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Il faut essayer d’atteindre MARIE par la Foi

Notre amour pour la Vierge Immaculée est enraciné dans nombre de choses : notre affectivité
est impliquée, notre corps est impliqué a cause du mystére de la Résurrection et du mystére de
I’ Assomption, notre soif d’amour maternel est impliquée a cause d’une sorte de nostalgie dun
amour maternel sans tache. L’étre humain a en effet besoin de recevoir en plénitude un amour
trés incarné. Et I’amour que nous avons regu de la société, de la communauté, de la fraternité,
de la maternité ou de I’Eglise, quelle que soit sa perfection, ne nous a pas comblés. De Ia
naissent tous ces manques qui sont en fait des manques d’amour humain : du coup, notre
approche de la Vierge est treés confuse. Mais ce qui n’est pas mélange, c’est ’approche que la
Vierge fait vis-a-vis de nous quand I’Tmmaculée s’approche de nous. Ce serait magnifique de
laisser I’Immaculée se rapprocher de nous en ces jours de I’ Ascension.

Que s’est-1l passé le jour de I’Ascension ? Jésus s’est retir¢, Jésus s’est effacé, Jésus a été
enlevé, Jésus a été emporté au loin, comme le dit 1’Ecriture : « La nuée a éloigné Jésus de
leurs yeux et Il a été enleve ». Cet enlévement est le méme mot employé dans 1’Ecriture, en
grec, pour dire que Jésus a enlevé nos péchés. C’est quand méme extraordinaire que Jésus ait
¢été enlevé dans le sein du Pére, loin de leurs yeux et qu’en méme temps, faisant cela, Il nous
enléve nos péchés, Il nous enléve tout ce qui fait que nous sommes repliés sur nous !

C’est ainsi qu’il faudrait voir I’'Immaculée, pour Elle-méme, en Elle-méme, non pas en
fonction de nos failles, de nos péchés, de nos limites, de nos soifs, non pas en fonction de
nous, de notre nature ou de notre cceur, car Elle est tout ce que nous ne sommes pas, tout ce
que nous ne vivons pas. Il faut parvenir a La regarder pour Elle-méme avec la plus grande
objectivité ; seule la foi permet cela, une foi toute pure, toute immaculée. Quand nous
arriverons a La voir pour Elle-méme, alors seulement, nous pourrons L’aimer. Pour cela, il
faut avoir le courage de nous plonger totalement dans les ténébres de la foi, car il ne faut pas
voir I’Immaculée en fonction de ce que nous en comprenons, de ce que nous en ressentons,
mais telle qu’Elle est.

Pour atteindre Marie par la foi toute pure, il faut qu’il y ait quelque chose dans 1’ordre de la
lumiere créée qui soit anéanti, qui disparaisse. Méme Jésus qui est notre Lumiére monte au
Ciel, trés haut, 1l disparait et nous ne voyons plus rien. Pourquoi fait-11 cela ? Pour laisser les
Apdtres, I’Eglise naissante a I’Immaculée !

Il faut comprendre que le mystére de Marie est quelque chose de treés profond, qu’il y a donc
une exigence dans la définition des vérités a propos de Marie et une exigence dans la doctrine.
Il faut absolument sortir de notre compréhension immédiate par rapport a Marie et rentrer
dans I’intelligence de la foi.

Pourtant, notre intelligence native par rapport a Marie est pleine de lumiére ! Dés que nous
voyons I’Immaculée dans la priere, nous débordons de lumicre, nous sommes dans un océan
de lumiére, dans un océan de graces, dans une mer de cristal, nous baignons dans la lumiere,
et pourtant c’est nous ! Mais I’Immaculée est trés au-dela de ce que nous en ressentons dans
la lumiere. 1l faut arriver a rentrer au-dela de cette lumiére de I’'Immaculée qui est comme un
appat et qui, en fait, est I’ennemi de notre compréhension de Marie. C’est un peu comme
lorsqu’un poisson mord a ’hamecon, il croit que c’est pour son plaisir, en réalité, c¢’est un



désastre pour lui ; mais ce n’est pas un désastre pour le pécheur car il a fait une belle prise. Du
coup, le poisson connait son maitre, notamment quand il est assimilé par lui par le point de
vue du corps ; et sa vitalité intérieure n’y participe pas puisqu’il est mort !

C’est la méme chose qui se passe pour nous avec Marie. Il y a cette espece de lumicre
extraordinaire, cet amour que nous avons pour Elle et que nous ressentons tres fort, car nous
avons besoin d’une mére. Il faut mordre a cet appat, mais pour sortir de I’eau ¢’est-a-dire
rentrer dans les ténebres totales et saisir Marie dans son mystére par la foi.

Car Marie n’est pas premiérement pour nous, Marie est premierement pour Dieu, Marie est
premierement pour la Trés Sainte Trinité. Marie est avant tout pour la gréce incréée des
grandes processions de génération et de poids d’amour qui constitue le Verbe, qui constitue
I’Esprit Saint et qui constituent la Tres Sainte Trinité dans ’unité de I’Etre divin, avant la
création du monde. Marie est premierement pour Dieu parce que Dieu nous a créés pour Luli,
c’est pourquoi Marie est la Porte.

Nous n’avons pas I’habitude d’atteindre le mystére de Marie par la foi. La foi est
nécessairement quelque chose de ténébreux. Quand nous rentrons dans un acte de foi, dans
une foi éclairée, une foi habitée, une foi vivante, une foi active animée par I’amour et la
charité, il y a quelque chose a quoi nous sommes rebelles. Notre intelligence est rebelle a la
foi, parce que I’intelligence créée par rapport a la foi est quelque chose de terrible. Il n’est que
de regarder dans notre vie ou nous voulons sans cesse nous appuyer sur nos lumieres !

C’est la rébellion de Lucifer qui ne veut s’appuyer que sur les lumicres qu’il a, méme si elles
sont recues de Dieu. Cette rébellion de I’intelligence par rapport a la foi s’explique par le fait
que la foi atteint Dieu a I’intérieur de Lui-méme, la foi touche Dieu directement : « Fides
tingit Deum ». Mais quand nous nous approchons de Dieu par nos lumiéres, par le culte que
nous lui rendons ou par I’affection que nous en avons, nous touchons les " choses de Dieu ",
les choses qui sortent de Dieu, nous n’atteignons pas Dieu directement. C’est trés bien de
faire cela, mais il faut en sortir et atteindre Dieu par la foi. La foi nous enleve de la condition
de I'intelligence tout en permettant a notre intelligence de pénétrer a I’intérieur de son objet.
La foi impligque nécessairement que nous acceptions les ténebres : « La foi ne luit que dans les
ténebres ». Plus les ténébres sont épaisses, plus la foi est grande. En effet, quand nous n’avons
plus de lumiére et que nous faisons un acte de foi, ¢’est Dieu que nous atteignons, ce ne sont
pas les lumieres qu’ll nous a données. C’est pour cela qu’il faut souvent faire des actes de foi,
surtout quand nous sommes dans les ténebres les plus totales, car, a ce moment-la, nous
recevons la plus grande grace du point de vue de la foi.

Il faut s’habituer a s’approcher de Marie avec cet habitus de la foi qui est comme la porte
d’entrée de notre vie chrétienne.

Pourquoi est-ce si difficile pour nous, aujourd’hui, de rentrer dans cet acte de Foi ? Parce que
nous sommes dans un monde qui, depuis quatre siecles, est conditionné par toute une pensée
occidentale soi-disant chrétienne mais, de fait, anti-chrétienne, qui a engendré un siécle des
lumiéres ou nous ne voulons nous appuyer que sur nos propres lumiéres, méme sur le plan de
la fol.



Mais notre foi, nous I’avons recue de nos parents, de I’Eglise, et elle nous a été transmise a
I’intérieur d’un conditionnement particulier au niveau de I’intelligence. Aujourd’hui, il y a un
atavisme terrible des chrétiens par rapport a la foi. Nous n'avons pas du tout la force des
Apdtres du point de vue de la foi. Il y a une disponibilité vis-a-vis de la foi qui est
compléetement anéantie, homicidée. Il faut comprendre a quel point nous sommes pauvres et
nous le voyons bien par nous-mémes. Cela s’explique aussi par le fait que, dans le
conditionnement intellectuel dans lequel nous vivons depuis quatre siecles, appelé
I’ontologisme, nous ne pouvons plus regarder Dieu de la méme maniére que nos peres Le
regardaient : nous confondons I’étre, 1’objectivité de I’étre (le fait que quelque chose existe),
et la vie.

Quand nous confondons I’étre et la vie, il n’y a plus de possibilité pour I'intelligence de
s’ouvrir a D’existence de I’Etre premier, a I’existence de I’Etre de Dieu. Nous voulons
atteindre Dieu par notre vie ! Si nous pensons : « L’étre en moi c’est ma vie, et ma vie c’est
mon existence ; donc, ce que je vis, ¢’est cela qui existe », nous faisons en pratique une
confusion entre 1’étre et la vie, et, ce faisant, nous confondons le point de vue spirituel de
I’ame et le point de vue vivant de I’ame.

Si notre corps est pleinement humain, c’est pourtant bien parce que nous avons une ame
spirituelle. L’ame donne une sorte de vitalité intérieure et, en méme temps, elle est spirituelle.
[In’y a pas un esprit plus une &me qui viendrait s’ajouter. C’est ’esprit qui est vivant et I’dme
qui est spirituelle : nous existons en une unique réalité sous deux aspects differents. Mais
voila ! La philosophie d’aujourd’hui va confondre les deux. De cette confusion sont nées les
sept idéologies athées.

Il est important pour nous de comprendre ce qu’est I’ontologisme pour comprendre le mystére
de Marie.

Ludwig Feuerbach, dans son livre sur I’histoire des religions, essaie de découvrir ce qu’est la
religion en soi et d’en donner une définition.

Il constate que la religion la plus parfaite est le christianisme. Et il se demande comment se
débarrasser de cette confusion de la pensée profonde de son temps qu’il sent bien exister dans
ce que I’on appelle ’ontologisme.

Mais en voulant faire une définition de la religion pour faire sauter ’ontologisme, il adopte un
nouvel ontologisme ou la religion va se définir par elle-méme ; or la religion ne se définit pas
par elle méme, elle ne se saisit qu’a partir dune relation au Tout Autre, elle ne se définit que
par le Tout Autre.

Dieu s’est fait homme et ’homme s’est fait Dieu ? Voila, dira-t-il, la définition de la religion
en soi la plus parfaite : Dieu est homme dans le Christ et I’homme est Dieu. Si on doit retenir
la clé de voute de I’enseignement religicux, elle est 1a : 'homme est infini, il y a quelque
chose d’infini dans I’étre de I’homme.

Feuerbach ira jusqu’a dire que " la religion révélée est le solennel dévoilement des trésors
cachés de I’lhomme ". Le christianisme doit étre recu comme un tres grand symbolisme : Dieu
s’est fait homme, et cela doit rester symbolique. Le Christ est historique, mais la religion a



fait de Jésus un symbole qui correspond en dernier recours a la réalité de I’homme.
Feuerbach, disciple de Hegel, fait imploser la dialectique (... et la foi) dans cette divinisation
de ’homme : " Quand vous dites que c’est de Dieu que vient I’infini, vous aliénez ’homme
de sa plus grande dignité " !

C’est aprés Feuerbach que vont naitre les sept idéologies athées montrant que la religion est
I’opium du peuple, I’aliénation de I’homme. Ces idéologies athées s’originent de fait dans une
conception imaginative de " I’étre infini "...

D’ou vient cette notion d’infini ?

Quand nous recevons une grace de lumicre dans 1’oraison, nous voyons tout de suite si c’est
une grace qui vient de Dieu, ou bien si cela nous met dans I’infini, dans quelque chose qui ne
s’arréte pas.

Quand I'Immaculée faisait oraison, qu’elle recevait une Lumicre de Dieu :" Le Verbe s’est fait
chair ", elle était dans son néant ; elle ne percevait en elle méme que du néant.

C’est ce que dit sainte Catherine de Sienne : " Avant d’étre, quand je suis dans la réalité de
ma vie, je n’ai qu 'une odeur de non-étre . Dans la réalité de notre vie, nous avons une odeur
de non-étre parce que nous venons du non-étre pour étre. Et plus nous sommes proches de
I’acte créateur de Dieu, plus nous sommes proches du non-étre : nous n’existons plus, c’est
extraordinaire !

Quand nous avons touché, avec notre intelligence, 1’existence de I’Etre premier, nous voyons
que nous dépendons totalement de Lui, que notre vie est un néant et nous sommes aussit6t
emportés sous cette déependance totale : du coup, notre intelligence est libre !

Le texte de I’Ecriture nous dit bien que I’obscurité s’est faite sur toute la terre quand Jésus
commenca a étre arraché a notre monde c’est-a-dire sur la Croix.

Juste avant 1’Ascension, il est écrit encore (Evangile de saint Luc) que Jésus ouvrit
I’intelligence des Apdtres, le nols, a la signification des Ecritures, et qu’aussitot apres Il
monta au Ciel. Quelque chose s’est ouvert dans I’intelligence des Apotres a I’obscurité la plus
totale par rapport a leurs lumieres naturelles, ce qui leur a permis de rentrer dans la Lumiere
divine du mystere méme de Dieu.

LES ATTRIBUTS DE DIEU

Saint Thomas d’Aquin, en théologien, nous situe la juste maniére de parler de la notion
d’infini. Dans son Trait¢é de Dieu, aprés avoir démontré l’existence de Dieu par une
démonstration philosophique et théologique, il essaie de voir dans quel ordre nous pouvons
découvrir les attributs divins :



Lorsque notre intelligence " touche Dieu " dans cette espéce de ténébres, qui fait que cela ne
correspond plus a aucune de nos expeériences, la premiere chose que nous découvrons en Dieu
et qu’il est impossible pour nous de découvrir par notre propre intelligence sauf si nous
faisons cet acte d’adoration contemplatif de Sagesse, le 1% attribut de Dieu c’est sa
SIMPLICITE.

Comme nous dit saint Thomas, il n’y a aucune composition en Dieu : Dieu est simple.

Si la premiére chose que nous avons I’impression de découvrir de Dieu en priant, c’est la
lumiére, il y a un grand risque que ce soit psychologique.

Si la premiere chose que nous découvrons, c’est I’amour, c’est encore psychologique, une
sorte de projection affective de nous-méme sur Dieu, il faut toujours se le dire !

Dieu est simple ; il n’y a aucune composition en Lui.

