objet d'un désir que nous méconnaissons, et donc que nous
sommes incapables de vouloir par nous-mémes, il convient que
nous demandions a celui qui le connait (parce qu'il l'est) que
sa volonté soit faite et non la nétre.

« Vous recevrez d’autant plus du Seigneur que vous observerez cela
plus parfaitement, et vous avancerez d'autant mieux sur cette voie.
Ne croyez pas qu'il y ait la des complications arabes, des choses igno-
rées et secrétes . tout notre bonheur consiste en cela. Mais si nous
nous trompons au début, si nous voulons immédiatement que le Sei-
gneur fasse notre volonté, qu'il nous conduise comme nous I'ima-
ginons, quelle peut étre la solidité de l'édifice ? » (D. I1,8).

Donner pour fondement a I'édifice spirituel une volonté ordon-
née par notre imaginaire — méme si nous nous forgons a imagi-
ner « autrement » — c'est encore donner a la priére une base
ou un point de départ qui n'est pas celui de I'amour. Ceux qui
aiment le savent : I'amour seul fait vouloir comme il veut. Dans
I'ordre du désir, il échange entre le « je » et le « tu » les préroga-
tives du sujet. Le désiré et le désirant changent de place sans
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que ni l'un ni l'autre ne soit réduit & un objet. Aimer Dieu, c'est
vouloir comme I'amour veut. Et seul Dieu est aimable 2 ce point:
puisqu'il est I'Amour et qu'il ne peut ni ne veut nous tromper
ni se tromper. Laisser notre volonté s'ordonner selon une
demande d'amour remet notre esprit sur la trajectoire du désir
inconscient. Demander ainsi nous convertit en nous faisant quit-
ter les rails de I'envie répétitive. Aux effets de la priére dans
nos vies, nous reconnaitrons l'authenticité de notre demande.
Car avec elle, nous devenons sujet de la parole, interlocuteur véri-
table de Dieu. Nous le devenons au prix du discernement des
dons de Dieu en nous, de la vérité qui parle en notre esprit et
dont nous n'avons pas d'image. La ol nous cherchons I'image
de Dieu, en effet, nous ne saurions trouver que son Esprit incarné
dans ]'Histoire par son Fils donné et regu. Cette ouverture a
I’Autre en nous fait corps. Elle se différencie d'avec les images
auxquelles nous donnons la parole quand nous faisons incons-
ciemment taire la vérité. Ecouter la vérité, c'est — d'abord —
entrer dans le silence de nos images. Dans ce silence, la vérité
révéle son nom et le nétre.

Le travail du désir

Dans ce silence, la priére de demande, déconnectée de la
volonté propre, frappe i la porte close de I'imaginaire ol le sujet
est prisonnier du « moi ». Cette porte qu’'on imagine toujours
comme donnant a 'extérieur de nous-mémes ne s'ouvre jamais
que de l'intérieur, a l'intime de l'intime. Et ce qui parle en ce
lieu nous vient d'un Autre. Cette parole fonde le Sujet humain
dans |'acte d'une nomination qui le différencie de toutes les ima-
‘ges qu'il a de lui-méme. Quand il ne discerne pas l'image qu'il
a de lui-méme du sujet parlant qu'il est, 'homme confond aussi
I'idée qu'il se fait de Dieu et Dieu. L'idolatrie réside dans cette
confusion.

L'ouverture intérieure est accés a l'invisible. Elle est aussi
entrée dans le temple du silence ot se manifeste 1'altérité radi-
cale indiquée par le désir. Seule, elle pose la question de ce qui
parle en nous, celle de I'interlocution subjective qui donne un
nom & notre corps.

Différent de nos « moi », le sujet que nous sommes en est la
source et la fin, s'il est vrai qu'il est un étre de parole, un étre
désirant d'avoir été désiré. Son étre est constitué par un Autre
et, en lui, la différence méme entre I'aimé et I'amant est leur
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union. Le réel du désir, son esprit véritable est I'amour : il est
I'Esprit.

