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LA MOEILLE
DE SAINT THOMAS D’AQUIN

DE DIEU

e e e et

1°v juillelt.

Supréme excellence — ou Transcendance -—
de la nature divine.

i° Dieu n’est point mesuré par le temps, il est éter-
nel, ¢’est-a-dire qu’il n’a ni commencement, ni fin, et
gque son ¢&tre échappe aux variations de passé et de
futur. Ricen ne peut Jui élre enlevé, rien non plus, ne
peut lui advenir comme du nouveau. G'est pourquoi
il dit & Moise : Je suis celui qui suis, parce que son
¢tre ne connait ni passé, ni futur, mais se tient tou-
jours dans le présent.

2° Sa grandeur dépasse incomparablement Ia gran-
deur de toutes les créatures, car, il est immense. Un
¢tre n’est mesurable par un aulre, que si sa grandeur
dépasse la grandeur de VPétre qui le mestire, mais
toujours d’apres quelque proportion. Ainsi, deux est
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la mesure de six, en tant que trois fois deux font
six. Six est donc plus grand que deux d’aprés une
proportion, qui est que six est le triple de deux. Mais
Dieu, par la grandeur de sa dignité, dépasse infiniment
toute créature. De 14 vient que 'on dit que Dieu est
iminense, parce qu’il n’y a point de commune mesure
ou de proportion entire lui et quelque créature que ce
s0it. C’est ce quw’exprime le Psaume (144, 3) : Le Sei-
gueur est grand, au-dessus de toule louange, el sa
grandeur n’a point de borne, Le Prophéte Baruch (111,
20) dit aussi : Dieu est vaste, il n’a pas de bornes; il
est elevé, il es! immense.

3° Dieu est au-dessus, en dehors de tout change-
ment, car, il est immuable, c’est-4-dire, qu’il échappe
A toute variation, selon ce que dit saint Jacques (1, 17)
Toule grdce excellente et tout don parfait vient d’'en
haut, et descend du Pére des lumiéres, en qui il n'y
a ni changement, ni ombre de vicissitude.

4¢ Sa puissance dépasse tout, car il est tout-puis-
sant, c’est-a-dire, en bref, qu’il peut tout. Lui-méme
se deéfinit ainsi a Abraham : Je suis le Dieu {out-
puissant, (Gen., XviI, 1.)

5" 11 dépasse de méme toute raison et toute intelli-
gence, car, il est incompréhensible. Comprendre, c’est
pénétrer jusqu’au fond, c’est épuiser tout ce qu’il y a
de connaissable dans un étre. Or, aucune créature ne
saurait connaitre Dieu & ce degré-la; et c’est pourquoi
aucune créature ne saurait comprendre Dieu. Il est dit
au Livre de Job (x1, 7) : Penses-tu pouvoir découvrir
les voies cachées de Dieu et la perfection méme du
Tout-Puissant? Comme s’il disait : non, c’est impos-
sible. Et Jérémie dit de méme (xxX11, 18) : Dieu itrés
fort, grand et puissant, le Seigneur des armées est
volre nom. Vous éles grand dans vos conseils el in-
compréhensible dans vos pensées.

6° Enfin, Dieu défle toute parole, car, il est inef-
fable, c’est-a-dire, que nul ne saurait exprimer une
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louange qui égale son excellence. Aussi, il est dit au
Livre de I'Ecclésiastique (43, 33) : Vous qui bénissez
le Seigneur, exaltez-le autant que vous pourrez, car, il
est au-dessus de toute louange.

(Sur le 1° livre des Décrétales.)

2 Juillet,

La Visitation de la Bienheureuse Vierge Marie.

L’Evangile raconte qu’aprés la Conception de Notre-
Seigneur Jésus-Christ, la Trés Sainte Vierge a fait trois
choses, lesquelles, au sens mystique, marquent ce que
doit imiter avec zéle toute ame pieuse, aprés avoir
congu en elle, spirituellement, le Verbe de Dieu. Marie
a gravi la montagne... Elle a salué Elisabeth... Elle a
glorifié¢ magnifiquement le Seigneur.. La premiére dé-
marche symbolise le progrés dans les vertus; la se-
conde, symbolise la charité fraternelle; la troisiéme,
la louange et la joie débordante.

I

Marie se mit en route et s’en alla en grande hdte
vers les montagnes, en une ville de Juda (Lue, 1, 39). La
Glose commente : Aprés avoir regu le commandement
de la Vierge, 'Ange remonte au ciel, et la Vierge 'imite
en allant vers les montagnes. C’est ainsi que 1’Ame qui
a concu le Verbe de Dieu, s’éléve au sommet des vertus
par un élan d’amour, afin de pénétrer dans une cité de
Juda, c’est-a-dire, la citadelle de la confession et de la
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louange, et jusqu’d la perleclion de la foi, de Vespé-
rance et de la charité, Et &4 ce propos, saint Bernard
dit : « La vertu veut étre apprise avec humilité, étre
acquise par le labeur, étre possédée avec amour. » Et
comme ces trois choses lui conviennent en droit elle
ne peut étre auntrementi apprise, acquise ou possédeée.

I

Et elle enira dans la maison de Zacharie et salua Eli-
sabeth. Une saiulation, c¢’est un souhait de salut. Sou-
haiter le salut 2 son prochain, c’est un acle de charité
fraternelle; car, c’est la vraie muniére d’aimer le pro-
chain, laquelle du reste, est exprimée dans saint Mat-
thieu (22, 39) : Vous aimerez voifre prochain comme
vous-méme. L’ame pieuse doit donc s’appliquer ins-
tamment & cet amour, aprés qu’elle a congu le Verhe
de Dieu; car, il est dit en saint Jean (v, 12) : Si nous
iwous aimons les uns les autres, Dieu demeure en nous,
et son amour est parfait en nous. Saint Augustin dit a
ce propos : ¢ Heureux celui qui vons aime, - mon
Dieu, et qui aime son ami en vous, et son ennemi a
cause de vous. » Et encore : ¢ La ol est la vraie cha-
rité, que peut-il manquer? Lia oit elle manque, quel
avantage pense-t-on trouver? »

I

Mon dme glorifie le Seigneur... C'est la le Cantique
de lonange el de joie débordante, que ioule avic vieuse
peut chanter, aprés avoir cong¢u le Verbe de Dieu. Aussi
sainl Ambroise s'¢erie @ Qu’en chacun de nous soit
I’ime de Marie glorifiant Te Scigneur; que soit en cha-
cun Yesprit de Marie s'épanouissant de joie en Dieu... »
« Et qu'est-ce donce que glorifier Dieu, se demande le
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méme Docteur? Dieu est glorifié, dit-il, non pas que Ia
louange humaine puisse lui ajouter quelque chose;
mais, c’egt en ce sens, qu’il se trouve glorifié en mous
quand notre &me, qui a été créée a son image, devient
par la justice, conforme au Christ qui est I’image du
Pére. Et ainsi, tandis qu’elle glorifie en imitant Ie
Christ, elle est divinisée par une certaine participation
de la grandeur du Christ, de telle sorte qu’elle semble
exprimer en elle-méme I’image du Christ, par la splen-
deur ‘et 1’éclat des bonnes ceuvres, et par une sorte
d’émulation pour sa vertu. » Origéne dit & son tour:
« Quand je glorifie mon &me par les ccuvres, les pen-
sées, les paroles, alors Pimage de Dieu qu’elle réalise
dans son étre, s’agrandit; et le Seigneur lui-méme, dont
elle est la ressemblance, est glorifiée dans mon Ame. »
Le Bienheureux Béde dit de méme : « L’ame glorifie
Dieu, quand tous ses sentiments intérieurs sont consa-
crés aux louanges divines comme le service d’un
csclave. L’esprit tressaille de joie en Dien son Sauveur,
quand rien ne lui plait des choses terrestres, quand
rien ne la tenie des choses périssables, quand nulle
adversité_ne I’abat, niais que seul, le souvenir de son
Créateur et de celui dont il espérc le salut ¢ternel, peut
le charmer. » '
(Serm, sur PlTumanité du Christ.)

3 Juillet.

Du fruit de la connaissance de Dieu.

Jean-Baptiste, l¢ Précurscur du Christ, disail : Je ne
suis pas digne de délier lu courroie de ses sandales,
comme pour signifier : N’entendez pas qi’il me deé-
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passe, comme un homme est au-dessus d’'un auire
homme; mais bien qu’il me dépasse tellement, que je ne
suis rien en comparaison de lui-méme. Et c’est si clair,
que je ne suis méme pas digne de délier la courroie de
sa chaussure; ce qui est le service le plus bas gu’on
puisse rendre 4 quelqu’un,

Par ofl I'on voit 4 quel point Jean-Baptiste était par-
venu dans la connaissance de Dieu; puisque, par la
considération de l'infinie grandeur de Dieu, il se mé-
prisait totalement, et disait n’élre rien.

Abraham, lui aussi aprés avoir connu Dieu, disait :
Pourrais-je parler ¢ mon Seigneur, moi qui ne suis
que cendre et poussiére? (Gen. xvii, 2).

Job disait aussi (42, 7) apres qu’il eut vu le Seigneur :
Maintenant, mon ccil vous contemple. C’est pourquoi je
me condamne moi-méme el je fais pénilence dans la
poussiére et dans la cendre.

Et Isaie (40, 17) aprés avoir vu la gloire de Dieu, il
dit : Toutes les nations sont devant lui comme si elles
n’étaient pas, et il les considére comme le néanl et le
vide.

Aussi saint Grégoire dit-il: « L’esprit de I'homme,
plus il considére les biens célestes, plus il s’humilie en
lui-méme. Et tout homme saint, plus il s’éléve dans la
contemplation de la divinité, plus il s’abime dans son
néant dans sa pensée intime.

- D’apreés saint Grégoire, par la chaussure, qui est
[auite de peaux d’animaux, il faudrait entendre la na-
ture humaine et mortelle que le Christ s’est unie; selon
ce verset du Psaume (49, 20) : J'élendrai mes courses
jusque dans U'Idumée. La courroie de la chaussure sym-
boliserait donc alors, I'union de la Divinité et de I’'Hu-
manité, union que, ni Jean-Baptiste, ni quiconque, ne
saurait délier, ni n’a pu pleinement pénétrer, puis-
qu'elle fait un Homme-Dieu et un Dieu-Homme. CG’est
pourquoi Jean-Baptiste dit : Je ne suis pas digne de
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délier la courroie de sa chaussure, c’est-a-dire, je ne
suis pas digne d’expliquer le Mystére de I'Incarnation.
Ceci doit s’entendre d’une explication compléte et par-
faite, puisque Jean-Baptiste et les autres précheurs ex-
pliquent en quelque maniére, bien qu’'imparfaitement,
et délient la courroie de la chaussure.

(Sur saint Jean, 1.)

4 juillet,

La présence de Dieu partout.

1° Dieu est dans tous les étres, non comme une
part de leur essence, ou comme un attribut, mais
comme l’agent est présent a ce qu’il actionne. II est
nécessaire, en effet, que tout agent soit conjoiut &
P’étre ou il agit immédiatement, et qu’il le touche par
sa vertu. Or, Dieu étant 1’étre méme par esseunce, il
est nécessaire que l'étre créé soit son effet propre,
comme briler est 'effet propre du feu. Et cet effet
est causé par Dieu dans les choses, non seulement
quand les choses commencent d’étre, mais aussi long-
temps qu’elles subsistent; comme la lumiére est causée
dans lair par le soleil, tant que Pair est illuminé.
Aussi longtemps done qu’une chose posséde I'étre, il
faut que Dieu lui sojt présent, et cela conformément
a4 la maniére dont elle posséde I’étre. Or, I'étre est
dans chaque chose, ce qu’il y a de plus intime et de
plus profondément inhérent, puisqu’il joue & I’égard
de tout ce (qu'il est en elle, le role de forme, de prin-
cipe déterminatecur. On doit en conclure nécessaire-
ment que Dieu est en toutes choses, et d’une maniére

intime.
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2° Dieu est en tout lieu, c’est-d-dire partout. Il1 dit
lui-méme dans Jérémie (23, 24) : Je remplis le ciel et
la terre. Dieu ecst partout comme il est en toutes
choses et I'étre et la vertu active, et Yaction : ainsi
est-il en tout lieu, donnant au lieu lui-méme et son
étre comme tel, et son aptitude a4 recevoir ce qui s’y
loge. Bien plus, il remplit {out lieu selon qu’il donne
Iétre a4 tout ce qui occupe un lieu dans tout 'univers.
Etre partout convient a Dicu de par son essence; et
cela lui appartieni en propre que, quelque lieu qui
cxiste, il est ndécessaire que Dieu y soit, non pas
comnie une partic, mais selon ce qu’il est en lui-
meéme,

3° Dieu est partout par son essence, par sa présence
et par sa puissance, Dieu est dit dans un étre de deux
facons : d’abord comme unc causc ageite, et a ce
titre, il est dans toul ce qu’il a créé; ensuite il peut y
étre comme l'objet de V’action est dans celui qui agit,
ce qui esi propre aux opérations de l’ame, ou lobjet
connu est dans le sujet connaissant, ’objet désiré dans
celui qui le désire. De cette derniére fagon, Dieu est
spécialement dans la créature raisonnable, lorsqu’elle
le connait, I’'aime, soit actuellement, soit en disposition
habituelle. Et comme c’est 14, dans la créature raison-
nable, un effet de la grice, on dit que de cette fagon
il est dans les saints par sa grace.

Comment, apreés cela, est-il dans les autires étres qu’il
a créés @ pour s’en rendre compte, il faut regarder &
cc qui se passe dans les choses humaines. Ainsi, on
dit d’'un roi qu’il est dans tout soh royaume, i savoir
par sa puissance, bien qu’il ne soit pas de sa personne
présent partout. On dit encore que quelqu’un cst preé-
sent a tout ce qui tombe sous son regard, comme,
dans une maison, tout ce qui s’y trouve est présent
i I’habitant, bien que celui-ci n’occupe pas la maison
tout cnlicre. Enfin, queclque chose est «lit subslanticl-
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lement ou selon son essence dans un lieu, quand a la
vérité, sa substance s’y trouve.

Ainsi donc, Dicu est en tout par sa puissance, parce
que tout lui esl soumis; il est cn tout par sa présences,
parce quec tout est & découvert et comme & nu devant
ses yeux; il est en fout par son essence, parce qu’il csi
présent a4 tout comme cause universelle de ’étre.

*(I' q., VIII)

5 Juillel.

[}
e £ e g '8

De Pimmutabilité de Dieu.

C’est une qualité ou perfection en Dieu d’éire immua-
ble dans sa nature. J1 dit lui-inéme dans Malachie (i1,
6) : Je suis Dien ct je ne change puas. Tout ce qui
change, demeure le méme A certains égards, et a d’au-
ires égards se modifie; acquiert quelque chose par cc
changement, et allecint & quelque chosc a4 quoi, aupara-
rant, il n’atteignait pas. Or, Dieu étant infini et compre-
nani en soi dans sa plénitude, la .perfection de toul
Féire, nc peut rien acquérir; il ne peut pas s’élendre
& quelgue chose A quoi, auparavant, il n’atteignait pas.
Donc, en aucunc facon, le changement n’est compatible
avec sa nature, '

Dans PEcriturc il est dit de la Sagessc (vii, 24) :
Qu'elle est plus agile que touf mouvement. Mais, cette
atiribution des variations a la Sagesse, ne signifie pas
que la Sagesse soit mobile en elle-méme, mais en rai-
son de ses participations, selon que sa ressemblance
se r¢pand jusqu’aux derniers élémenls des choses. Ln



16 LA MOELLE DE SAINT THOMAS D’AQUIN

effet, rien ne peut exister qui ne procéde de la divine
Sagesse et ne I'imite d’une certaine maniére; de cette
Sagesse tout procéde comme du premier principe effi-
cient et déterminateur : ainsi V’ceuvre d’art procede
de la pensée de l'artiste. Cela étant, si T'on considére
que la ressemblance de la divine sagesse s’étend gra-
duellement des créatures supérieures, qui y participent
davantage, jusqu’aux choses inférieures qui y partici-
pent moins, on pourra dire qu’il y a dans cette diffu-
sion une sorte d’¢lan, de mouvement de la divine
sagesse vers les choses, comme si nous disions que le
soleil s’avance jusque vers la terre, du fait que les
rayons de sa lumiére y atteignent.

Quant a ce qui est dit dans I’Ecriture (Jac., 1v, 8) :
Approchez-vous de Dieu el il s'approchera de vous,
c’est dit par métaphore. Ne dit-on pas que le soleil en-
ire dans la maison ou en sort, suivant la maniére dont
ses rayons y arrivent? Ainsi dit-on de Dieu qu’il s’ap-
proche de nous ou qu’il s’en éloigne, en tant que nous
percevons linfluence de sa bonté ou qu’elle nous fait
défaut.

* (I q. IX, a. L)

I

Et nous aussi, nous devons nous appliquer & la cons-
tance de Pame, pour demeurer immuables dans le bien,
ne pas &tre brisés par I'adversité, ni grisés par la pros-
périté, pour ne pas dévier de la voie droite. Mais, hélas!
nous sommes trop inconstants dans les saintes pensées,
dans les sentiments rectifiés, dans la sécurité de la
conscience, dans la bonne volonté. Ah! comme subi-
tement nous passons du hien au mal, de I’espoir a la
crainte sans fondement et vice versa; de la joie au
chagrin sans motif, de la taciturnité au bavardage, de
la gravité a la légéreté, de la charité 4 la rancoeur ou
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a ’envie, de la ferveur a la tiédeur, de I’humilité a la
vaine gloire ou a lorgueil, de la douceur a la colére, de
la joic spirituelle & Pamour charnel; de sorte que nous
ne restons jamais stables, un seul moment, dans le
méme état; sinon (ue nous sommes constants dans ’in-
constance, linfidélité, lingratitude, les miséres spiri-
tuelles, 'imperfection, le gaspillage du temups, les lége-
retés, les pensées ct les attaches impudiques. Or, lins-
labilité des sens extéricurs et la mobilité des membres
indiquent Yétat intérieur dec nos affections et de nos
mouvements.

‘Et cependant, il y aurait avantage a nous efforcer,
et fréequemment, & garder 1'équilibre dans toute notre
vie, 4 nous conduire toujours de la méme manieére,
¢’est-a-dire avec gravité dans notre attitude et notre

démarche.
(Des moeurs divines.)

6 juillet,

Combien il est utile de cousidérer Dieu Créateur
de toutes choses.

1° Par cette méditation, ’homme s’éléve a4 la con-
naissance de la divine Majesté; car, Partisan I'em-
porte en excellence sur ses ouvres. Puisque Dien est
Partisan de loutes les choses, il est chaie qu’il prévaut
sur toutes. Et c’est pourguoi tout ce qui peut étre
connu ou pensé, demeure au-dessous de Disu méme.
Oui, Dieu est grand, dit Job (36, 26), il est au-dessus
de toute notlre science.

2° Par cetie méditation, I'homme cst incliné a4 P'ac-
tion de graces. Puisque Dieu est le Créateur de toutes

MOELLE DE SAINT TITOMAS, — It 2
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choses, il est certain que tout ce que nous sommes
et que tout ce que nous avons, vient de Diecu. Qu'avez-
vous que vous ne laygez recu? demandait saint Paul
aux Corinthiens (I Cor., 1v, 7). Et le Psalmiste (23, 17)
dit aussi : Au Seigneur est la lerre et ce gu'elle ren-
ferme, l'univers el tous ceux qui U'habiient. C’est pour-
quoi nous devons a Dieu des actions de graces.

3° De méme, ’'homme est ainsi amené a la patience
dans les épreuves. Car, bien que toute créature soit
de Dieu, et que, par la elle soit bonne de sa nature,
s’il arrive cependant, que 'une ou l’autre nous cause
quelque dommage ou quelque peine, nous devons
croire que cette peinc est voulue par Dieu, hormis le
péché. Aucune peine ne vient de Dieu qui ne soit
ordonnée & un bien. Par conséquent, si c’est de Dicu
que vient toute peine qui nous arrive, nous devons la
supporter avec patience. Car, les peines purifient du
péché, humiliant les coupables, excitant les bons a
Yamour de Dieu. Job le disait & sa femme (2, 10) :
Si nous avons recu tous les biens de la main de Dieu,
pourquoi n’en recevrions-nous pus tous les maux?

4° Cette méditation de Dicu créateur, nous engage
a4 bien user des créatures. Car, nous devons user des
choses selon le dessein dans lequel Dieu les a réali-
sées. Or, elles ont été faites dans un double but : la
gloire de Dieu d’abord; car, c¢’est pour lui-méme, c’est-
a-dire pour sa gloire, que Dieu a créé Uunivers; uotre
ulilité ensuite, comme il est dit (Deutéronome : 1v, 18) :
Toutes les créatures sont des choses que UEfernel, lon
Dieu, a données en partage sous le ciel toul entier,
Nous devons donc user des choses, 4 la gloire de Dieu
et pour lui plaire en cela méme; et aussi a notre uti-
lité, de telle sorte qu’en nous en servant, nous ne com-
meltions pas le péché. Tout esl véire, Seigneur, et en
nous en servant, nous vous le rendons. Ainsi, tout ce
que nous avons, la science ou la beauté, nous devons
tout rapporter 4 Dieu et en user pour sa gloire,
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5° Enfin, cette mdditation nous ameéne a connaitre
la dignité de 'homme. Dieu a fait toutes choses pour
homme, selon cette parole du Psaume (vii, 8) : Vous
lui avez donné la domination sur les ceuvres de vos
mains. Et parmi les créatures, 'homme est Ie plus
semblable a Dieu, aprés les Anges, selon ce qu’il est
dit dans la Genese (1, 26) : Faisons 'homme a notre
image et a notre ressemblance. Or, Dieu n’a pas dit
cela du ciel, ni des étoiles, mais de ’homme; ct
encore, non point quant a son corps, mais quant a son
ame, qui est douée de volonté libre, et incorruptible
immeortelle, en quoi elle est plus semblable a Dieu
qu'aucune autre créature. Nous devons donc consi-
dérer qu’aprés les Anges, I’'homme est la plus moble
des créatures, et ne point avilir notre dignité, par le
péché, et par P’appétit désordonné¢ des choses corpo-
relles, qui sont tellement au-dessous de nous, et créées
pour notre service. Nous devons, au contraire, les
prendre selon l'intention de Dieu sur nous. Or, Dieu
a fait 'homme pour qu’il domine sur tout ce qui est
sur la terre, et qu’il sc soumette lui-méme & Dieu. Nous
devons donc dominer sur les choses et nous les sou-
mellre, mais nous soumettre a Dieu, lui obéir cl le
servir, et ainsi arriver a la possession et jouissance de
Dieu.

(Sur le Symbole.)
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7 Juillel.

Dieu gouverneur universel.,

Je crois en Dieu.

I

Ce nom : ¢ Dieu », ne signifie rien moins que le
Gouverneur et le Pourvoyeur de toutes' choses. Croire
a Dlexistence de Dieu, c’est croire que Dieu gouverne
toutes choses de ce monde et qu’il est leur Providence.
Quiconque croit que tout est livré au hasard, ne croit
pas & Dexistence de Dieu. Personne n’est assez fou,
pour ne pas admeitre que les éires de la nature soient
gouvernés, pourvus et disposés avec ordre et selon les
temps. Ne voyons-nous pas que le soleil et la lune. et
les étoiles et tout dans la nature, observe um cours

déterminé? ce qui n’arriverait pas si tout était livré
au hasard.

II

I1 vy en a cependant qui, toul en admettant que Dieu
gouverne et dispose Jes choses naturclles, n’admetient
pas que Dieu soit provident des actes humains. Ce qui
les arréte,.c’est qu’ils voient que dans ce monde, les bons
sont affligés, et que les méchants prospérent; et cela
leur semble unc négation de la Providence divine sur
les hommes. Or, c’est 12 unc énorme insanité. Clest
comme si gquelqu’un qui ne saurait rien de la méde-
cine, et qui, voyant un médecin parmi les malades,
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donner a I'un de l’eau, &4 I'autre du vin, conclurait
que le médecin fait cela au hasard. Ignorant I’art de
Ja médecine, il ne sait pas les raisons des prescrip-
tions, ni pourquoi a 'un du vin, a P’autre de I’eau. Il
en est de méme de Dieu; car, Dieu, pour une cause
juste, et par sa Providence, dispose ce qui est néces-
saire 4 ’homme; et ainsi il afflige les bons et laisse
prospérer les méchants. Et quiconque croit que tout
ccla est livré au hasard, n’est qu’un insensé et sera
lenu pour tel; car, s’il pensc de cette facon, ¢’est par
ignorance dc la Sagesse et des raisons du Gouverne-

ment divin.

ITI

Il faut donc tenir trés fermement que Dieu gouverne
et dispose, non seulement les étres de la nature, mais
aussi les actes humains. David au Psaume (92, 7), dit:
Le Seigneur ne le verra pas? Le Dieu de Jacob ne le
saura point, Comprenez, 6 les plus insensés du peuple,
hommes sans raison, devenez enfin sages. Celui qui a
fait Uoreille n’entendra-t-il point? Et celui qui a formé
P'ceil ne voit-il point?... Le Seigneur sail que les pen-
sées des hommes ne sont que panité.

Dieu voit donc tout, et les pensées et les vouloirs
cachés. De 14 vient qu’il y a spécialement pour ’homme
un devoir pressant de bien faire, parce que tout ce
qu’il pense et tout ce qu’il fait, est manifeste au regard
divin.

(Sur le Symb. Apost.)
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8 Juillel,

Dieu notre Pére.