Quand, par exemple, Dieu fait un acte d’Amour, c¢’est tout son étre qui le fait ; tandis que pour
nous, quand nous aimons quelqu’un et que nous lui parlons, les paroles prononcées et nous
sont deux choses différentes, parce que notre nature humaine, ce n’est pas notre étre : la
preuve en est que cette nature humaine nous 1’avons tous en partage. Notre essence (nature
humaine) et notre existence, ce n’est pas la méme chose. Mais quand Dieu parle, Sa Parole,
c’est le Verbe, c’est Dieu ; et quand Dieu aime, c’est aussi Lui tout entier, c’est ’Esprit Saint.
Sa nature divine, c’est son Etre. En Dieu, I’essence et ’existence font un, la vie en Dieu et
I’étre en Dieu, c’est la méme chose.

C’est tres important de comprendre lorsque nous faisons un acte d’adoration que la vie et
I’étre en nous ce n’est pas la méme chose. Si nous confondons en nous I’étre et la vie, sous un
certain rapport nous nous faisons dieu ! L’ontologisme est une idolatrie qui nous raméne un
jour ou l’autre a la position de Feuerbach : nous nous idolatrons nous-méme et nous ne
sommes plus capables de faire un acte d’adoration.

C’est grace a D’esprit que nous découvrons I’étre ; et c’est grace a ’ame que nous
decouvrons la vie.

Notre vie ne peut pas atteindre Dieu " in directo ", ce ne sera possible qu’au ciel. Mais, dans
le fait que nous existons, nous touchons Dieu. Notre vie dépend de beaucoup de choses ; elle
est composee de bien des choses tandis qu’en Dieu il n’y a aucune composition.

Il ne faut donc jamais oublier que le premier attribut de Dieu est la SIMPLICITE. Comme
Dieu est simple, le 2°™ attribut que nous découvrons en Lui est la PERFECTION : sa
simplicité est parfaite. Sa simplicité est une perfection absolue, dans ’ordre de I’étre, dans
I’ordre de I’intelligence, dans I’ordre de I’amour, dans ’ordre de la vie, dans I’ordre de 1’acte,
dans I’ordre de la nature, dans ’ordre de I’existence, dans 1’ordre de 1’essence et dans 1’ordre
du temps. De cette perfection jaillit le 3°™ attribut qui est la SURABONDANCE et la
BONTE.



C’est seulement apres avoir découvert cette surabondance que saint Thomas admet que nous
pouvons comprendre et affirmer que Dieu est INFINI.

Quand nous rentrons avec saint Thomas dans le mystére de la foi nous sommes sirs d’étre
dans la doctrine de I’Eglise mais nous sommes certains aussi d’étre dans les téncbres, car ce
n’est pas lumineux du tout, et ¢’est rebelle a notre intelligence.

Si nous préférons avoir la foi en disant que nous comprenons tout, ¢’est que nous n’avons rien
compris : la foi implique les ténébres parce qu’elle implique 1’obéissance de ’intelligence. Si
c’est la nature du cceur et de la volonté d’obéir, c’est contraire a la nature de 1’intelligence
d’obéir !

Quand nous serons arrivés a rentrer dans le Traité de saint Thomas, nous serons libérés de
toutes les idéologies. Il ne restera plus que les ténébres de la foi, la nuit. Alors nous touchons
Dieu en pleine connaissance, c’est-a-dire en pleines ténebres. Chaque fois que nous avons
compris quelque chose du mystere de Dieu, du mystere de Marie, du mystere de I’Eglise ou
de notre propre mystére, il faut toujours sortir de cette compréhension méme et toucher Dieu
dans les ténebres qui dépassent ce que nous venons d’en saisir de vrai et de bon, car ces
ténebres sont un tremplin pour une pénétration plus juste, plus vraie, et plus surabondante.

Il en a été de méme pour les anges, mais pour eux cela s’est fait en un seul instant. Tout le
traité de théologie scientifique de saint Thomas et tous les traités de théologie de tous les
temps et de tous les lieux jusqu’a la fin du monde, cela leur a été donné en un seul instant. Et
leur intelligence a d( obéir a cela !

I1 faut comprendre a quel point I’objet de la foi est si contraire a I’intelligence créée ! De la
méme manicre, I’obéissance a la doctrine de I’Eglise et I’obéissance au Magistere ont quelque
chose de rude pour notre intelligence. Et pourtant il faut absolument rentrer dans cette
doctrine de I’Eglise ; il serait plus facile de rester dans son fauteuil en disant qu’on fait
oraison " Lumiere ! lumiéere, new-age, new-age, on nage, on nage ! .

Non ! Jésus nous le dit: " Le Royaume de Dieu appartient aux violents et a ceux qui s’en
emparent ! . 11 faut faire violence a son intelligence, cette intelligence qui est 1’éperon et le
fer de lance de I’orgueil de Lucifer, comme elle sera I’éperon et le fer de lance de
I’anéantissement de I’Immaculée ; parce qu’elle fait comme Jésus, le Verbe de Dieu qui est
Lumiere en Dieu et qui s’est anéanti dans la kénose : ' Nul n’est monté au ciel sinon Celui
qui est descendu du Ciel ! ™

Si notre intelligence ne descend pas dans ces ténebres, elle ne rentrera pas dans la trés Sainte
Trinité. La foi et les ténébres vont ensemble. C’est important de comprendre cela pour ne
jamais s’arréter au mystére de Marie tel que nous le comprenons et pour que notre foi puisse
s’épanouir dans le cceur immaculé de Marie, pas dans la sensiblerie mais dans I’amour
totalement immaculé, substantiellement pur dans sa dimension incréée, parce que le cceeur
immaculé de Marie est un mystére qu’il va falloir comprendre petit a petit.

Nous disions donc avec saint Thomas que [’Infini découle de la perfection et la perfection
découle de la simplicité :



Quand nous faisons oraison, nous prenons conscience que Dieu existe : du coup, nous voyons
que nous n’existons plus, nous ne faisons plus attention a notre vie puisque notre vie est dans
les ténebres. Alors elle s’évapore, elle devient légére, comme Jésus a 1’Ascension. Mais
quand nous n’adorons pas, la vie est quelque chose de lourd, d’opaque (qu’est-ce que je
souffre ! Qu’est-ce que je suis malheureux ! Pourquoi est-ce que le Bon Dieu m’a fait tant de
mal ? Pourquoi est-ce que le Bon Dieu me casse comme ¢a ?).

Dés que nous adorons, nous voyons bien que toute cette opacité, cette complexité, est
imaginative ! Et lorsque nous touchons Dieu, nous rentrons dans cette simplicité qui
précisement, va nous faire rentrer de plus en plus dans cette disposition de I’intelligence qui
nous aidera a comprendre par la foi le mystére de Marie ; car cette simplicité nous fait rentrer
dans la Perfection de Dieu ; et .... Marie est la créature parfaite.

Quand nous disons que Dieu est infini, avec saint Thomas, cela ne veut pas dire qu’ll est une
lumiere infinie, qu’ll est un amour de plus en plus grand ou qu’ll est un temps qui ne
s’arrétera jamais, qu’ll est une matiere ou un espace sans fond...

La science moderne nous donne certes a penser, lorsqu’elle découvre que les particules
matérielles les plus élémentaires sont des vibrations de lumiére, donc quelque chose de plus
subtil que la matiére brute elle méme ; certains pensent toucher la un terme extréme de la
mati€re, un point limite divin. I1 est bien vrai qu’il y a quelque chose d’infini dans la maticre,
puisque par définition il n’y a aucune détermination en elle : elle peut prendre toutes les
formes : une forme humaine, une forme divine, une forme matérielle, une forme cosmique,
une forme vibratoire, les formes que nous connaissons déja et celles que nous ne connaissons
pas, celles que Dieu aurait pu faire et celles qui n’existeront jamais.

Le scientifique et le penseur ont la tentation de dire que la matiere étant infinie en sa nature,
en ses potentialités, et en ses présences ultimes, elles permettent de dire que le divin se
ramene a la matiere ; Dieu ? C’est la matiére : telle était déja la tendance d’Averroe¢s, la
métaphysique de Lénine, et aujourd’hui, la " découverte " de Shri Aurobindo.

Mais quand saint Thomas dit que Dieu est infini, il parle de sa maniére d’exister : parce que
Dieu n’est pas regu par quelqu’un d’autre que Lui-méme, tandis que nous, notre étre, notre
exister, est regu de I’Etre premier : nous tenons notre subsistance de Dieu ; dans I’ordre de
I’étre, nous existons de maniére limitée. Dieu, par contre, dés lors qu’Il tient sa subsistance
de Lui-méme est "ipsum esse subsistens, Il se tient dans 1’étre sans étre limité en son
existence par quelconque dépendance métaphysique : son existence est sans limitation et sans
origine.

Cette perfection dans I’ordre de la subsistance fait qu’il n’y a aucune limite pour Dieu dans sa
maniére d’exister. C’est une définition négative, ce qui n’est pas pareil qu’une définition
positive qui dirait de Dieu qu’il est un espace sans fin !

Nous pouvons faire un acte d’adoration parce qu’actuellement nous dépendons de Dieu du
point de vue de I’étre. Mais Dieu ne dépend que de lui-méme : d’ou sa Vie intérieure
parfaitement spirituelle, authentique. Mais si, au lieu de mettre notre dépendance par
rapport a Dieu, nous la mettons par rapport a notre vie, nous sortons de la réalité qui est notre
dépendance a Dieu par rapport a notre étre.



Dieu tirant sa subsistance de Lui-mé&me retourne a sa subsistance dans une espéce de don de
Lui-méme : Dieu le Pére dépend de Dieu le Fils et Ils se retrouvent de cette maniére dans la
dépendance du don. IIs se donnent réciproquement. Ils dépendent totalement 1’Un de 1’ Autre,
dans une dépendance qui va jusqu’a la subsistance. Ainsi, quand saint Thomas dit que DIEU
EST INFINI, ce n’est pas sa Vie qui est infinie, ce n’est pas sa Lumiere qui est infinie, ce
n’est pas vraiment son Amour qui est infini, parce qu’a proprement parler son Intelligence est
parfaite, sa Lumiére est parfaite : elle n’est pas infinie.

Le terme " infini " est négatif, et veut dire que Dieu n’est pas regu.

Dieu n’est pas "recu"; il n’y a donc pas de concept possible dans notre intelligence qui
puisse assimiler et rendre compte de cette autonomie incréée ; il n’y a aucune possibilité pour
notre intelligence de toucher quelque chose de réel par rapport a " 1’étre infini "'

Apres saint Thomas, un franciscain, Duns Scott, dit que 1’étre de Dieu est infini, que c’est 1a
son premier attribut : ce n’est pas sa Perfection. Cette idée a été reprise par Descartes en
philosophie. Il va dire que c’est I’idée d’infini qui permet d’atteindre Dieu. (Mais nous
I’avons signal¢, 1’idée d’infini pour nous, c’est une quantité, c’est positif, tandis qu’en Dieu
c’est négatif). A partir de la, Feuerbach menera a son terme logique cette erreur
d’appréciation et dira que c’est I’infini qui permet de poser ce qu’est I’homme.

Les deux grands ontologismes partent de I’idée d’infini.

Or, I’idée d’infini a quelque chose qui releve de ’imaginaire. C’est en effet I’imaginaire qui
va a ’'infini. L esprit, lui, ne va pas a ’infini : ’esprit va a son objet, I’esprit va a la réalité.

Siun jour, votre fiancé vous dit qu’il vous aime a I’infini, il ne faut surtout pas croire ce qu’il
vous dit 1a dans I’absolu : c’est une affirmation passionnelle ; c’est de I’ordre de 1I’imaginaire.
Quand il dit qu’il vous aime a I’infini, c’est lui qui se mousse.

Sinous partons de 1’infini dans nos relations, méme avec Dieu, nous partons de I’imaginaire ;
et nos relations vont alors devenir affectives. C’est cela le résultat de quatre siécles
d’ontologisme dont nous sommes tous imbibés. Alors nous allons chercher I’efficacité pour
tout et a I’infini et nous tombons alors dans I’évolutionnisme et nous quittons le réel car la vie
ne peut pas devenir esprit.

Notre intelligence ne peut pas étre agie a partir de I’idée d’infini, sinon elle ne percoit
plus I’autre, elle ne se pergoit qu’elle-méme, elle ne percoit plus Dieu a partir de la.

Feuerbach est certes celui qui a eu le mérite d’en finir avec cette idée que Dieu est I’infini du
réel existant, un étre infini. Mais, malheur !, il va appliquer cette notion d’infini & I’homme,
en disant que tout ce que la religion dit de Dieu n’est pas si inutile puisque nous allons
I’utiliser pour faire comprendre ce qu’est I’homme : I’homme est infini. Il faut donc libérer
I’homme de la prison dorée de la religion, des croyances transcendantes ou des métaphores de
Dieu, tout en conservant la religion puisque, grace a elle, nous comprenons la vraie dimension
de 'homme : que I’homme est infini, qu’il est la lumi¢re du monde. Mais derriere cette
conception de ’homme, nous voyons bien qu’une confusion entre le point de vue de la vie et
le point de vue de I’étre demeure, et qu’elle apporte avec elle I’exclusion du réel de I’esprit
subsistant.



C’est trés important de comprendre cet ontologisme dans lequel nous baignons, parce que
Marie est la seule créature humaine parfaite et il va falloir voir ou Marie est « simpliciter
perfecta », ou Marie est parfaite, absolument parlant.

L’homme en lui-méme, dans sa structure, subsiste dans 1’ordre de 1’étre au niveau de la cause
formelle. Nous sommes une personne et nous subsistons, mais pas pour nous-mémes. Si nous
regardons ’homme, non pas dans sa structure mais dans sa finalité, dans une vision de
sagesse, ayant découvert I’existence de I’Etre Premier, nous découvrons par le point de vue de
I’esprit que ’homme est totalement achevé dans un autre que lui-méme. Il est vrai qu’a
Iintérieur de nous, nous pouvons trouver un certain infini, une certaine perfection, une
certaine simplicité puisque notre &tre subsiste et qu’il subsistera toujours méme au niveau de
la vie puisque notre ame est immortelle. Il y a bien une dignit¢é de I’homme assez
extraordinaire au niveau de la cause formelle qui fait que I’homme porte en lui sa propre
détermination. Heureusement, sinon, quand nous nous donnons, nous ne donnerions rien du
tout. Pour comprendre cela, nous avons dans I’Evangile, au moment de la Présentation de
Jésus au Temple, I’offrande de deux colombes. Deux oiseaux, cela ne veut rien dire du tout ;
ce qui compte c’est ce que ces deux colombes représentent : la premiere colombe désigne le
Fils, I’Agneau et la seconde désigne I’Immaculée. Les deux sont offertes dans la consécration
du Fils de ’'Homme et de la Femme.