La priére nous livre au travail du désir qui cherche en nous
comme dans le prochain le visage qui révélerait enfin notre iden-
tité véritable, celle de notre Origine, celle de Notre Pére. Nous
ne la trouverons jamais dans la projection de nos pensées. Au
contraire, cette découverte passe par l'altération de nos images.
Sur ce chemin la soif qui nous altere nous fait désirer ce qui parle
en nous, le visage de Dieu qui ne peut étre contemplé qu'en
I'humanité du Christ et non dans la pensée que nous pourrions
en avoir.

« Tdchons de faire ce qui dépend de nous et gardons-nous de cette
vermine venimeuse ; le Seigneur veut souvent que de mauvaises pen-
sées nous poursuivent et nous affligent, il permet les sécheresses, il
consent méme parfois a ce que nous soyons mordus pour mieux savoir
nous garder a I'avenir et mettre a l'épreuve notre profond regret de
l'avoir offensé » (D. I1,8).

La « vermine venimeuse » encombre notre imagination. Dans
la mesure ol notre volonté y est ordonnée, « nos pensées nous
poursuivent et nous affligent », nous tombons dans la sécheresse
et nous voila « mordus » par ce que notre volonté propre fait exis-
ter. Nous finissons par avoir peur que les choses ne soient pas
comme nous le voulons. C'est 1a que notre « honneur » semble
&tre mis en jeu et que nous sommes tentés de nous installer dans
I'inquiétude (I11,2,3). Et nous prenons souvent cette inquiétude
pour la preuve de « notre bonne volonté ».

La foi dans le désir

L'impasse de la volonté propre correspond a la fermeture de
l'imaginaire sur lui-méme. Cette cléture enferme I'homme dans
un narcissisme qui le soustrait au désir et en fausse la direction
ou le sens.

« L'affaire n'est pas de porter ou non un habit religieux, mais de
soumettre en toutes choses notre volonté a celle de Dieu et de con-
former notre vie a ce que sa Majesté dispose » (111,2,6).

Conformer notre vie a ce que Dieu veut n'est pas affaire de
robe. Il s'agit plutét de « revétir le Christ » en nous laissant
dépouiller du vétement de la toute-puissance imaginaire que nous
prétons a Dieu et dont nous lui demandons de nous parer en
retour. Revétir le Christ, c'est prendre la livrée du Serviteur et
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rester fidéle a la vie qui nous est donnée et au Dieu qui la donne
a travers tout ce qui s'y oppose. Il n'y a qu'une vie, en effet,
celle de Dieu, méme si, pour nous, elle se trouve prise aux rets
du mensonge et de la mort. Conformer notre vie a ce que Dieu
veut, c'est reconnaitre au carrefour tridimensionnel de I'homme
et de la femme, de la vérité et du mensonge, de la vie et de la
mort, le verbe de Dieu qui se fait chair et, par 13, rouvre ces
trois axes a ce qui les fonde en vérité au point unique de leur
entrecroisement. « Ne désirons point que notre volonté se fasse,
mais la sienne » poursuit, Thérése en citant les paroles de Jésus
s'en remettant 4 la volonté de Dieu comme a celle d'un Peére
aimant {Jn. XXII,42).

Au jardin des oliviers, Jésus dit « oui » & I'impossible, au réel
de I'amour au nom duquel la vie de son corps charnel se recoit
et se donne dans l'esprit. L'amour dont il est aimé dans la chair
I'autorise, a travers 'insupportable du mensonge et de l'injus-
tice, 2 demander l'impossible : la réalisation méme de 1'amour
qui donne la vie du Pére au Fils, la vie de Dieu a 'Homme. Ce
passage au réel de I'amour est l'accomplissement du désir. Dans
la nuit de la foi, le désir, dénudé de la volonté propre de la chair
— qui est « se vouloir soi-méme » — témoigne, dans la mort de
Ja chair, de la volonté de I'Esprit qui vivifie, de la volonté d'un
Dieu Trinitaire qui est Amour. Sur ce désir qui est le sien — et
qui est au cceur de tout homme, méme s'il ne veut rien en savoir
— Jésus ne céde pas. Jusqu'a la sueur de sang, il croit que le
désir de Dieu se réalise en lui comme en tous ceux qui naissent
et qui meurent.