1

Dieu est appelé notre Pére, a raison de notre créa-
tion singuliére; car, il nous a créés a4 son image et a sa
ressemblance, a la différence des autres créatures infé-
rieures. De méme encore, a raison de la maniére dont
il nous gouverne. Car bhien que Dieu gouverne toutes
choses, il nous gouverne néanmoins comme des maiires
et non comme des esclaves. Vous nous traitez avec un
grand respect. (Sap., x11, 18.) De méme encore, & raison
de I’adoption; car, s’il donne aux autres créatures de
menus avantages, 4 nous, il donne son héritage; et cela,
a titre de fils. Si vous étes des fils, vous éles des héri-
liers, dit saint Paul aux Galates (v, 17). Et aux Ro-
mains (virr, 15): Vous rn’avez point recu un esprit de
seroilude pour éire encore dans la crainle; mais vous

avez recu un esprit d’adoption, par lequel nous crions :
ABBA, Pcre.

II

Or, nous devons a Dieu quatre choses :

1° L’honneur. Si je suis Pére, ou est 'honneur qui
m'est di? faisait-il dire aux Juifs par son Prophéte.
(Mal.,, 1, 6.) Cet honneur dG a Dieu consiste en trois
choses : a) Le tribut de louange pour Dieu, selon ce
que dit le Psaume (49, 23)): Celui qui offre pour sacri-
fice, des aclions de gracesy me glorifie. Et cette louange
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ne doit pas étre seulement sur les lévres, mais aussi
dans le ceeur. 11 est dit en Isaie (29, 13) : Le Seigneur
dit : Quand ce peuple s’approche de moi, il m’honore
de la bouche et des lévres, mais son cceur est éloigné
de moi. b) La pureté du corps pour nous-mémes. Glo-
rifiez Dien el porlez-le duns volre corps, éerit saint
Paul (I Cor., vi, 20). ¢) La justice et Péquilé pour le
prochain. La gloire de Dieu, dit le Psaumc (98, 3),
c’est d’aimer la justice.

2° L’imitalion, puisqu’il est Pére. 1l est écrit en Jéré-
mie (111, 19) : J'ai dit : Tu m’appelleras ton Pére et tu
ne cesseras jamais de me sufvre. Cette imitation sera
parfaite, si elle se réalise : a) Dans I'amour. Devenez
donc des imitateurs de Dieu, comme des enfanis bien-
aimés el marchez dans la charité, dit saint Paul (Ephes.,
v, 1). Et cela aussi doit étre dans le coeur, pour que
cet amour ne soit pas simulé. b) Dans la miséricorde.
Soyez miséricordieur, dit saint Paul, comme volre
Pére est miséricordieuxr. Et ccla doit étre dans les
ceuvres. ¢) Dans la perfection, parce que I'amour et
Ia miséricorde doivent étre parfaits, selon la parole de
saint Matthieu (v, 48) : Soyez parfails comme volre
Pére céleste est parfail.

3° L’obéissance et la soumission. Saint Paul écri-
vait aux Hébreux (x11, 9) : Puisque nos péres selon la
chair nous ont chatiés et que nous les avons respec-
tés, ne devons-nous pas, a bien plus forte raison, nous
soumelire au Pérc de nos esprils pour avoir la vie? Et
cela encore pour irois raisons :

a) A cause de son domaine sur nous, car, il est Mai-
ire. b) A cause de Pexemple qu’il nous a donné; car,
il est le vrai Fils, qui s’est fait obéissant an Pére jus-
qu’'a la mort. ¢) A cause de notre utilit¢ ct avantage.
David disait & Mical, fille de Saiil : C’est devant UEler-
nel que jai dansé. Je veux parailre encore plus vil que
cela el m’abaisser @ mes propres yenx devant Dieu qui
w'a choisi. (2 Reg., vi, 21.)
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4° La patience dans les chétiments. 11 est dit aux
Proverbes (1r1, 11) : Mon fils, ne méprise pas la cor-
rection de UEternel ct ne Ucffraie de ses chdliments
car, UEternel chdtie cclui qu’il aime, comme un Pére
Penfant qu’il chérit.
(Orat. Domin. Exposil.)

9 Juillet,

[ e ——

De Pamour de Dieu,

Vous aimez tous les étres et vous ne haissez rien de
ce que vous avez fail. (Sap., 2, 25.)

Dieu aime fout ce qui cxiste; car tout ce qui existe,
en tant qu’il existe, est bon; vu que l'étre méme de
chaque chose cst un bien, el un bien également toute
perfection quec cette chose posséde. Or, Ia volonté de
Dieu cst cause dc toute chose, et c’esi donc que toute
chose n’a d’étre et de perfection que dans la mesure
oun elle est veoulue de Dieu. A tout éire existant, Dieu
veut donc quelque bicn, et puisqu’aimer n’est autre
chosé que de vouloir du bien, il est évident que Dicu
aime tout ce qui existe.

Mais il n’en est pas de cet amour comme du nétre;
car notre volonté a nous, n’est pas cause de la beauté
des choses; elle en est seulement émue comme par son
propre objct, et notre amour, par lequel nous voulons
4 quelqu’un du bien, n’est donc pas cause de la bonté
que ce quelqu’un posséde; au contraire, sa bonté, vraie
ou supposée, provoque Yamour par lequel nous lui
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souhaitons et la conservation du bien qu’il posséde, et
Pacquisition de celui qu’il ne posséde pas, empressés
nous-mémes a v concourir. Mais I'amour de Dieu est
la cause qui infuse et crée la bonté dans les étres.

Quand on dit que I’étre aimant cst transporté hors
de lui-méme par Pobjet aimé, c’est qu’il veut & cet étre
du bien, et lui en procure par ses soins comme a lui-
méme. Aussi Denys ajoute-t-il : « Osons le dire, pour
rendre hommage a la vérité : I’Auteur méme des choses,
dans 'abondance dc sa bonté aimante, sort de soi el
atleint par sa providence tout ce qui existe.

* (1. q. XX, a. 2))

T

.Dieu entoure d’une admirable dilection les membres
de son Fils unique : Que le monde connaisse que vous
les aimez comme vous mavez aimé. (Joan., xvI, 23.)

Il faut savoir que Dieu aime tout ce qu’il a fait, par
le don de V’étre; mais il aime surtout son Fils unique,
a qui il a donné, par génération éternelle, sa propre
nature tout entiére. Entre ces deux amours sec tient
Iamour qu’il a pour les membres de son Fils unique,
c’est-a-dire, les fidéles du Christ, en lecur donnant la
grace par laquelle le Christ habile en eux.

Yous les avez aim¢és comme vous m’avez aimés, ce qui
ne comporte pas un amour égal, mais une proportion
de ressemblance. C’est comme pour dire : L’amour dont
vous m’avez aimé est la raison et la cause de votre
amour pour eux; car, par la mémec que vous m’aimez,
vous aimez ceux qui m’aiment et qui sont ses membres.
Le Pére vous aime parce que vous m’aimez, dit saint
Jean (xvi, 2).

Il s’ensuit que dés maintenant, nous pouvons connai-
tre 4 quel poirnt Dieu nous aime, puisque les biens qu’il
doit nous donner un jour, dépassent notrc appétit ct
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notre désir, et me peuvent étre contenus dans notre
coeur. L’ceil de 'homme n’a pas vu, ni Poreille enten-
du, et le coeur de Phomme n’a pas connaissance des
choses que Dieu a préparées pour ceux qui Uaiment.
(I Cor., 2, 9.) Et c’est pourquoi le monde erovant, ¢’est-
A-dire les saints, connaissent par expérience combien
Dicu nous aime : mais les amalcurs du monde, c’esl-ii-
dire Jes mauvais, connaissent cela en voyant et admi-
rant la gloire des saints : Voild donc ceux qui élaient
autrefois l'objet de nos moqueries el le but ordinaire
de nos outrages. (Sap., v, 3.) El les voild complés parmi
les enfanis de Dieu, et leur part est parmi les saints.
(v, 5.)
(Sur saint Jean, XVIL.)

10 Juillet,

——— ———

De la Céne du Seigneut.

On peut distinguer une triple Céne du Christ : sacra-
mentelle, spirituelle, éternelle.

1° De la céne sacramentelle, il est dit dans I’Apo-
calypse (X1x, 9) : Heureux ceux qui sont appelés au fes-
tin des noces de I'Agneau. Heureux, ils le sont, en vé-
rité, dans la vie présente, par la grice; dans la vie
future, par la gloire. Sur cette parole de la Sagesse
(vir, 11) : T'ous les biens me soni venus avec elle, la
Glose commente : ¢ Quiconque recoit le Christ dans
son cceur, ou quiconque pergoit la notion de toutes
choses, celui-la posséde pareillement la vertu et la grace
ici-bas, et plus tard, la vie éternelle. Et c’est ici-bas,
Ia Céne dans laquelle le Christ a lavé les pieds de ses
disciples, c’est-i-dire la partie aflfective de notre ame
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qu’il purifie des péchés véniels; car, dans ce sacre-
ment s’opére la transformation de I’homme en Jésus-
Christ par I'amour. Et parce que les péchés véniels
s‘opposent a la ferveur de Pamour, laquelle est excitée
dans ce sacrement, il s’ensuit que les péchés véniels
sonl remis par i méme. » Aussi saint Bernard a dil @
¢« Dans le sacrement de Pautel, ’ame esl enivrée de la
douceur céleste, le péché veéniel est effacé, 'homme
est affermi dans la grace. »

2° De la Céne spirituelle, ’Apocalypse (111, 20) dit de
‘méme : Voici, je me liens a la porte et je frappe. ¢« A
la porte du caeur fermé », selon la Glose. Si quelqu’un
enlend ma voix et ouvre la porte, jentirerai chez lui,
je souperai avec lui, et lui avec moi. « Je ferai mes dé-
lices de sa foi ct de ses ceuvres », selon la Glose. Saint
Jean a désigné cette Céne mystique quand il a dit
(x11, 1) : Six jours avant la Pdque, Jésus arriva @ Bétha-
nie... Ld, on lui fit un souper, Marthe servait. Sur quoi
Alcuin explique que la Céne du Seigneur, c’est la foi
gui opére par Pamour. Marithe sert 4 table, avec foi,
lorsque I’ame accomplit les ceuvres de la dévotion. La-
zare est un des convives, lorsque ceux qui sont ressus-
cités du péché A la justice, sont ensemble avec ceux qui
ont persévéré dans la justice, qu’ils se réjouissent de Ia
présence de la vérité, et qu’ils se nourrissent des dons
de la grice.

3° De la Céne éternelle, saint Luc (x1v, 16) dit: Un
homme fit un grand souper que la Glose explique de la
douceur intérieure, qui doit mous rassasier et qui nous
est préparée. C’est ce souper auquel Jean, c’est-a-dire,
chacun des ¢élus en état de grice, est assis, aprés le
bruit de la vie présente. Car, comme dit saint Bernard :
¢« LA cst le repos des labeurs, la paix sans enneniis, le
calme sans secousse, la sécurité de I’éternité, 1a douceur
et la sécurité de la vision de Dieu. »

(Sermon sur UHuman, du Christ.)



DE LA VIE PURGATIVE

——— e e g

11 juillel.

e et et et it

La vocation des hommes.

Dieu veut que lous les hommes soicat sauvés. (I Tim,,
2, 4.)

Dicu veut de nous trois choses :

1° Que nous ayons la vie éternelle. Quiconque {ait
quelque chose pour une fin, veut pour celte chose
méme, lout ce qui esi requis pour cetic chose par le
but qu’il se propose. Or, si Dieu a créé¢ homme, ce
n’est point pour le néant, pnisqu’d est dit au Psaume
(88, 48) : Auriez-vous donc en vain créé ilous les en-
fanls des hommes? Dieu a donc fait les hommes pour
un hut, non pour les voluptés grossicres, puisque c’est
le partage des brutes, mais pour qu’ils aienl la vic
éternelle.

Lorsque un étre atteint ce pour quoi il a été fait,
on dit qu’il est sauvé. S’il manque son but, on dit
qu’il est perdu. Quand Phomme atteint la vie éternelle,
on dit qu’il est sauvé; et c’est ce que veut le Seigneur
quand il dit en saint Jean (vi, 40) : La volonté de
mon Pére, c’est que quiconque voit le Fils et croil en
lui, ait la vie élerncllc.
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Cette volonlé divine est déja accomplie dans les
Anges, et dans les Saints qui sont dans la Patrie; car,
ils voient Dicu el le connaissent el jouissent de Lui.
Mais nous autres, nous désirons que celte volonté de
Dicu, qui est accomplie daus les Bienhcureux au cicl,
s’accomplisse de méme en nous qui sommes sur la
terre. Et c’est ce que nous demandons quand nous
disons dans le Paler : Que volre volonté soit faile,
en nous ici-bas, comme dans les Saints qui sont au
ciel.

2° Que nous observions ses commandements. Quand
quelqu’un désire quelque chose, non seulemcnt il veut
cctte chose qu’il désire, mais encore tout ce par quoi
on peut lobhtenir : comme le médecin, pour rendre
la santé, veut la diéte, les médicaments, etc. Et comme
c’est par l’observation des commandements qu’on ar-
rive a la vie éternclie, Dieu veut que nous observions
les commaiidements.

3° Que Thonune soit rétabli dans Pétal et Ia dignilé
dans lesquels a élé créé le premier homme, c’est-a-dire,
cet état ott ni Pesprit, ni I'dme n’éprouvaient de
révolte, de résistance de la part de la chair et de la
sensualité. Tant que ’ame fut soumise 4 Dieu, la chair
demeura soumisc a Pesprit, de lelle sorte que Pesprit
n’avait a palir ni de la corruption de mort, ni de
la maladie ou des autres passions. Mais dés que Des-
prit, que I'dme qui 6tait ainsi entre Dieu et la chair,
se furent révoltés contre Dieu par le péché, alors le
corps se révolla conlre I'adme, et commenca d’¢prou-
ver la mort, ¢t les infirmités, el la rébellion conli-
nueile de la sensualité contre P’esprit. C’est ainsi que
fut déchainée ceite guerre conlinuclle entre la chair
et Pesprit, et que I'homme est continuellement détc-
rioré par le péché.

C’est donc la volonté de Dieu que hogime soitl réin-
tégré dans Pétat primpitif el (u’il n’éprouve plus rien
dans sa chair qui répugne a Pesprit. Ge gue Dicu veul,
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dit saint Paul (I Thess., 1v, 3), c’est vofre sanctifica-
lion... c’est que chacun de vous sache posséder son
corps dans la sainteté et U'honnéleté...

(In Orat. Dom.)

12 juillet.

Les téneébres et 'ombre de la morf.

Il les fit sorlir des ténébres el de 'ombre de la mort.
(Ps., 107, 14.)

1° 11 y a trois espéces de ténébres, c’est-a-dire
d’ignorance. Le Psalmiste (82, 5) dit : Ils rn’onf ni
savoir, ni intelligence, ils marchent dans les ténébres.
Et il s’agit des ténébres de la raison, de par elle-méme,
en tant que c’est elleeméme qui s’enténébre. Il y a
aussi les ténchres de la faute. Saint Paul dit aux Ephé-
siens (v, 8) : Aufrefois vous étiez ténébres, el main-
lenani vous éles lumiére dans le Seigneur, Ici, ce ne
sont plus les ténébres de la raison de par elle-méme
(de par son impuissance et ses limites) mais de par
Pappétit, en tant quec Pappétit, mal disposé par les
passions ou les mauvaises habitudes, convoite quelque
chose comme un bien, alors que ce n’est pas un vrai
bien. Il y a enfin, les ténébres de la damnation éter-
nelle. Que le servileur inulile soit jeté dans les tlé-
nébres exlérieures. (Matth.,, xxv, 30.) Les deux pre-
miéres sont en cette vie; les troisiémes sont au terme
de cette vie.

Le Christ les [ail sorlir ‘des lénébres, parce qu'il
est la lumiére du monde, non pa. le soleil créé¢, mais
celui par qui le soleil a été fait. Et cependant, comme
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dit saint Augustin, la lumiére qui a été faite a été
faite sous le soleil, et elle a été voilée par la nuce
de la chair, non point pour qu’elle soit obscurcie,
mais pour qu’elle soit tempérée. Et parce que cecite
lumiére est universelle, 4 cause de cela elle chasse
universellement toutes ténébres. Celui donc qui me
suil, ne marche pas dans les lénébres de l'ignorance,
parce que je suis la wvérité; ni dans les téncbres du
peéché, parce que je suis la voie; ni dans les ténébres
de la damnation éternelle, parce que je suis la vie.

(Sur saint Jean, VIII.)

2° La nuit s’entend de deux maniéres : L’une qui
résulte de la soustraction de la grice possédée, et que
cause le péché mortel. Et quand cette nuit arrive,
personne ne peut plus faire d’ceuvres méritoires de la
vie éternelle. L’autre, c’est la nuit consommée, lorsque
non seulement on est privé par le péché mortel de la
grice possédée, mais encore de la possibilité de la re-
couvrer. C’est 1’état de la damnation élernelle en enfer,
ol régne cette nuit profonde pour ceux a qui il est
dit : Allez, maudils, au feun éiernel. It alors, nul ne
peut plus faire d’oacuvres, car ce n’est plus le temps
de meériter, mais de recevoir selon ses mérites. It
donc, pendanl que vous vivez, failes ce que vous avez
a [aire. 11 est dit dans I'Keclésiaste (1x, 10) Toul ce
qiie la main peut faire, fais-le promplement, parce
qu’il n’y aura ni ccuvre, ni raison, ni sagesse, ni
science dans les enfers o les pas se hdtent.

(Sur saint Jean, 1X.)

3° La mort, c’est la damnation en enfer. Au Psaume
(49, 15) : Comme un troupeau, ils soni mis dans le
séjour des morts. La morl en fa'{ sa pdfure. I’ ombre
de la mort, c’est la similitude de la damnation qui
est dans les pécheurs. La grande peine de¢ ceax qul
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sont en enfer, c’est la séparation d’avec Dieu; et parce
que les pécheurs sont déja séparés d’avec Dieu, A
cause de cola ils ont une similitude de la damnation
future, tout comme les justes ont une similitude de

Ia future Déatitude.
(Sur saint Matth.,, V)

13 juillet.

Les blessures de la nature conséquentes au péché.

Les pen.:e; du coceur de homme sont mauvaises
dés sa jeunesse. (Gen., vir, 21.)

Par la justice originelle la raison contenait et main-
tenait parfaitement les forces inférieures de 1’Ame; et
lJa raison elle-méme trouvait sa perfection en Dieun,
en Jui étant soumise. Mais cette justice originelle a été
enlevée par le péché du premier pére. Et c’est pour-
quoi toutes les forces de I’ame demeurent en quelque
sorte destituées de leur ordre propre, par lequel elles
étaient naturellement ordonnées & la vertu; et cette
destitution, c’est ce que l'on appelle la blessure de la
nature.

Or, il y a quatre puissances de l’ame qui peuvent
¢tre le sujel des vertus; ¢’est la raison, en gui est la
Prudence; ¢’est la volonté, eu qui est la Justice; <’est
Pappétit irascible, en qui est la Force; c’est I'appétit
concupiscible, en qui est la Tempérance. Et donc,
en fant quc la raison est destituée de son ordre au
bien, c¢’est la blessurc de malice; en tant ue liras-
cible est destitué de son ordre aux choses ardues,
pour les supporter ou les affronter, c’est la blessure
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de faiblesse; en tanit que lec concupiscible est destitué
de son ordre au délectable modérs par la raison, c’est
la blessure de concupiscence.

Il y a donc ainsi quatre blessures infligées a la
nature humaine, par suite du péché du premier pére.

Mais, parce que inclination au bien de la vertu est
diminuée en chacun par le péché actuel, ces guatre
blessures sont aussi des conséquences des autres pcé-
chés; et ceci arrive en tant que par le péché, la raison
est émoussée, surtout pour les choses & accomplir; et
la volonté est endurcie par rapport au bien; et la dif-
ficulté pour bien faire s’accroit de plus en plus; et
la concupiscence s’enfllamme de plus en plus.

(1-2 g. 85, a. 3.)
14 juillel.

Des infirmités du péché.

Sous le portique de la piscine étaient couchés en
grand nombre des malades, des boiteux, des paraly-
tiques qui attendaient le mouvement de Ueair. (Jo., v, 3.)

Dans ce texte, les infirmités du péché sont décrites :

1° Quant a la situation ou posilion. Car, les malades
gisaient prostrés, c’est-a-dire par les péchés ct I’inhé-
rence aux choses terrestres. Quiconque git a terre,
adhicre de tout son long & la terre. Saint Matthicu dit
ailleurs (ix, 36) Voyant la foule, Jésus fut ému de
compassion, parce qu'elle élait languissante et gisante,
comme des brebis qui n’ont poini de berger. Les justes
ne gisent point; au contraire, ils se tiennent droits,
debouts, érigés vers les choses célestes. I1 est dit au

MOELLYE DE SAINT TITOMAS, —~- JI 3
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Psaume (XX, 9) : Eux, c’est-a-dire les pécheurs, ils
plient et ils tombent, mais nous, nous nous tenons
fermes et restons deboul,

2° Quant au nombre; parce qu’ils sont nombreux. Le
texte dit : une grande multilude. 1'Ecclésiastique (I,
2b) a dit : Les pervers se corrigent difficilement et le
nombre des insensés est infini, Et il est dit en saint
Matthieu (vi1, 13) : Large est la porte, el spacieuse la
proie qui conduit a la perdition, el il y en a beaucoup
" qui entrent par elle,

3° Quant a la disposition intérieure, ou état d’ame
des malades; et ici, on nous signale quatre circons-
tances du péché pour I'homme :

a) Par le fait que ’'homme devieni esclave des pas-
sions du péché, prédominantes en 1lui, il tombe en
langueur : c’est ce que dit le texte par le mot : ma-
lades, languissants. (C’est pourquoi Cicéron appelle
maladies de Pame, les passions de I'ame, comme la
colere, la concupiscence et auires. Aussi le Psalmiste
(vi, 3) disait : Ayez pitié de moi, Seigneur, car je suis
malade.

b) De par la domination des passions et leur vic-
toire sur ’'homme, Ia raison s’aveugle par le consen-
tement. C’est ce que dit le texte; des aveugles, c’est-a-
dire par les péchés, selon cette parole de la Sagesse
(2, 21) : Leur malice les u aveuglés. Et au Psaume (57,
3) : Le feu est tombé d’en haut, c’est-a-dire le feu de
la colére et de la concupiscence, ef ils n’ont plus pvu
le solell,

¢) L’homme languissant el aveugle devient instable
dans ses cuvres, ct i1l est comme boiteux. Cest ainsi
qu’il est dit aux Proverbes (x1, 18) : L’impie fait une
ceuvre qui n’est pas stable. Cette catégorie est désignée
par le mot boiteux, selon celte parole du Livre des
Rois (3 Reg., 18, 21) : Jusques @ quand boilerez-vous
des deux cotés?

d) L’homme ainsi languissani, aveugle par Yesprit,
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boiteux dans l’action, devient desséché par le ceceur,
en ce sens que se dess¢che en lui, toute « I'huile de la
dévotion », de ce que demandait le Psaliniste (62, 6) :
Que mon dme soit comme remplie, engraissée el ras-
sasiée? ceux-la sont désignés par le mot paralytiques.
Il est dit au Psaume (21, 16) : Ma force s’est desséchée
comme largile.

Mais il en est d’autres tellement atteints dec la lan-
gueur du péché, qu’ils n’attendent point le mouve-
ment de leau : ils s’endorment dans leurs péchés,
selon cette parole de la Sagesse (x1v, 22) : Vivant dans
une grande lulte causée par lUignorance, ils ont appelé
puaix, des maux si nombreux el si grands. Cest d’eux
qu’il est dit aux Proverbes (2, 14) : Ils trouvent de la
jouissance a faire le mal; ils mettent leur plaisir dans
la perversité.

La raison en est qu’ils n’ont pas horreur du péché,
qu’ils ne peéchent point par ignorance ou faiblesse,
mais par une malice évidente.

(Sur saint Jean, V.)

15 juillel.

La tache du péché,

Dans les choses corporelles, on dit qu’il y a une
tache quand un corps brillant perd son éclat, par lc
contact d’un autre corps; on dit cela d’un vétement,
de Yor, de I’argent, etc. Et par analogie, on parle aussi
de tache dans les choses spirituelles. Or, I’Amme de
I'homme a un double éclat : I'un qui vient de Ia
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lumic¢re de Ia raison naturelle qui la dirige dans ses
actes; et Pautre qui vient de la lumiére divine, c’est-
a-dire, de la sagesse et de la grice, et par laquelle
aussi I'homme est perfectionné pour agir bien et
comme il convient. Or, il y a comme un certain con-
tact de I’ame, quand elle adhére aux choses par
Pamour. Quand on péche, on adhére 4 quelque chose
contrairement & la lumiére de la raison ct de la loi
divine. De 14, une perte d’éclat qui provient de ce
contact, et que 'on appelle « iache » par métaphore.

(1-2 q. 86, a. 1.)

Une chose est dite « tachée » quand la beauté
qu’elle doit avoir est endommagée. A vrai dire, une
tache n’a point par elle-méme d’effet positif; c’est par
rapport au dommage qu’elle cause i la beaute, qu'on
dit qu’elle produit quelque effet : c’est ainsi qu’on
dit quelqucfois qu'une tache fait quelquc chose, comme
quand un enduit sur le visage cache I’¢clat du teint ou
le détériore, Or, la beauié¢ de ’ame consiste dans sa
ressemblance 4 Dieu mime, et qu’elle doit avoir par la
clarté de la griace recue en elle. Et de méme que la
clarté du soleil serait empdéchée pour nous, par quelque
obslacle interposé, de méme la clarté de la grace est
empéchée pour I’ame, par le péché commis, qui met
une séparation entre Dieu et nous.

La lumiére de la grace dirige l'intelligence et meut
la volonté; ct le péché iniroduit un défaut dans l'une
et Pautre faculté : dans I’Mmtelligence, parce que tout
péché procéde de lerreur; dans la volonté surtout,
parce qtic iout péché est dans la volonté. C’est pour-
quoi la tache du péché affccie l'intelligence ct la vo-
lonté, mais plus principalement la volonté.