Le Saint Pére a fait une encyclique, Evangelium Vitae, L’Evangile de la vie, pour montrer que
I’homme se tient par lui-mé€me, qu’il est sacré, qu’on doit respecter sa vie, respecter son
existence, précisément parce qu’il n’a pas sa finalité en lui-méme mais en Dieu.

Du coté de la vie, du coté de I’étre, I’homme subsiste et subsistera toujours. Saint Bernard, a
un moment précis de sa vie, croyait qu’il était damné ; et pourtant il était heureux de pouvoir
continuer a vivre parce que, disait-il, j'existe. En effet, plus nous nous approchons de Dieu,
plus nous sommes dans les ténebres et plus nous constatons que nous sommes tres éloignés de
I’amour et de la grace de Dieu.

La Vierge Marie a sa détermination en elle-méme. C’est pourquoi nous allons essayer de voir
quelle est la détermination qui donne toute sa dignité a I’Immaculée, qui fait tout son mystere.
Il'y a aussi la finalité de Marie : Marie est la plénitude de graces, elle est plénitude de
sainteté : toute son humanité est liée a I’Esprit Saint et, en méme temps, elle n’est rien. Sa
finalité est autre chose qu’elle-méme, sa perfection est en dehors d’elle-méme, comme pour
chacun de nous : il faut que I’homme se dépasse tout le temps parce qu’il est esprit. L’esprit
dépasse la vie. C’est par notre esprit, par notre intelligence toute pure que nous allons avoir la
possibilite, par la puissance que Dieu a donnée a son Christ, de faire un acte de foi et de
plonger notre esprit totalement a I’intérieur du mystére de Dieu.

L’ontologisme consiste finalement a confondre la cause formelle et la cause finale ou I’ordre
d’intelligibilité prime 1’ordre d’exister. Nous allons essayer d’utiliser tout ce que nous
comprenons de Marie pour sortir de cet ordre d’intelligibilité et rentrer dans I’existence de
Marie. C’est 1a tout le probléme : comment allons-nous faire ? Cela va étre par le point de vue
de la foi. Si la foi implique les ténébres, elle doit éviter deux grands écueils : ne pas étre
completement aride et froide, ce qui Serait un premier type d’erreur ; et proposer un amour
sans doctrine, sans une foi éclairée, serait une deuxiéme erreur... Ces deux tentations se
retrouvent tout le temps dans I’Eglise. En réalité, elles viennent de deux conceptions toutes
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deux insuffisantes et inexactes sur le grand mystére de la Trinité. Regardons un instant ces
deux pentes glissantes d’une méme créte au sommet de laquelle nous devrons nous maintenir
sans cesse pour garder la vision juste de nos perspectives divines sur Marie.

Saint Thomas le dit, il y a en Dieu une Procession toute pure dans 1’ordre de I’intelligence : le
Verbe de Dieu est engendré par le Pére. Quand Dieu le Pere se voit, Il voit tout, Il se voit Lui-
méme, Il se contemple Lui-méme. Quand Dieu voit tout de Lui-méme, ce qu’ll voit, c’est le
Verbe. Dieu qui voit, c’est le Pére, et Dieu qu’ll voit c’est Dieu le Fils. Telle est ’intelligence
de Dieu. Mais il n’y a qu’un seul Dieu. Quand Dieu voit Dieu, Il ne voit pas autre chose que
Lui-méme. Cela veut dire que [Iintelligence de Dieu est simple. Les deux premieres
Personnes sont donc bien distinctes, et comme elles sont deux, Elles s’aiment, s’attirant dans
une plénitude totale d’amour. Quand I’intelligence assimile, elle ne cesse de grandir. C’est
pour cela qu’il faut prendre garde que quand I’intelligence grandit tout le temps a force
d’assimiler, elle risque de devenir hégémonique, totalitaire, et I’amour risque de n’avoir plus
aucune place. Nous touchons la le signe de notre premier écueil : il ne faut pas qu’il y ait que
I’intelligence, il y a aussi I’amour.

Précisément, si nous regardons le mystére de Marie en essayant de la comprendre, c’est
justement pour pouvoir I’aimer vraiment. C’est pourquoi nous allons regarder Marie a partir
de Dieu, a partir du Verbe de Dieu, a partir de la Lumiére de Dieu, de la Vérité de Dieu, « Je
suis la Veérité », a partir de la doctrine infaillible de I’Eglise, a travers le magistére de
I’Eglise. Le Verbe de Dieu est donné aux hommes pour qu’ils puissent rentrer dans le
mystére. L’ Amour du Saint Esprit est donné en méme temps pour que cette pénétration soit
vivante et unitive.

Les macédoniens et les grecs ont estimé qu’une fois découvert le Verbe engendré, cela
suffisait. Le personnage de Macédonius fait du Saint Esprit une sorte de créature. C’est saint
Basile qui a combattu cette hérésie. La troisieme Personne dans la Trinité toute sainte n’est
pas inférieure aux deux Autres ; tout ce qui est dans le Verbe se recueille dans le Saint Esprit,
comme tout ce qui est dans notre connaissance se transforme en amour. Les pneumatomaques
disent que Dieu n’engendre la Vie divine que par sa contemplation. Pris par la splendeur de
cette connaissance, ils ne veulent pas descendre dans I’Amour, terme inférieur a tant de
beautés vivantes et de splendeurs intellectuelles. Alors chez eux, la connaissance ne se tourne
pas toute entiere a aimer. Pour eux, I’Esprit Saint est comme un accident, comme une
¢manation d’énergies. Cette hérésie sera reprise plus tard par Grégoire Palamas. Mais I’Eglise
affirme que I’Esprit Saint est Dieu tout entier, par Lui-méme, et qu’Il subsiste aussi par Lui-
méme. Il est le fruit de la seconde procession trinitaire, dans 1’ordre de I’ Amour.

L’arianisme est une autre erreur qui consiste a dire que Jésus est ’Amour de Dieu pour les
hommes, mais qu’ll ne subsiste pas dans le Verbe de Dieu : Il n’est pas I’Engendré du Pére.
Jésus n’est pas Dieu, c’est une image de Dieu. Saint Athanase a combattu cette hérésie en
disant que Jesus est Dieu Lui-méme. C’est extraordinaire que Dieu se soit fait Homme en
Jésus ! Quand nous touchons Jésus Hostie, nous touchons Dieu et pourtant nous ne Le voyons
pas. L’arianisme est une erreur terrible parce que nous ne pouvons plus atteindre Jésus par le
point de vue de la lumiere spirituelle qu’Il est comme Verbe, il ne reste plus que 1’amour,
Mais notre amour sera alors sans I’Esprit Saint. Nous n’atteindrons pas I’Esprit si pour nous
Jésus n’est pas le Verbe de Dieu, s’Il n’est pas la lumicre et le fruit de la contemplation
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spirituelle de Dieu. A ce moment-la, nous atteindrons Dieu par Jésus, mais ce sera
symbolique, ce sera encore par I’imaginaire ou par I’affectivité.

Comment allons-nous reconnaitre la tendance arianiste qui sommeille en nous ? A ce que
nous allons trouver que la doctrine est trop compliquée pour nous, contraire a notre
spiritualité. Mais si la doctrine de ’Eglise est contraire a notre spiritualité, nous ne pouvons
pas atteindre la trés Sainte Trinité en pleine connaissance par la foi, nous allons L'atteindre
par notre affectivité, par notre imaginaire. Jésus sera infiniment Dieu pour nous, mais ce ne
sera pas vraiment Dieu que nous atteindrons. Comme il est facile au démon d’endormir alors
I’ame dans une fausse sécurité, dans une affection religieuse qui n’est plus du tout une vraie
charité mais qui en a I’apparence. L’histoire fourmille d’exemples de ces fausses mystiques
qui consistent a chercher I’Amour par une autre voie que par celle du Verbe, hors de la
doctrine divinement infaillible du Seigneur, et ces &mes Ia ne sont pas faciles a réveiller de
leur torpeur, parce qu’elles se croient au ciel, leur amour ne se spiritualise pas, il n’obéit pas.

Nous ne pouvons atteindre Dieu que par le Verbe de Dieu, ceci est extrémement important.
C’est dans cette lumiére de la relation de Marie avec le Verbe de Dieu, que nous voulons
aborder le mystere de Marie.

Parce qu’il faut bien comprendre que ce que nous vivons de Dieu, aussi parfait que cela soit,
aussi infini, aussi extraordinaire, aussi divin que cela soit, il faut tout de suite le relativiser a
un Autre que nous, a autre chose, ¢’est-a-dire au mystéere, a ce que nous ne comprenons pas.
Ce n’est pas ce que nous comprenons, mais ce que nous ne comprenons pas qui est la réalité :
voila en quoi consiste I’acte de foi li¢ a ’amour.

Il faut absolument arriver a toucher Marie, a saisir Marie, a en jubiler et avoir I’impression de
tout connaitre d’elle ; mais quand nous en sommes |3, il faut nous approcher de ce que nous
ne savons pas d’elle. C’est a ce moment-la que nous la saisirons par la foi.

Il ne faut pas s’attacher a ce que nous avons saisi d’clle car nous risquons de tomber dans
I’imaginaire et c¢’est un risque pour la foi : nous devenons ariens, nous devenons ontologistes,
nous disons que 1’étre infini ¢’est nous qui I’avons. NON ! Seul Dieu est parfait et infiniment
simple ; 'Immaculée aussi est trés simple !

C’est pour cela qu’il faut, petit a petit, comprendre qu’il faut accepter ces ténebres de la foi et
que ce n’est pas par la volonté que nous pouvons atteindre Dieu, c’est par Iintelligence qui
rentre dans sa finalité, dans quelque chose qui la dépasse, dans le tout Autre.

Le mystére de Marie doit faire que, finalement, nous nous mettons dans son Amour a elle
comme dans un nid.

Son amour est un mystére qu’on appelle : " le ceur immaculé de Marie". Mais il faut
comprendre ce que veut dire le cceur immaculé de Marie du point de vue de la charité et non
du point de vue de I'affectivité. De méme qu’il faut prendre le mystére de Marie par la foi, de
méme il faut prendre le coeur immaculé de Marie par la charité pour pouvoir vivre
surnaturellement de Marie de maniere théologale, chrétienne. Sinon, nous allons prendre
Marie comme les adeptes du nouvel age : comme mere divine cosmique, comme matrice
universelle d’amour, de lumiére et de vie.
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Le Pére Dehau dit : " Il faut qu’avec la grdce du Christ, qui est beaucoup plus forte que la
grace qui a été donnée aux anges de Dieu, nous puissions connaitre et accepter la nature
humaine telle qu’elle est car toutes les réveries, les révoltes, les murmures, les sensibleries,
les sentimentalismes, prétent a rire aux ennemis de [’Eglise " (et ils portent aussi a pleurer aux
amis de I’Eglise).

Il faut faire la différence entre la sincérité et la vérité. L’Eglise a toujours fait la chasse aux
dévotions absurdes : " Car la plupart des gens demeurent dans la sensibilité " manent in
sensu " - (ils restent au niveau des sens) - méme les religieux ". C’est alors I’irascible qui va
dominer, ce n’est pas du tout la disponibilité ni I’ouverture. Nous risquons alors fortement de
nous mettre sous I’influence de tous les agents cosmiques c’est-a-dire a tout ce qui traine dans
les airs, les puissances de I’air, les démons.

Si nous ne voulons pas atteindre Dieu par la foi, nous resterons dans le sensible et nous
tomberons dans des dévotions absurdes. En croyant aimer Dieu, nous allons exaspérer et
ridiculiser I’Eglise ; de plus, nous allons nous énerver nous-mémes ; parce que si le plus
important est ce que nous avons compris de Dieu, nous allons vouloir défendre notre vérité en
la proclamant partout. Mais ce que nous avons compris, ¢’est justement ce qu’il faut laisser
pour atteindre Dieu dans sa Veérité.

C’est en cela que consiste I’examen de conscience de la foi qui va nous permettre d’atteindre
Dieu dans sa Vérité, sinon nous restons au niveau de I’imaginaire : NOUS Ne Serons pas un
spirituel : ** En Tes mains, je remets mon esprit **

Atteindre Marie par la foi, c’est tout autre chose que ce dont nous avons besoin, ce que nous
avons ou n’avons pas. Il faut que notre acte de foi pénétre jusque la, car c’est par un acte que
nous le faisons. Notre intelligence doit plonger dans ce qui est tout autre que ce que nous
comprenons ou ne comprenons pas, ce qui nous énerve ou non. Il faut sortir de nous : c’est
cela la perfection. C’est pourquoi I’homme a une ame spirituelle. Il n’est pas seulement un
vivant qui a sa détermination en lui-méme ; la dimension de I’esprit fait qu’il a une finalité
toute autre que lui.

Marie est notre sceur et, en méme temps, elle est toute autre que nous. C’est pourquoi il ne
faut pas tomber dans le pseudo-amour, avec la peur de la doctrine, la peur du Verbe et il faut
en méme temps sortir de I’intellectualisme. Ce sera un peu compliqué parce qu’il va falloir
dégager notre téte de toutes ses complications ; il va falloir saisir ce qu’il y a de plus simple
dans le mystere de Marie, sa relation avec le Verbe.

A ce moment-la, nous allons comprendre comment I’atteindre et nous pourrons I’aimer
vraiment. Nous allons comprendre ce qu’est le cceur immaculé de Marie et nous pourrons
nous consacrer a ce cceur immaculé et ainsi vaincre Satan.

La Victoire de la Femme revétue de soleil de I’Apocalypse

Notre consécration au ceeur immaculé de Marie est quelque chose de treés important, car seuls
ceux qui seront consacrés a ce cceur immaculé pourront vaincre 1’athéisme, les iniquités et
Satan lui-méme. La grande victoire de la Femme enveloppée de Soleil se fera uniquement par
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les pauvres, alors que les savants et les érudits croient que ’homme c¢’est merveilleux ; ils
disent qu’il faut étre soi-méme et aller jusqu’au bout de soi-méme, jusqu’au bout de cette
capacité infinie pour entrer précisément dans I’assimilation du principe non manifesté, que
c’est cela le Christ, que nous sommes divins, que nous sommes dieu, image et ressemblance
de Dieu.

Pendant que les savants disent que I’infini est dans la matiére et que nous sommes des anges,
ce sont les pauvres, les nuls, les étres rampants qui ne comprennent rien qui vont vaincre le
mal avec Marie. Parce que, justement, Satan a pris I'intelligence de I’homme, I’intelligence
raisonnante, I’intelligence ontologiste, I’intelligence d’efficacité, 1’intelligence de la méthode,
I’intelligence pour avoir le plus d’argent possible, le plus de plaisirs possibles, le plus de
pureté possible.