La vie et la mort de la chair, son apparition et sa disparition,
deviennent les signifiants de 1'Amour de Dieu, d'un Autre qui
perd sa majuscule et dont |'Esprit se donne dans la chair comme
I'Esprit du Pére se donne dans la Chair du Fils. L'Esprit répandu
sur la terre témoigne dans les cceurs que la naissance et la mort
de la chair sont les signes de I'Amour de Dieu. Avec la résur-
rection de la chair, le corps de I'homme devient sacrement.

Dans la foi en I'Homme que I'humanité attend comme celui
qui s'engendre en elle et la fonde en réalité, toute chair espére
en un Corps qui parle en vérité et dont 1'Esprit trouve en elle-
méme I' Altérité perdue et cherchée depuis l'origine. « Tu ne me
chercherais pas si tu ne m'avais déja trouvé ». Dans la chair du
Christ mort et ressuscité, 1'Objet du Désir est mis a portée de
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'homme. Avec elle, il lui est révélé qu’il vit de I'Esprit qui est
la Chair de Dieu, car en Lui I'Esprit et la Chair ne font qu'un.
Il vit ainsi quand il abandonne sa volonté propre. La médiation
d'un sacrement, signifiant en nous ce qui se réalise dans le Christ,
nous fait accéder au Corps Réel : I'impossible qui fonde le désir
s'y donne comme 'acte méme de Dieu, I'acte de 1'Esprit qui pro-
céde du Pére et du Fils. L' Impossible Réel du désir, c'est I’ Amour
le plus grand, celui qui donne sa Vie & ceux qu'il aime. Il est
l'acte d"une Charité qui ne passe pas, car elle est 1'Origine et la
Fin, le Don lui-méme qui ne cesse de se révéler dans le pardon.

* Kk Xk

Nous l'avons vu au début de ces pages, l'objet du désir est
I'’Autre. Si, en rigueur de termes, I'Autre n'est pas Dieu?, on
peut dire que Dieu s’est fait Autre pour que le désir et la parole
qui nous spécifient comme hommes ne s'éteignent pas dans la
nuit de la consommation qui réduit tout au méme ou a rien.
Autrement dit, Dieu n'est pas notre Dieu parce qu'il est Autre.
Il ne I'est pour nous que parce qu'étant devenu Autre, il renonce
a I'étre dés lors que, a la suite de son Fils, nous nous laissons
adhérer a la vérité du désir qui est en Lui, alors qu'en nous il
est perverti par une volonté qui cache le refus du don.

Il est alors le Dieu qui se révéle dans |'histoire, en Jésus-Christ,
quand, renongant a ce pour quoi il nous semble hors d'atteinte,
sa sainteté, il s'incarne dans nos murs, 12 méme ot il nous est.
impossible de le penser. L'ouverture qu'indique le désir en nous
n'est praticable que par lui, selon sa volonté d'amour qui révéle
ce que nous sommes avant méme que nous le sachions. Nous
nous découvrons alors les fréres selon la chair de Jésus dont la
parole et les actes, la naissance et la mort révélent la filiation
divine. Fréres de celui que nous attendons depuis le début car
c’est en lui que nous sommes créés dés 1'Origine. Personne ne
mérite ce Nom de Fils si ce n'est le Christ qui le révéle en nais-
sant et en mourant de la vie de Dieu méme, celle qui se donne
dans le pardon ot toute demande d'amour puise |'espérance cer-
taine de se voir exaucée. ’

C'est seulement le Fils qui peut nous apprendre & demander,
quand nous lui demandons de nous apprendre & prier. Dans
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I'Esprit qui se révéle parmi nous avec sa naissance et sa mort,
et qui le chante en nous avec sa résurrection, nous pouvons arti-
culer la demande d'amour que Jésus nous apprend ; et deman-
der a Dieu que sa volonté soit faite entre les hommes et en eux,
dans la chair, comme elle est faite entre le Pére et le Fils et en
Eux, dans |'Esprit. « Sur la terre comme au ciel ».
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