(IV Dist. 18, q. I, a. 2.)
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II

Et cettc tachc demeure dans Pame, méme aprés
I’acte passager du péché; car, elle implique un manque
d’éclat qui vient d’'un éloignement de la lumiére dec
la raison ou de la loi divine. Et tant que I’homme
demeure en dehors de cette lumiére, la tache du
péché demeure en Iui. Mais ensuite, quand, par la
srice, dont c’est lec réle, .il revient a cette lumiére de
la raison et a cette lumiére divine, alors la tache dis-
parait.

Cependant, bien que cesse 'acte du péché, par quoi
Phomme s’éloigne de la lumiére de la raison ou de
la loi divine, I’homme ne revient pas aussitét au point
ou il était; mais, il faut, de la part de la volonté,
un mouvement contraire au premier mouvement, tout
comme si quelqu’un s’est éloigné d’un point de départ,
il ne s’en trouve pas rapproché, dés qu’il cesse son
mouvement d’éloignement; il faut qu’il se rapproche
par un mouvement contraire de retour.

(1-2 q. 86, a. 2.

16 juillet.

Le péché peut étre la peine du péche.

Nous pouvons parler du péché sous deux aspects :
en le considérant en lui-méme, sans autre considéra-
tion adventice; ou bien en le considérant dans scs
a-cotés. Pris en lui-méme et absolument, un péché nc
peut, en aucune maniére, étre la peine d'un péche,
Sous cet aspect, le péché s’envisage comme & sa sortie
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de la 'volonté; car, c’est ainsi qu’il a la raison de
faute. Or, il est essentiel 4 la peine qu’elle soit contre
la volonté. Par ou il est clair gqu’un péché, & parler
rigoureusement, ne saurait en aucune manicre, étre la
peinec du péché.

Mais, accidentellement et A& d’autres points de vue,
le péché peul étre la peine du péché, et de trois ma-
niéres :

1° Comme une cause, s’il détruit les secours. Il y
a en effet des causes qui inclinent au péché : les pas-
sions, la tentation du diable, etc. Ces causes sont neu-
tralisées par le secours de la grice que le péché
abolil. Et, comme la soustraclion de la grice est une
peine, et infligée par Dicu, il résulie que, acciden-
tellement, le péché qui s’ensuivra sera aussi appelé
une peine. C’est cn ce sens que I’Apdire dit (Rom., 71,
24) : Dieu les a donc livrés (1), suivant les désirs
mémes de leur cceur, 4 Uimpureté..., c’est-d-dire, aux
passions de I’dme; parce que les hommes abandonnés
par le secours de la grace sont vaincus par les pas-
sions. Et en ce sens, toujours on dit que le péché est
la peine du péché précédent.

2° Au point de vue de Pacte lui-méme, pris dans
sa réalité d’acte, et qui ameéne des ennuis; soit Pacte
intérieur, comme on le voit pour la colére et P’envie;
soit I’'acte extérieur, comme on le voit par les soucis
et les dommages que T'on subit pour accomplir un
crime ou satisfaire une passion, selon ce que dit la
Sagesse (v, 7) : Nous nous sommes lassés dans la voie
de Piniquifé.

3° Si Pon considére les effets; en ce sens qu’un
péché sera dit une peine par rapport aux effets qui
s’ensuivent. Et méme, dans ces deux derniéres consi-

(1) Livrés, c’cst-d-dire, abandonnés en leur retirant sa gréce
par chatiment de leurs défaillances relatives & la connaissance
vraie de Dieu (Lemonnyer).
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dérations, un péché n’est pas seulement 1 peine du
péché précédent, mais il est sa propre peine a lui-
méme.

A la vérité, les peines sont portées pour que, par
elles, les hommes soient ramenés au bien de la vertu.
Mais, méme que quelques-uns soient punis par Dieu,
guand il permet qu’ils tombent en quelques péchés,
c’est aussi ordonné au bien de la veriu; ef, souvent
méme, au bhien de ccux-la qui péchent, lorsqu’apres
leur péché, ils se relévent plus humbles et plus sur
leurs gardes. En tout cas, c’est toujours pour Pamen-
.dement ‘des autres, qui, en voyant les pécheurs se
ruer de péché en péché, redoutent davantage de
pécher.

Dans les deux autres points de vue dont nous avons
parlé, il est évident que la peine est ordonnée 3
I’amendement; car, par 14 méme que 'homme en pé-
chant, s'impose du labeur et des dommages, c’est de

nature a P’arracher au péché.
(1-2 q. 87, a. 2.)

17 juillet.

Le péche rend passible de peine.

Saint Paul a ¢crit (Rom., 2, 9) : Tribulation et an-
goisse sur toute dme qui fait le mal. Mais faire le mal,
c’est pécher. Le péché est donc lié 4 la peine, qui est
désignée ici par I’angoisse et la tribulation.

C’est par dérivation des choses naturelles aux choses
humaines que Von patisse de la part de ce contre
quoi on s’insurge. Nous voyons en effet, dans les
choses naturelles qu'un contraire agit plus violemment
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si son contraire survient. C’est donc aussi par une
inclination naturelle que parmi les hommes, chucun
accable celui qui s’insurge contre lui. Or, il est évi-
dent que tout ce qui est contecnu dans un ordre, forme
une sorte d’unité¢ dans cet ordre, avec le principe de
cet ordre. Et donc, partout ot 'on s’insurgera contre
un ordre {(conire un tout hiérarchisé en dépendance
d'un principe ou d’un chef), il y aura cette consé-
quence qu’on sera refoulé par cet ordre, et par le
principe ou le chef de cet ordre.

Or, le péché est un acte désordonné. Il est donc évi-
dent que quiconque péche, agit contre un ordre. C'est
une consequence qu’il soit refoulé, déprimé par lordre
méme; et c’est cette dépression qui est une peine,

Et comme il y a trois ordrcs auxquels est soumise
la volonté humaine et dont elle dépend, ’homme pour-
ra étre puni d’une triple peine.

1° La nature humaine est soumise a Yordre de sa
propre raison. 2° Elle est soumise (en dépendance) a
Pordre de ’homme extérieur qui gouverne le groupe,
soit spirituellement, soit temporellement, politique-
ment (Etat ou famille). 3° Elle est- soumise a I’ordre
universel du gouvernement divin. Or, chacun de ces
ordres est perverti par le péché; car, celui qui peéche,
agit tout 4 la fois, et contre la raison, et contre la lot
humaine, et contre la loi divine. Il encourt donc une
triple peine : l'une qui lui est infligée par lui-méme,
et c’est le remords de sa conscience; 1’autre, infligée
par I’homme; la troisiéme par Dieu.

(1-2 q. 87, a. 1.)
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18 julliet.

La difiérence du péché véniel et du péché mortel,

La différence de péché véniel et de péché mortel
suit a la diversité de désordre qui intégre la raison du
péché (sa notion). Ce désordre est de deux sortes :
I'un, par suppression du principe de I’ordre; I’autre
qui, tout en respectant le principe de ’ordre, se pro-
duit vis-a-vis de ce qui est aprés le principe. Exemple:
Dans le corps d’un animal, le désordre de la com-
plexion s’¢tend jusqu’a la destruction du principe vi-
inl; el ce désordre c’est la mort; d’autres fois, ce
désordre, tout en sauvegardant le principe de la vie,
n’attaque que les humeurs; et alors, c’est la maladie.

II

En morale, le principe de tout l'ordre, c’est la fin
ultime (1); et la fin ultime, dans l’ordre de l’action,
correspond au premier principe indémontrable dans
I’ordre de la connaissance. De la vient que quand
Pame est désordonnée par le péché jusqu’a 1’aversion,
(le détournement, la haine, la fuite) de la fin ultime,

(1) Fin ultime : orlentation effective et derniére, qui ne dépend
d’aucune autre, et n’y tend pas; qul sert de terme 4 tous les
autres, qui inspirc tous les efforts et vaille au besoin fous les
sacrifices (P. Noble). La fin ultime ou dernidre doit donc étre
quelque chose qui puisse, avec raison, commander a tous les
actes toujours.
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c’est-a-dire de Dieu, & qui on est uni par la charité,
alors, c’est le péché mortel. Mais, quand le désordre
ce tient en-deca, en-dessous, de ce détournement
(fuite ou haine) alors, c’est le péché véniel. Et de
imnéme que dans les corps, le désordre de mort qui a
lieu par refoulement du principe de vie, est irréparable
par la mnature, tandis que le désordre de la maladie
peut étre réparé, 4 cause preécisément qu’il respecte
Ie principe vital; de méme dans tout ce qui concerne
I’ime. Et dans Iordre «e la connaissance et des
sciences, quiconque c¢st dans erreur sur les principes,
devient impossible 4 persuader; tandis que Yerreur de
celui ne se trompe que sur autre chose que les
principes, peut étre ramené au vrai par les principes
cux-ménmes.

Et pareillement dans Pordre de P’action : celui qui,
par son pécheé, se détourne de la fin ultimme, fait unc
chute irréparable, & ne considérer quec la nature du
péché; et alors on dit qu’il péche mortellement, qu’il
doit étre puni éternellemnent. Mais celui qui péche en
deca de I’aversion, en decad du dos tourné a Dieu, le
désordre de son péché, de par la nature méme de
son péché, demeure réparable, parce que le principe
de l'ordre est sauf; alors, on dit qu’il péche vénielle-
ment, en ce sens quc son péché n’a pas mérité une
peine interminable.

(1-2 q. 72, a. 5.)

T

Le péché mortel, par un co6té, ressemble a la mort,
et par un autre cdité, il ressemble a la maladie. En tant
qu’il sépare de Dieu, qui est la vie, il a similitude de
mort, et c’est la mort premiére. Mais en tant qu’il
laisse une possibilité de revenir a la vie, il a simili-
tude de maladie, qui méne & la mort de damnation, et
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qui est la mort seconde. Mais celle-ci garde une totale
similitude de mort, puisque par elle, ’homme est sé-
paré de Dieu et que le retour & la vie de grice ne
Iui est plus possible.

Méme parmi les maladics corporelles, les unes sont
guérissables, les autres non, & ne considérer que la
nature du mal; et celles-1a sont appelées des maladies
de mort; et il en est de méme pour les péchés : ceux-
12 sont appelés péchés de mort, conduisant & la mort
définitive, qui sont irrémissibles, pour autant qu’il est
en cux. Ils sont dits mortels, par rapport a4 la mort
premicre; ils sont dits péchés de mort, par rappori &
Ia mort seconde.

(IT Dist, 43, q. T, a. 3.)

19 juillef.

Le péché mortel rend passible de la peine éternelle.

Ceux-la ironi au supplice éfernel. (Matth., xxv, 46.)

I

La raison pour laquelle le péché mortel rend pas-
sible de la peine éternelle peut se prendre de trois
cotés :

1° Du cé6te de celui contre qui on péche et qui est
infiniment grand : Dieu. De l1a vient que I’offense
contre lui mérite une peine infinie parce que plus est
grand celui contre qui on péche, plus le péché est
gravement puni.

2° Du coté de 1a volonté de celui qui péche. 11 est
certain que celui qui péche mortellement met sa fin
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dans 'objet de son péché et du plaisir qu’il y cherche,
au point gu’il méprisec Dieu pour se satisfaire. Il est
certain aussi que, quiconque aime souverainement
quelque chose comme la fin de sa volonté, voudrait,
par la méme, y adhérer toujours. Et c’est pourquoi,
cclui qui péche mortellement, par cet acte de volont¢
qui le fait choisir le péché mortel, choisit d’adhérer
toujours au péché, 4 moins qu’il n’en soit arraché par
la crainte de la peine ou quclque motif semblable.
Mais s’il pouvait y adhércr toujours, il adhérerait tou-
jours; et ¢’est pourquoi dans son péché, il peche éter-
"nellement; et 4 causc de cela il mérite une peine éter-
nelle,

3° Du cbté de I'état de celui qui péche mortellement
et qui, par son péché, est privé de la griace. Or, comme
sans la grice, il ne saurait y avoir de rémissiou de
faute, s’il meurt dans son péché mortel, il demeurera
toujours dans sa faute, puisqu’au dela de la mort, il.
n’est plus capable de recevoir la grace. Et, la fautc
demeurant, il est toujours débiteur de la peine, autre-
ment il resterait du désordre dans I’univers.

(I Dist. 42, q. 1, a. 5.)

1I

Mais, de ce que le péché a été temporel, il ne s’en-
suit pas qu’il ne doive étre puni que d’une peine
temporelle. La rigueur de la peine est proportionnée
au péché, aussi bien dans la justice divine que dans
la justice humaine. Mais, dans aucune justice, il n’est
requis qu’il y ait équation entre la durée de la faute
et la durée de la pcine. Ce n’est point parce qu’un
adultére ou un homicide est commis en un moment,
qu’tl doit étre pour cela puni d’une pecine momenta-
née; mais, la peine sera quelquefois la prison, quel-
quefois l'exil, guelquefois méme la mort, Et dans ce
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cas, on ne considc¢re pas le temps de I'exécution, mais
plutét que le criminel est enlevé a toujours de la so-
ciété des vivants. Et cela représente, a sa maniére,
Iéternit¢ de la peine infligée par Dieu.

Il est juste, selon saint Grégoire, que celui qui,. .dans
son ¢éternité A lui, a péché contre Dieu, soit puni dans
I’éternité de Dieu. On dit que quelqu’'un a péché dans
son éternité, non point que son péché se soit continué
durant toute sa vie d’homme, mais parce que, par la
méme qu’il a établi sa fin dans le péché, il a eua la
volonté de pécher éternellement. Aussi saint Grégoire
dit-il que les méchants voudraient vivre sans fin, pour
pouvoir sdns fin demeurer dans leurs iniquités.

(1-2 q. 87, a. 3, ad. 1™)

20 juillel.

Les péches spirituels,

L.es péchdés spirituels sont ’une pius grande culpa-
bilité que les péchés charnels. Ce qu’il ne faut pas
entendre en ce sens, que chaque péché spirituel soit
d’'unc plus grandc culpabilité que chaque péché char-
nel; mais, en ce sens quc, a2 nc considérer que cette
seuic différence de spirituel et de charnel, les péchés
spirituels sont plus graves que les autres, toutes choses
¢gales d’aillcurs.

On peut de cela donner trois raisons :

La premiérc se prend du coété du sujet; car, les
péchés spirituels relévent de Vesprit, dont c’est le role
de se tourner vers Dieu ou de s’en détourner. Or, les
péchés charnels sont consommés dans la délectation
de Pappétit charnel, 4 qui appartient principalement
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de se tourner vers le bien corporel. Et ¢’est pourquoi,
le péché charnel, comme tel, comporte une plus
grande force de conversion, d’orientation vers ce qui
n’est pas Dieu, et par 1A méme aussi, une plus grande
force d’adhésion 4 son objet, d’olt procéde la raison de
Taute. C’est pourquoi le péché spirituel, coinme tel, est
d’une plus grande culpabilité.

La seconde raison se prend du coté de celui conire
gui on peche. Par le péché charnel, comme tel, on
péche conire son propre corps; et le corps, selon
P’ordre de la charité, doit étre moins aimé que Dicu
et le prochain contre qui on pcche par les péchés
spirituels. C’est pourquoi les péchés spirituels, comme
tels, sont d’'une plus grande culpabilité.

La troisiéme raison se prend du motif qui fait
pécher; car, plus est grande I'impulsion qui pousse au
péché, moins I’homme péche. Or, les péchés de la
chair ont une trés violente force d’impulsion, qui est
la concupiscence mémne de la chair, qui nous est innée.
(C’est pourquoi les péchés spirituels, comine tels, sont
d’une plus grande culpabilité.

Saint Augustin dit que le diable se réjouit du péche
de luxure, non point parce qu’ll est plus grave, mais
parce qu’il est plus adhérent, et que ’homme s’y ar-
rache difficilement; car, appétit de la volupté est
insatiable.

Que les péchés charnels soient plus honteux, il ne
s’ensuit pas qu’ils soient lcs plus graves. Il est plus
honteux d’étre incontinent de concupiscence, que
d’¢étre incontinent de colére, 4 cause de la part moindre
de raison; et les péchés clhiarnels sont plus dignes
de reproches, parce qu’il s’agit 14 de délectations qui
nous sont communes avec les bétes. (Ce qui fait que
d’une certaine manicre, par ces péchés I'homme de-
vient brutal. Et ¢’est pourquoi saint Grégoire dit qu’ils
sont plus infamants.

(1-2 q. 73, a. b.)
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21 juillet.

Celui qui péche par malice péche plus gravement que
celui qui péche par passion.

Le péché commis par caleul mérite par 1a méme
une pleine plus grave, selon ce que dit Job (34, 26)
Il les frappera comme des impies a la vue de fout le
monde, eux, qui ont fail un dessein formé de se relirer
de lui. Or, la peine n’est augmentée qu’a cause de la
gravité de la faute. l.e péché est donc aggravc de ce
qu’il est commis par calcul ou malice avérce.

Le péché commis par malice certaine est plus grave
que celui qui est commis par passion, pour trois rai-
sons :

1° Comme le péché consiste principalement dans
la volonté, le péché sera d’autant plus grave, toutes
choses ¢gales d’ailleurs, que le mouvement du péché
scra plus propre a la volonté. Or, quand on peéche par
malice certaine, le mouvement de péché- est plus
propre a la volonté, qui alors, se meut d’elle-méme au
mal, que quand on péche par passion et comme poussé
de D’extérieur. De la vient que le péché est aggrave,
par cela méme qu’il procéde de la malice, el aggravé
d’autant plus que Ia malice aura ét¢ plus profonde,
fandis que le péché qui procede de la passion sera
d’autant plus diminué¢ que la passion aura ¢té plus
véhémente.

2° la passion qui incline 1a volonlé i pécher passe
vite, ¢1 ainsi I'homme revienl vite au bon propos, re-
pentant de son péché; fandis que la disposition qui
fait pécher par malice est quelque chose de permanent;
et c’est pourquoi, qui péche par malice péche plus
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longtemps. Aussi Aristote compare l'intempérant qui
pcéche par malice 4 un malade qui souffre continuel-
lement; mais l'incontinent qui péche par passion il
le compare a un malade par intermittence.

3° Celui qui péche par malice certaine est mal dis-
posé par rapport a la fin qui est principe dans l'ordre
de Paction; et par 1a, sa faiblesse est plus dangereuse
(que la faiblesse de qui pcéche par passion, et dont la
volonté tend a la bonne fin, bien que son propos soit
interrompu pendant sa crise passionnelle. Or, toujours
lc manque quant au principe est pire. C’est pourquoi
il est clair que le péché de malice est plus grave que
le péché par passion.

La poussée de passion est comme une défaillance
de P’extérieur pour la volonté; tandis que, par I’habi-
tude, la volonté est inclinée comme de l’initérieur.

Celui qui péche par passion péche en choisissant
de pécher sans doute; mais, il ne péche pas en vertu
d’un choix, parce que sa décision n’est pas en lui le
principe de son péché; mais, par passion il est amenc¢
a choisir ce qu’il ne choisirait pas, en dehors de son
état passionnel. Tandis que celui qui péche par malice
certaine, pour ce qui est de lui, il choisit le mal, et a
cause de cela, son choix est en Iui, le principe de son
péché; et c’est pourquoi on dit qu’il péche par déci-
sion ou élection,

(1-2 q. 78, 0. 4.)

22 juillet.

Le péché est aggravé par la condition de celui
contre qui 'on peéche.

Dans la Sainte Ecriture on blime spécialement le
péché commis contre les serviteurs de Dieu, le péché
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commis contre les proches, le péché commis contre
les personnes constituées en dignité,

La personne contre lagquelle on pdéche est, d’une
certaine maniére, 'objet du péché. A la vérité, la pre-
miére gravité du péché se prend du cété de I’objet;
la gravité du péché sera jugée d’autant plus grande
que son objet en sera ume fin plus principale. Or, les
fins principales des actes humains sont Dieu, soi-
méme et le prochain.: quoi que nous fassions, c’est
ioujours pour quelqu’une de ces fins. On peut donc de
ces.irois coOtés estimer plus grande ou moindre la gra-
vité dans le péché, selon la condition de la personne
conltre laquelle on péche.

1° Du c6té de Dieu, & qui I'homme est uni d’autant
plus prés qu’il est plus vertueux ou plus sacré pour
Dieu. C’est pourquoi l'injure adressée i une telle per-
sonne rejaillit sur Dieu davantage, selon cette parole
de Zacharie (2, 8) : Qui vous touche me ftouche d la
prunelle de Pceil. Aussi le péché devient plus grave s’il
est commis contre une personne plus unie 4 Dieu, soit
par sa vertu, soit 4 raison de sa fonction.

2° Du cdté de soi-méme aussi on péche d’autant plus-
gravement quand on péche contre quelgu’un qui vous
est proche, soit par un lien de nalure, soit par des
bienfaits, soit par toute autre rapprochement; parce
gu’alors on semble pécher davantage contre soi-méme;
et on peche plus gravement pour autant; selon cetie
parole de I’Ecclésiastique (xiv, 5) : Celui qui eslt mau-
vais @ lui-méme a quoi sera-t-il bon?

3° Du coété du prochain, on péche d’autant plus gra-
vement qu’on péche contre plus de personnes; et ainsi
le péché contre un personnage public, un roi ou un
chef, qui fait le personnage de tout Ic peuple, est plus
grave que celil que I'on commef conlire une personue
privée. Aussi, il est spécialement dit (Ex., 22, 28) : Tu
ne maudiras pas un prince de ton peuple. Lt pareille-

MOELLE DE SAINT THOMAS, == II 4
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ment, l'injure faife 4 une personne de haute réputation,
semble plus grave, de ce que elle rejaillit en scandale
et en trouble pour beaucoup.

1-2 q. 73, a. 9.)
23 juillel.

La valeur morale ou sociale de celui qui peche
aggrave le péché,

Distinguons deux sortes de péchés. Il y a le péché
de surprise, qui provient de la faiblesse de la nature
humaine. 11 est moins imputable & celui qui est plus
grand en vertu, parce qu’il met moins de négligence a
éviter ces sortes de péchés, que malgré tout, la fai-
blesse de la nature humaine ne saurait éviter comple-
tement.

Mais, i1 y a aussi les péché commis de propos déli-
béré, et ceux-la sont d’autant plus imputables qu’ils
sont plus graves. Et cela peut étre pour quatrc motifs :

1° Parce qu’il est plus facile aux ¢ majeurs », c’est-
a-dire 4 ceux qui ont une vertu ou une science émi-
nente, de résister au péché, comme dit le Seigneur
(Lue, xi1, 47) : Le sérviteur qui aura connu la volonité
de son mailre et qui r’aura rien tenu prét, ni oagi
selon sa volonlé, recevra un grand nombre de coups.

2° A cause de lingratitude; parce que tout avaniage
qui agrandit est un bienfait de Dieu, envers qui on
est ingrat en péchant; et sous ce rapport, toute gran-
deur, méme celle qui vient de la richesse, aggrave le
péché d’aprés cette parole de la Sagesse (vi, 6) : Les
puissants seronl puissamment chatiés.

3° A cause de cette répugnance spéciale qu'il y a
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enire le péché et la grandeur du personnage’ qui péche;
comme lorsqu’un chef viole la justice, alors qu’il est
établi gardien de la justice; ou si c¢’est un prétre qui
commet la fornication, lui, qui a voué la chasteté.

4° A cause de I'cxemple ou du scandale; parce que,
comme dit saint Grégoire : « Une faute s’étend gran-
dement en exemple, quand lec pécheur est dans les
Lonneurs et entour¢ de respect pour le degré de sa
dignité. Le péché des grands est connu d’un grand
nombre, et on en éprouve une plus grande indigna-
tion ».

Mais si Dieu punit davantage les ¢ majeurs » pour
un seul et méme péché, il ne fait pas en cela, accep-
tion de personnes, puisque c’est leur « majorité » qui
fait la gravité du péché des grands.

(1-2 q. 73, a. 10.)

2% juillel.

I1 ne faut pas chercher l¢ bonheur en cette vie.

Le bonheur ne saurait étre trouvé :

1° Dans le péché. Le péché fatigue comme un far-
deau Vos idoles accablent de leur poids jusqu'a la fa-
tigue. (Is., 406, 1.)

Cest un grand souci que de faire des projets de
pécher Ils ne peuvent dormir s’ils n'ont fait le mal.
(Prov., 1v, 16.)

Il faut se donner beaucoup de peine pour les exé-
cuter. Nous nous sommes lassés dans la voie de Uini-
quité et de la perdition. (Sap., v, 7.)

Le souvenir en couvre de confusion. Quel fruit aviez-
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vous alors des choses donl vous rougissez maintenant?
(Rom., vi1, 21.)

Les résultats qu’on en attend sont trompeurs. L'at-
lente des ambilienx périra. (Prov., X1, 7.)

(Sur Isaie, c. 406.)

2° Le bonheur n’esl pas dans les plaisirs du corps.
La supréme perfection de I’homme ne peut pas étre
dans ce qui le conjoint aux choses qui lui sont infé-
rieures; ellec ne peut étre que dans l'union a quelque
chose qui lui soit supéricur; car la fin est meilleure
que les moyens. Or, les délectations corporelles con-
sistent en ce que I’homme, par ses sens, se conjoint
4 ce qui lui est inférieur, c’est-d-dire, &4 des choses
sensibles,

De plus, si les délectations corporelles ¢taient bonnes
en clles-mémes il faudrait que le mieux soit d’en user le
plus possible. Or, c’esl évidemment faux : en abuser
est un vice; et c’est méme nuisible au corps, ct I'abus
les rend impossibles. Le bhien absolu de ’homme n’est
donc pas la.