Mais pour étre chaste par exemple, il n’y a pas de méthode !

Pour la vie spirituelle, il n’y a pas de méthode : il y a la réalité et il y a ’adoration ; mais ce
n’est pas une méthode.

Alors tous ces pauvres qui sont blessés, qui n’y arrivent pas, qui rampent, qui ne comprennent
plus, qui souffrent, qui sont totalement pris par la souffrance seront comme Marie au pied
de la Croix quand le Verbe de Dieu a saisi son cceur et qu’il a été transVerbéré. C’est cela la
relation entre le Verbe de Dieu et Marie dans son cceur blessé, détruit, pauvre. C’est
uniquement grace a la plus grande pauvreté de notre cceur, qui est pauvre et humble, qui
souffre trop, qui ne comprend plus rien, qui a envie de tout casser mais ne le fait pas parce
qu’il est trop pauvre, que Satan ne prend que les intelligences qui vont bien, que les gens qui
sont efficaces. Mais en faisant cela, il se détruit lui-méme parce qu’alors Marie peut prendre
les plus pauvres et son cceur immaculé peut se réincarner dans notre monde d’aujourd’hui.

C’est a cause de cette ambiance terrible de ’ontologisme que notre pauvreté devient totale :
nous souffrons parce que Dieu n’est plus la, parce que I’humain n’est plus la, parce que la
vérité n’est plus la, parce que la vie n’est plus la, nous souffrons terriblement et nous sommes
trés pauvres.

C’est grace a Satan si nous sommes si pauvres ! Mais c’est grace a cette pauvreté que
I’Immaculée va pouvoir renouveler cette TransVerbération dans le cceur de I’Eglise. Elle ne
va prendre que des pauvres, uniquement des pauvres et pas beaucoup. Et c’est grace a cela
qu’il y a la grande victoire de Jésus sur le monde.

Nous allons regarder Marie de facon tres verticale, par la doctrine toute pure, et en méme
temps de fagon horizontale, du c6té de la dévotion, c’est-a-dire par les deux extrémes. Mais le
mystere de Marie, ce n’est ni tout a fait horizontal, ni tout a fait vertical, I’intelligence pure.
C’est par la foi que nous pouvons I’atteindre.

Marie est ’Epouse du Saint Esprit. Nous allons donc prier I’Esprit Saint pour que notre ceeur,
méme au niveau sensible, et notre intelligence soient un peu plus éveillés.
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Les deux maniéres de regarder une réalité, de comprendre un mystere

Un mystére est bien une réalité : I’Assomption de Marie, comme I’Incarnation et la
Résurrection, est un mystére et en méme temps c’est bien une réalité.

La premiére maniére de regarder une réalité subsistante c’est la démarche philosophique,
métaphysique. L’homme a une dignité métaphysique que n’a pas le ver de terre. Entre un étre
vivant et un étre finalisé par un dépassement de lui-méme il y a une différence. Le ver de terre
est finalisé en mangeant de la terre mais I’étre qui a une dignité métaphysique n’est pas
finalisé par ce qu’il assimile. La structure de I’homme montre qu’il se tient par lui-méme,
qu’il a une dignité extraordinaire, qu’il a en lui-méme une richesse, une détermination
substantielle qui dépasse tous les accidents, qui n’est pas une richesse accidentelle. La lune et
le soleil, par exemple, sont mus dans un devenir et, en eux-mémes, ils sont livrés a la
corruption. Tandis qu’en ’homme, il y a quelque chose d’infini par P’aspect de la cause
formelle. L’homme peut orienter sa vie a partir de la richesse extraordinaire qu’il est. Ce qui
est vrai de ’homme I’est aussi de la femme qui est le visage le plus éclatant de ’homme, le
plus transparent, le plus lumineux ; la femme est le sacrement de I”’homme.

Mais aujourd’hui, il faut faire beaucoup de métaphysique pour savoir faire la différence entre
ce qu’il y a de substantiel dans un étre humain et ce qu’il y a en lui d’accidentel.

La deuxieme mani¢re de regarder une réalité, c’est 1’aspect mystique de la sagesse
philosophique. Elle nous fait comprendre que ’homme n’a pas seulement une vie d’une
dignité extraordinaire, il a également une dimension spirituelle. Dans son sommet, I’étre
humain est spirituel ¢’est-a-dire qu’il est capable d’avoir une vie contemplative. L’homme est
la seule réalite dans notre monde qui trouve sa perfection et son achevement dans un
dépassement de lui-méme. Nous ne pouvons dire cela qu’aprés avoir découvert 1’existence de
son principe qui est ’Etre premier et ’existence de sa finalité, c’est-a-dire ce qu’il est du
point de vue de I’orientation de la substance de son ame.

Dans une troisieme maniére, nous pouvons transposer cela dans un point de vue de sagesse
chrétienne. Jésus est le Saint par excellence et pourtant Il ne trouve sa perfection que dans un
dépassement de sa propre sainteté. Il accepte de mettre sa sainteté personnelle a bas pour
pouvoir vivre du Pére, pour vivre d’un Autre que Lui-méme dans un dépassement total de
Lui-méme. Il nous réapprend qu’il faut vivre d’une vie contemplative. Mais comme nous
sommes blessés dans cette dimension par le péché originel, il faudra une rédemption pour
pouvoir vivre cette vie contemplative.

Nous comprenons par-la qu’il faut aller beaucoup plus loin qu’une sagesse philosophique,
qu’il faut rentrer dans le point de vue de la sagesse chrétienne qui associe la grace et la vie
mystique. A partir de la grace du Baptéme nous pouvons vivre de la foi, de I’espérance et de
la charité ou c’est nous qui agissons. Et a partir de la vie mystique, nous vivons des sept Dons
du Saint Esprit ou c’est un Autre qui agit en nous.
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La Foi est quelque chose de vivant

Par la foi, nous touchons quelque chose de réel que nous comprenons et dont nous faisons
méme I’expérience, surnaturellement. A force d’avoir la foi, nous comprenons des choses que
nous ne comprenions pas avant d’en avoir fait I’expérience. Mais il ne faut pas s’arréter a
cette richesse la. Si nous voulons que notre foi soit vivante, qu’elle ne soit pas une foi morte,
il faut qu’elle se dépasse totalement elle-méme, qu’elle laisse tomber tout ce qu’elle a regu et
qu’elle s’occupe de tout ce qu’elle n’a pas encore regu. A ce moment-Ia, elle atteint Dieu en
pleine connaissance car la foi a besoin de 1’obscurité totale.

Dés que nous faisons un acte de foi tout ce que nous avons comme lumiére devient obscur
parce que nous comprenons que Dieu est totalement au-dela. Dans I’instant présent, il faut
aller toujours plus loin que ce que nous avons compris pour pouvoir obéir a cette attraction
de Dieu qui est plus grand que nous, qui est plus que ce que nous en saisissons.

Il faut donc laisser tomber toutes les lumieres que nous en avons déja, mais en rentrant a
Iintérieur d’elles pour les dépasser. A ce moment-la nous faisons un acte de foi vive. La
sagesse chrétienne, au niveau de la cause efficiente, donc de notre fécondite, consiste a
associer les deux points de vue de la structure trinitaire de notre vie intérieure.

Lorsque la foi n’est plus animée par I’Esprit Saint, parce que nous avons pris 1’habitude d’une
sagesse chrétienne, elle va se dégrader et nous allons tomber dans ce que nous appelons
I’ontologisme qui vient d’une dégradation dans 1’ordre de la perfection ou sont confondus
I’étre et la vie. Et toute dégradation dans I’ordre de la perfection est un mensonge. A ce
moment-la, la vie contemplative s’arréte. Nous pouvons dire qu’en Occident, la vie
contemplative s’est arrétée avec Descartes au niveau philosophique (mais elle ne s’est pas
arrétée au niveau chrétien parce que I’Esprit Saint a suscité des saints et en suscitera toujours).

Si I’ontologisme a engendré I’athéisme, c’est a cause d’un christianisme trés mal vécu par des
chrétiens qui n’étaient plus contemplatifs, qui ne faisaient plus oraison ; et devant le Trone de
Dieu ce sont peut-étre eux qui seront jugés pour cela !

Marie est la Femme parfaite

Marie est la seule créature parfaite, c’est ’humanité parfaite, ’Humain par excellence, Elle
est la Sagesse parfaite de Dieu.

Pour méditer le mystére de I’Immaculée Conception, I’Eglise donnait a méditer le Livre des
Proverbes au chapitre 8, ou 1’on voit la Sagesse présider a toute la création du monde. Elle
était la avant que toute chose ait été créée. La Sagesse est donc attribuée a ce qui enveloppe
toute la création : c¢’est bien I’Immaculée Conception.

L’Immaculée Conception est parfaite comme Femme, en Elle-méme, car Elle est la plénitude
de graces. Elle est aussi parfaite dans son origine, parfaite dans sa prédestination, parfaite
dans sa finalité et son acte ; c’est extraordinaire ! L’intelligence de Marie est d’une lucidité
contemplative extraordinaire ! Pourtant, elle vit de ce qui la dépasse, de ce qui dépasse la
perfection extraordinaire qu’elle est. Etant la Sagesse, si elle s’était arrétée a elle-méme, elle
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ne serait plus vraiment la Sagesse car elle ne vivrait plus en fonction de sa finalité qui est
d’étre finalisée par un Autre qu’elle-méme. Elle trouve sa perfection et sa bonté, non pas dans
I’infini de la richesse qu’elle est : '* Plénitude de gréces ", mais dans le dépassement de ce
qu’elle vit : car elle voit en toute vérité que ce qu’elle vit, si grand que cela soit, ce n’est rien
face a Dieu qui est TOUT.

C’est toute la différence entre la substance et la relation.

Différence entre la substance et la relation — I’intelligence et I’amour

C’est a cause de la relation que nous vivons de I’Amour, et par la Lumi¢re nous sommes fils
de I’infini ; mais I’Amour est plus fort que la Lumiére.

Au point de vue philosophique, I’intelligence est plus forte que I’amour. Tous les philosophes
nous diront que la plus grande dignit¢ du philosophe ce n’est pas 1’éthique, c’est la
métaphysique ; parce que la plus grande dignité de 1’homme c’est d’étre contemplatif,
I’affectivité étant le lot de tout le monde.

Mais dans une vision de sagesse chrétienne c’est I’amour qui est premier parce que la charité
dépasse tous les dons. La foi est importante mais il faut qu’elle s’associe a 1’espérance, donc a
la plus grande humilité et a toutes les vertus qui creusent cette vertu d’espérance comme la
chasteté, la pureté, la douceur, ’obéissance. Il faut que la foi devienne héroique, qu’elle
accepte les ténébres, qu’elle accepte de se dépasser pour rentrer dans D’attraction de
I’Amour. La charité, dans le monde surnaturel, nous fait aller beaucoup plus loin, du point de
vue de la perfection, que la perfection qui nous est donnée par la foi. Comme le dit saint Paul,
la foi sans la charité, c’est comme de la brocaille de féte foraine, comme des cymbales
retentissantes. Dans la vie chrétienne, I’ Amour dépasse le point de vue de I’intelligence, la
charité est premiére.

Mais quand nous rentrerons au Ciel dans la vie méme de I’Esprit Saint qui émane de 1’Unité
du Pére et du Fils, c’est a nouveau I’intelligence qui sera plus grande dans ce que nous
appelons la vision béatifique.

Quand Jésus est monté au Ciel, 1l a retrouvé la primauté de la vie contemplative parce que la
vie contemplative de Dieu permet a Dieu d’étre deux Personnes qui peuvent s’aimer.

Quand Dieu le Pére engendre une deuxieme Personne par sa vie contemplative, Il engendre
son Fils (premicre procession). La contemplation divine arrive jusqu’a engendrer une
Personne d’une manieére purement contemplative. Mais 1’Unité des deux n’est pas un
engendrement, elle n’a donc pas la méme dignité que I’intelligence, elle est une émanation
spirituelle que nous appelons I’Esprit Saint qui est I’Amour.

La procession du Saint Esprit (deuxiéme procession) n’est pas un engendrement ni une
génération, c’est une Spiration — c’est du c6té de I’Amour — c’est une émanation. C’est
pourquoi lorsque nous irons au Ciel notre charité n’augmentera plus, c’est la vision béatifique
qui prendra le relais de notre croissance dans 1’intimité avec Dieu c’est-a-dire dans notre
intelligence et notre contemplation. Actuellement plus nous vivons de la charité surnaturelle
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plus nous vivons de I’intimité avec 1’éternité ; mais dés que nous entrerons au Ciel, nous
serons fixés dans le degré de charité que nous aurons a la fin de notre vie. Notre degré de
charité n’augmentera plus, nous ne pourrons plus mériter un amour plus grand. Par contre, le
Verbe de Dieu, le Pére et I’Esprit Saint vont mettre dans notre intelligence comme un feu, une
espéce d’ouverture a I’infini que nous appelons la Lumen Gloriae, la Lumiére de Gloire.

Cette Lumicre de Gloire c’est la contemplation qu’il y a a I’intérieur de Dieu qui fait que le
Verbe de Dieu contemple le Pere. Nous allons connaitre Dieu toujours davantage car plus
nous connaissons quelqu’un plus nous ’aimons. Mais a ce moment-la, le moteur de notre
amour sera notre intelligence, ce ne sera plus notre charité qui ne peut plus augmenter. Mais
notre amour continuera tout de méme a augmenter parce que la vision béatifique nous fait
péneétrer continuellement et éternellement dans une contemplation de plus en plus profonde
avec 1’'unité du Pere dans son Verbe.

Il faut comprendre le mystere de Marie dans cette lumicre et ne pas commettre I’erreur qui
consiste a s’accrocher a ce que nous connaissons déja d’elle. Il ne faut pas que notre approche
de Marie soit psychologique, il ne faut pas non plus retomber dans I’imaginaire, dans la
dévotion ou dans I’affectivité, ce serait une attitude psychologique dégradante. La dignité de
I’intelligence nous oblige a regarder Marie telle que la doctrine de I’Eglise la voit pour voir ce
qu’il y a d’infini en elle.

Marie a I’Ascension

A I’ Ascension nous voyons Jésus se séparer lui-méme de Marie, de cette plénitude de graces,
de bonheur, d’amour, de foi, d’espérance, de charité, de vivification par les Dons de I’Esprit
Saint que Marie vivait sur la terre pour aller au Ciel !

Jusqu’a I’ Ascension, Marie a vécu de cette profusion de sainteté qui vivait en elle dans son
union avec Jésus, mais a partir de 1’ Ascension, de quoi a vécu I’Immaculée ?