Et puis, c¢’est Dieu qui est la fin supréme. On devra
donc micttre ‘sa fin ultime dans ce qui rapproche le
plus de Dieu. Or, ce sont précisément les plaisirs cor-
porels qui sont le plus grand obstacle 4 cclte union a
Dieu, gqui se fait par la contemplation. Ce sont ces
déleclations gui rendent quasi impossible toute con-
templalion, parce qgu'elles enlisent profondément dans
le sensible, et font perdre le gofit des choses spiri-
fuelles. Ce n’est done pas dans les plaisirs corporels
gu’il faut.chercher le honheur.

(Cond, Genl., 1, I1L.)
3° Disons que le honheur ne se trouve pas ici-basy

et 'on peut s’en convaincre par deux considéralions :
a) Par la notion commune du bonheur. La béati-
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tude, étant le bien parfait et suffisant, exclut tout mal,
et comble tout désir. Mais, dans cette vie, tout mal ne
saurait étre écarté, La vie présente est pleine de maux
inévitables : pour Pintelligence, c’est 'ignorance; pour
la partie affective de nous-mémes, ce sont les senti-
ments désordonnés; et pour le corps, des pénalités
nombreuses. Pareillement, méme le désir du bien mne
saurait ¢étre rassasi¢ ici-bas. L’homme désire naturel-
lement conserver le bien qu’il a; or, les biens de cette
vie sont transitoires, puisque la vie elle-méme est
transitoire; et cependant, nous la désirons profondé-
ment, et nous voudrions la voir durer perpétuellement;
car, c’est naturellement que nous fuyons la mort. 1l
est donc impossible d’avoir le bonheur vrai en cette
vie.

b) Si 'on considére ce en quoi consiste la béatitude
spéciale, c’est-a-dire la vision de Pessence divine, on
voit que 'homme n’y peut atteindre en cette vie. C’est
une preuve de plus qu’on ne peut ici-bas acquérir la
véritable et parfaite béatitude.

Ceux que l'on dit bienheureux en cette vie, le sont;
ou bien par Uespoir d’obtenir la bhéatitude dans la vie
future, comnmnie le dit saint Paul (Rom., viir, 24) : (G’est
en espérance que nous sommes sauvés. Ou bien a cause
de quelque participation de la béatitude par quelque
jouissance du souverain bien.

(1-2 q. V, a. 3.)
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25 juillei.

Le Sacrement de Pénitence.

Si vous ne vous repeniez vous périrez tous. (Luc,
X1, 3.)

Une chose, sans laquelle mul ne peut étre sauve, est
absolument nécessaire au salut, comme la grice du
Christ, et le sacrement de Baptéme, par lequel on
renait dans le Christ. Mais le Sacrement de Pénitence
n’est nécessaire que par supposition; car, il n’est pas
nécessaire a tous, mais a ceux qui sont dans le péché.
Or, comme dit saint Jacques (1, 15) : L¢ péché, quand il
est consommé, engendre la mort. 'I1 est donc néces-
saire au salut du pécheur que le péché soit aboli en
lui; ce qui ne peut se faire que par le sacrement de
Pénitence, dans lequel opére 1la vertu de la Passion du
Christ. par I'absolution du prétre, en méme iemps que
par les ceuvres du pénitent, qui coopére 4 la grace
pour la destruction du péché. Car, comme le dit sainl
Augustin : ¢ Celui qui t’a créé sans toi, ne te justi-
flera pas sans toi ». On voit donc que le sacrement de
Pénitence est nécessaire au salut aprés le péchg,
comme les médicaments corporels quand on est tomb¢
en quelque maladie grave,

Saint Jérdme dit avec raison que la pénitence est
une seconde planche de salut aprés le naufrage. Le
premier secours, pour ceux qui vont en mer, c’est
d’étre sains et saufs dans un navire intégre; mais le
second, quand le navire est brisé, c’est de s’attacher
a quelque planche. Et de méme, le premier reméde sur
la mer de cette vie, c’est que 'homme garde son inté-
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grité; le second, c’est que s’il perd son intégriié par
le péché, il la retrouve par la Pénitence.

I1 est bien vrai qu’il est dit dans les Saints Livres ¢
La charité couvre toules les fautes (Prov., X, 12) et
plus loin (xv, 27) : Les péchés se purifient par la misé-
ricorde el par la foi. Mais du moment que 'on est
tomb¢ dans le péché, ni Ja charit¢, ni la foi, ni la
miséricorde n’en peuvent délivrer sans la pénitence.
La charité exige que I’homme se repente de I'offense
contre un ami, et qu’il s’étudie a lui donner satis-
faction. La foi clle-méme reqguiert que l’on cherche
a étre justifié du péché par la vertu de la Passion du
Christ, qui opére dans les sacrements de I'Liglise. Et
la miséricorde eclle-méme est ordonnée a ce que
I’homme subvienne a sa misére du péché, par le repen-
tir, selon cette parole : Le péché rend les peuples
misérables. (Prov., xiv, 34.) Aussi il est dit encore :
Ayez pitié de wotre dme en vous rendanl agréable &
Dieu, (Eccli., xxx, 24.)

3 q. 84, a. 5 et 6.)

26 juillet.

-

Les restes du péché.

On lit en saint Marc (viir), que ’aveugle rendu a
la lumiére, a d’abord recouvré une vue imparfaite.
Aussi il dit : Je vois des hommes comme des arbres
qui marchent; mais ensuite il retrouva la vue parfai-
tement de telle sorie qu’il wvoyait clairement toules
choses. La guérison de cet aveugle est un symbole de
la délivrance du pécheur. Aprés la premiére rémission
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de 1a faute qui rend au pécheur la vue spirituelle, des
restes du péché passé demeurent encore en lui.

Le péché mortel, par le coété ou il est une conver-
sion ou orientation désordonnée, sur l¢ bien sans con-
sistance, cause dans 1’Ame une disposition, ou méme
un penchani, un pli, unc habitude, si les actes en sont
{réquemment réitirés. Mais la faute du péché mortel est
remisc, pour le cdté oit il est une atlilude d’aversion,
de dos tourné A Dieu. Cellic allilude est redressée par
la grice.

Mais, une fois enlevée cetle attitude d’aversion, il
peul rester dans I'Ame ce qui constitue l'orientation
désordonnée; car, I'une peut exister sans l’autre. Et
donc rien n’empéche que, la faute étant remise, il
demeure des dispositions ou inclinations, causées par
les actes précédents, et qu’on appelle des restes du
péché. Elles demeurent cependant affaiblies et dimi-
nuées, sans influence dominatrice; elles sont 13, plutét
par maniére de disposition que de principe prochain
d’action, tout comme aprés le baptéme, demeure le
foyer de la concupiscence.

Saint Augustin dit : ¢« Jamais Dieu n’a guéri quel-
qu’'un qu’il ne Pait tout a fait délivré; il a guéri tout
I’homme le jour du sabbat; le corps de toute infirmité,
et 'ame de toute contagion ». Et de fait, Dieu guérit
parfaitement tout I’homme; mais quelquefois il le fait
subitement, comme pour la belle-mére de Pierre, qu’il
a rendue en un inslant, &4 une parfaite santé, de felle
sorte qu'elle se leva pour les servir; mais, quelquefois
il guérit successivement et par degré, comme on ’'a dit
de Yaveugle. I1 en arrive de méme dans la vie spiri-
tuelle : quelquefois il retourne le coeur par une telle
comnmotion, qu’a instant, il retrouve parfaitement la
santé spirituelle, non sculement par la rémission de
la faute, mais encore par ’abolition de tous les restes
du péché; comme dans J¢ cas de Madeleine. D’autres
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fois il remet d’abord la faute par la grice opérante,
excitante; et ensuite, par la griace coopérante, ou ad-
juvante, il enléve successivement les restes du péché.

(3 q. 86, a. 5.)

27 jnillef.

——— et eve——)

La Contrition.

1° Lua contrition doit étre la plus grande possible.
Dans la contrition il y a une doule douleur ': 'une
qui est dans la volonté; et celle-la est essentiellement
la contrition elle-méme : ce n’est pas autre chose que
le déplaisir du péché passé. Et cette douleur dans la
contrition dépasse toute autre douleur, parce que plus
une chose plait, plus son contraire déplait. Or, la fin
derniére plait par-dessus tout, puisqu’elle est la raison
de tous les autres désirs. Aussi le péché qui détourne
de la fin derni¢re doit-il déplaire par-dessus tout,.

L’autre douleur est dans la partie sensitive, et il
n’est pas nécessaire que cette douleur soit le plus
grande. I1 y a une plus grande douleur d’une blessure
sensible, que celle que on éprouve dans la raison,
par retentissement. C’est pourquoi la douleur éprou-
vée dans la partie sensitive, et provenant du déplaisir
de la raison a cause du péché, n’est pas plus grande
que les autres douleurs sensibles; soit parce que le
sentiment inférieur n’est pas soumis 4 volonté au sen-
timent supérieur, au point que telle émotion ou telle
autre, soit dans la partie inférieure, au degré que l'or-
donne la partie supérieure; soit aussi parce que les
émotions qui proviennent de la raison dans les actes
vertueux, sont soumis a une certaine mesure; et cette
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mesure n’est pas toujours gardée dans la douleur non
vertueuse, mais elle est quelquefois débordée.

2° Comment la conirition peut-elle étre excessive?

La douleur qui est dans la raison, de par la contri-
tion, c’est-d-dire la douleur de déplaisir du péché, en
tanl qu'il est ane offense de Dieu, ne saurail &lre
excessive, pas plus que Pamour de charilé qui inspire
le déplaisir, ne saurait étre non plus excessif. Mais
la douleur sensible peut étre excessive, commie aussi
Yaffliction extérieure du corps.

En tout cela, il faut prendre pour mesure, ’obliga-
tion de se conserver en état de remplir ses devoirs,
Aussi saint Paul dit-il aux Romains, XI11, 1) : La raison
exige que le culte soil raisonnable.

3° La contrition doit étre plus grande pour tel
péché que pour tel autre. Nous pouvons envisager la
contrition 4 deux points de vue : L’un, d’aprés lequel,
la contrition vise en détail, chacun des péchés; et, par
ce coté il est requis dans la raison supérieure, qu’un
plus grand péché soit regretté davantage, parce que le
motif du repentir est plus grand pour un péché que
pour un auire, c’est-d-dire le point de vue de I'offense
de Dieu : car, Dicu est plus offensé par un acte plus
désordonné. Et de méme, comme un péché plus grave
mérite une peine plus grave, il s’ensuit que la douleur
sensible doit é&tre plus grande pour un péché plus
grave,

L’autre aspect de la contrition, c’est celui par lequel
elle se porte sur les péchés pris ensemble, comme dans
Pacte de la justification; et de ce cb6té elle est plus
grande en tel pécheur, qu’en tel autre, soit habituel-
lement, soit virtuellement. Celui qui regrette d’avoir
offensé Dieu, le regrette implicitement de maniére di-
verse, selon que par ses péchés, il a plus ou moins
offensé Dieu. Bien que chaque péché mortel éloigne
de Dicu, et fasse perdre la grice, cependant I'un en
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éloigne plus qu’un autre, selon qu’un péché est plus
en désaccord dans son désordre, par rapport a ordre
de la divine bonté, qu’un autre péché.

(IV Dist., XVI, a. 3.)

28 juillel,

La durée de 1a contrition.

I

La contrition doit durer jusqu’a la fin de la vie.

Dans la contrition il y a une double douleur : l'une
de la raison, qui csi 1la détestation du péché que l'on a
commis: l'autre, de la partie sensitive, et qui est con-
séquente a I’autre. Pour ces deux contritions, le temps
de la durée est I'étai de toute la vie présente. Tant que
quelgu’un est dans Pétal de voie, il déleste les obstacles
gui relardenl ou empdéchent Parrivée au ferme. Kl
comnie, par le péchdé passe, In marche de nolre vie vers
Dieu est retardée, et que le temps qui nous était accordé
pour cette marche ne peut éitre récupéré, il faut quc
toujours pendant cette vie, I’état de contrition persiste,
guant a la détestation du péché. Toujours I'homme
doit avoir du déplaisir d’avoir péché, S’il Iui plaisait
d’avoir péché, il pécherait en cela, par le fait méme, et
perdrait le bénéfice du pardon.

De méme pour la douleur sensible, qui est inspirée
conime unc peine par la volonté. En péchant, ’homme
a mérité la peine éternelle et a péché contre le Dieu
éternel; il doit done, aprés que la peine éternelle a été
cominuée en peine temporelle, conserver en lui une dou-
leur élernelle, c’est-a-dire, duvant 1’état de cette vie. Et
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c’est pourquoi Huges de Saint-Victor dit que Dieu, en
absolvant 'homme de la coulpe ct de la peine éternelle,
le lic par le lien d’'unc détestation perpétuelle de son
péché,

L.a douleur de la contrition répond a la coulpe, du
coté de Paversion, par quoi elle prend une sorte d’infi-
nité; et donc la contrition, elle aussi doit persister tou-
jours.

La pénitence intérieure, qui vise le péché commis, et
la pénitence extéricure qui donne des signes extérieurs
du repentir, appartiennent a l'état des commencants,
c¢’est-a-dire de ceux qui commencent une vie nouvelle
en se dégageant du péché. Mais la pénitence intérieure
a sa place méime dans les progressants et les parfaits,
selon cette parole du Psalmiste (83, 7) : Dans celte
vallée de larmes, il dispose dans son ceeur des deyrés.
Et saint Paul disait lui-méme : Je ne suis seulement pas
digne de porter le nom d’Apdtre, car, j'ai perséculé
U'Eglise de Dieu, (I Cor., xv, 9.)

I1

Comment la contrition doit-elle étre continuelle.

La contrition, par le c6té ou elle est un déplaisir de
la raison, étant un acte de la vertu de pénitence, ne
peut jamais comporter de superflu, ni quant a son inten-
sité, ni quant 4 sa durée; si ce n’est quand 1’acte d’une
vertu empéche I'acte d’une autre vertu plus nécessaire,
pour un temps. Aussi, plus ’homme peut demeurer con-
tinucllement dans les actes dec ce déplaisir, mieux cela
vaut; pourvu qu’il fasse en leur temps, les actes des
autres vertus, selon qu’ils s’imposent.

Mais les passions peuvent comporter du trop et du
trop peu, et quant a l'intensité et quant a la durée. Lt
de méme que la passion de douleur que la volonté or-
donne, doit étre modérée dans son intensité, de méme
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elle doit I'étre dans sa durée, de peur qu’en se prolon-
geant oulre mesure, ’hoinme ne toinbe dans le déses-
poir ou la pusillanimilé, et ne glisse dans les vices de

cetle sorte.
(IV Dist.,, XVII, ¢g. 2.)

29 juillet.

Il faut éviter le souci et ne chercher qu’une chose.

Marlhe, Marthe, vous vous inquiélez ef vous agifez
pour beaucoup de choses. Une seule est nécessaire. (Luc,

X, 41.)

Lie souci des choses temporelles peut ¢tre illicite de
irois cotés :

1° Du cé6té de Pobjet du souci, par exemple, si nous
cherchons les biens temporels comme une fin.

2° Si nous apportons a4 nous les procurer un zéle
excessif, qui nous empéche de nous occuper des
choses spirituelles, qui sont notre devoir principal; et
c¢’est ce gu’il est dil en saint Maithien (xmr, 22) : que
les soucis du siécle étouffent la parole de Dieu.

3° Par une crainle exagérée de manquer du néces-
saire, si on ne fait pas ce qu’il exige. T.e Seigneur a
conthaliu cela par (rois raisons : a¢) a4 cause des biens
plus précieux que ceux dont ’homme se soucie ct que
Dieu lui a donnés; i savoir, son corps et son ime.
b) a cause de la subsistance que Dieu assure aux ani-
maux ct aux plantes, sans toul le travail que 'homme
s’impose, et selon leurs besoins. ¢) a cause de la
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divine Providence, que les Paiens ont méconnue; ce
qui les a rendus si souciecux de se procurer les biens
temporels. D’ou il conclut que nous devons surtout
nous préoccuper des biens spirituels, confiants que,
si nous faisons ce que nous devons, les hiens tem-
porels nous scroni donnés, sclon nos besoino.

(2-2 gq. 55, a. G.)

II

Une seule chose est & chercher. Or, une seule chose
esl nécessaire. Comme Marthe était soucieuse de plu-
sicurs choses, le Seigneur voulut lui donner le goiit
d’une scule. La perfection de I'homme, c’est que son
coceur échappe a la dispersion; car, plus il y a d’unité,
plus il y a de ressemblance avec Dieu qui cst vrai-
ment « un ». Jai demandé au Seigneur une scule
chose, dit le Psaume (xxvr, 4). C’est conire cela que se
henrie celui qui cherclic les richesses ou les choses de
ce monde; car, il est encombré de désirs multiples,
‘et son coeur est tiraillé de divers cotés.

(Sur la 1 a@ Timolhée, VI.)

(Pesl pourguoi e Saint-Espril a fail aussi celle puri-
fication en la Bienlcureuse Vierge, qui la préparait,
pour ainsi dire, a concevoir le Christ; et qui a eu pour
effet, non pas de lui enlever Pimpureté d’une faute
ou du foyer du péché, mais, d’unifier davanlage son
espril et de le soustrairec a la dispersion des pensées,

3 q. 27, a. 3, ad. 3™.)

Cet « Un » c’est Dieu 4 qui ’'homime adhére par la
charité. C'est cn ccla que consiste la perfection de
Phomme. Mais, 'ame peut adhérer a Dieu parfaite-
ment, de deux manicéres : 'une en référant a Dieu
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{foute son .ction d'une maniére actuelle, en exercice
continu; et connaisse Dieu comme il est connaissable;
c’est la manieére de la patrie.

Mais Padhésion de cette vie, ol nous sommes en
marche encore, est double. L’une est absolument néces-
saire au salut, s’impose a tous; a savoir, que le coeur
ne s’atlache a rien de ce qui est contre Dicu, mais
qu’habituellement, par une orientation latente, il rap-
porte a Dicu sa vie tout entiére. C’est en ce sens que
le Seigneur dit en saint Matthieu (xxi1, 37) : Vous
aimerez le Seigneur volre Dieu de {oul voire cceur.
L’autre est- de surérogation, de conseil, au-dessus de la
loi commune a tous. Elle se fait par un renoncement
du cceur aux biens temporels; et par 1a, elle se rap-
proche de I’état du ciel; car, la charité s’accroit d’au-
tant plus que la cupidité s’aflaiblit.

(Sur UEpilre aux Philippiens, c. 3.)

30 juillel.

Cest un insigne bienfait que de se relever du péché.

I

Nul me peut se relever du péché par son scul eflfort,
sans le secours de la grace.

Se relever du péché, c’est ’homme rétabli dans tout
ce qu'il avait perdu par le péché. Or, 'homme encourt
un triple dommage, en péchant : il y a la tache du
péché; il y a une déformation de la nature dans
I’homme; il y a la culpabilité qui rend passible de
peine. La tache, c’est le manque de I’éclat que la grace
donne a I’ame, et qui est sa beauté¢, et que la difformité
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du péché abolit. La détérioration de la nature, c’est ce
désordre qui provient d’une volonté en révolte contre
Dieu; dés que ’ordre en ’homme a disparu, il s’ensuit
que toute la nature dans le pécheur demeure comme
faussée. La culpabilité, c’est cette passibilité de dam-
nation éternelle que le péché mortel fait encourir.

1I

Personne autre que Dieu méme nec peut nous tirer
de ces trois embarras. La beauté que donne la Grice
4 l’ame vient du reflet de la lumiére divine, et ne
saurait étre réparée que par un don nouveau de cette
lumiére. I1 faut pour cela un don permanent, habituel,
qui est la lumiére de la grice.

L’ordre de la nature n’est réparable qu’autant que
la volonté sera soumise a Dieu; et cela n’est possible
gue si Dieu lui-méme I’attire a lui.

La culpabilité de peine éternelle n’est rémissible que
par Dieu qui est l'offensé et qui est le juge de I’homme.

Le secours de la grice est donc indispensable pour
se relever du péché, pour recouvrer la griace habi-
tuelle ou I’état de grace, et pour cette action efficace
sur la volonié, qui reléve de Dicu seul.

Quand saint Paul (Ephes., v, 14) empruntant quel-
que texte liturgique, s’écrie : Réveille-toi, toi qui dors.
Léve-toi d’entre les morlts et le Christ Pilluminera, cela
ne doit pas s’entendre en ce sens que la résurrection
du péché précéde l'illuminatiorr de la Gréace; mais en
ce sens, que par son libre arbitre, actionné par Dieu,
Phomme s’efforce de se relever du péché, et recoit la
lumiére de la grace qui le justifie.

La raison naturelle ne peut pas étre le principe
suffisant de la santé spirituelle qui est dans I’homme
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par la grice justifiante; ce principe, c’est la grice, et
c'est le péché qui la fait perdre. C’est pourquoi,
I’homme ne peut point par lui-md&me, se remetire sur
pied; il a besoin que de nouveau la grice lui soit
infusée; tout comme pour ressusciter un cadavre, il
faut que de nouveaun I’ame y soit infusée. L’homme ne
peut méme pas, de lui-méme, se réparer pour lec bien
qui lui est connaturcl, & plus forte raison pour le bien

surnaturel de la justice.
(1-2 g. 109, a. 7.)

31 juillef,

De la necessité d’avoir Ile coeur affermi en Dieu par
la gréce habituelle ou sanctifiante, pour éviter le péche.

Dans I'état ol nous sommes depuis le péché originel,
I’homme, pour s’abstenir tout a fait du péché, a besoin
de la grace habituelle, permanente, qui guérisse sa na-
ture corrompue.

Dans la vie présente, la guérison s’opere d’abord dans
Vesprit, sans que l’appétit charnel soit encore tout a
fait réparé. Aussi saint Paul (Rom., vii, 22), parlant en
la personne de ’homme réparcé, racheté, dit-il : Je me
complais dans la loi de Dieu selon ’homme intérieur.
Mais je découvre en mes membres, une autre loi. Et plus
loin : Je suis a la fois celui qui sert, par Uintelligence,
la loi de Dieu; et, par la chair, la loi de péché.

Dans cet état, ’homme peut s’abstenir de tout péché

MOELLE DE SAINT TIOMAS, — II b
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mortel de l'esprit, mais non de tout péché véniel, a
cause de la corruption de I’appétit inférieur de sensua-
lité. A la vérité, la raison peut réprimer chacun de
ces mouvements désordonnés de la sensualité; et c’est
ce qui fait leur caractére de péché et de volontaire.
Mais, elle ne peut les réprimer tous; car, tandis qu’elle
résiste 4 'un, un autre surgit peut-étre; et aussi parce
que la raison ne pcut étre assez vigilaute pour les éviter.

11

Pareillement, avant que la raison de I’homme, en qui
est le péché mortel, n’ait été réparée par la grice jus-
tifiante, ’homme peut éviter chacun des péchés mortels,
pris a part, et pendant quelque temps; car, aucune né-
cessité ne s’'impose de pécher continuellement par des
actes. Mais, qu’il demeure longtemps sans péché mortel,
il ne le peut pas. Aussi, saint Grégoire dit-il, que le
péché, qui n’est pas bientoét effacé par la pénitence,
entraine bientét &4 un autre par son propre poids.

De méme, en effet, que I’appétit inférieur doit étre
soumis & la raison, de méme la raison doit étre soumise
a Dieu et doit établir en Dieu la fin de sa volonté. Et
c’est la fin qui doit étre régulatrice de tous les actes
humains, tout comme c’est le jugement de la raison qui
doit étre le régulateur des mouvements de 1’appétit inf¢-
rieur. Si donc, la raison de l'homnme n’est pas totale-
ment soumise a Dieu, il s’ensuite qu’il y aura beaucoup
de désordres dans les actes de la raison elle-méme. Et
si ’homme n’a pas le coeur assez affermi en Dieu, pour
ne vouloir en étre séparé a aucun prix, qu’il s’agisse
d’un avantage a obtenir ou d’un mal 4 éviter, il se pre¢-
sente tant de tentations et de séductions que I’homme
trahira Dieu, dont il méprisera les préceptes, et tombera
ainsi dans le péché mortel. Surtout que, dans les con-
jonctures subites, ’homme agit d’aprés des fins pré-
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concues, et selou la disposition du moment; malgré
qu’il soit vrai que, par la réflexion, il puisse se décider
contrairement a une résolution prise, et malgré une
habitude enracinée.

Mais, ’homme ne peut pas se maintenir toujours dans
un tel état de réflexion; il ne peut donc se faire qu’il
reste longtemps, sans agir 4 la convenance de sa volonté
désordonnée et désorbitée; 4 moins que la grace de
Dieu ne le replace bientdt dans 'ordre qui s’impose a
lui.

(1-2 q. 109, a. 8.)

1 aofil.

Le désespoir.

I

L’infidélité provient de ce que ’homme ne croit pas
la vérité méme de Dieu; la haine de Dieu, tient a
une volonté de I’homme contraire a4 la bonté méme de
Dieu; mais, le désespoir vient de ce que ’'homme n’es-
pére pas étre participant de la bonté de Dieu. On voit
donc par la, que l'infidélité et la haine de Dieu, sont
conire Dieu, selon ce qu’il est en lui-méme; mais le
désespoir est contre Dieu, en tant que son divin bien
est participé par nous. C’est donc un plus grand péché,
en soi, de ne pas croire la vérité de Dieu, ou d’avoir
la haine de Dieu, que de ne pas espérer obtenir de Dieu
la gloire éternelle.

Mais, si ’'on compare le désespoir aux deux auires
péchés, considérés de notre co6té, alors le désespoir est
plus périlleux; car, c’est par I’espérance que nous
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sommes arrachés au mal, et engagés a pratiquer le bien,
et a rechercher les vrais biens. (C’est pourquoi, sans
espérance, les hommes s’abandonnent aux vices d'une
manicre effrénée, et fuient tout effort pour la vertu.
Aussi, sur cette parole des Proverbes (24, 10) : Si vous
vous abattez au jour de Uaffliction en perdant la con-
fiance, votre force en sera affaiblie, la Glose commente :
« Rien de plus exécrable que le désespoir : celui qui en
est la proie, perd toute constance, non seulement dans
toutes les luttes de la vie, mais ce qui est pire, méme
dans le combat de la foi ». Et saint Isidore dit : « Gom-
mettre un crime, c’est donner la mort a son adme; mais
désespérer, c’est descendre en enfer ».

I1

On peut manquer d’espérance d’obtenir la beatitude,
de deux maniéres : I’'une, parce qu’'on la tient comme
un bien ardu dans son acquisition; ’autre, parce qu’on
ne croit pas qu’il soit possible de l’acquérir, par soi
ou par un autre.

Ce qui fait que les biens spirituels n’ont pour nous
aucun goiit de biens, c’est que notre sentiment est
infecté par I'amour des jouissances corporelles, parmi
lesquelles les plus vives sont celles de la volupté.
L’amour de ces plaisirs rend les biens spirituels fas-
tidieux, et tarit tout espoir de les obtenir, comme étaut
trop ardus. Sous ce rapport, la désespérance est causée
par la luxure,

On en vient a tenir un bien ardu comine impos-
sible a atteindre par soi ou par un autre, par trop
de pusillanimité. Ce défaut, quand il est prédominant,
persuade qu’un bien est impossible a4 atteindre. Et
comme la tiédeur ou le dégofit de Dieu abat 1’esprit,
il s’ensuit que la désespérance est engendrée par la
tiédeur,
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A la vérité, 'espérance semble avoir sa source dans
lIa considération des bienfaits divins et surtout de
IPIncarnation. Mais méme la négligence & considérer
les bienfaits divins, vient de la tiédeur. Celui qui est
dominé par quelque passion occupe surtout sa pensée
de ce qui concerne sa passion. Aussi celui qui est dans
Ia tristesse ne pense pas volontiers aux choses élevées
et agréables; il ne pense qu’a des choses firistes; et ce
n‘est que par un grand effort qu’il s’arrache aux
choses tristes,

(2-2 q. 20, a. 3 et 4.)

2 Ao,

L’amour dépravé de soi-méme,

Celui qui hait Piniquité hait son dme. (Ps., X, 6.)

I

L’homme est homme par quelque chose qui est
principal en lui; et c’est 1’Ame raisonnable : le secon-
daire, ¢’est la nature sensitive et corporelle. Saint Paul
appelle I'une, I'hommme intérieur; ’autre, ’homme ex-
térieur, (2 Cor., v.) Les hommes bons estiment comme
le principal d’eux-mémes la nature raisonnable; et
c’est par elle, qu’ils pensent étre ce qu’ils sont. Mais,
les mauvais tiennent pour le principal d’eux-mémes,
la nature sensitive et corporelle, c¢’est-a-dire, ’homme
extérieur. Ils ne se connaissent donc pas bien, me
s’aiment pas vraiment; mais aiment ce qu’ils pensent
étre.
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I1

Mais les bons se connaissant dans la vérité, s’aiment
dans la vérité. Et cela peut s’établir par cing raisons,
prises de ce qui est le propre de I'amitié.

1° Chacun veut pour son ami, d’abord qu’il soit et
qu’il vive. 2° I1 lui veut du bien. 3° Il lui en fait.
4° Il se plait en sa compagnie. 5° Il s’accorde avec
lui dans les mémes tristesses et les mémes joies. Et en
cela, les bons aiment en eux-mémes leur homme inté-
rieur, parce qu’ils veulent le conserver dans son inté-
grité, et qu’ils lui souhaitent les biens spirituels, et
qu’ils mettent aussi leur soin a se les procurer et qu’ils
reviennent avec joie a leur propre coeur, ot ils
trouvent de honnes pensées pour le présent, de bons
souvenirs dans le passé, et l’espoir des biens futurs;
toutes choses qui leur donnent de la joie. De méme,
ils n’éprouvent en eux aucun dissentiment de volonté;
car, toute leur dme ne tend qu’a un seul but.

III

C’est le contraire pour les mauvais. Ils ne veulent
pas étre conservés dans l’intégrité de I’homme inté-
rieur; ils ne Iui désirent pas les biens spirituels; ils
ne font rien pour se les procurer; il leur est insup-
portable de vivre avec eux-mémes, en revenant a leur
cceur ou leur conscience; car, ils n’y trouvent que des
maux passés présents et futurs, et ce leur est intolé-
~ahle: et ils ne s’accordent point avec eux-mémes, a
vee (i1 remords de leur conscience, selon le mot du
Punlmiste (49, 21) : Je vous reprendrai, el je vous expo-
seral nons-méme devant vofre face. Et par les mémes
raisons, on peut prouver que les mauvais s’aiment eux-
mémes, selon la corruption de I'homme extérieur. Ce
n’est pas ainsi que les bons s’aiment eux-mémes,
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L’amour de soi, qui est le principe du péché, est
le propre des mauvais, et il va jusqu’au mépris de
Dieu; car, les mauvais convoitent les biens extérieurs,
jusqu’a mépriser les biens spirituels.

(2-2 q. 25, a. 7.)

3 Aoilt,

La folie.

I

La folie, c’est une hébétude du cceur et une obtu-
sion des sens. L’hébétude ou émoussement s’oppose a
I’acuité. Par analogie, on dit d’une intelligence qu’elle
est aigué, quand elle peut pénétrer jusqu’au fond
des choses qui lui sont proposées. L’hébétude ou
émoussement de lesprit sera donc le contraire. Le
fou, c’est celui qui juge d’une facon perverse, de la
fin commune de la vie. C’est 4 opposé de la sagesse,
qui porte un jugement droit sur la cause universelle.

(2-2 q. 8, a. 6, ad. I™)

I

Ainsi entendue, la folie est un péché. Elle importe
en effet, une stupidité du sens du jugement, et surtout,
sur la cause supréme, qui est la fin ultime et le sou-
verain bien. A ce sujet, on peut souffrir de stupidité
dans le jugement, de deux maniéres : I'une, par mau-
vaise disposition naturelle, comme il arrive aux dé-
ments; et cette folie n’est pas un péché. L’autre,
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quand l¢ sens est enlisé dans les choses terrestres;
ce qui le rend inapte a percevoir les choses divines,
sclon cctte parole de saint Paul (I Cor.,, 2, 14) :
L’homme animal n’est pas en élat de recevoir ce qui
vient de Ulisprit de Dieu. (Ccst comme quelqu’un qui
a le golt infect¢ par unc humeur mauvaise et qui ne
gsolite plus les choses douces. Cetle folie est un péché.

I

La folic dont nous parlons, est fille de la luxure.
La folic, en 1ant qu’clle est péché, provient de ce que
le sens est hébété, émoussé, au point qu’il n’est plus
apte 4 juger des choses spirituelles. C’est surtout par
la luxure que le sens de I’'homme est immergé dans
le terrestre. La luxure se nourrit surtout, des voluptés
les plus vives, cclles qui absorbent le plus I’dme. C’est
pourquoi la folie est le péché qui nait surtout de la
luxure.

Il releve aussi de la folie, que I’on prenne du dégoiit
de Dieu et de scs dons. Aussi saint Grégoire, parmi
les filles de la Iluxure, en compte deux qui appar-
tiennent & la folie; c’est 1a haine de Dieu ct le déses-
poir du sic¢cle fulur, comme s’il divisait la folie en
deux parlies.

(2-2 q. 46.)

4 Aolil.

La tiédeur.

1° La tiédeur est un péché.
La tiédeur est une sorte de {tristesse pesante, qui
déprime tcllement I’ame, gqu’on n’a plus de gofit pour
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agir. C’est une sorte d’ennui et de dégoiit de I’action.
Aussi, sur ce verset du Psaume (106) : Leur dine avait
en horreur toute espéce de nourriture, la Glose ajoute,
que la tiédeur est unc torpeur de ’Ame qui n’a plus
de gofit pour commencer le bien.

En soi, cette tristessc est mauvaise, quand elle
porte sur ce qui parait un mal et qui est un bien, en
réalité; comme quand il s’agit d'un bien spirituel et
intérieur, qui ne peut étre un mal qu’en apparence, en
tant qu’il contrarie les désirs charnels. Mais, méme la
tristesse qui porte sur un mal vrai, est inauvaise dans
son effet, lorsqu’elle alourdit, au point de faire perdre
le gofit des bonnes ceuvres. C’est pourquoi la tiédeur,
c’est-a-dire la tristesse, le dégolit du bien spirituel, est
un péché.

Contre cette tristesse, le remdéde, c’est loffensive,
par la méditation persévérante; car, plus nous pensons
aux biens spirituels, plus 4ls nous deviennent sympa-
thiques et, par ce moyen, la ticdeur est abolie.

2° La tiédeur est un vice spécial, non pas en tant
qu’elle s’attriste en général du bien spirituel; car, tout
vice a une répugnance pour le bien de la vertu oppo-
sée; ni non plus, parce qu’elle a horreur du bien spi-
rituel en tant qu’il est laborieux ou facheux pour le
corps, ou qu’il s’opposc a la jouissance; mais parce
qu’elle s’attriste du bien divin. Tous les biens spirituels
qui sont en tout acte des vertus, sont ordonnés a un
seul bien spirituel, qui est le bien divin, et qui est
Pobjet d’'une vertu spéciale : la charité. C’est done le
caractére de toute vertu que la joie du bien spirituel,
est inhérente et inséparable de son acte propre; mais
cette joie spirituelle du bien divin est le partage spé-
cial de la charité. Et pareillement, cette tristesse du
bien spirituel, qui est inséparablc des actes de toutes
les vertus, ne constitue pas un vice spécial; c’est le
caractére de tous les vices; tandis que s’attrister du
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bien divin, dont la charité fait sa joie, constltue un
vice spécial, qui est appelé la tiédeur.

3° On appelle péché mortel celui qui tue la vie de
Ja charité, par laquelle Dieu habite en nous. Aussi,
de par son genre, est mortel tout péché qui, de soi et
par son essence propre, est contraire a la charité.
Telle est la tiédeur; car, 'effet propre de la charité,
c'est la joie de Dieu; la ticdeur au contraire est une
tristesse du bhien spirituel, en {ant qu’il est un bien
divin.

Si le mouvement de tiédeur n’est que dans la
sensualité, par suite de Yopposilion de la chair a
Pesprit, alors elle est un péché véniel. Mais si elle en-
vahit la raison et entraine son consentement a la fuite,
a L'horreur et 4 la haine du bien divin, alors elle est
peché mortel.

2-2, q. 35, a. 1, 2 et 3.)

L’'imprudence.

Il y a un trésor précieux et de I’huile dans la mai-
son du juste; mais Fhomme imprudent dissipera toul.
(Prov., xx1, 20.)

Le trésor spirituel de la grace n’est enlevé que par
le péché. Or, il est enlevé par 'imprudence; c’est donc
que l'imprudence est un péché.

On appelle imprudence, le manque de la prudence
qui convient a quelqu’un de par sa naturc et qu’il est
tenu d’avoir; et sous ce rapport, elle est un péché, a
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raison de la négligence apportée 4 ne point ’acquérir.
On entend aussi par imprudence le mouvement de la
raison qui la fait penser ou agir contre les régles de
Ia prudence. Si cela se produit par aversion pour les
régles posées par Dieu, c’est un péché mortel; par
exemple, lorsque, par mépris et rejet des Saintes Ecri-
tures, on agit avec précipitation. Mais si, malgré les
Saintes Ecritures, sans meépris et sans rejet des moyens
nécessaires au salut, on décide et on agit, ce n’est que
péché véniel.

IT

L’imprudence est un péché général par participa-
tion. De méme en effet que la prudence a sa part en
toute vertu, comme directrice, de méme I'imprudence
a sa part dans tous les vices et péchés. Aucun péché
n’est possible, sans un manque dans l'un des actes
de la raison qui dirige; et cela reléve de I'imprudence.

L’imprudence est encore un péché général, parce
qu’elle a sous elle de nombreuses espéces, et de tr01s
cotés :

1° Par opposition aux diverses parties subjectives
de la Prudence (1). De méme que I’on distingue une pru-

(1) D'une chose, on penl considérer les parties constitutives
ou iIntégrantes : par exemple, les murs, le toit et les fondations
sont les parties constructives d'une maison. Un genre peut se divi-
scr en ses espéces : le lion et le hoeuf sont des espéces diffé-
rentes du genre animal. Enfin, on peut distinguer des fonctions
diverses dérivant d’un méme principe de vie : par exemple Ia
fonction de la nutrition et la {fonction de la sensation, qui toutes
deux, dérivent de I'’Ame. On peut done, de la méme facon, consi-
dérer. dans umne vertu. les parlies constlitutives ou intégrantes,
c'est-a-dire tout ce qui doit concourir & la perfection de 1’acte
de cette vertu. C’esl ece gque I'on appelle les parties intégrales.

Les espéces qui divisent un genre sonl appelées parties subjec-
lives. Ainsi 1a justice commutative el la justice distribulive sonl
les parties subjectives de la justicee.

On distingue encorc les parties poteniielles d’unc veriu. Ce
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dence, appelée monastique (du grec « monos », seul)
¢’est-a-dire, la prudence individuelle, qui est la pru-
dence du gouvernement de soi-méme; et aussi d’autres
prudences qui concernent le gouvernement des autres,
de méme il y a aussi des esptces d’imprudences.

2° Par rapport aux parties potentielles de la Pru-
dence, c’est-d-dire des vertus adjointes et qui se dis-
tinguent d’aprés les divers acles de la raison qui
facilitent l’'exercice parfait de la prudence. (Cest
ainsi que par rapport au manque de conseil ou de
réflexion, on nomme la précipitation ou témerité; par
rapport au précepte, ou décision définitive et qui est
I’acte propre de la prudence, il y a l'inconstance et la
négligence.

3° Par opposition 4 ce qui est requis pour la per-
fection de Iacte prudent, aux conditions que Yon
appelle les parties constitutives ou intégrantes de la
prudence. Mais comme tout ccla est ordonné & diriger
les trois actes de la raison que nous avons dit :
conseil, jugement, décision impérative, tous les manques
opposés se rameénent 4 quatre : le manque de vigi-
lance et de circonspection sont compris dans Pincon-
sidération; le manque de docilité, ou de mémoire du
passé, ou de raison judicieuse, se classe sous la préci-
pitation; I’imprévoyance et le manque d’intelligence
et la sagacité personneclle, appartiennent & la négli-
gence et a I'inconstance.

* (2-2, q. 53, a. 1 et 2.)

[m =

sont des vertus qui ne peuvent, par elles seules, suflire 4 1’acte
parfait d'une vertu cardinale; mais qui sonl susceplibles d’aider
celle-ci dans ses actes secondaires, Ce sont des verlus aulonomes,
mais adiointes, anmexes, qui facilitent I’exercice parfait de la
vertu cardinale. (P. Noble.)
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6 Aoil.

La Transfiguration.

I.e Seigneur, aprés avoir annoncé sa Passion a ses
disciples, les avait engagés a le suivre dans sa Passion
méme. Pour que 'on puisse suivre un chemin sans se
tromper, il faut d’une fagon quelconque savoir ou il
meéne. Un archer ne lance bien sa fléche que s’il a
d’abord visé le but qu’il doit attecindre. Aussi Thomas
(Jo., x1v, 5) demande :; Seigneur, nous ne savons ol
vous allez comment donc saurions-nous le chemin? Et
c’est surtout nécessaire quand le chemin est difficile
et rude, le voyage laborieux, mais le terme agréable.

Or, par sa Passion, le Christ est parvenu & obtenir
la gloire, non seulecment de son ame qu’il a eue deés
le principe de sa conception, mais aussi de son corps,
selon cette parole : Ne fallait-il pas que le Christ souf-
frit et qu’il entrdt ainsi dans sa gloire. (Luc, xx1v, 26.)
C’cst a cette gloire aussi que parviennent ceux qui
suivent ses traces, selon cette autre parole : C’est par
beaucoup de tribulations qu’il nous faut entrer dans
le royaume de Dieu. (Act.,, x1v, 21.)

I1 convenait donc qu’il montrit 4 ses disciples la
gloire de sa clari¢, ce qui est étre transfiguré, et sec
montrat dans la forme a laquelle ils doivent éire confi-
gurés, selon ce que dit saint Paul : Il {ransformera
notre corps misérable pour le rendre semblable a son
corps glorieux. (Phil,, 111, 21.) Aussi saint Beéde dit
« Par une pieuse attention, il les fit goliter un moment,
par la contemplation, 4 sa joie permanente, afin de
les rendre plus forts dans les ¢preuves.

(3, q. 45, a. 1))
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Et il les conduisit seuls @ Uécart, sur une huule
montagne., (Marc, 1x, 1.) En quoi il nous enseigne que
tous ceux qui désirent contempler Dieu ne doivent
point se trainer dans les basses voluptés; mais, par
Pamour des choses d’en haut s’élever toujours aux
choses ctlestes; et par la il montre a ses disciples qu’il
ne faut pas chercher la gloire de la divine clarté dans
les bas-fonds de ce monde, mais dans le royaume de
la céleste béatitude. Nous sommes conduits a l’écart,
parce que les saints ici-bas sont séparés des maunvais,
de toute leur dme et par les tendances de leur foij;
mais plus tard, ils en seront s¢parés radicalement.

Maitre, il nous est bon d’étre ici. (Marc, 1Xx, 4.) Saint
Pierre, 4 la vue de I’humanité glorifiée du Clhirist, ett
voulu n’étre jamais privé de cette vision. Que penser
de ceux qui ont mérité de voir sa divinité? L’Evangile
dit qu’il ne savait ce qu’'il disait, par stupeur de la
faiblesse humaine. Mais il savait cela : que le seul
bien de I'homme, c’est d’entrer dans la joie de son
Maitre.

(De U'Humanité du Christ.)

7 Aol

La précipitation.

11 est dit aux Proverhes (1v, 19) : La voie des meée-
chanis est pleine de ténébres; ils ne savent ou ils
tombent. Les voies ténéhrcuses de I'impiété relevent
de I’imprudence. Tomber ou étre précipii¢é est donc
un effet de Yimprudence.

(C’est par métaphore que J'on parle dc précipitation
dans les actes humains, par une comparaison prise du
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mouvemenl des corps. Pour un corps pesant, ¢tre preé-
cité¢, c’cst tomber de haut en bas par la Joi de la
pesanteur ou d’une impulsion, par une descente rapide,
accélérée et non pas a loisir, et par degrés.

Le sommet de l'dme, c’est la raison elle-méme; le
bas, c’est l'opération corporelle. Les degrés intermeé-
diaires, par lesquels il faut descendre d’une maniére
ordonnée, ce sont : la mémoire de Pexpérience passée,
I'intelligence des conditions contingentes ou néces-
saires de P’action présente, la sagacité personnelle qui
sait conjecturer rapidement et avec clairvoyance, une
raison habile et judicieuse qui compare et qui éclaire
un cas particulier, la docilité pour se laisser ensecigner
et conseiller. C’est par ces degrés que 1’on descend par
ordre jusqu’a laction qu’il faut décider, aprés avoir
réfléchi correciement. Mais si on se porte a I’action
par un mouvement impétueux de volonté ou de pas-
sion, sans passer par les degrés, il y aura précipi-
tation. Et comine le désordre de la réflexion reléve
de I'imprudence, c’est 4 bon droit que la précipitation
est une espéce d’imprudence.

L’action téméraire est 1’action déraisonnable; et cela
peut arriver de deux fagons : par un mouvement im-
pétueux de volonté ou de passion; par mépris de la
régle directrice; et ccite seconde maniére est spéciale
a la témeérité. Cela semble bien provenir d’une racine
d’orgueil, qui refuse de se soumettre & une régle. Mais
la précipitation se rattache aux deux racines gque nous
avons signalées.

* (2-2, q. 53, a. 3.)
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8§ Aoid.

La négligence.

La négligence est un péché.

La négligence comporte un manque de sollicitude
requise; et tout manqgue de ce qui est requis, a raison
de péché, en morale. Il est donc évident que la négli-
gence est un péché; et comme la sollicitude est un
acte de vertu spéciale, nécessairement la négligence
est un péché spécial.

En tout péché il y a nécessairement un manque en
quelque acte de la raison, soit un manque de réflexion
ou de quelque autre chose semblable. Et donc, de
méme que la précipitation est un péché spécial, a cause
de la prétermission d’un acte spécial de la raison, a
savoir du conseil ou réflexion, quoique cela puisse se
trouver en tout genre de péché; de méme, la négli-
gence est un péché spécial, 4 cause d’un manque de
I’acte spécial de la raison qui est la sollicitude, quoi-
que cela se trouve en tout péché de quelque facon.

La matiére de la négligence, c’est a proprement
parler, tout le bien gu’on doit faire : Ce n’est pas
a dire gue la matiére de la négligence, soit des actions
bonnes, puisqu’elle sont faites avec négligence, mais,
cela veut dire que, dans les actions bonnes, la négli-
gence introduit un manque de bonté, soit qu’on omette
totalement l'acte obligatoire, par manque de sollici-
tude, soit par manque de quelque circonstance obli-
gatoire.,

2° La négligence est opposée a la prudence.

La négligence est directement opposée a la sollici-
tude. La sollicitude reléve de la raison, et la rectitude
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de sollicitude reléve de la prudence. D’oli, par oppo-
sition, la négligence reléve de I'imprudence.

La négligence n’est pas la paresse ou torpeur, qui
appartient i la tiédeur; car, elle consiste en un manque
d’acte intérieur auquel appartient aussi le choix des
moyens ou élection. La paresse et la torpeur se
tiennent pluté6t du co6té de l’exécution, de telle sorte
cependant gue la paresse est une lenteur a exécuter;
la torpeur, une certaine mollesse dans l’exécution
méme.

Il est dit dans PEcclésiaste (vir, 18) : Celui qui craint
Dieu ne néglige rien. En effet, la crainte de Dieu est
efficace pour faire éviter le péché; car, il est dit aux
Proverbes (xv, 27) : Tout homme évitera le mal par
la crainte du Seigneur. C’est pourquoi la crainte fait
éviter la négligence; mon pas que la négligence soit
directement opposée a la crainte, mais, c’est parce
que la crainte excite ’homme a l’acte raisonnable? De
la vient que l'on dit que la crainte fait les réfléchis.

3° La négligence peut étre péché mortel. De 1la
vient qu’il est dit aux Proverbes (x1x, 16) : Celui qui
néglige de suivre sa voie tombera dans la mort.

La négligence provient d’un certain relichement de
la volonté qui fait que la raison n’est pas sollicitée
de prescrire ce qu’il faut. Si ce que 'on omet par né-
gligence est nécessaire au salut, il y a péché mortel.
Par un -autre coété, celui de la cause, il peut y avoir
péché mortel; si la volonté est si relichée sur les
choses de Dieu, qu’elle manque totalement d’amour de
Dieu; une telle négligence est péché mortel, surtout
quand la mégligence vient du mépris. Autrement si la
negligence consiste dans Iomission d’un acte ou d’une
circonstance, qui n’est pas de nécessité de salut, et
quw’il n’y a pas mépris, mais seulement défaut de fer-
veur, le péché n’est pas mortel, mais véniel.

% (3-2, q. 54.)

MOELLE DE SAINT THOMAS, — II 0
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9 Aoiit.

L’intempérance.

L’intempérance est un péché puéril.

L’intempérance est un péché de concupiscence su-
perflue; on I’assimile & I’enfant pour trois raisons

1° Par rapport a ce que tous deux désirent; car,
Penfant ct I'intempérant désirent quelque chose de
honteux. La raison en est que le beau, dans les choses
humaines, s’entend de ce qui est ordonné selon la
raison. Or, I'enfant ne se soucie pas du raisonnable,
ni 'intempérant non plus.

2° Ils se ressemblent dans le dénouement. L’enfant,
si Yon céde a4 ses volontés, devient de plus en plus
volontaire, Aussi, il est dit dans IEcclésiastique (30.
8) : Le cheval indomplté devient intraitable et Uenfant
abandonné a sa volonté devient insoleni. I1 en est de
méme de Ja concupiscence : si on la satisfait, elle
prend de la force plus grande. Aussi saint Augustin
dit : Tandis que vous satisfaites votre passion, 1’habi-
tude s’est formée; et tandis que vous ne résistez pas
a I’habitude, elle est devenue une nécessité.

3° Le méme remeéde leur convient. L’enfant est
amend¢é par la correction. Il est dit aux Proverbes
(23, 13) : N’épargnez point la correction a lenfant;
car, si vous le frappex avec la verge, il ne mourra
poinl. Tu le frappes de la verge, et tu délivres son
dme du séjour des morts. Ei parcillemment, quand on
résisic a4 la concupiscence, on Ia raméne a la mesure
obligatoire de T’honnéteté. Et c’est ce que dit saint
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Augustin, que Pame attachée aux choses d’en haul, qui
s’y fixe et y demeure, brise ainsi la poussée de I’habi-
tude de concupiscence charnelle; et ainsi réprimé,
elle meurt peu a peu. Elle était forte quand nous lui
cédions; maintenant qu’elle est réfrénce, elle n’est pas
anéantie, mais certainement elle est moindre. Et c’est
pourquoi Aristole dit que de méme que Penfant doit
vivre d’aprés les lecons du maitre, de méme P’appétit
de concupiscence doit s’accorder a la raison.

11

i

L’intempérance est le péché lc plus répréhensible.
I1 est blamable, pour deux raisons : a) Parce qu’il
repugne le plus a la dignité de Yhomme. Il se repait
de jouissances qui soni communes a nous et aux brutes.
L’homme, tandis qu’il était en honneur, ne l'a point
compris; il a élé comparé aux bétes qui n’ont aucune
raison, et il leur est devenu semblable. (Ps., 48, 21.)
b) Parce qu’il répugne le plus a4 sa clart¢c et & sa
beauté; car, dans ces jouissances que poursuii Vintem-
pérance, il apparait moins de lumiére de la raison,
d’ou vienl toute la clarté el la beauié de la vertu. De
la vient que ces plaisirs sont appelés les plus serviles.