Puisque Jésus est parti, elle va vivre de ce qui dépasse ce qu’elle vivait, elle va étre
transplantée dans la trés Sainte Trinité ou le Christ s’est assis a la droite de Son Pere. Elle
n’est donc plus relative a rien d’elle-méme ni a rien de son unité humaine avec Jésus, ni
méme a son unité de grace avec lui, la grace étant quelque chose de créé pour notre terre,
Elle est entierement relative a cette unité du Pere et du Fils.

Elle ne regarde pas ce qui concerne sa richesse profonde, elle regarde ce qui la dépasse. Grace
a 1’Ascension, Marie est obligée de ne vivre que de la finalité c’est-a-dire de la treés Sainte
Trinité, de ce qui se passe entre le Pére et le Fils lorsque le Christ s’est assis a la droite du
Pére. Ainsi Marie contemple Jésus assis a la droite du Pere dans la trés Sainte Trinité.

Le mystére de 1’ Ascension nous oblige a regarder Marie sous cet aspect-1a. Si nous voulons
atteindre le cceur immaculé de Marie par une foi vive c’est-a-dire remplie d’Amour, pour
I’aimer spirituellement, surnaturellement, éternellement, avec la puissance de I’Amour, c’est-
a-dire avec la puissance du Saint Esprit, il faut contempler Marie entiérement relative au Fils
assis a la droite du Pere quand elle est engloutie dans ce qui en émane, I’Esprit Saint. Il n’y
aurait jamais eu la Pentecdte sur la terre si Marie n’avait pas vécu cela. Si Jésus est monté au
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Ciel c’est pour que Marie puisse vivre de cette pauvreté, de cette obscurité totale du point de
vue de la gréce, du point de vue de la foi et du point de vue de I’humain.

Cela nous fait comprendre qu’il ne faut jamais s’appuyer sur ce que nous comprenons, sur nos
lumiéres, pour faire un acte de foi.

Marie au pied de la Croix et au moment du Sépulcre

Il'y a quelques années, j’ai accompagné I’enterrement d’une petite fille ; elle avait cing ans,
elle était mignonne, elle était belle, elle était limpide, elle était extraordinaire. Elle avait une
maman et un papa ; sa mére 1’aimait beaucoup et elle aimait beaucoup sa mere. Un jour
qu’elle jouait sur la route, une voiture est arrivée et I’a écrasée contre un mur. J’ai
accompagné la maman a 1’hopital, c’était bouleversant ! Je n’aurais jamais imaginé qu’un étre
humain puisse autant aimer un autre étre humain. Devant le corps mort de sa fille, la mere
était méconnaissable, on ne la voyait plus, elle n’y comprenait plus rien, plus rien n’existait
pour elle, son visage s’était entierement transformé ; elle avait pris d’un seul coup cinquante
ans de plus, elle était comme morte. Elle pleurait, elle criait, mais ¢’était trés clair que les
deux étaient comme collées ensemble ; pourtant elle gardait sa dignité. Pour cette maman, le
corps de sa petite fille était encore 13, il y avait encore une consolation, elle était " endormie ",
mais elle était encore la.

De la méme maniére, Marie au pied de la Croix n’y comprend plus rien ; elle est dans
I’obscurité totale, son fils est détruit, il ne reste plus rien ; c’est terrible pour elle qui, en tant
qu’Immaculée, a une sensibilité quasi infinie. Quand ces hommes descendent Jésus de la
Croix et qu’ils le mettent dans ses bras, ils assistent alors a la défiguration de la Femme, son
cceur transpercé par le glaive du Verbe de Dieu ; mais le Corps de Jésus est encore la ! Marie
se tient debout, elle peut encore recevoir ces instants terribles dans la profondeur de sa
maternite.

Puis voici que des inconnus prirent le corps de cette petite fille, sans bien réaliser. Comme
s’ils disaient : " il n’est plus a toi, il est a nous ". Lorsqu’ils emmenérent ce corps sans vie,
nous avons assisté a un spectacle sans précédent... Comme si, de I’intérieur, la peau de la
mere s’arrachait : cette femme s’effondrait sur elle-méme dans une souffrance étourdissante et
sans fond ; elle ne pouvait plus tenir debout, et I’on imaginait bien qu’elle allait en mourir.

Pour Marie, ce moment a di étre terrible, a ’infini. Il faut sentir cela ! Marie au pied de la
Croix était tellement collée a Jésus que la blessure du cceur de Jésus et la blessure du cceur de
Marie sont une seule blessure physiquement... C’est bien ce qu’avait prophétisé le vieillard
Simeéon : " Un glaive te transpercera le coeur "

Physiquement, Marie était blessée a mort ; la blessure du cceur de Jésus, qui était déposé 1a
dans ses bras, s’est indéniablement plantée physiquement dans son cceur de mere. La blessure
du ceoeur de Jésus est la seule de celles qu’il ait recues qui fut mortelle, comme I’explique
sainte Catherine de Sienne, et elle se transmet j’allais dire tout naturellement a la mére. Marie
continue cependant a vivre parce qu’elle vit de I’Esprit Saint, de ’amour vivant. Alors il y a
ce miracle qui fait qu’elle ne meurt pas, alors que physiquement elle aurait dii trépasser : son
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cceur ne bat plus, c’est le ceeur de Jésus qui bat dans sa poitrine. Pourtant, dans ces moments
terribles, il y a encore ce Corps qui est déposé Ia, dans ses bras.

Mais quand des inconnus prennent le Corps de Jésus pour le mettre au tombeau, quand
ils arrachent le Corps de Jésus a Marie pour le mettre au tombeau, il faut sentir ce qui
s’est passé !

Les proches apporterent alors Marie dans le lieu de I’Eucharistie, au Cénacle. Elle ne voit plus
Jésus, c’est une nuit dans la nuit. Quand la nuit est totale on a encore, au niveau oculaire, des
formes, tandis que dans la grotte du tombeau il n’y a plus aucune forme, la nuit est totale,
I’opacité est absolue, il n’y a plus aucun repére.

C’est toute la différence qu’il y a entre la détresse et I’obscurit¢ de Marie a la croix et la
détresse et I’obscurité de Marie au moment du sépulcre. C’est bien pire ! 1l ne lui reste plus
rien que la Parole de Jésus :" Je ressusciterai le troisiéme jour ". Elle ne sait pas comment
cela va se passer, mais elle croit en cette Parole a I'intérieur de cet abime sans fond de
ténebres.

N’est-ce pas ce que Jesus veut nous faire comprendre quand Il dit & Marie-Madeleine : " Ne
me touche pas, ne t’agrippe pas a moi, ne me retiens pas, je ne sSuis pas encore remonté vers
le Pére ". N’est-ce pas a cause de ce qui s’est passé a la Croix quand Jésus était dans les bras
de Marie et qu’il a fallu arracher le corps de Jésus a Marie ?

Passage du Sépulcre a la Résurrection

Quand ces inconnus ont arraché le corps de Jésus du corps de Marie, ¢’est Jésus qui lui a dit
dans le Verbe de Dieu : " Ne t’agrippe pas a mon corps. Il faut que ce corps remonte vers le
Pere. Il faut qu’il y ait cette derniére séparation : Sinon je ne ressusciterai pas et mon corps
ne remontera pas vers le Pere "

Quand Jésus dit a Marie-Madeleine " Ne t’agrippe pas a moi ", cela nous fait comprendre ce
qui s’est passé pour Marie de la Croix au Sépulcre et ce qui lui a été demandé. Il lui a été
demandé une coopération qui dépasse infiniment toutes les coopérations les plus hautes dans
la foi, I’espérance et la charité et sans laquelle nous n’aurions jamais pu passer de la vie
théologale a la vie des sept Dons du Saint Esprit.

Il est facile de comprendre que pour Marie, a ce moment-la, sa plénitude de graces, sa
plénitude de sainteté, d’intimité avec Jésus n’était plus rien pour elle. Il n’y avait plus que sa
foi qui adhérait, dans la totale obscurité, au mystére de la Révélation du Verbe qui se révéle a
nous comme victorieux de tout.

Sa détresse est totale, I’échec est total et pourtant Marie doit croire a la Résurrection. Alors
elle attend et elle vit d’autre chose.

C’est ce qui permet, dans la complémentarité avec la descente de Jésus aux enfers, qu’il
y ait ces retrouvailles de la Résurrection qui se passent dans le tombeau, parce que Dieu
n’a rien voulu faire, comme disent les rabbins et comme le dit Moise, Jésus n’a rien voulu
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faire sans I’amour de ’homme et de la femme, sans ’humanité intégrale. 11 fallait qu’il y
ait cette complémentarité !

Ce mystére montre que si Jésus dans son corps cadavérique n’est pas relatif & son ame
humaine, puisque son dme est morte car elle est séparée de son corps, Il est entierement
relatif a la Personne du Verbe de Dieu. C’est le Verbe de Dieu qui est relatif au corps
cadavérique de Jésus !

Et ce qui est demandé a Marie c’est d’étre elle aussi entiérement relative au Verbe de Dieu a
travers ce corps qui, en plus, n’est plus 1a. A travers sa détresse, a travers son obscurité, sans
qu’il y ait rien de Jésus, dans les ténébres totales, 'Tmmaculée doit étre totalement relative a
ce qui dépasse le corps cadavérique de Jésus, au Verbe de Dieu.

Elle rejoint alors Jésus dans sa relativité au Verbe de Dieu et ils sont tous les deux
relatifs a 'unique Verbe de Dieu. Alors la Résurrection peut passer par 'unité de
I’Homme et de la Femme.

Dieu aurait pu faire autrement. Dieu aurait pu se ressusciter Lui-méme puisqu’ll est Tout-
Puissant. Dieu aurait pu aussi s’incarner, faire un clin d’ceil a tout le monde et repartir ; et tout
le monde était sauvé. Dieu ne I’a pas fait parce qu’il fallait que I’Amour entre ’'Homme et la

Femme soit, non seulement total, substantiel, mais aussi absolument finalisé par I’ Amour du
Fils dans I’Esprit Saint.

Cela nous fait comprendre ce que Marie a vécu dans ce passage du Sépulcre a la
Résurrection. Nous verrons aussi comment Marie a vécu tous les autres passages: de la

Résurrection a I’Ascension, de I’ Ascension a la Pentecote, de la Pentecote a la Dormition, de
la Dormition a I’ Assomption, et enfin le passage éternel a la Royauté, a Marie-Reine.

Les sept apparitions de Jesus ressuscité correspondent aux sept passages que ’Immaculée a
vécus dans un dépassement toujours plus grand d’elle-méme. L’Ecriture en repére sept mais il
y en a beaucoup plus :

Le passage de la Mort au Sépulcre

Le passage du Sépulcre a la Résurrection

Le passage de la Résurrection a I’ Ascension

Le passage de I’ Ascension a la Pentecote

Le passage de la Pentecéte a la Dormition

Le passage de la Dormition a I’ Assomption

Le passage de I’Assomption a la Royauté éternelle a cette fécondité incréée.

21



Il faut une foi toute pure pour pénétrer dans le Saint des Saints du mystére de I’Immaculée
jusqu’au mystere de la Reine immaculée de 1'univers, pour en vivre.

Marie dans sa relation au Verbe de Dieu : " MARIE, MERE DE DIEU "

Nous avons vu comment Marie a vécu a la croix, comment Marie a vécu le mystére du
sépulcre, mais ce qui nous intéresse de regarder ici, ¢’est moins ce que Marie a vécu dans la
profondeur de sa vie (1% aspect) que ce qu’elle est dans son mystére (2°™ aspect), ¢’est-a-dire
tout ce qui correspond a sa relation avec le Verbe de Dieu.

Marie est totalement relative a quelqu’un qui la dépasse totalement et qui fait qu’elle se
dépasse totalement elle-méme. La premiere relation de Marie est sa relation au Verbe de
Dieu : Marie est Mere de Dieu.

Entre une mere et son enfant il y a une relation. Chaque fois que nous prions pour quelqu’un
nous I’engendrons nous sommes sa mere ; ¢’est une relation.

Or, dans toute relation subsistante, métaphysique, il y a trois aspects : un sujet, un terme et un
fondement.

Nous allons faire jouer cette structure interne a toute relation pour rentrer plus avant dans le
mystére de Marie...

Quand nous disons que Marie est " Meére de Dieu ", le sujet de la relation est Marie, le terme
est le " Respectus " (nous reverrons longuement ce que cela signifie) du Verbe vis-a-vis de
son Incarnation et enfin : le fondement est I’acte de foi de Marie.

Marie a engendré parce qu’elle a cru ! Il fallait donc qu’elle se dépasse totalement dans sa
plénitude de lumiére, de vie, de charité et d’amour (voir annexe 1) pour atteindre en pleine
obscurité Celui qui la dépasse complétement : le Verbe.... et qu’elle dise son " fiat " dans la
foi. C’est cette foi contemplative qui lui a permis d’atteindre le Verbe de Dieu dans sa propre
chair, avec son ame, avec son esprit immerge dans la plénitude de graces, dans une relation
réelle qui aboutit a I’Incarnation. (L’Incarnation est bien une relation réelle, elle ne s’inscrit
pas dans une perspective seulement symbolique ou affective).

Le terme de la relation, nous le verrons, est le Respectus du Verbe vis-a-vis de son
Incarnation. Pourquoi n’est-ce pas tout a fait le Verbe ?

Quand nous sommes en relation avec quelqu’un, nous avons quelque chose en plus. Mais
quand Dieu entre en relation personnelle avec nous, comme ¢’est le cas pour Marie " Mére de
Dieu ", aurait-11 quelque chose de plus ? Non, car nous ne pouvons rien rajouter a Dieu et le
Verbe de Dieu est Dieu tout entier. Ce n’est donc pas tout a fait du Verbe que Marie devient
" Mere", elle devient Mere de Dieu parce que Mere du Respectus du Verbe vis-a-vis de son
Incarnation.

C’est par Elle que, éternellement, avant la création du monde, le Verbe est entierement tourné
vers I’humanité qu’Il va assumer dans le Christ. Et c’est Marie qui engendre ce regard éternel
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(" respectus ") par son acte de foi. Engendrant ce regard efficace de Dieu en sa propre éternité,
elle devient " Mére de Dieu". Cela ne veut donc pas dire que Marie engendre le Verbe
puisque le Verbe est engendré sans elle de toute éternité, cela veut dire qu’elle engendre dans
le Verbe ce Respectus, ce regard éternel de contemplation vis-a-vis de I’humanité qu’Il va
assumer.

Par son acte de foi qui est temporel, Marie a permis au Verbe de regarder éternellement
I’humanité qu’ll va assumer dans le Christ.