(2-2, q. 142, a. 2 et 4.)

10 Aoiud.

Les filles de la luxure.

On compte comme filles de 1a luxure : Paveuglemenl
de Vesprit, l'inconsidération, la précipitation, Vin-
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constance, Yamour de soi, la haine de Dieu, 'amour
de la vie présente et I'horreur de la vie future.

Quand les puissances inférieures sont f{ortement
attachées i leurs objets, il s’cnsuit ¢ue les forces supé-
rieures sont cmpéchées et désordonnées dans leurs
actes. Or, par le vice de la luxure surtout, I’appétit
inférieur, le concupiscible, poursuit violemment son
objet, le plaisir, & cause de la véhémence de la passion
et de la jouissance. De la vient que par la luxure, les
forces supéricures, raison et volonté, sont désor-
donnécs.

Or, dans l'ordre pratique il y a quatre actes de la
raison

1° L’acte de simple intelligence qui saisit une fin
comme un bien. Et cet acte est empéché par la luxure.
La beauté t'a séduil et la passion a perverti lon cceur.
(Dan., x11, 56.) A cela répond Paveuglement de I’esprit.

2° Le conseil ou recherche des moyens de réaliser
la fin voulue; et cet acte est aussi empéché par la
concupiscence de luxure. Térence dit, en parlant de
Pamour licencieux : « C’est une chose qui n’a ni
ré¢flexion ni mesure aucune; et qu’on ne peut gou-
verner par conseil ». A cela répond la précipitation,
qui est Iabolition du conseil ou réflexiomn.

3° ILe jugement, qui se fixe sur le moyen le plus
apte; et cet acte aussi est. empéché par la luxure.
I1 est dit en Daniel (x111, 9) : Ils pervertirent leurs sens
et détournérenl leurs yeux... pour ne pas se souvenir
des justes jugements de Dieu. A ccla répond lincon-
sidération.

4° IL’intimation ou précepte de la réalisation de
I’action; il est empéché par la luxure, parce que
’homme dominé par limpétuosité de la luxure, est
empéche d’exécuter ce qu’il a décidé de faire. A cela
répond l'inconslance. Aussi Térence dit que quelgu’un
gui disail qu’il allait quitter sa maiiresse : (e sont
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des paroles que la moindre fausse petite larme effacera.
- Du coté de la volonté, il s’ensuit deux actes désor-
donnés; dont Pun est la volonté efficace de la fin.
A cela répond P'amour de soi, quant au plaisir, qui
est voulu contre Pordre; et par opposition, il v a la
haine de Dieu, en tant qu’il défend le plaisir convoité.

I1 y a aussi un désir qui porte sur les moyens d’at-
teindre une fin. A cela répond Pamour du siécle pré-
senl, ot l'on veut jouir dec la volupté; et par oppo-
sition, répond le désespoir de la vie future; car, tant
qu'on est enlisé dans la passion des plaisirs charnels,
on ne se souicic pas des joies spirituclles; on en a, au
contraire, la nausée.

(2-2 . 153, a. 5.)

11 Aodt.

Comment triompher de la luxure,

Il faut savoir que pour éviter ce péché de la luxure,
cela demande beaucoup d’effort; a cause que c’est un
vice inhérent 4 nous-mémes, de l’intérieur; et il est
plus difficile de vaincre un ennemi qui est en nous,
qui est notre hote.

1° I1 faut éviter les occasions extérieures, comme
les mauvaises compagnies et tout ce qui peut exciter
occasionnellement au péché. L’Ecclésiastique donne
ces avertissements (1x, 5 et 9) : N'arrétez pas vos re-
gards sur une jeune fille, de peur que sa beauté ne
vous devienne une occasion de chute. Ne jetez pas les
yeux de tous cétés dans les rues de la ville, et ne rédez
pas dans les endroits solitaires. Détournez vos yeux de
la femme élégante ef ne regardez pas curieusement
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une beauté étrangére. Beaucoup se sont perdus par la
beauté de la femme, et c’est par la que la concupis-
cence s'allume comme un feu. Et il est dit aux Pro-
verbes (vi, 27) : Se peut-il qu’'un homme meite du feu
dans son sein sans que ses véiements s’enflamment?
Et c’est pourquoi Loth regut Pordre de fuir toute la
région de Sodome, (Gen., x1x, 17.)

2° Il faut fermer la porte aux mauvaises pensées,
car, elles sont une cause d’excitation pour la concu-
piscence. On obtient ce résultat par la mortification de
la chair. Saint Paul écrit aux Corinthiens (I Cor.,, IX,
27) : Je frappe mon corps et le réduis en servilude.

3° Il faut insister dans la priére, parce que : Si le
Seigneur ne garde pas la maison, c'est en vain qu'on
veille pour la garder. 11 est dit au livre de la Sagesse
(viir, 21) : Je savais que je ne pouvais avoir la confi-
nence. st Dieu ne me la donnait. Et en saint Matthieu
(xvii, 20) : Ce genre de démons n’est chassé que par
la priére et le jeline. Si deux hommes se battent, et
que vous vouliez aider Pun, et non Pautre, il vous
faudrait donner de 1’'aide au premier, et le refuser a
Pautre. Or, entrc la chair et Pesprit, c’est un combat
continuel. Si vous voulez la victoire de ['esprit, il
faut lui donner de Yaide; et cela se fait par la priére.
Il faut refuser le secours a la chair, ce qui se fait
par le jeline; car, le jeline affaiblit la chair.

4° I1 faut se livrer beaucoup a des occupations
permises. L’oisiveté enseigne beaucoup de mal. (Ec-
clésiastique, 33, 29.) Voici quel fut le crime de Sodome,
dit Ezéchicl (xvi, 49), l'orgueil, 'abondance et Uinsou-
ciant repos. Saint Jérome dit : ¢ Faites toujours guel-
que chose de bien, afin que le diable vous trouve
occupé. Parmi toutes les occupations, la meilleure est
I'étude des Ecritures, Aimez Vétude des Ecritures et
vous n’aimerez pas les vices de la chair.

(Sur le Symbole, c. 30.)
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12 Aoiil.

L’orgueil.

Le péché d’orgueil peut s’envisager de deux ma-
niéres : on peut le considérer dans son espéce propre,
celle qui lui vient de son objet propre; et sous ce
rapport, ’'orgueil est un péché spécial, parce qu’il a
un objet spécial. Il est en effet, un appétit désordonné
de sa propre excellence, c’est-d-dire qui n’est pas selon
la raison droite. La raison a pour fonction d’étre
I’ordonnatrice de Iappétit naturel de I’homme; et si
cet appétit s’écarte de la régle de la raison, en plus
ou en moins, appétit est vicieux; comme il est facile
de le voir pour l'appétit de la nourriture qui est un
besoin de la nature. L’orgueil est un appétit excessif
et déraisonnable de sa propre excellence.

On peut encore le considérer dans le contre-coup
qu’il a sur les autres péchés; et, par li, il prend une
sorte de généralité, parce qu’il peut étre la source de
tous les péchés, pour deux raisons :

1° Par lui-méme, c’est-a-dire, en tant que les autres
péchés mettent leur fin dans 'orgueil, ¢’est-a-dire, dans
la propre excellence, a quoi peut étre ordonne tout ce
qui est désiré contre ordre.

2° Indirectement et comme par accident, en tant
que homme, par orgueil, méprise la loi divine, en
péchant malgré la défense. C’est Jérémie qui fait dire
a Dieu : Vous avez brisé mon joug dés le commence-
ment, vous avez rompu mes liens, vous avez dif : Je
ne servirai point. (Jér., 2, 20.)

(2-2 g. 142, a. 2))
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13 Aoil.

La gravité de Porgueil.

1° L’orgueil est un péché mortel.

Saint Grégoire dit que Porgueil est le signe le plus
évident des réprouvés, et, par contre, I’humilité, celui
des élus, Or, il est clair que lon n’est pas réprouvé
pour des péchés véniels. C’est donc que I'orgueil est un
péché mortel.

L’orgueil est opposé a I’humilité, qui proprement
considére la soumission de I’homme & Dieu. Tout au
contraire, 1’orgueil, c’est proprement ce manque de
soumission, qui fait qu’on s’éléve au-dessus des limites
fixées par la régle divine ou la mesure divine. Pour
nous, nous ne nous glorifions pas sans mesure, mais
en prenant pour mesure la régle que Dieu méme nous
a donnée commme mesure, dit saint Paul. (2 Cor., x, 13.)
Et il est dit dans I’Ecclésiastique (x, 14) : Le com-
mencement de lUorgueil de 'homme est de commellre
une apostasie a U'égard de Dieu; car, c’est 14 qu’est
la racine de l'orgucil : que I’homme, en quelque facon,
ne se soumette pas a Dieu et & sa régle. Il est évident
que ce refus de soumission A Dieu, a tout ce qui fait
un peéeché mortel; car, c’est tourner le dos a Dieu. Il
n’y a donc pas de doute que l’orgueil ne soit un péché
mortel. |

2° I’orgueil est le plus grave des péchés.

Dans le péché il y a deux aspects : le face a face
au hien périssable, qui est la partie matérielle dans
le péché; et le dos tourné au bien éternel, ce qui est la
partie formelle et complétive du péché, Du coté de
son orientation, ’orgueil n’est pas le plus grand des
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péchés; parce que Pélévation que lorgueilleux con-
voite désordonnément, n’a pas, de par elle-méme,
Yopposition Ia plus grande au bien de la vertu.

Mais du co6té de son attitude d’aversion et de dos
tourné, Porgueil prend la plus grande gravité; parce
gque dans les autres péchés, I'homme se détourne de
Dieu ou par ignorance, ou par faiblesse, ou par quel-
que convoitise d’'un autre hien; tandis que I’aversion
de 'orgueil se prend de ce qu’il ne veut pas précisé-
ment se soumettre a Dicu et a sa régle. Aussi, il est
spécialement dit en saint Jacques (1v, 6) que Dieu ré-
sisle aux superbes, C’est pourquoi, se détourner de
Dieu et de ses préceptes, est comme une conséquence
dans les autres péchés; tandis que cela appartient en
propre a ’orgueil, dont Pacte formel est le mépris de
Dieu. Or, on sait que, ce qui est ce qu’il est par soi-
méme, l'emporte toujours sur ce qui tient d’un autre
ce qu’'il est est. Il s’ensuit done, qu’en son genre, l’or-
gueil est le plus grave des péchés, parce que son
excés est dans I’aversion méme qui constitue et acheéve
le péché.

Du co6té de I’aversion, il est encore le plus grand des
péchés, parce qu’il renforce I’énormité des autres pé-
chiés. C’est ainsi que le péché d’infidélité devient plus
grave, s’il procéde du mépris d’orgueil, que s’il pro-
vient de Pignorance ou de la faiblesse.

" (22 q. 162, a. 5 et 6.)
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14 Aoit.

Le commencement de tout péché.

Le commencement de tout péché, c’est [l'orgueil.
(Eccli., x, 7.)

On a donné trois sens a lorgueil. Certains disent
que c’est un appétit de sa propre excellence; et en
ce sens, c’est un péché mortel.

En tant que l'orgueil importe un mépris actuel de
Dieu, et qu’il a comme effet 1a non-soumission au pré-
cepte de Dieu, ils disent que c’est un péché général.

En tant qu’il importe une inclination a ce mépris,
par la corruption de la nature, ils disent qu’il est le
commencement de tout péché. Et par 1a Vorgueil dif-
fére de-la cupidité; parce que la cupidité est péché du
coté de la conversion au bien périssable, par ou le
péché est en quelque sorte nourri et entretenu; et c’est
pourquoi la cupidité est appelée la « racine » de tout
péché; tandis que Yorgueil est péché du coHté de
I’'aversion de Dieu, par laquelle I'homme se soustrait
au précepte de Dieu; et c’est pourquoi on I'appelle
le « commencement » de tout péché, parce que c’est
par l'aversion que commence le mal.

Tout cela est vrai; mais cependant ce n’est pas
confornie a la parole du Sage qui, lorsqu’il écrit : Le
commencement de tout péché, c’est l'orgueil, parle de
I'orgueil en tant qu’il est un appétit désordonné de sa
propre excellence. Et c’est pourquoi, méme en tant
que péché spécial, I’orgueil est le commencement de
tout péché.
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Dans les actes humains, il y a deux ordres : Pordre
d’intention et l'ordre d’exécution, le plan de Paction et
sa réalisation. Dans le premier, la fin a le réle de
principe, de point de départ. Dans Pacquisition de
tous les biens temporels, le hut, c’est d’avoir, par eux,
une perfection singuliére et une excellence. Et par ce
coté, VYorguecil qui est un appétit d’excellence, est le
commencement de tout péché. Mais du co6té de Vexé-
cution, est premier ce qui donne la facilité de satis-
faire tous les désirs du péché, et qui en est la racine;
et ce sont les richesses. Et sous ce rapport, I’avarice
est la racine de tout mal.

(1-2, q. 84, a. 2.)

I

La superbe est la reine et la meére de tous les vices.

I.a superbe ou lorgueil peut étre considéré sous
deux aspects : ’un, en tant qu’il est un péché spécial;
PPautre, en tant qu’il a une certaine influence univer-
selle sur tout péché. Or, on appelle péchés capitaux,
des péchés spéciaux, qui sont la source de beaucoup
d’autres. Et a cause de cela, certains mettent I'orgueil
au nombre des péchés capitaux. Mais saint Grégoire,
plus frappé de V'universelle influence de Porgueil sur
tous les vices, ne le range point parmi les péchés ca-
pitaux; mais il 'appelle 13 reine et la meére de tous
les vices. Il dit « La superbe, c’est la reine des vices;
et quand elle commence a vaincre pleinement le coeur,
bientot elle le livre aux sept vices principaux, comme
it ses officiers, pour tout mettre au pillage; et de la
naissent des multitudes de vices ».

(2-2, q. 162, a. 8.)



02 LA MOELLE DE SAINT THOMAS D’AQUIN

15 Aolil.

L'Assomption de Ia Trés Sainte Vierge.

Je suis élevée comme les Cédres du Liban. (Ecclé-
siastique, xxiv, 17.)

Les six arbres auxquels est comparée V'exaltation
de la Bienhecureuse Vierge, dans I’Epitre de cette féte,
peuvent symboliser les six ordres des Bienheureux.

I.e Ceédre, signifie les Anges, a4 cause de la sublimité
de sa nature, -

Le Cypres, signifie les Patriarches et les Prophétes,
par la suavité de son odeur. Cest ainsi qu’il est dit
de I'un d’entre eux : L’odeur de mon fils est comme un
champ qu’a béni Jéhovah. (Gen., xxvii, 27.)

Le Palmier, signifie les Apodtres, a cause de leur
glorieux triomphe dans 'univers. La palme signifie la
victoire.

Le Rosier, signifie les Martyrs, par Peffusion de leur
sang, qui a la couleur rouge. Comme la rose, sur les
bords d'une eau courante dit I’Ecclésiastique (39, 13).

L’Olivier, signifle les Confesseurs, par son huile. E!
moi, je suis comme un olivier verdoyant dans la mai-
son de Dieu. (Ps., 51, 6,)

Le Platane, signifie les Vierges, & cause de sa frigi-

dité, qui eteint le feu de la luxure, car, il croit auprés
des eaux.

II

Le sens est donc que la Bienheureuse Vierge est
exaltée comme les Anges, les Patriarches et les Pro-
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phétes, comme les Martyrs, les Confesseurs et les
Vierges; et méme au-dessus des Anges et de tous les
Saints. -

Rien d’étonnant a cela. Car, clle a eu le mérite des
Anges, en vivant angéliquement. Saint Jérome dil :
¢« Vivre dans la chair, comme si on n’avait pas dc
chair, ce n’est pas une vie terrestre, mais céleste ».
Il1 ajoutait : « La Virginité est sceur des Anges ».

Elle a eu le mérite des Propheétes, en prophétisant
Toutes les générations me proclameront Bienheureuse.
(Luc, 1.) Elle a vu d’un esprit prophétique, et elle a
prophétisé qu’elle serait béatifiée par toutes les na-
tions et que toutes les nations devaient recevoir le Fils
de Dieu et son fils.

Elle a eu le mérite des Apodtres et des Evangélistes,
en les enseignant. Beaucoup de choses sont écrites et
préchées, que les Saints n’ont pu connaitre que par
Marie, comme le message de Ange dans la conception
de Jésus, et ainsi de suite.

Elle a eu le mérite des Vierges, en demeurant tou-
jours vierge. L’Ange Gabriel enira che: la Vierge
Marie. (Luc., 1.)

Elle a eu le mérite des Martyrs, en souffrant la mort
et la Croix comme son Fils : Ef un glaive de douleurs
transpercera votre dme (Luc).

Et puisqu’elle a eu le mérite de tous, il etail conve-
nable qu’elle fat élevée au-dessus de tous.

(Sermon. 58.)

16 Aoid.

e — e e s

Moyen d’éviter l'orgueil.

1" Un péché est difficile & éviter pour deux vai-
sons : VTune, & ecause de la violence de son  assamt;
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comme la colére qui a l’assaut impétueux; et il est
encore plus difficile de résister & la concupiscence, 2
cause qu’elle nous est connaturelle. Cette difficulté
d’éviter un péché, en diminue la gravité; car, tomber
en face d’'une moindre tentation, c’est pécher d’autant
plus gravement.

L’auire difficult¢ pour éviter un pécheé, vient de ce
qu’il est caché, dissimulé, insinuant; c’est le cas pour
I’orgucil, qui prend occasion méme des bonnes ccuvres.
Et saint Augustin a hien raison de dire qu’il se glisse
dans les bonnes ocuvres. Et le Psaume (141, 4) dit
aussi : Ils m’ont tendu un piége en secretl dans celle
voie oil je marchais.

Et c’est pourquoi le mouvement d’orgueil qui rampe
insensiblement, n’a pas une tres grande gravité, avant
de tomber sous le jugement de la raison. Mais, aprés
que la raison I’a dépisté, alors il est facilement évité,
soit par la considération de notre propre faiblesse,
selon cette parole de VEcclésiastique (x, 9) : Pourquoi
la terre el la cendre s'élévent-elles d’orgueil? soit par
la consideration de la grandeur divine, selon cette
parole de Job (xv, 13) : Pourquoi voire esprit s’enfle-
t-il contre Dieu?; soit méme par I'imperfection des
biens dont ’homme s’enorgueillit, selon cette parole
d’Isaie (40, 6) : Toute chair n’est que de I'herbe, et
toufte sa gioire est comme la fleur des champs. Et
ailleurs (64, 6) : Toufes les ceuvres de notre justice
sont comme le linge le plus sounillé.

2° Pour confondre l'orgueil des homines, Dieu les
punit, en permettant qu’ils se ruenl dans les péchés
de la chair; car, s’ils sont moins graves, ils sont ce-
pendant plus honteux. Aussi saint Isidore dit : Parmi
tous les vices, fe pire c’esl Porgueil; soil parce qu’il
est celui des grands et des premiers; soit parce qu’il
nait des ocuvres de justice et de vertu, et que sa culpa-
bilité est moins seniie. La luxure est plus généralement
décriée, et elle est honteuse cn clle-méme, et cepen-
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dant elle est moins grave. Mais celui qui est la proie
de l’orgueil et ne le sent pas, tombe dans la luxure,
afin que par cette humiliation, il se rel¢ve confondu.

Par ou l’on voit aussi la gravité de I'orgueil lui-
méme. Car, de méme qu’un habile médecin, pour
guérir d’'un mal plus grave, laisse tomber son malade
dans un mal plus léger; de méme, on voit ici combien
est grave le péché d’orgueil, puisque pour le guérir,
Dieu prend comme remeéde, la chute en d’autres
péchés,

(2-2 q. 162, a. 6, ad. 1™ et ad. 3™.)

17 Aont,

La vaine gloire.

On appelle, 4 proprement parler, vaine gloire, ce
souci de faire parvenir a la connaissance et a P'appro-
bation d’'un grand nombre, ce que l'on a dc bon. Dans
un sens trés large, la gloire ne consiste pas seulement
dans la connaissance d’un grand nombre, mais aussi
de peu, et méme d’un seul, et méme de soi seul, pour-
viu que quelgqu’un considére son bien propre comme
digne de louange. Que 'on connaisse ce quc 'on a de
bon et qu'on I’'admire, il n’y a pas de péché. Saint
Paul dit lui-méme : Ce n’est point Uespril du monde
que nons avons regu, mais Uespril qui vient de Dieu
pour connaitre ce donl nous avons été gratifiés par
Dieu. Le Seigneur dit : Que voire lumiére luise au
regard des hommes. (Matth., v, 16.) Et c’est pourquoi
Pappélit de la gloire, nc désigne pas, de soi, quclque
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chose de vicieux, mais bien s’il est vain, ou s’il im-
porte le vice de la vaine gloire; car, désirer quelque
chose de vain, c’est vicieux. Pourquoi aimez-vous la
vanité et cherchez-vous le mensonge? (Ps., 1v, 3.)

La gloire peut étre vaine de trois maniéres : 1° Par
son objet; c’est le cas de quiconque veut tirer de la
gloire de ce qui n’en vaut pas la peine, comme de
quelgque chose de fragile et de caduc. 2° Du co6té de
celui de qui on veut tirer de la gloire, et qui serait
un homme sans jugement. 3° Du co6té de celui qui
recherche la gloire, et qui ne référe pas son désir de
la gloire & une fin obligatoire, comme & I’honneur de
Dieu ou au salut du prochain.

IX

Le péché de vaine gloire peut étre mortel, c’est-a-
dire, étre contraire a la chariié, d’'une double maniére :

1° A raison de ce dont on se glorifie; par exemple,
si 'on se glorifie de quelque chose de faux, qui soit
contraire au respect de Dieu, selon cette parole d’Ezé-
chiel (28, 2) : Parce que votre cceur s’est élevé, et que
vous avez dit : Je suis Dieu... Et saint Paul a écrit :
Qui est-ce qui te donne ceite excellence? Qu’as-tu que
tu n’aies regu? Si tu l'as regu, pourquoi Penorgueillir
comme 8i fu ne U'avais pas recu? (I Cor., 1v, 7.) Ou
bien encore s’il préfére a4 Dieu le bien temporel dont
il se glorifie; ce qui est défendu., Que le sage ne se
nlorifie point dans sa sagesse; que le fort ne se glo-
rifie point dans sa force; que le riche ne se glorifie
point dans ses richesses; mais que celui qui se glo-.
rifie melle sa gloire @ me connaitre et a savoir qui
je suis. (Jer., 1x, 23.) Ou bien quand on préfére le té-
moignage des hommes a celui de Dieu, commme ceux
contre qui il est dit en saint Jean (x11, 43) : Ils ont
mieux aimé la gloire des hommes que la gloire de Dieu.
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2° A cause de celui qui se glorifle et qui poursuit
la gloire comme une fin ultime; en ce sens, qu’il or-
donne a ce but, méme les ceuvres vertueuses, et que
pour Yatteindre il n’hésite pas & faire ce qui offense
Dieu. Alors c’est un péché mortel.

La vaine gloire est donc un péché dangereux; non
pas seulement a cause de sa gravité propre, mais aussi,
parce qu’elle dispose & des péchés plus graves, en tant
qu’elle rend présomptueux et trop confiant en soi-
méme; et qu’ainsi elle dispose peu & peu a ce que I'on
soit privé de biens intérieurs.

(2-2 q. 132, a. 1 et 3.)

18 Aoiit,

La vaine gloire est un vice capital.

I

On parle de deux facons des péchés capitaux. Cer-
tains rangent l’orgueil parmi les péchés capitaux, et
1’y rarngent pas la vaine gloire. Mais saint Grégoire
tient la superbe pour la reine de tous les vices, et il
déclare vice capital, la vaine gloire qui nait immé-
diatement de Porgueil. Et avec raison.

L’orgueil, c’est 'appétit désordonné de son excel-
lence. Or, a tout bien que lon désire est attachée une
perfection et une excellence; et c¢’est pourquoi les fins
de tous les vices, les buts qu’ils poursuivent, sont
ordonnés & orgueil, comme a une fin; et c’est ce qui
donne a lorgueil une sorte de causalité générale sur
les autres vices; et ce qui fait qu’il ne doit pas étre
compté parmi les principes spéciaux des vices, qui

MOELLE DE SAINT THOMAS, — II "
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sont les péchés capitaux. Or, entre les biens par les-
quels on acquiert l’excellence, la gloire se range en
premiére ligne, en tant qu’elle est la manifestation
d’une bhonté, dune qualité; car, le bien, naturcllement
est aimé ct honoré par les hommes. Et c’est pourquoi,
de méme que par la gloire sux yeux de Dieu, on a
une excellence dans les choses divines, de méme aussi,
par la gloire aux yeux des hommes, on a une excel-
lence dans les choses humaines. Et c’est 4 cause de la
proximité de l’excellence que les hommes désirent le
plus, que la vaine gloire est fort désirable. Et parce
que de cet appétit désordonné naissent beaucoup de
vices, la vaine gloire est un vice capital.

I1

De la vaine gloire procédent la jactance, la pre-
somption des nouveautés, hypocrisie, Iopiniatreté, la
discorde, la contention et la désobéissance qui sont ses
filles.

Les passions qui, de leur nature, peuvent étre or-
données & la fin d’un vice capital, sont appelées ses
filles. Or la fin de la vaine gloire, c’est la manifesta-
tion de sa propre excellence; 4 quoi on peut tendre de
deux maniéres. Directement, soit par paroles, et c¢’est
la jactance; soit par des faits; et s’ils sont vrais, qu’ils
méritent quelque admiration, c’est la présomption des
nouveautés; s’ils sont faux, c’est I’hypocrisie. Indirec-
tement, on peut s’efforcer de manifester son excellence,
en montrant que l'on n’est pas de moindre valeur
qu’un autre, et cela de quatre facons :

a) Quant i Yintelligence; et c’est la pertinacité, ’opi-
niitreté, par quoi on s’appuie trop sur son opinion,
sans vouloir s’en rapporter 4 une opinion meilleure.