C’est le Pére qui envoie sa PAROLE, donc Son Verbe, et qui parle par la médiation d’un
ange, I’archange Gabriel, pour dire a Marie :

" Je vous salue Marie, le Seigneur est avec vous ; vous étes bénie entre toutes
les femmes. Vous allez concevoir et engendrer un Fils et on ['appellera Fils du
Tres-Haut ™.

Marie aurait pu refuser. La preuve en est qu’elle répond a I’ange : " Comment cela va-t-il se
faire puisque je ne connais point d’homme ? "'. Marie en effet est fiancée et mariee a Joseph,
mais elle a promis la virginite perpetuelle, la chasteté absolue.

Notons que si elle avait été dans une extase, elle aurait été obligée de dire oui, elle n’aurait
pas posé cette question. Le fait qu’elle délibére montre qu’elle est libre. En effet, quelqu’un
qui n’est pas libre ne délibére plus. Mais des que nous sommes dans le point de vue spirituel
de I’Amour, la liberté est totale. Il n’y a que les gens qui ne sont pas capables de se dépasser
qui ne sont pas libres, qui sont esclaves du conditionnement dans lequel ils sont. Alors ils
tombent dans I’ipsolipsisme qui est la forme individuée et pratique de ’ontologisme. Mais
Marie est totalement libre et elle dit oui.

Relation réelle et relation de raison

Cette relation de Marie avec le Respectus du Verbe vis-a-vis de son Incarnation est une
relation tres particuliére parce que le sujet de la relation, Marie, est un sujet créé et que le
terme de cette relation, le Respectus du Verbe, est incréé, éternel.

C’est pourtant Marie, sujet créé qui a engendré ce terme qui est incréé. C’est fou ! C’est
aberrant du point de vue de I’intelligence humaine et pourtant nous le disons a chaque " Je
vous salue, Marie ... Mere de Dieu ".

Quand Dieu, Etre Premier, Créateur incréé, crée un étre humain, s’établit une relation entre le
Créateur et sa créature comme le dit saint Thomas d’Aquin. Il n’y a que celui qui sait qu’il est
créé par I’Incréé qui peut comprendre que Dieu est I'Incréé, ¢’est-a-dire qu’ll est infiniment
SIMPLE (simplicité dans I’ordre de 1’étre et non-créé, cela veut dire la méme chose). Si nous
ne passons pas par cette relation du créé¢ a I’incréé, nous ne pouvons pas comprendre que
Dieu est simple, parfait, bon et infini. Et si nous voulons atteindre Dieu en disant qu’ll est
infini sans ’adorer, c’est-a-dire sans avoir cette relation de créature a Créateur, de créé a
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I’Incréé, nous nous trompons complétement, nous sommes dans ’illusion et tout ce que nous
pouvons dire sur Dieu est faux. C’est I’erreur de 1’ontologisme : il faut adorer son Créateur !

Entre le Créateur et sa créature il y a une relation. La preuve en est que nous existons.
La relation d’adoration est bien une relation réelle.

Effectivement, chaque fois que nous sommes en lien et en dépendance avec notre Créateur,
qui est incréé et éternel, nous avons infiniment plus que ce que nous sommes. Si NOUs NOUS
arrétons a notre étre a nous, ¢’est déja magnifique, c’est étonnant ; mais quand nous sommes
en relation avec notre Créateur, nous sommes dépassés par notre origine, nous sommes en
relation avec I’Incréé et nous avons beaucoup plus que ce que nous sommes, c’est évident. La
relation réelle rajoute quelque chose a ce que nous sommes.

Mais quand nous sommes en relation avec Dieu, on ne peut plus dire au sens strict que Dieu
établit une relation réelle vis-a-vis de nous ... Car, quand Dieu est en relation avec nous, nous
ne rajoutons rien a Dieu : le fait que nous existons est seulement une participation a son
Existence. C’est pourquoi nous qualifions de relation de raison la relation qui s’établit alors
de Dieu a nous : entre un sujet créé et un sujet incréé nous sommes en face d’une relation
réelle, mais entre un sujet incréé (Dieu) et un sujet créé (nous), nous sommes en présence
d’une relation de raison.

Ainsi entre Marie et le Verbe de Dieu c’est bien une relation réelle, mais entre le Verbe de
Dicu et Marie ¢’est une relation de raison parce que rien n’est changé en Dieu.

Quand Marie dit a Kibeho " Je suis la MERE DU VERBE ", il faudra donc essayer de
comprendre ce que cela veut dire. Quand nous disons que Marie est " la MERE DE JESUS ",
cela veut dire autre chose et quand Marie dit a Lourdes "Je suis I'IMMACULEE
CONCEPTION, cela veut encore dire autre chose.

" MARIE, MERE DU VERBE "'
Du Verbe de Dieu a Marie, il y a une relation de raison.
Distinguons dans le Verbe deux termes dans sa relation avec Marie " Mére de Dieu " :

e Le Verbe de Dieu en lui-méme, c’est le TERME ULTIME
e Le Verbe de Dieu dans son Respectus, ¢’est le TERME TERMINANT, le vrai terme
de la relation réelle.

Notons au passage que, entre le Verbe de Dieu qui est engendré par le Pére et " le regard "
qu’il a vis-a-vis de son humanité, il y a une relation objective, parce que la contemplation
incréée de Dieu le Verbe vis-a-vis de son humanité, dans son Respectus, est une relation
réelle contemplative objective bien qu’incréée.

Une fois donc que nous avons distingué dans le Verbe un terme ultime et un terme terminant
(le Verbe d’une part et le Respectus d’autre part), nous comprenons tout de suite que la
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maternité divine de Marie part de Marie, est fondée dans son acte de foi et se termine au
Respectus du Verbe. Par son acte de foi, Marie atteint le mystére de 1’Incarnation qui est en
Dieu éternellement. Si le mystére de I’Incarnation est en Dieu éternellement c’est parce que
Dieu le Verbe regarde ’humanité qu’il va assumer dans le Christ éternellement et ceci grace
a I’acte de foi de Marie. C’est inoui ! Nous voyons la toute la noblesse de la foi !

La béatitude de la foi

Marie est " Mére de Dieu " quand elle se dépasse complétement par I’acte de foi pour
atteindre par cette foi toute pure ce qu’elle ne peut pas comprendre : ce fait que le Verbe de
Dieu regarde éternellement, donc avant méme qu’elle ait existé, I’humanité qu’ll assume dans
I’union hypostatique ; et cela a partir d’elle, un " rien du tout " !

Marie avait beau avoir conscience, dans sa vie contemplative, qu’elle était la plus belle de
toutes les femmes, la plus pure, la plus immaculée, ce n’était rien a coté de son acte de foi. Il a
fallu qu’elle rentre dans une pauvreté et une obscurité totales. 11 a fallu qu’elle se dépasse
complétement. Ce n’est que dans une relation de charité fraternelle avec sa cousine Elisabeth
qu’elle s’est reconnue " Mére de Dieu " et qu’elle a pu chanter son " magnificat " ou elle dit
qu’elle est heureuse parce que Dieu a regardé I’humilité, la pauvreté de sa servante. Quand
Elisabeth salue Marie en lui disant :" Bienheureuse parce que tu as cru ", Marie lui répond
" Bienheureuse celle qui est pauvre, humiliée. Dieu s’est penché sur [’humilité de sa servante
et Il a écrasé I’orgueil (c’est-a-dire tous les démons) *'.

La béatitude de la foi est coadjacente a la béatitude de la pauvreté, de ’humilité, des
tout-petits, des dépouillés, des esclaves, des appauvris.

Quand I’ange Gabriel apparait a Marie, elle est dans la souffrance a cause du péché du monde,
elle est écrasée par le mal qu’il y a dans le monde, elle qui est sans péché ; c’est pourquoi elle
est toute petite :

Quand la foi se conjoint a cette pauvreté totale, nous comprenons, grace a Marie, qu’a ce
moment-1a, elle atteint son terme, le Verbe de Dieu qui est le fait que Dieu parle et que sa
Parole est révelée. Le Verbe de Dieu est révelé au monde de maniére sensible : c’est cela
I’Incarnation, c’est cela le Messie. Et satan se trouve les mains vides grace a 1’acte de foi de
Marie.

La premiere chose que la maternité divine de Marie nous fait comprendre c’est qu’il faut
rentrer dans la béatitude de la foi, ¢’est-a-dire dans la béatitude de la plus grande pauvreté, du
plus grand dépouillement, du plus grand dépassement de nous-mémes, de la plus grande
humilité.

Marie est une créature et elle engendre quelque chose d’incréé en Dieu. C’est fou ! Il faut
contempler cela parce que si I’Eglise nous dit que Marie est " Mere de Dieu " ¢’est pour que
nous aussi nous participions a ce qu’elle a fait et qu’avec elle, nous engendrons dans la tres
Sainte Trinité quelque chose qui est incréée. C’est pourquoi Jésus nous dit : "' Mais qui est ma
mere et qui sont mes freres ? "
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Nous allons regarder les cing grands types de relation contenus dans le fait que Marie soit
" Mére de Dieu ". Pour cela il faut demander & Dieu de rester dans le silence parce que ce
n’est que dans I'obscurité d’une consécration totale a Dieu ou Marie ne s’arréte absolument
jamais a elle-méme, dans un silence habité, qu’elle a pu vivre cela. Grace au mystere de
I’ Ascension, il faut qu’on puisse sortir de ce monde et rentrer dans le monde de I’incréé avec
Jésus, comme Marie 1’a fait quand elle a fait son acte de foi. Ce qu’elle a engendré une fois,
elle continue aujourd’hui a I’engendrer dans les membres vivants du Christ vivant, a condition
que ces membres s’associent vitalement et totalement a elle dans I’ Amour. Tel est le mystére
de MARIE-REINE : Marie ne sera pas Reine sans nous.

Marie peut nous faire comprendre cela a condition que nous partagions avec elle son mystére
par la foi: la laisser ré-engendrer ce qu’elle a engendré dans I’incréé quand Dieu a regardé
toute la création en I’enveloppant de son humanité glorieuse et qu’ll se I’est assumée. Si Dieu
a fait cela c’est parce la foi a pu pénétrer jusqu’en Dieu, ce qui montre la dignité de la foi.

Nous allons essayer d’atteindre Marie par la foi.

- Pour élargir notre ESPERANCE, nous faisons des retraites dans un monastére ou nous
vivons du silence, de la liturgie, de la priére, de la consecration a Dieu, des sacrements, la
enfin ou nous pouvons trouver ce grand silence de la pauvreté chrétienne.

Au moment du sépulcre, Marie était dans ’espérance. Elle était dans un silence total et dans
I’espérance ; Jésus lui avait été arraché. Pour Marie qui est immaculée, au moment ou Jésus
est mis au Tombeau, un déchirement trés impressionnant, une détresse totale s’emparent
d’elle dans un cri silencieux ... comme lorsqu’on arrache le corps d’un embryon du sein de
sa mere. Marie est defigurée, elle n’avait méme plus visage de femme. C’est a ce moment-la
que s’est réalisée la " trans-Verbération du coeur de Marie " qui a introduit une déchirure
physique, spirituelle et divine a la fois dans son cceur.

Marie a pourtant ’habitude du silence mais 1a, tout se passe dans un silence total. Alors
Marie se réfugie la ou Jésus a laissé son corps eucharistique, au Cénacle, dans le lieu du
silence eucharistigque.

Marie au fond avait été la seule a avoir regu dans une disposition suffisante I’Eucharistie deux
jours auparavant, puisqu’a ce moment-la les apdtres n’avaient pas encore la foi (voir Jean
chap. 20 v. 8 et 9) : le premier a avoir eu la foi, ¢’est saint Jean lorsqu’il est entré dans le
tombeau vide et qu’il a vu le suaire. L’évangile nous dit : " Il vit et il crut *. Or pour recevoir
I’Eucharistie il faut avoir la foi.

Si Marie est la seule a avoir regu le corps de Jésus dans I’Eucharistie ¢’est grace a la relation
de foi qu’il y a entre elle et le Verbe incarné, la Personne concréte de Jésus dans son corps.
C’est pourquoi, aussitot que le corps de Jésus lui est arraché, les disciples ’aménent au
Cénacle : dans le lieu ou le corps de Jésus a été immoleé et lui a été donné. Marie, étant la
Meére de Dieu, ayant la foi, ayant compris toute la splendeur, la profondeur, la substance du
mysteére de I’Eucharistie, ayant recu le corps eucharistique de Jésus et sachant qu’ll va étre
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crucifié, qu’ll va livrer sa vie, Marie a sirement gardé le corps eucharistique de Jésus dans un
jelne respectueux et plein d’attention.

Il faut relire le discours d’adieu de Jésus dans 1’évangile de saint Jean aux chapitres 13, 14,
15, 16, 17 et 18 ou il y a toutes les paroles que Jésus a prononcées aprés I’Eucharistie et que
Marie a entendues aprés la communion. Ce n’est pas par les apotres que NOUS CONNaissons ces
paroles de Jésus, c’est par Marie ; parce qu’a ce moment-la les apOtres étaient engourdis et
endormis. Ils n’avaient pas la foi car ils n’avaient pas encore recu I’Esprit Saint ; Jésus le dit :
" C’est ['Esprit Saint qui vous rappellera toutes les choses que je vous ai dites ™.

Seule Marie avait regu I’Esprit Saint. C’est pourquoi ces paroles nous viennent directement de
Marie qui les a conservées dans son cceur ; de ce point de vue, nous pouvons dire que
I’évangile de saint Jean est I’évangile de Marie.

Ces chapitres sont fondamentaux. Ils nous disent ce passage de la mort a la résurrection par
la médiation et avec la coopération instrumentale de la Mére du Verbe incarné, a travers son
silence et sa pauvreté.

A travers ce silence total, Marie ne peut s’appuyer que sur les paroles de Jésus et sur son
corps recu dans I’Eucharistie. C’est pourquoi Marie ne peut pas étre ailleurs qu’au Cénacle.

- Pour élargir notre CHARITE, nous faisons des retraites de vie spirituelle pour voir
comment notre ceeur va s’épanouir dans des actes, dans des gestes, pour faire passer I’ Amour
de Dieu dans I’amour du prochain et s’approcher de la guérison de notre affectivité¢ afin de
pouvoir étre libre pour aimer, pour pardonner, pour étre délicat, pour ne pas exaspérer.

- Pour ce qui nous concerne ici, pour élargir notre FOI, nous continuerons notre méditation
avec le souci de réveiller notre vie contemplative. La foi a quelque chose de beaucoup plus
vertical. C’est ce vis-a-vis de quoi I’humanité est le plus rebelle. Pour aimer d’un amour quasi
infini, pour aimer d’un amour presque incréé, nous ne sommes pas rebelles ; mais, pour
I’intelligence, la foi est quelque chose de terrible. Les anges qui sont intelligence pure, ont
connu cette rébellion qu’on appelle Lucifer, Satan, Mammon, Belzébuth, Asmodée etc...

Nous pensons que la foi est quelque chose de compliqué parce que nous ne comprenons pas
tout, nous ne comprenons que quelques petites choses ; mais ¢’est cela la vie contemplative !
La vie contemplative consiste bien a saisir une chose en comprenant que tout ce que nous
n’avons pas compris est quand méme quelque chose de trés grand. Nous sommes alors
aspirés vers la vérité qui nous dépasse ; c’est ainsi que notre intelligence se réveille,
surnaturellement. Si nous refusons cela, nous refusons que notre intelligence soit
surnaturalisée par la foi. A ce moment-la notre " amour spirituel " ne sera pas un amour bralé
par l'intelligence de la foi, ce sera un amour affectif, un amour humain, ce ne sera pas un
amour divin.

C’est la foi qui nous fait rentrer dans la vie surnaturelle, ce n’est pas la charité.
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Pour que la foi puisse nous faire entrer de fait dans la vie surnaturelle, il faut qu’une grace de
Lumiére nous soit donnée qui nous fasse " voir " que la foi vient de Dieu, qu’elle est un don
de Dieu. Quand nous recevons cette grace, nous comprenons que c’est quelque chose qui
n’est pas a notre niveau.

Si, dans notre vie spirituelle, nous voulons tout comprendre, cela veut dire que nous sommes
cartésiens, ¢’est-a-dire athées. Si nous voulons tout comprendre et ne nous appuyer que sur ce
que nous comprenons, cela s’appelle I’orgueil.

Or la foi ne peut vivre quelque chose que si elle épouse ’HUMILITE. Si nous pensions que la
foi n’existe qu’en fonction de ce que nous en comprenons : que c’est génial, que ce que nous
vivons c’est formidable, que si tout le monde pouvait avoir la foi comme nous, le monde
serait sauvé, qu’il n’y aurait plus de problémes dans le monde, qu’il n’y aurait plus de
corruption, ce serait une erreur fondamentale ! Tout cela serait en fonction de nous !

Il est vrai que nous nous tenons par nous-mémes, que Jésus fait de nous des hommes debout.
Mais Marie, Plénitude de gréces, la Femme, quand elle est debout au pied de la croix, ne
s’appuie pas sur son excellence : elle vit de la foi, comprenant que 1’essentiel ne se dévoile
que dans ce qui la dépasse. Et ce qui la dépasse, elle qui est créée, c’est ce qui I’appelle dans
le monde de I’incréé. Marie est en relation avec ce qui la dépasse et c’est cette relation qui fait
tout.

C’est dans cette relation avec I’incréé que nous voulons faire cette retraite car nous voulons
que notre foi se réveille. Les trois blancheurs qui nous feront rentrer dans la foi lumineuse
sont le Pape, I’Eucharistie et Marie : comment vivre du sacrement de mariage sans la foi ?
Comment vivre du sacrement de baptéme sans la foi ? Comment vivre du sacerdoce sans la
foi ? C’est impossible !

La foi donne la certitude dans une inévidence totale. Descartes ne s’appuie que sur
I’évidence, mais il faut bien voir la différence entre 1’évidence et la certitude. La foi nous fait
rentrer dans la certitude mais dans I’inévidence totale. Il faut donc sortir de cette habitude
que nous ont donnée quatre siécles d’ontologisme, car la foi nous fait rentrer dans les
ténebres. La foi nous dépasse, c’est sir ; et si nous sommes certes capables d’expérimenter la
vérité, de la formuler en totale certitude, de I’exprimer, ce dépassement qu’exige la foi est dur
pour nous qui voulons tout comprendre. Mais en méme temps il est bien nécessaire si nous
voulons tout comprendre, car par la foi nous serons pris par ce qui est VRAI, emportés dans la
certitude !

Nous aurons le témoignage du Saint Esprit et I’appel du Pere pour aller jusqu’au bout de
ce que nous n’avons pas compris. Et s’il y a cette rébellion en nous parce que c¢’est trop dur,
c’est bon signe. C’est curieux comme cette ambiance de satan peut, si nous n’y prétons pas
garde, nous emporter dans cette révolte des anges rebelles.

C’est a cause de la paresse qu’il y a cette rébellion ; car la paresse commence dans le travail
de I'intelligence (comme tel, c’est un péché qui ne regarde pas en premier lieu les ceuvres
serviles) : en effet, quand nous sommes paresseux spirituellement, nous pourrions au contraire
tomber dans une recherche effrénée d’efficacité pour combler comme un vide spirituel, car la
paresse est le péché qui rejette toute forme de travail qui donne une fécondité a I’intelligence.
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Il faut donc sortir de ce que nous n’arrivons pas a comprendre, a démontrer et rentrer dans
I’aspect de la finalité¢ qui est la Vérité toute pure et qui dépasse notre intelligence mais que
notre intelligence est capable de toucher et finalement capable d’assimiler cette Vérité.

Pour cela, il faut étre contemplatif.
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CHAPITRE |

LA MATERNITE DIVINE DE MARIE EST DIVINE PAR SON TERME :

" Le Respectus du Verbe vis-a-vis de son Incarnation '

Le premier acte de Foi de Marie se termine au Verbe incarné, plus exactement au Respectus
du Verbe vis-a-vis de son Incarnation.

Eternellement Dieu se tourne, regarde, contemple I'unité¢ qu’il a substantiellement avec la
nature humaine de Jésus dans I’union hypostatique. Or Dieu existe avant la création du
monde. Ce n’est pas & un moment donné que Dieu a regardé la nature humaine qu’ll va
assumer dans le Christ, c’est de toute éternité, avant la création du monde. C’est parce que
Dieu regardait cette Humanité assumée par le Christ qu’ll a créé le monde. Nous avons été
creés dans le Verbe Incarné, dans ce Respectus du Verbe vis-a-vis de son Incarnation. Et ce
Respectus, c’est Marie qui L’engendre par son ACTE DE FOI ! C’est fou la noblesse de la foi
qui dépasse tout.

Méme les anges, qui ont une intelligence des millions de fois plus extraordinaire, plus intime,
plus lumineuse que celle de Marie, quand la foi leur est donnée cela les dépasse
complétement ! Pourquoi ? Parce que le Respectus du Verbe qui est engendré par I’acte de foi
de Marie est plus grand qu’eux et qu’ll existe avant eux, dans le Bereshit: " Au
commencement, Dieu créa le ciel et la terre "'. Pourtant Marie viendra apres le Bereshit ! Ce
qui montre la puissance de I’acte de foi de Marie qui a enveloppé et dépassé le monde du
temps et de ’espace et qui a pénétré jusque dans 1’éternité, en laquelle s’origine le monde.

Et quand Marie fait un acte de foi, elle nous communique sa foi ! La foi chrétienne c’est la
foi de Marie ; si notre foi n’est pas de la nature de celle de Marie, elle n’est pas une foi
chrétienne. Le prétre est le serviteur de Marie et le baptisé est I’enfant de Marie.

Le Verbe de Dieu est manifesté au monde a travers le Christ et la Parole du Pere, le
Verbe, est manifestée au monde a travers Marie.

Il faut absolument rentrer dans la foi de Marie, cette foi surnaturelle. " Dieu s’est fait

homme *. Voila ce que Marie a engendré : elle a engendré I’Incarnation par son acte de foi
et I'Incarnation se réalise dans une union hypostatique.

L’union hypostatique, explication.
Cela veut dire que la nature humaine de Jésus, I’humanité de Jésus, subsiste, non pas dans

une Personne humaine, mais dans le Verbe de Dieu (défini en Concile par saint Athanase qui
brise I’hérésie arienne).
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Qu’est-ce qu’une personne ? Notre corps est actué par une vitalité, une source de lumiere et
de vie que nous appelons 1’ame ; mais si nous restons au niveau de notre vitalité intérieure et
de notre corps nous sommes comme une statue de sel. Car il y a en nous aussi I’esprit qui fait
que nous dépendons des autres, que nous dépendons d’un Autre. Nous ne sommes achevés
que par I’autre, par celui qui nous dépasse ; la personne que Dieu a mise proche de moi me
dépasse, elle est un mysteére. Toute personne est un mystére. L’esprit est en nous et nous
sommes appelés a I’Amour. Tout seuls, nous ne sommes rien, mais unis, 1’épouse et I’époux
sont quelque chose. Ces trois aspects, corps, ame, esprit, sont unis substantiellement... dans le
fait que " j’existe " : c’est PETRE unifie le corps, la vitalité intérieure et ’ame spirituelle.
C’est notre étre créé par Dieu qui, en ce moment, unifie les trois dimensions de notre nature
humaine. C’est cela, une " personne " : I'unité subsistante d’une nature spirituelle... Nous
sommes une personne humaine et notre nature humaine subsiste dans un étre créé par Dieu.

N.B. Notre ame spirituelle fait essentiellement partie de notre personne ; quand nous
abandonnons notre corps a la mort, nous ne sommes plus vraiment une personne ; nous
sommes devenus une personne " en puissance ", nous ne sommes plus une personne " en
acte ". C’est pour cela qu’il y a ’appel a la résurrection.

Jésus a bien une nature humaine avec ses trois dimensions : corps, vitalité intérieure et &me
spirituelle ; mais, ce qui fait leur unité ce n’est pas une personne humaine, Jésus n’A pas DE
Personne humaine ; ces trois dimensions ne trouvent pas leur unité dans un étre créé par
Dieu, ils trouvent leur unité dans un étre incrée qui s’appelle le VERBE DE DIEU et qui est
Dieu.

La Personne étant principe d’unité, il n’y a pas deux personnes en Jésus, une personne
humaine et une personne divine, il n’y a qu’une seule Personne ; et cette Personne est un étre
incréé, c’est TETRE PREMIER, Verbe de Dieu. Cette subsistance unique de deux natures
spirituelles, nous 1’appelons union hypostatique : Jesus homme subsiste dans le Verbe de
Dieu.

Cela n’empéche pas Jésus d’étre pleinement homme et pleinement Dieu.

Il est pleinement homme puisque ce qui fait ’homme c’est ’ame spirituelle liée a un corps
dans une unité substantielle ; mais la subsistance de cette unité substantielle n’est pas dans un
étre humain créé par Dieu. L’ETRE DE JESUS ne vient pas d’un acte créateur de Dieu
puisqu’il est Dieu. Cette subsistance est dans ’ETRE DIVIN INCREE. Il est donc pleinement
homme et pleinement Dieu. Jésus a bien une nature humaine et une nature divine mais il n’y a
qu’une seule Personne qui est le VERBE. Comme c¢’est important !

La foi ne s’arréte pas a Jésus, elle touche le Verbe.

C’est a travers la Parole de Dieu que nous pouvons rentrer dans le Sein du Pére et c’est a
partir des paroles de la Révélation que nous pouvons rentrer dans I’union transformante.

Quel est ’objet de notre foi parce que la foi est objective ? Avec qui sommes-nous en
relation ? La foi nous met en relation avec quoi ?
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La foi atteint Jésus, elle passe par Jésus comme manifestation, mais pour atteindre sa
Substance méme qui est la Personne du Verbe laquelle fait subsister son humanité en Lui. Par
la foi nous nous tournons vers Jésus mais nous ne devons pas nous arréter a Jésus, dit saint
Augustin, nous devons rentrer dans le corps subtil, agile, glorieux de Jésus qui est une liqueur
délicieuse, comme le dit le Cantique des Cantiques. Nous y pénétrons doucement,
glorieusement, délicieusement, et nous essayons d’atteindre le roc solide qui est justement ce
fait qu’Il est Dieu. Dans son étre, nous atteignons sa Personne qui est Dieu et qui assume son
humanité. Du coup nous atteignons toute I’humanité, toute la création !

Quand Marie, Mére de Dieu, a fait son premier acte de foi, elle n’avait pas encore Jésus
comme nous. C’est pourquoi son acte de foi est trés particulier. Il nous montre qu’a chaque
fois que nous faisons un acte de foi, nous devons passer par Jésus mais ne pas nous arréter a
lui car Marie ne s’arréte jamais : " Quelle est celle-ci qui court dans le désert ? " comme
disent les anges dans le Cantique des Cantiques.

La foi chrétienne a été engendrée par le premier acte de foi de Marie, comme Abraham dans
I’Ancien Testament fut le premier a avoir eu la foi dans le fait que Dieu devait se révéler aux
hommes. Mais la foi, qui ne supprime pas la foi d’Abraham, ne devient chrétienne qu’avec
MARIE ou elle atteint le Verbe incarné qui regarde éternellement I’humanité qu’ll va
assumer.

Le fait que Marie soit Mére de Dieu par son acte de foi nous montre que la foi chrétienne ne
vient pas de la Résurrection du Christ, sauf pour les apotres, comme nous le dit I’évangile de
saint Jean : "' Ils n’avaient pas cru parce que [’Esprit Saint n’avait pas encore été envoyé ! "

La maternité divine de Marie est bien divine par son TERME qui est le
Respectus du Verbe vis-a-vis de son Incarnation.

regard ", le

Marie engendre, dans la Personne du Verbe, une opération éternelle. Or I’opération en Dieu,
la vie en Dieu, I’étre de Dieu sont la méme chose. Donc Marie engendre vraiment quelque
chose qui correspond a la Personne méme du Verbe. La Maternité divine se termine vraiment
au Verbe, elle ne se termine pas au Corps de Jésus.

Telle est pourtant la position de Luther pour qui la foi se termine quelque part au Corps et au
Sang de Jésus ! Nous ressusciterons bien avec Lui mais sans étre changés ! Or il faut dire au
contraire que par la foi nous sortons de notre condition, nous sommes entierement divinisés.

Certes, Marie est Mére de Dieu, mais elle n’engendre pas pour autant la Trinité toute
sainte.

Marie n’est pas Mere de la treés Sainte Trinité parce que la Trinité toute sainte n’est engendrée
par personne. La Trinité c’est un engendrant incréé, éternel, qui trouve son engendrement en
Lui-méme. C’est cela la simplicité de Dieu.

Dieu n’est engendré ni créé ni regu dans son étre et dans sa vie par personne d’autre que Lui-
méme, Il est infiniment simple, il n’y a aucune composition en Lui. Il n’y a pas " deux " en
Lui, un engendrant et un engendré ; c’est un engendrant engendré et un engendré engendrant.
A D’intérieur de la trés Sainte Trinité, il y a un engendrant, le Pére, et un engendré, le Fils.
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La Foi de Marie lui permet de pénétrer dans cette Relation entre ’engendrant et 1’engendré,
entre le Pére et le Fils, et d’étre happée dans cette Relation de 1’engendrement. C’est ainsi
qu’Elle va engendrer le Respectus du Verbe de Dieu par participation.