D) Quant a la volonté; et c’est la discorde, quand on
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ne veut pas renoncer a sa propre volonté pour s’ac-

corder a celle des autres.
¢) Par la parole; et c’est la contention, quand on se

dispute avec des clameurs.
d) Par les faits; et c’est la désobéissance, quand on

ne veut pas exécuter Pordre d’un supérieur.
(2-2, q. 132, a. 4 ct b))
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19 Aont.

Le vétement des vertus.

Parez-vous des vétemenis de voire gloire, Jérusalem.
(Is., 52, 1.)

1

Ces vétements sont les vertus qui font Phomme bon.
La Loi ancienne contenait des préceptes des actes de
ces vertus, et avec raison. De méme que le but de la
loi humaine, c’est de faire la paix, I'amiti¢ entre les
hommes, de méme Yintention de la loi divine, c’est
principalement d’établir I’amitié de I'homme & Dieu.
Et comme la ressemblance est la raison de I’amour,
selon cette parole de I’Ecclésiastique (x111, 19) : Tout
animal aime son semblable; il est impossible gu’il ¥y
ait amitié de Yhomme a Dieu, qui est trés bon, si les
hommes ne deviennent bons., C’est pourguoi il est dit
au Lévitique (x1x, 2) : Soyez sainls, car je suis sainf,
Or, l1a honté de ’homme, c’est la vertu, qui rend bon
le vertueux. I1 fallait donc gu’il y ait des préceptes
des actes de vertus, et ce sont les préceptes moraux,
tels que fu ne lueras point, fu ne voleras poini, etc.

(1-2, q. 49, a. 11.)
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Les saints ont des vétements de vertus dont ils se
glorifient. Ce sont :

1° Des vétements qui les. protégent. Le Seigneur m'a
revélu du vélement du salut, et m’a couvert du man-
teau de la justice. (Is., 61, 10.)

2° Des vétements qui les réchauffent. Elle ne crain-
dra point pour sa maison le froid ou la neige, parce
que lous ses domestiques ont un double vétement.
(Prov., 31, 21))

3° Des vétements qui les parcnt. Revéis-toi de véte-
ments blancs pour te vétir et ne pas laisser paraitre
la honte de ta nudité. (Apoc., 111, 18.)

Ces vétements doivent &tre blancs par I’honnételé
de la conduite. Que vos vétements soient blancs en
tout temps dit P’Ecclésiaste (1x, 8). Ils .doivent éire
nets par la droiture d’intention. Tout vétement souil-
lé. de sang sera mis au feu el deviendra la pdture de
la flamme. (Is.,, (X, 5.) Ils doivent ¢tre odorants par
Ia bonne réputation. L’odeur de tes vétements est
comme lUodeur de l'encens. (Cant., 1x, 11.)

(Sur Isaie, c. 52.)

HI

Mais le vétemeni le plus glorieux et le plus pré
cieux, c’est le Christ lui-méme. Revétez-vous de Jésus-
Christ, dit saint Paul. (Rom., x111.) En Jésus-Christ
furent toules les vertus dans une supréme abondance.
Revétons donc Jésus-Christ : 1° Par la réception des
sacrements : Vous fous qui avez été baptisés dans le
Christ, vous avez revétu le Christ. (Gal., 111, 26). 2° Par
I'imitation. Vous avez dépouillé le vieil homme et ses
pratiques. Revélez 'homme nouveau qui a été créé
selon Dieu dans la justice el la sainfetlé vérilable. Ce-
Iui-14 est dit revétlir le Christ qui imite le Christ; car,
de méme que ’homme est contenu par le vétcment et
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qu’il est rendu visible par sa couleur, de méme en
celui qui en imite le Christ, apparaissent les oceuvres
du Christ.

(Sur UEpitre uux Romains, c. 13.)

Et de méme que celui gui revét un vétement, en est
protégé et couvert, et qu’il apparait dans la couleur
de son vétement, alors que sa couleur propre est voilée,
de méme, celui qui revét le Christ, est protégé et
couvert par Jésus-Christ conire les aittaques et les ri-
gueurs de la température; et rien d’autre ne parait
en lui que ce qui est de Jésus-Chrisl. Et de méme que
le bois enflammé est revétu de feu et participe a son
ardeur, de méme celui qui recoit les vertus du Christ,
est revétu du Christ.

Et notez que certains revetent le Christ extérieure-
ment, par la bonne vie, et intérieurement, par le renomn-
vellement, et sous ces deux rapports par une configu-
ration de sa sainteté.

(Sur UEpiire aux Galates, c. 3.)

20 Aoil.

La vertu vraie et grande.

X

La veriu vraie. Un acte de vertu se dit de deux fa-
cons : matériellement; ainsi un acte de justice sera
de faire quelque chose de juste, comme de payer une
delte; et un tel acte peut étre sans verlu : beaucoup
qui n’ont point Ia vertu de justice, font des choses
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justes, par leur raison naturelle, on par crainte, ou
par P'espoir de quelque avantage,

On peul aussi entendre 1’acte vertucux dans un sens
formel comme on dit, c’cst-a-dire, complet, parfai};
par execmple un acte de justice accompli tel que le réa-
lise celui qui est juste, ct qui le fait promptement et
avee joie; et un tel acte ne va pas sans la vertu bien
assise.

Ainsi il peut arriver que I'on fasse ’aumoéne sans
avoir la vertu de charité; c’est un geste, un acte maté-
riellement fait, un acte mort. C’est pourquoi saint Paul
¢crivait : Quand je distribuerais tout mon bien en au-
ménes... si je n’ai pas la charité, cela ne me sert de
rien. (I Cor., xi11, 3.) Tandis que faire 1’aumodne, au
sens formel, parfait, c’est-a-dire, pour Dieu avec joie
et sans hésitation, et dans les conditions requises, ne
va pas sans la vertu de charité.

(2-2, q. 32, a. 1.)

II

La vertu grande. Dans tous les actes des vertus, il
faut distinguer deux choses : ce qui se fait ¢t la ma-
niére de le faire. Or, il arrive que 1a méme action peut
étre faite 4 la maniére d'une vertu parfaite; mais aussi
par cclui qui n’a qu’une vertu faible, et méme par
quelqu’'un qui n’a pas de vertu du tout. Mais, si I'on
considére la mani¢re de faire, celui qui n’a pas de
vertu, ne saurait opérer comme le vertueux; ni celui
qui n’a qu’une faible veriv comme celui qui en a une
grande, et qui opérc avec facilité¢, promptitude ¢t plai-
sir; et cela ne saurait avoir licu pour celui qui mangue
cde vertn, ou qui n’en a qu'une faible.

Ainsi §’offrir au martyre, ou méme subir le mar-
tyre, non sculement la charité parfaite peut ’accom-
plir, mais méme une charité imparfaite; et qui plus
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est, méme celui qui n’a pas la charité, selon ce que
dit saint Paul (I Cor., xur; 3) : Quand je livrerais mon
corps pour étre brilé, si je n’ai pas la charité etc...
Tandis que la charité fait cela promptement et avéc
joie; comme il est arrivé pour saint Laurent et saint
Vincent, qui ont montré de la joie dans les tourments.
Or, cela, celui qui n’a qu’une charité imparfaite, ou
celui qui n’en a pas du tout, me le saurait faire.

(Quodl., 4, q. 10, a. 1.)

111

Exemple de la foi. La foi pecut-elle étre plus grande
chez Vun que chez l'autre? Qui, certainement.

Partout ou Von trouve du petit et du grand, on
trouve aussi du plus grand et du moindre. Or, dans la
foi, on trouve du grand et du petit, Le Seigneur dit a
Pierre (Matth., x1v, 31) : Homme de peu de foi, pour-
quoi as-tu douté? Et a4 la Chananéenne (Matth., Xv,
28) : O femme, votre foi est grande. C’est donc que
la foi peut étre plus grande chez I’un quc chez 1’autre.

A la vérilé, Pacte de foi procéde et de l'intelligence
et de la volonté. I1 peut donc se faire que la foi soit
plus grande en quelqu’un, du c6té de l'intelligence, par
plus de certitude et de fermeté; ou plus grande dn
coté de la volonté, par plus de promptitude ou de dé-
votion ou de¢ confiance. L’essence de la foi consiste en
ce que la vérité premiére soit préférée a tout; mais
cependant parmi tous ceux qui la préférent, les uns
s’y soumetlient avec plus de certitude et de dévolion
que d’autres.

(2-2, q. 5, a. 4.)
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21 Aoit.

————

Des biens de la Foi et de sa nécessité.

L.a Fol réalise quatre sortes de biens :

1° Par la foi, I'ame est unie a Dieu; car, la foi réa-
lise une sorte dec mariage avec Dieu. Je t'épouserai
dans la foi, dit Osée (2, 20). C’est pourquoi le baptisé
fait d’abord une profession de foi, quand on lui de-
mande : Croyez-vous en Dieu?, car, le baptéme est le
premier sacrement de la foi. Aussi le Seigneur dit :
Celui qui croira el sera baptisé, celui-la sera sauvé,
(Marc, xvi, 16.) Le baptéme sans la foi, ne sert de
rien. A propos de cette parole de saint Paul aux Ro-
mains (x1v, 23) : Touf ce qui ne procéde pas de la {oi,
est péché, saint Augustin dit : « La ol manque la
connaissance de l’éternelle et immuable vérité, toute
vertu est fausse, méme avec des moeurs parfaites ».

2 Par la foi, la vie éternelle est commencée en nous;
car, la vie éternelle n’est pas autre chose que de con-
naitre Dieu. Aussi le Seigneur dit : La vie éternelle,
c’est qu’ils vous connaisseni, vous, le seul vrai Dieu.
(Jo., xvir, 3.) Ici-bas, cette connaissance commence en
nous par la foi, mais elle s’achéve dans la vie éternelle,
14 ot nous connaitrons Dieu tel qu’il est en lui-mcme.
C’est pourquoi saint Paul a dit (Heb., x1, 1) : La foi,
c’est une réalisalion de ce quwon espérc. Personne ne
peut donc parvenir A la Dbéatitude, qui est la vraie
connaissance de Dieu, si d’abord, il ne connait Dicu
par la foi.

3° La foi dirige la vie présente. Pour vivre bien, il
faut nécessairement savoir ce qui est nécessaire pour
bien vivre. Et c’esl la foi qui enseigne tout cela. Elle
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nous apprend, en effet, qu’il n’y a gu’un seul Dieu,
qui rccompense les bons et punit les mauvais; et qu’il
y a une auire vie et tout ce qui nous invite a faire
le bien et a éviter le mal. Mon juste vivra par la foi,
dit saint Paul (Heb., x, 38.) Par out ’on voit, qu’avant
la venue du Christ, aucun philosophe, par tout son
effort, ”’a pas pu savoir sur Dieu ce qui est nécessaire
a la vie c¢ternelle, ce qu’apreés la venue du Christ, la
moindre petite vieille connait par la foi. C’est ce que
disaitl Isaic (1X, 9) : La terre entiére sera remplie de la
connaissance du Seigneur.

4° Par la foi, nous triomphons des tentations. C’est
par la foi, dit saint Paul, que les sainls onl conquis des
royaumnies. (Heb., x1, 33.) Et c’est facile &4 comprendre;
car, toutes les tentations viennent du diable, ou du
monde, ou de la chair. Le diable nous pousse a4 ne
pas obéir a Dieu., Or la foi écarte cette tentation; car
par la foi, nous savons que Dieu est le Scigneur de
toutes choses et qu’il faut lui obéir. Saint Pierre écrit
(I Pet., v, 8) : Voire adversaire, le diable, comme un
lion rugissant, réde autour de vous, cherchant qui dé-
vorer. Résistez-lui, fermes dans la foi.

L.e monde tente en alléchant dans les succeés, en
cffrayant dans l’adversité; mais nous en triomphons
par la foi, qui nous fait croire a une autre vie meil-
leure que celie-ci; elle nous enseigne a croire a d’autres
biens et a d’autres maux; et par lia, nous méprisons
les biens de ce monde et nous me craignons point les
maux de cette vie. La vicfoire quii a vaincu le monde,
c’est nolre foi, (I Jo., v, 4.)

La chair tente, en nous poussant aux joies de la vie
présente, qui sont caduques el momentanées. Mais la
foi nous monire que, si nous nous abandonnons aux
joies défendues, nous manquerons les joies éternelles.

(Sur le Symbole.)
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22 Aoidt.

Les effets de la foi.

La crainte est un effet de la foi.

Par la foi il se produit en nous une certaine ap-
préhension des pénalités portées par le jugement de
Dicu; c’est par 14 que la foi est une cause de crainte,
qui fait que lon redoute d'étre puni par Dieu; et
c’est une crainte servile.

Elle est aussi la cause de la crainte filiale par la-
guelle on redoute d’étre séparé de Dieu, ou par
laguelle on redoute de se comparer a Dieu, en le réve-
rant, en tant que par la foi, nous avons de Dieu cette
penseée, cette haute idée, qu’il est le bien immense et
supréme, dont le plus grand des malheurs cst d’étre
sépareé, et a qui vouloir s’égaler est mal.

Mais la cause de la premiére crainte, qui est la
crainte servile, c’est la foi informe, la crainte morte,
la crainte sans la charité; et la cause de la seconde ou
crainie filiale, c’est la foi formée, vivante, et qui, par
la charité fait adhérer 4 Dieu et se soumettre a lui.

Et bien qu’il soil dit dans DPEcclésiastique (2, 8) :
Vous qui craignez le Seigneur, croyez en lui; cela nc
veut pas dire que la crainte doive généralement pré-
ceéder la foi; car, si nous étlions tout a fait dans I’igno-
rance des récompenses ou es peines, dont wnous
sommes instruits par la foi, nous n’aurions aucunc
crainte de Dieu. Mais, supposez Ja croyance en quel-
ques articles de la foi, par exemple de la transcen-
dance divine, il s’ensuit une crainte révérentielle, cn
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vertu de quoi I’homme soumet 4 Dieu son intelligence
pour croire a toutes les promesses que Dieu a faites.

11

Un autre effet de la foi, c’est la purification du coeur.
Il est dit aux Actes (xv, 9) : Il a purifié leurs coeurs
par la fol.

L’impureté d’'une chose quelconque vient de son mé-
lange de choses plus viles; on ne dit pas que l'argent
soit impur s’il est mélangé d’or, parce que ce mélangs
I’améliore et augmente sa valeur; -mais bien s’il est
meélangé d’étain ou de plomb. Or, il est évident que la
créature raisonnable est supérieure en dignité a toute
créaturc corporelle et temporelle; et c’est pourquoi
elle devient impurec en se soumettant par I'amour aux
choses temporelles.

De cette impureté, on est purifié par lattitude con-
traire, en tendant a4 ce qui est au-dessus de soi, c’est-
a-dire vers Dieu, et dont le premier pas dans ce mou-
vement est la foi; car, dit sainl Paul (Heb., x1, 6)
Celui qui s’approche de Dieu doit croire qu’il existe.
Et c’est pourquoi le premier commencement de la puri-
fication du ceceur, c’est la foi, qui débarrasse de I'im-
pureté de I'erreur; ct si la foi est perfectionnée par la
charité parfaite, elle fera une purification parfaite.

(2-2,,q.7,a. 1 et 2))
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23 Aoidt.

)

L’espérance.

L’objet propre de l’espérance, c’est la béatitude éter-
nelle.

L’espérance atteint Dieu, en s’appuyant sur son se-
cours pour atteindre le bien espéré, Or, il faut que
tout effet soit proportionné a sa cause. Et c’est pour-
quoi le bien que proprement et principalement nous
devons espérer de Dieu, c’est le bien infini, qui est
proportionné a la vertu de Dieu qui nous aide; car,
c’est le propre d’une vertu infinie de faire parvenir
a un bien infini. Or, ce bien, c’est la vie éternelle,
qui consiste en la jouissance de Dieu. I n’y a pas
moins a espérer de lui que lui-méme, puisque sa bont¢
n'est pas moindre que son essence, qui lui fait com-
muniquer les hiens aux créatures.

II

L’espérance est une vertu théologique distincte des
autres vertus théologiques. On appelle vertu théolo-
gique celle qui a Dieu pour objet d’adhésion. Or, on
peut adhérer a4 une chose de deux maniéres : 'unec,
pour elle-méme; Pautre, comme 4 un moyen d’arriver
a4 autre chose. La charité fait adhérer a4 Dieu pour
lui-méme : elle unit I’Ame de I’homme & Dieu par le
sentiment de 'amour.

L’espérance et la foi nous font adhérer 4 Dieu
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comme & un principe d’ou nous proviendront quelques
biens. De Dieu nous provient et la connaissance de
la veérit¢ et acquisition de la parfaite bonté. La foi
nous fait adhérer & Dieu, en tant qu’il est pour nous
le principe de la connaissance de la vérité; car, nous
¢royons vrai ce qui nous est dit par Dieu. Mais I’espé-
rance nous fait adhérer a Dieu, en tant qu’il est pour
nous le principe de la parfaite bonté, sous cet aspect

que nous escomptons le secours divin pour obtenir la
héatitude.

I

Dans 'ordre de génération, c’est-a-dire dans le mou-
vement d’une chose qui commence a se. développer,
IPespérance est avant la charité; elle la précede. On.
fait le premier pas dans 'amour de Dieu par cela qu’on
cesse de Voffenser, par crainte d’étre puni par Ilui,
c’est ainsi que espérance introduit la charité; Yespoir
d’étre récompensé par Dieu nous fait commencer de
Paimer et d’observer ses préceptes. Mais au point de
vue de la perfection, la charité a naturellement Ia
priorité; quand elle est achevée, parfaite, établie, I'es-
pérance en devient plus parfaite; car, nous comptons
plus sur ceux que nous aimons, sur nos amis, que sur
ceux que nous craignons. C’est en ce sens que saint
Ambroise dit que Pespérance vient de la charité.

IV

L’espérance est certaine. Elle est une attente cer-
taine, fondée, assurée de la béatitude future, comme
dit Pierre Lombard. Et nous pouvons nous appuyer
sur saint Paul qui dit (2 Tim., 1, 12) : Je sais en qui
j'ai eu foi et jai la conviction qu’il est capable de
garder mon dépot.
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En cette vie nous ne pouvons pas savoir avec certi-
tude si nous avons la grace, Mais I’espérance ne s’ap-
puie pas principalement sur la grice déja possédée,
mais sur la toute-puissance et la miséricorde, par
laquelle, méme celui qui n’a pas la grice, peut 'acqué-
rir, afin d’arriver ainsi a la vie éternelle. Quiconque
a la foi est certain de la toutc-puissance de Dieu et
de sa miséricorde. Mais que certains qui ont Vespé-
rance, n’atteignent pas la béatitude, cela tient a un
défaut du libre arbitre qui met I’obstacle du péché;
mais non a4 un défaut de la puissance divine ou de
la miséricorde, sur lesquelles s’appuie I’espérance. Cela
ne saurait "donc porter préjudice a la certitude de
Pespérance.

(2-2, q. 17, a. 2, 6, 8 et gq. 18, a. 4.)

24 Aoil.

L’excellence de la charité.

Présentement done demeurent la foi, Uespérance, la
}

charité, ces trois choses. Mais la plus grande des lrois,
c’est la charité.

La charité est la plus grande parmi les vertus théo-
logales.

La grandeur spécifique . d’une vertu se prend de son
objet. Mais comme les trois vertus théologiques ont
Dieu comme objet propre, I'une ne peut pas étre dite
plus grande que ’autre par ce co6té-la; mais parce que
l'une s’approche de l’objet plus que 1’autre.

Et c’est de cette maniére que la charité Iemporte;
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car, les autres impliquent dans leur essence, une dis-
tance de I'objet : la foi porte sur des choses gu’on ne
voit pas, et P’espérance sur des choses gqu'on n’a pas:
tandis que la chariié posséde son objet. On sait que
celui qui est aimé, est en quelque maniére dans celui
qui l'aime, et celui qui aime est tiré par son amour
4 Punion de l’aimé; c’est pourquoi il est dit en saint
Jean (I Jo., 1v, 16) : Celui qui demeure dans la cha-
rité, demeure en Dieu et Dieu en lui,

(1-2. q. 66. a. 6.)

II

La charité est la forme ou perfection, et la racine
de toutes les vertus. Enracinés et fondés dans la cha-
rité, dit saint Paul. (Ephes., 111, 18.)

En morale, ce qui donne a4 un acte son ordre, sa
destinalion, a4 une fin, lui donne aussi sa forme, son
espéce, sa perfection. Or, on sait que c’est par la cha-
rité que tous les actes de toutes les autres vertus sont
ordonnés a la fin ultime. Le bien dernier et principal
de ’homme est, en effet, la jouissance de Dieu; selon
cette parole : Pour moi, élre uni '@ Dieu c’est mon
bonheur (Ps., 72, 27); et c’est par la charité que
’homme y est ordonné. Et sous ce rapport, c’est elle
gui donne aux actes des autres vertus, leur forme ou
perfection. Et pour autant, elle est dite la forme des
vertus; car, les vertus elless-mémes ne sont vertus que
pour produire des actes achevés et parfaits. -

La charité est comparée 4 un fondement et a une
racine, parce que c’est elle qui soutient et qui nourrit
toutes les autres vertus. Elle est dite aussi la fin des
autres vertus, parce qu’elle ordonne toutes les autres
a sa fin. Et parce qu'une mére, c’est celle qui concoit
d’un auire, on dit que la charité est la mére des
autres vertus, parce que, par le désir de la fin ultime,
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clie congoit les acles des autres vertus, en prescrivant
leur accomplissement.

(2-2 . 23, a. 8.)

I

(Cest Dieu qui infuse en nous la charité,

LLa charité est une amiti¢ de ’homme avec Dieu,
fondée sur la communication de la béatilude éternelle,
Cetle communication ne sc fait point par des dons
naturels, miais par des dons gratuits, comme dit saint
Paul (Rom., vi, 23) : Le don de Dieu, c’est la vie éter-
nelle. La charité dépasse donc la capacilé de la nature,
Or, ce qui dépasse la capacité de la nature, ne peut
étre ni naturel, ni acquis par les puissances naturelles;
parce qu’un effet naturel ne peut étre supérieur a sa
ause. La charité ne peut done pas étre en nous naiu-
rellement, ni &re acquise par les forces naturelles,
mais par Pinfusion da Saint-Esprit, qui ost 'amout
du Pdre ct da Fils, et donl {a participation en nous
¢l la charité eréée elle-méme,

A la vérite, Dieu est en lui-méme le plus aimable,
comnie objct de béatitude. Mais pour nous, il n’est pas
le plus aimable, 4 cause du penchant de motre coeur
pour les biens visibles. Par ol I'on voit que pour
aimer Dieu le plus possible et surnaturellement, il est
nécessaire que la charité soit infusée dans nos ceoeurs.

(2-2, . 24, a. 2))

MOELLE DE SAINT THOMAY, —~ 11 ]
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9y Aodl.

La crainte du Seigneur.

La crainle du Seigneur est le commencement de la
sagesse (Ps., 110, 10.)

l.e commencement de la sagesse peut s’entendre de
deux maniéres : 'une parce qu’elle est le commence-
mentl de la sagesse méme dans son essence; DPautre
quan{ a son clfet.

La sagesse clanl [a connaissance des choses divines,
clte esl aulremenl envisagée par nous, ¢ aubrement
par les philosophes, Notre vie a pour bul la jouis-
sance de Dien, et elle se divige daprés une partici-
pation de la nature divine que la grace réalise; la
sagesse, sclon nous, n’est pas seulement envisagée
comme une connaissance spéculative de Dicu, selon
ce qu’clle est pour les philosophes; mais encore en
tant que directrice de la vie humaine, qui ne se dirige
pas seulement d'aprés des raisons humaines, mais
aussi d’aprés des raisons divines,

Ainsi done, le commencement de la sagesse selon
son essence, ce sont les premiers principes de la
sagessc qui sont les articles de la foi, et sous ce rap-
port, la foi est appelée le commencement de 1a sagesse.

Mais quant a ’effet, le commencement de la sagesse,
c’est ce par quoi elle commence d’agir; et sous ce
rapporl, ¢’est la crainte qui est le commencement de
la sagesse; cependant, la crainte servile 1’est autre-
meni que la crainte filiale. La crainte servilc est comme
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un principe qui dispose de I'extérieur a la sagesse; ci
tanl que, par crainte de la peine, on quitte le péché,
et que I'on devient apte par 13, & I'effet de la sagesse,
selon cclie parole : La crainte du Seigneur chasse le
péché. (Ecceli, 1, 27.) Mais la crainle chaste ou filiale
est le commencement de la sagesse, comme en étant
le premier effet, Comme il appartient a la sagesse de
régler la vie humaine d’aprés les raisons divines, c’est
de la qu’il faut prendre le -principe, pour que Phomine
révére Dieu et se soumette a lui. Ainsi, par consé-
quent, il sera réglé selon Dieu en loul.

Que s’il est dit dans le livre de Jobh (28, 28)
Craindre le” Seigneur, voila la sagesse, ¢’esl parce que
la crainte de Dicu, comparée a toule la vie humaine
réglée par la sagesse, est comme la racine pour un
arbre. (Pest pourquoi il est dit : L« crainte du Sei-
gineur est la racine de la sagesse. (Eccli.,, 1, 25.) Et
¢’est pourquoi de méme que P'on dit d’une racine, @
cause <le sa vertu, qu’'elle est fout Parbre, de méme
on dii que la crainie de Dieu est la sagesse.