Nous voyons bien que Marie n’est pas Mére du Pére ni Mére du Saint-Esprit. Le Saint-Esprit
n’est pas engendré, pourtant Il vient de I'unité du Pére et du Fils : Il en émane. Comme c’est
important puisque la vie chrétienne consiste a vivre de la trés Sainte Trinité, a étre en face
du Pére comme le Fils et a étre dans le Pére et le Fils briilé par I’Esprit Saint !

Si nous n’arrivons pas a comprendre ce que cela veut dire quand nous disons que I’Esprit
Saint n’est pas engendré, ¢’est parce que nous ne voulons pas faire 1’effort de comprendre ce
que cela veut dire, que nous ne voulons pas rentrer dans ce qui fait I’essence méme, le centre
de la vie chrétienne dans sa finalité. Or la vie chrétienne nous met face a notre finalité !

La Maternité divine de Marie est divine par son SUJET parce que I’acte de foi de Marie
s’origine dans son Immaculée Conception qui vient, non pas de la Résurrection du Christ,
mais de la Mort du Christ et de la Blessure du Ceeur.

Avant la Maternité divine il y a I’'lmmaculée Conception, et apres la Maternité divine il y a
encore I’Immaculée Conception. Le mystere de I'Immaculée Conception se manifeste
premiérement par la Maternité divine. Mais Marie MERE DE DIEU est " Mere de Dieu " en
plénitude, ¢’est-a-dire REINE a partir du moment ou I'Immaculée Conception atteint le terme
de son épanouissement final.

L’Immaculée Conception est une potentialité ¢’est-a-dire que Marie a une plénitude de gréaces
pour pouvoir étre Mere de Dieu, mais Mére de Dieu jusqu’au bout, pas seulement sur cette
terre par son acte de foi, mais aussi dans I’incréé éternel, dans sa gloire. A ce moment-la
I’Immaculée Conception est parfaite : elle est en acte, dans 1’épanouissement total de
toutes les potentialités de son Immaculée Conception. Nous disons qu’elle est Reine parce
qu’elle a une fécondité différente de celle que lui donne la fécondité de son acte de foi, car au
ciel il n’y a plus d’acte de foi. Mais Marie continue d’engendrer, d’une maniére différente,
comme Reine.

Marie " Mére de Dieu ", ¢’est donc une relation.

Quand Descartes dit : " Je pense donc je suis ", il oublie qu’il existe, qu’il vient de quelque
chose qui le dépasse. Pour cela il edt fallu pour lui quitter sa sacro-sainte pensée et rentrer
dans la contemplation.

Marie pense, parce qu’elle est intelligente, qu’elle doit sortir de sa pensée (plénitude de
graces) pour dépasser la potentialité de son Immaculée Conception et rentrer dans ce qui
dépasse son Immaculée Conception, sa Maternité divine, par son acte de foi. Il nous faut
sortir de notre pensée pour rentrer dans la contemplation.
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Les 5 aspects de la Maternité divine de Marie

La relation entre Marie Immaculée Conception et le dépassement de I'Immaculée Conception
par son acte de foi est bien une relation réelle. C’est la relation entre Marie et I’humanité du
Christ dans son étre qui est incréé, éternel puisqu’Il est Dieu dans son Respectus vis-a-vis de
son Incarnation. C’est bien une relation réelle sinon il n’y aurait pas eu 1’Incarnation. C’est la
1% relation.
Dans la 2°™ relation réelle, Marie est " Mére de Jésus "', comme nous le voyons & Cana : " La
Meére de Jésus y était "'. Marie est " Mére du Christ " dans son humanité qui subsiste dans le
Verbe donc elle est entierement relative au Pére, elle est Corédemptrice.

Dans la 1% relation, Marie est " Mére de Dieu " pour participer a I'Incarnation.
Dans la 2°™ relation, Marie est " Mére du Christ " pour participer & la Rédemption : elle est
Co-Rédemptrice.

Pour cela, dans une 3°™ relation, il faut qu’elle puisse étre élevée a une relation en Esprit et
en Vérité qui la mette en dépendance totale avec le Verbe. Mais qui est relatif au Verbe de
Dieu sinon le Péere ? Qui est en relation avec le Fils sinon le Pére et le Pere uniquement ? Pour
que Marie soit toute relative au Verbe de Dieu, elle doit étre épouse du Pére et vivre de ce
que vit le Pére. Cela ne peut se faire que par un miracle.

Marie dit a Kibeho ** Je suis la Mére du Verbe ". Cela ne peut se faire que par un miracle ;
c’est ce que lui dit I’ange Gabriel : " Tu seras obombrée par le Pere et il y aura la survenue
du Saint Esprit . Par une opération miraculeuse, Marie va étre élevée dans son corps et
vivifiée, transplantée dans la Procession qu’il y a entre le Pére et le Fils. Le Pere,
éternellement, engendre en Lui un Verbe qui est Dieu. 1l engendre en Lui cette contemplation
éternellement C’est donc son Fils (quand nous engendrons quelqu’un, nous disons que c’est
notre enfant) que le Pere engendre.

Par un tres étonnant miracle, Marie, dans son corps, dans son humanité, en raison du privilége
de son Immaculée Conception, est élevée dans son unité corps-ame-esprit a participer a cette
vision que Dieu a quand Il contemple Dieu. Quand le Pére contemple, Il engendre une
contemplation : Il engendre le Verbe. Et ’engendrement de cette contemplation passe par
Marie ! L’acte de foi de Marie est enveloppé par un miracle.

Quand nous disons que Marie est " Mére de Dieu" cela veut donc dire trois choses. La
maternité divine de Marie est ce qui noue ces trois relations réelles de Marie avec le Verbe de
Dieu. De méme que le corps, I’dme et I’esprit se nouent dans une seule réalité subsistante, de
méme la maternité divine est ce qui noue ces trois relations réelles de Marie avec le Verbe de
Dieu en une seule relation :

o larelation du Respectus du Verbe vis-a-vis de son Incarnation (Respectus incréé)

e la relation de Marie avec ’humanité du Christ qui subsiste dans son étre (Marie Co-
Rédemptrice)
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o la relation vis-a-vis du Verbe dans son étre, c’est-a-dire dans son union avec
I’engendrement éternel du Peére vis-a-vis de son Verbe : quand le Pére contemple, Il
engendre un Verbe et I’engendrement de cette contemplation doit passer par Marie.

Ce n’est pas quelque chose que nous pouvons comprendre avec notre intelligence, il faut en
vivre spirituellement, pas rationnellement.

Cette maternité divine de Marie produit deux fruits :

. un fruit incréé : le Respectus du Verbe vis-a-vis de son Incarnation,

. un fruit créé : ’humanité du Christ dont le terme est dans 1’Incréé puisque I’humanité du
Christ rentre dans I’incréation par la glorification, et qu’il devient source du Saint Esprit avec

le Pere.

La maternité divine de Marie se termine vraiment a la divinité (1* fruit) ce qui n’empéche pas
qu’elle se termine aussi a I’humanité (2°™ fruit).

Il'y a bien 5 aspects a la maternité divine de Marie parce que Marie est la créature parfaite et
qu’il y a toujours 5 aspects a la perfection métaphysique.
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CHAPITRE Il

LA MATERNITE DIVINE DE MARIE EST DIVINE

PAR SON FONDEMENT : " L’Acte de Foi de Marie "

Il faut que notre foi nous fasse saisir que Marie est vraiment '* Mére de Dieu "', qu’elle a
vraiment engendré quelque chose a I'intérieur méme de Dieu. Par sa Maternité divine, elle a
congu Dieu décidant de prendre chair humaine, en pleine connaissance, par sa contemplation.

Quand nous contemplons quelque chose, nous engendrons ce que nous contemplons. Ainsi
Marie a engendré une contemplation qui est de méme nature que la contemplation du Pére,
qui est divine. Elle I’a engendrée parce qu’elle a dit OUI, je veux engendrer le Fils. Seul
Dieu peut engendrer Dieu ; et Marie L’a vraiment engendré a partir de sa chair, a partir de son
sein, " en gastri " comme le dit ’évangile de saint Luc. Marie est Mére de Dieu par sa vie
contemplative.

La vie contemplative est quelque chose de trés lucide : " Bienheureux les cceurs purs, ils
verront Dieu ", ils ne verront pas des signes ni des images, ils n’auront pas des visions ni des
apparitions, ils verront Dieu.

La foi : voir Dieu en pleine connaissance.

Toute la Bible ne dit rien d’autre que cela: Marie a vraiment engendré Dieu décidant
¢ternellement de s’incarner, uniquement par sa contemplation. On ne peut pas lire la Bible
sans precisément comprendre ce que fait Marie dans sa Foi : Bienheureuse celle qui a cru.

La foi nous fait rentrer dans les sept béatitudes, dans les 7 Dons du Saint Esprit. Cette
béatitude est en germe (elle a concgu) et doit étre enfantée grace aux 7 Dons du Saint Esprit.

Pour rentrer dans la béatitude de la foi, il faut rentrer dans cette plénitude de la foi de Marie.

Nous allons voir comment Marie a fait son acte de foi a I’ Annonciation car nous devons faire
comme elle pour faire un acte de foi chrétien, théologal.

L’acte de foi de Marie a I’Annonciation (St Luc ch. 2)

" L’Ange Gabriel fut envoyé par Dieu dans une ville de Galilée appelée Nazareth, aupres
d’une vierge donnée en sponsalité (desponsatam) a un homme de la maison de David hommé
Joseph et le nom de la vierge était Marie ".

Marie a été entiérement donnée a un homme avec tout ce qu’ELLE EST.
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Il y a une unité totale d’amour entre Marie et Joseph. Elle est donnée " en sponsalité " a un
homme.

" Et pénétrant, I’Ange, face a Elle, dit... "

Ou I’ange a-t-il pénétré ? Il pénétre dans 1'unité sponsale, dans cette unité d’amour humain si
extraordinaire qu’il y avait entre Marie et Joseph. Il fallait cette unité sponsale pour que la
Révélation du Verbe incarné puisse se faire par I’ange. Ce n’est pas du tout un hasard si Marie
était mariée avec Joseph. C’est ce que le Pape dit dans sa Lettre Apostolique sur saint Joseph
en 1989. |1 écrit que le Verbe de Dieu, quand Il a pris chair dans le sein de la Vierge Marie, a
assumé tout ce qui se vivait dans la Sainte Famille. L’Incarnation est une assomption. Le
Verbe de Dieu a assumé un corps, Il n’a pas disparu de la divinité pour que sa divinité
s’anéantisse ou disparaisse dans le corps. Non ! Sa divinité reste et la premiére assomption
c’est I’Incarnation.

Et ce qui appartenait a la Sainte Famille & ce moment-la c’est 1’unité sponsale. Qu’est-ce que
Dieu a pris dans le corps de Marie, dans son cceur, dans sa contemplation, dans son amour,
dans sa vitalité ? Il a pris ce qui, dans son corps, était dans cette unité d’amour avec Joseph en
présence de Dieu. C’est cette partic de la matiére du corps de Marie qui a été prise par le
Verbe de Dieu pour s’incarner. Voila ce que dit le Saint Pére. D’ou I’importance de la charité
fraternelle entre nous et surtout cette charité¢ totale qui constitue 1’unité sponsale entre
I’homme et la femme, entre 1’époux et I’épouse devant Dieu : desponsatam viro.

C’est la que pénetre 1’ange, le messager de Dieu, se reflétant dans le miroir de I’Amour du
Pére, du Fils et du Saint Esprit qu’est ’humanité intégrale de ’homme. Quand il y a 1’époux,
I’épouse et 'unité sponsale, il y a le miroir dans lequel la trés Sainte Trinité peut se refléter.
L’ange peut alors pénétrer, la priere peut pénétrer, le message peut pénétrer, la révélation peut
se faire, le Verbe peut étre envoyé !

" L’Ange Gabriel dit : "' Réjouis-toi, pleine de grace "

Tous les anges se réjouissent, a travers I’ange Gabriel qui est au sommet du monde angélique
avec Raphaél et Michaél qui font partie des sept anges de la Face. lls se réjouissent parce que
dans I’unité sponsale de ’homme et de la femme il y a toutes les graces, il y a la plénitude de
gréce : le Seigneur est avec toi.

" Tu es bénie dans toutes les femmes ".

A Dintérieur de toute femme, il y a la bénédiction de I'Immaculée qui est la en germe. C’est a
cause de cette plénitude de grace que Marie est la Mere de tous les hommes.

" Marie fut troublée par ces paroles de |’ange et elle se demandait ce que
pouvait signifier cette salutation. L’ange lui dit " Ne crains pas, Marie, car tu as trouvé grace
aupres de Dieu. Voici que tu vas concevoir et engendrer en ton sein un Fils ™.

C’est une conception et un engendrement. Gréce au prophete Isaie, les juifs savaient que la

VIERGE d’Israél, la Vierge des prophétes engendrerait un Fils de maniére virginale, c’est-a-
dire d’une maniére contemplative pour les Hébreux, sans briser sa virginité. C’est par une
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pure contemplation spirituelle que Marie va engendrer dans son sein (en gastri) un Fils.
C’était déja enseigné par Isaie bien avant la venue du Christ.

Marie connaissait cet enseignement traditionnel du peuple d’Israél que cette Vierge serait la
seule a connaitre ce mode d’engendrement d’un homme qui sera son Fils par sa contemplation
virginale.

Cette conception contemplative virginale n’est pas une conception charnelle et pourtant le
fruit de cette conception sera charnel puisqu’il se termine a I’humanité du Christ :

" Tu engendreras un Fils et tu [’appelleras Jésus. 1l sera grand et on [’appellera Fils du Tres-
Haut. Le Seigneur Dieu lui donnera le trone de David son pére et il régnera dans la maison
de Jacob, a lintérieur de [’éternité et son regne n’aura pas de fin. Alors Marie dit a
[’ange : comment cela se fera-t-il ? "

Nous devons-nous aussi nous poser la question " comment devons-nous faire pour que, par
notre acte de foi, le Verbe incarné puisse étre engendré en nous ? "

Marie n’a pas douté de la parole de I’ange, comme Zacharie I’a fait, elle a seulement dit
" Comment faut-il que je fasse ? ™.

Marie coopere car la foi implique la coopération.

Elle veut savoir quelle est la voie d’accés a une foi qui permette a Dieu de s’unir totalement a
la nature humaine pour que toute la nature humaine soit prise par Dieu