II

A 'a crainte repond proprement la pauvrelé en cos-
prit; car, comme il appariienlt 4 la crainie filiale de
témoigner a Dien de la révérence, et de lui étre soumis,
ce dont decoule celle soum™:sion appartienl & la
crainte, Par la méme que Pon crainl  parfailement
Dieu, on cesse de chercher en soi-méme ou en autre
chose quelque grandeur, si ce n’est en Dieu. Ce serail
contraire a la parfaite soumission envers Dicu. Et
c¢’esl pourquoi des que quelqu’un crainl parfaitement
Pieu, il s’ensuil gu'il ne cherche pas a se grandir en
soi-méme par Porgueil, ni méme par les bhiens exté-
rieurs, honncurs et richesses. Tout cela reléve de la
pauvrctd en esprit selon que la pauvrelé d'e.nrit peut
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s’entendre ou bien de I'évacuation de Pesprit d’enflure
et d’orgueil; ou bien du rejet des bhiens temporvels. qui
se fail par Pesprit, c’est-a-dive, par Ja propre volonté
sous linstinet du Saint-Iisprit.

(92, (. 19, 0. 7 el 120

26 Aoil!

— —— e —

Les vertus cardinales.

Il v en a quatre : lu prudence, la justice, la force et
la tempérance.

Certains entendent ces qualre vertus des conditions
générales de l'esprit humain que 1'on trouve dans
tontes les vertus; de felle sorte que la prudence ne
soit pas aulre chose qu'une certaine rectitude de dis-
cernement en loul acle ou maiiere; que la jusiice ne
soil quune reciilude de Pesprit, par laquelle on fail
ce que Fon dnit en toute mali¢re; que la fempérance,
soit une disposition de Pesprit qui impose la mesure
cn toutes les passions et opérations, pour n'excéder en
rien; que la force soit une disposition de Pame qui
donne de la fermei¢ dans les choses raisonnables
contre Passaul des passions ou les difficultés de
Yaction,

D’autres, et mieux, entendent ces quaire vertus
d’aprés des matieres spéciales qui les déterminent,
chacune ayant sa matiére ou elle trouve son meérite,
par cette condition géncérale qui la classe parmi les
vertus. Et d’aprés cela, ces vertus sont divers principes
d'uction selon la diversité de leurs objels,
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On peut distinguer deux degrés de ces verius,
d’aprés la diversité de leur procédé et du terme ou
elles tendenti. 11 y a donc les vertus des sublimes et
de ceux qui tendent a Ia rcssemblance divine, et on
les appelle des vertus puarifianies; el selon quoi ’homme
plongé dans la vie ordinnire aspire au repos de la con-
lemplation. De telle sorte que la prudence meéprise
toutes les chioses du monde pour la contemplation des
choses divines, et dirige toutes les pensées de l'dme
vers Dicu. La tempérance abandonnc autant que la
nature le peut supporter, ce qu’'exige le corps. La force
cinpéche I'iine de s’effraver devant la mort et devant
Pinconnu des choses supérieures. La justice enfin porte
a entrer pleinement dans cette voie divine,

I y a encore les vertus de ceux qui atteignent la
divine similitude et qu’on appelle les vertus de I’dme
pleinement purifiée; de telle sorte que la prudence mne
considére plus que le divin; la tempérance ne refréne
mdéme plus les cupidiiés terrestres, clle les ignore; la
force ne triomphe plus des passions, elle les ignore;
lIa justice, en imitant Pesprit divin, lui est associé par
un pacte perpétuel. Ce sont les vertus des grands saints
ici-bas et des bhienhcurcux au ciel.

(1-2, q. 61, a. 4 ¢l 5.)
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27 Aoril.

La Prudence.

La sayesse est lu prudence de I’homme. (Prov., x, 23.)

L.a sagesse, c’est la connaissance par Ia cause su-
préme. Dans un ordre donné¢ de connaissances, Ia
sagessc considere lexplication derniére. Dans Vordre
des actions humaines, la cause supréme qui en explique
I'obligation, c’est la finalité du bien moral auquel
doivent tendre toutes les actions de la vie; et nul doute
gue la prudence ne doive se tenir en haleine de ce but
souverain., On peut dire d’un général, qu’il posséde la
prudence militaire, quand il sait organiser la stratégie
F’une bataille aboutissanlt a4 la vicloire; de méme, on
dira @’un homme, quw’il posséde la vertu morale de
prudence, quand il saura organiscr Loules ses aclions
en vae du bien moral toul entier. A ce compte, on peul
admetire gue la prudence est, pour celui qui possede
cette vertu, une certaine sagesse. Cependant, elle ne
représente pas ioute la sagesse, c’est-a-dire, I’explica-
lion dernicre de toules choses; elle n’est pas la sagesse,
sans plus, car I'homme n’est pas le dernier mot de
tout.

11

La prudence ne pecut pas exister chez les pécheurs.
Ce mot de prudence peut étre entendu de trois ma-
nieres : Il existe une prudence apparente, qui est la
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lalsification de la prudence vertueuse. Le prudenl ver-
tueux est celui qui dispose et ordonne toutes ses ac-
lions en vue du bien. Celui-la done, qui est habile a
commettre e mal, fait preuve d’une prudence falsifice,
puisqu’il vise une fin mauvaise, bonne seulement en
apparence; tel P’habile voleur. Ainsi nous arrive-l-il
d’appeler « prudent », le voleur qui sait accomplir ses
larcins avee dexiérité, I en est de méme de ta « pru-
dence ¢ Ia chair », dont I'Apétre mous dit qucelle
aboutit @ la mort (Rom., vir, 9), et qui ne vise, en
dernier ressort, que les jouissances de la chair,

Il ¥ a une autre prudence qui, pour une fin valable,
csi experte a discerner les meilleures chances de réus-
site. (est une pradence véritable, mais qui reste im-
parfaile, pour I'nne ou Vaulre de ces deux raisons ¢
Ou bien la fin valable dont il s’agit, n’est pas la fin
complete et derniére qui commande ct embrasse {oules
les actions de la vie hwmaine, mais seulement une
affaire parliculiére, un intérét restreint; par exeinple,
une entreprise cominerciale on une navigation : réus-
sir, c’est s'affirmer prudent dans le négoce ou dans
fa navigalion. Ou bien, la fin valable envisagée, ¢lanl
viaimenl Ia fin compléte el derniére de toules les ace-
lions de ta vie, Pesprit envisage et juge ce gu’il faudrail
faire pour y aboutir, mais ne va pas au dela de cetlc
intenfion inlérieure. L’intimation qui imposerait effi-
cacement Jles réalisations, n’est pas prononccée; 1'on
naccomplit pas ce qgui devrait élre accompli.

Enfin, il ¥y a une troisiéme prudence qui, cctie fois,
es fa vérilable prudence, et qui va jusqu'au boul des
exigences morales du bien supréme de Vhomime; elle
s‘avise el juge des moyens de Paccomplir, ef, effecli-
vement, clle Paccomplil. (Cest la prudence vraie, la
pruttence tout court. Tl est clair qu'elle ne saurait
cexister chez le pécheur.

La prudence, décrite en premier licu, la fausse pru-
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dence, ne se irouve que chez les pécheurs. La pru-
dence imparfaite est commune aux bons et aux mau-
vais, celle surtout qui est imparfaite par une fin,
valable sans doute, mais particuliére et resireinte; car
la prudence qui est imparfaite par défaillance de son
acte principal, c’est-a-dire par défaillance de Vintima-
lion, ne se trouve -que chez les pécheurs @ refuser
d’agir, quand on en voit clairement Vobligation, est
un péché.
*(2-2, q. 47, a, 2 et 13.)

I11

Voici ce que requiert la prudence, pour la perfec-
tion de son acie : en tanl qu’elle est une connaissance
discernant les actions morales, il lui faut de la meé-
moire, de I’habileté dans le raisonnement, de I’intel-
ligence, de la docilité et de la sagacité; en tant que le
prudent s’applique a iniimer les réalisalions morales,
il lui faui étre prévoyant et circonspect; il doit se
fenir cn-garde 4 ’endroit de toul ce qui serait suscep-
tible d’entraver l’action

Il est aisé de justifier ioutes ces exigences d’une pru-
dence vraiment vertueuse. La prudence est tout d’abord
une connaissance: ceile connaissance s’élablit en pre-
nmiier lien; par la mémoire de Vexpérience passée, par
Iintelligence qui saisii les conditions contingentes ou
néecessaires de Paction présente. Celle connaissance
s’accroit cnsuite, par la docilité a se laisser enseigner
ct conseiller, par la sagacité¢ personnelle, qui sait con-
jecturer rapidement el avecce clairvoyance, [l faut' uti-
liser {oute cetle connaissance et appliquer & illustrer
le cas de Yaction qui se préscnte : une habile et judi-
cieuse raison est ici nécessatre. Enfin, la raison pru-
dentielle doit prescrire la réalisation de l'action mo-
rale; il faut ici de la prévoyance, qui saisit exactement
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ce qu’il convient de faire, conformément a Pintention
vertueuse; de la circonspection, c’est-d-dire de 1’at-
tention a tous les aspects de la situation; enfin, une
nisc en garde avisce, a I’endroit de {tout ce qui pour-
rait cniraver l’aclion.

*(Ibid., q. 48, a. 1))

28 Aol

La Justice.

Il appartient 4 la justice de rendre ce qui est di.

Toules les vertus morales qui concernent les opé.
‘alions conviennent, en géncéral, avec la jusiice, car
ciles cnt un caraclére de dette, Mais la delte n’a pas la
meénie raison chez toutes; car, elle esi autre, différe, si
clle tient 4 un contrat, & une promesse ou & un hienfait
recu. Tous ces titres divers donnent lieu a des vertus
diverses; par exemple, la religion qui rend son dii a
Dieu; la piété gqui rend ses devoirs aux parents ou a
ta patrie; la gratitude qui les rend aux bienfaiteurs et
ainsi des autres. Kt il y a la justice légale, qui est une
veriu générale, et gui ordonne toutes les vertus au
Lien commun.

Mais outre la justice qui vise le bien commun, le
bhien privé, il y a une autre jusiice pour rendre a cha-
cun c¢a qui lui est di.
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Parmi fouies les verius morales, ¢’est la justice qui
predomine.

Si nous parlons de la justice légale, il esl évident
qu'clle I'emporte, en iant que le bien commun l’em-
porte sur le bien d'un particulier; et c¢’est a4 cause de
cela qu’Aristote déclare gue la plus éclatante des vertus
c’est Ia justice.

Mais si nous parlons de la justice particuliere, elle
exce'le entre toutes les vertus morales. Une vertu est
dite plus grande, selon qu’un plus grand bien de rai-
son éclate en elle, ¢t sous ce rapport c’est la juslice
qui I'emporte, comme étant plus proche de la raison.
Ce qu’il est facile de voir par son sujet en qui elle
réside, et par son objet. Son sujet, c’est la partic la
plus noble de P’dme, c’est-a-dire Pappétit, rationnel, la
volont¢; tandis que les autres vertus résident dans
I’appétit sensitif ot sont les passions, qui sont la ma-
titre des autres vertus morales; or, c’est par Pobjet
ou mati¢re des opérations de la justice que Thomme
est ordonné, non sculementl cenvers lui-méme, mais
antssi envers anlrui. Gest pourquoi  Arislote dil ;o [l
faut que les vertus les plus grandes soienl celles qui
sont le plus uliles, puisque la vertu est une puissance

bienfaisantc; c’est pour cela que 'on honore les forts
el les Jusies.

1

Les preceples du Deécalogue sonl des préceptes de
justice.

Les préceptes du Décalogue, sont les trois preiniers
principes dc la loi, et auxquels la raison naturelle
donne aussitdét son assentiment, comme aux principes
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les plus évidents. 11 ne saurait y avoir de doute que
Ia raison de dette qui constitue le précepte, n’éclate
dans la justice, qui vise autrui, Dans les devoirs envers
soi-méme, on voil au premier coup d'ceil que '’homme
cst son maitre et qu’il lui est loisible de faire ce qu'il
Ini plait; mais quand il s’agit d’autrui, il est clair qu’on
est obligé de Iui rendre ce qu’on lui doit.

Et c’est pourquoi il a fallu que les préceptes du
Décalogue appartinssent a la justice. Aussi, les trois
premiers ont pour objet les actes de la vertu de reli-
gion, qui est la partic principale de la jusiice. Le
quatriéme. porte sur les actes de la piéte, qui est la
seconde partie de la justice. Les six autres sont des
actes de justice ordinaire, qui s’exerce entre égaux.

(2-2, q. 122, a. 1))

29 Aoiil.

L.a Force.

Le nom de force peut s'entendre en deux sens : On
peut 'entendre en ce sens que la force implique abso-
lument une certaine fermeté d’ame; et alors, elle est
une vertu générale, ou plutét, la condition de toute
vertu; car, toute vertu requicrl d’agir fermcmenl ct
sans broncher. En un autre sens, on l'entend de la
fermeté, seulement dans les choses a supporter ou a
repousser, qui offrent de la difficulté et font appel a
la fermeté, comme dans certains périls graves. Aussi
Cicéron dit que la force, c’est Pacceptation reflechie
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du danger et le courage dans les choses pénibles.
Clest ainsi que la force est une verlu spéciale,

1

La force se réve'e surtoui duns les périls de mort,

Il Jui appartient d’appuyer la volonté pour qu’elle
n’abandonne pas le bien de la raison, par crainte d’un
mal corporel. Or, le bien de la raison doit étre fer-
mement ienu conire {oul mal, parce gu’aucun hien
corporel ne le vaut., 11 faut donc appeler force d’ame
celle qui maintient fermement la volonté contre les
pires maux, parce que, qui iient bon contre les plus
grands, tiendra contre les moindres; tandis que P’in-
verse n’est pas vrai, Et puis aussi, il appartient & la
vertu de considérer le maximum qui peut lui étre de-
mandé. Or, le pire de tous les maux corporels c’est la
mort, qui enléve tous les biens corporels.

Et c’est pourquoi la vertu de force vise les craintes
qui concerneni les peérils de mort.

La force consiste donc en ce que 'homnie ne sacrifie
pas le bien vertucux a causc des dangers de mort qui
le menacenti dans la pratique du bien. Ce sera un juge,
par exemple, ou tout autire particulier qui, malgré la
menace du glaive, ne renoncera pas a prononcer un
jugement selon Ia justice; ou cclui qui ne se dérobe
pas au soin d’un ami, malgré le danger de contagion;
ou qui n’hésite pas 4 entreprendre ‘quelque pieuse
affaire, malgré le danger de faire naufrage ou de ren-
contrer des brigands. Et parce que les imariyrs sup-
portent les perséculions personnelles pour le souve-
rain bien, qui est Dieu, leur force est le plus recom-
man¢lable.

(2-2, q. 123, a. 2, 4 ¢l b))

Quoique la force soit conire les difficultés de Ia
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mort principalemeni, cepeandant elle est aussi contre
toutes les aulres difficultés; car, dans toutes, le fort
se¢ tienl bien.

(ITI Dist. 33, q. 2, a. 3.)

TII

[2acte principal de la force n’est pas d’aborder les
choses difficiles, mais plutot de supporler, c’est-i-dire
de denteurer imperiurbable dans les périls, sans sc
démonter par une crainle excessive. Or, soutenir esl
plus difficile qu’atlagquer : 1° parce (ue soutenir s’en-
tend d'une invasion d’un plus puissant que soi. 2° Ce-
lui qui soutient un assaut, sent déja les périls qui le
menacerit; tandis que celui qui envahit les sent seule-
ment comme fuiurs. 3° Supporter, importe toujours
une longueur de durée.

(2-2, q. 123, a. 6.)

30 Aodl.

La Tempérance.

La temperance peut avoir denx sens : 1° Un sens
général suivant lequel la 1{empérance n’est pas une
vertu spéciale, mais générale; parce qu’alors, le mot
tempérance signifie un certain tempérament, une me-
sure que la raison impose aux passions et aux actions
humaines. Elle ressemble par 1, a toutes les vertus
morales. Cependant, niéme a econsidérer la force et lIa
tempdérance comme vertus générales, elles different, en
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ce que la tempérance ¢loigne des convoilises déraison-
nables, tandis que Ja force supporte ou affronte, ce qui
pourrail rendre infidéle au bien moral, 2° Un sens
restreint, selon lequel la tempérance, ainsi appelée
par anlonomase, mel un frein aux convoitises vis-d-
vis des plaisirs les plus attirants, Elle est alors une
vertu  spéciale, puisqu’elle a une matiére spéciale,
comme la force. A proprement parler la tempérance
s’exerce sur les concupiscences et les plaisirs du tou-
cher principalement; et secondairement, sur les autres
concupiscences. EL de méme que la force s’exerce sur
les audaces ct les craintes qui concernent les maux
extrémes, qui sont les périls de mort, de méme il faut
que la tempérance ait pour objet les concupiscences
des jouissances plus vives. Et ce sont les jouissances
du toucher.

(2-2, q. 141, a. 2 ct 4.)

11

[.a régle de la tempérance doit se prendre selon la
nécessité de la vie présente,

[.a vertn morale est un bien qui consiste essenliel-
Iement dans un ordre rationnel. Or, 'ordre principal
institu¢ par la raison consiste dans la disposition de
moyens en vue d’une fin, ¢t c’esl en cela surtout quw’elle
trouve son bien; car, le bien, par sa nature ménie, est
fin, et la fin est la regle de ce qui lui est ordonnd,
Mais loutes les choses délectables dout PPhomme a
I'usage, sont ordonnées, comme a leur fin, a quelqu’une
des nécessités de cette vie. La tempérance doit done
prendre ces nécessilés, pour régle de Pusage des jouis-
sances, c’est-a-dire, en user dans la mesure exigée
par les nécessilés mémes.

@<, . el =, 6.)
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Quoique toule verlu soit belle, Ia temperance esl
excellemmen!l pour deux raisons : 1" Au sens géndéral,
c'est d’elle que provient la mesure, la proportion, qui
est un des ¢léments de 1a beauté. 2° Au sens restreint,
cile relréne ce que Fhomme a d’inféricur et de com-
mun avee P'animal et de plus capable aussi de P'en-
laidir; ¢’est pour cela que la beauté est principalement
ailribuce a Ia tempérance, qui éloigne surtout la turpi-
lude de Phomme, puisqu’elle repousse les vices les
plus honteux.

' (2-2, . 141, a. 2, ad. 3™)

31 Ao,

La vertu de religion.

L’homme est Tail pour Dieun.

Comme dil saint Isidore, « religicux s se dit de
relire, parce que 'homme rétracte et relil pour ainsi
dire, ce qui concerne le culle diving ef ainsi ¢ reli-
gion » vient de velire les choses du culte divin, parce
qu'il faul fréquemiment les méditer dans son  ceeur,
selon cetie parole : Pensexz « lui dans {oules vos noies.
(Prov., 111, 6.)

On peut aussi entendre « religion » en ce sens qu’on
choisit de nouveau Dieu que I'on avail perdu par
négligence; ou bien, de ce que la religion nous relie
a4 Dicu. it sainl Augustin dit : « La religion nous relie
au seul Dicu toul-pua.sadt v,
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En quelque sens gu’on Uentende de ceux que nous
venons de dire, ce qui reste, c’est qu'd proprement
parler, la religion importe un ordre a Dieu. Clest a
Iui que nous devons étre principalement li¢ comme
ag principe indéfectible; sur lui que, d’nne maniére
assidue, notre choix dit se porter, comme sur la [In
ultime; lui, que par négligence, nous perdons en pé-
chant, et que nous devons reconquérir en croyant et
en pretestant de notre foi.

II

La religion est une vertu spéciale.

Li oil il y a une raison spéciale de bien, il y a place
pour une vertu spéciale, Or le bien qui spécialise la
religion, c’est de témoigner a Dieu IPhonneur et le
regret qui lui sont diis. L'honneur est di & quelqu’un
4 litre d’une excellence. Or, Dieu, dépassant toutes
choses infiniment et de toute manieére, a une excel-

lence incomparcbe. !l a done droit & un honneur
special,

ITI

La religion I'empurie sur foutes les verius morales,
parce qu'elle approclie Dieu de plus prés que toutes,
en tant gue ses actes sont ordonnés direclement et im-
médiatement & 'honneur divin,

IV

I.a religion a des actes intérieurs et des actes exté-
rieurs. Mon cceur el ma chair font éclater par des
transporis de joie, leur amour pour le Dieu vivan!
(Ps,, 83, 3.) Lexs artes intérienrs viennent du coeur; les
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acles extéricurs cppartiennent aux membres du corps.

Nous témoignons a Dien honneur et respect, non
pas pour lui-méme, puisqiil a sa gloire en lui-méme,
¢l qu'aucune créature n'y peut rien ajouter; mais, ¢’est
i cause de nous, parce que nos témoignages ’honneur
ef de respeet scumeitent & Dizu notre espril, qui trouve
en cela sa perfection; car, tout élre trouve sa perfec-
lion a se soumetire a P’éirc qui lui est supérieur;
comme le corps est vivifié par Uame, et Pair, illuminé
par le soleil.

Mais Pesprit llumain, vour rcioindre Dieu, a besoin
d’y étre conduit comnie par la main, a lP'aide des
chioses sensibles, parce que depuis la création du
monde, ses invisibles perfections se découvrent a la
pensée par ses ceavres (Rom., 1, 20). Et ¢’est pourquoi
il est nécessaire pour le culte, d’user de choses corpo-
relles, comme de signes par lesquels Pesprit est excité
aux actes spirituels, qui lui perniettent de rejoindre
Dieu. Dans la religion, les actes intérieurs sont donc
le principal et comine étant essentiels a la religion;
les actes extérieurs ne sont que secondaires et n’ont de
raison d'étre qu’a cause des actes intérieurs.

Ces acles exiéricurs n'interviennent pas comme si
Diex en avait besoin; mais comme signes des senti-
ments intérieurs et des oacuvres spirituelles, que Dieu
accepi¢c pour elles-mémes. Aussi saint Augustin dit :
&« Le sacrifice visible est lec sacrement ou signe sen-
sible du sacrifice invisible, »

(2-2. q. 81. 2. 1,4, ¢l 7)

MOELLE DE SAITNT TUOMAS, — I} Y
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I Seplembre.,

Deux actes intérieurs de la vertu de religion :
la dévotion et la priére.

T

L.A DEVOTION

Dévotion vient de se dévouer, se consacrer. Les dé-
vols sont ceux qui se dévouent, se consacrent a Dieu
en quelgue maniére, pour lui étre totalemen! soumis.
l.a dévotion n’est pas autre chose qu'une volonté qui
se donne avee ¢lan et promptitude a toul ce qui con-
cerne le serviee de Dieu. 1l esl dit dans I'Exode (xxXv,
20 : Tous les enfanls d’Israél offrirent an Seigneur
avece une nolonlé promple et pleine d'affection, les pro-
mices de leurs biens.

La dévotion est un acle de religion. Il appartient a
Ia méme veriu de vouloir faire quelque chose et d’avoir
unc voelonlé empressée a le faire; car, ces deux actes
ont le méme objet. Il est évident que laire ce qui con-
cerne le culte ou service divin, reléve propremen! de Ia
religion; ct par conséquenl aussi, d’avoir une volonté
empressée a le faire; ce qui est étre dévol.

L.a dévotion n’est pas un acte de la charit¢. Ce qui
appartient a la charité, c’est de se donner immédiate-
ment a Dieu dans Padhésion du coeur; mais, se livrer
soi-méme aux ceuvres du culte divin, appartient immeé-
diatement 4 la religion, et médiatement & la charité, qui
est Ie principe de la religion,

l.a dévotion semble précéder la charité; car, la cha-
rité est symbolisée par le feu, dans les Ecritures; tan-
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dis que la dévolion est symbolisée pur la graisse, qui
est Paliment et la matiére du feu. Elle n’est cependant
pas un acte de charité. La graisse est produite par la
chaleur digestive, et la chaleur naturelle elle-méme
s’entretient par la graisse. Et de méme, la charité cause
la dévotion, parce que c’est Pamour qui rend empressé
au service d’un ami; et la charité est entretenue par
la dévotion : comme toute amitié s’entretient et aug-
mente par les rapports amicaux, les services el 1a pen-

sée.
(2-2. q. 82. a. 1 el 2)

11

I.A PRIERE

La priére est un acte de religion. Que ma priére
s'éléve vers nous comine un encens, dit le Psaume
(140, 2).

[.a religion a pour but el pour fonction de témoigner
{i Dieu honneur et respect; et c’est pourquoi tout ce
gui est révérence envers Dieu releve d’elle. Or, par la
pri¢re, on ténoigne a Dieu du respect, puisque l'on se
soumet & lui, et qu’en le priant on proteste du besoin
gu’on a de lui, comme de Pauteur de tous nos biens.
Il est donc évident que la priére est proprement un acle
de religion.

Si Pon prétend qu’il appartient & la religion de rendre
4 la nature divine un culte cérémonial, mais que la
priére ne fait rien pour Dieu, et lui adresse plutdt sa
demande pour en obtenir quelque chose, on répondra
qu’en priant, on fait 4 Dieu hommage de son espril,
qu’'on lui sowmet en tout respect, et qu’on lui offre en
quelque maniére. Et comme Pesprit humain Pemporte
sur les membres du corps et sur les choses extérieures
qu’on fait servir au culte de Dieu, de méme aussi la
priére 'emporte sur les autres actes de religion,
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.. C’est la volonté qui aclionne les autres facultés
pour leur [aire aiteindre leur fin; et aussi la religion
qui est dans la volonié, ordonne les actes des autres
puissances de I'ame, l'intelligence est la nlus haute et
la plus proche de la volonié; c’est pourquoi, aprés la
dévotion qui a son siége dans la volonté, la priére ap-
partient a 1a partie intellective, el par la devient Pacte
principal de la religion, puisque, par elle, la religion
met en mouvement sur Dieu lintelligence de 'homme.

(2-2. q. 83. a. 3.)

2 Septembre,

Cause et efiet de la dévotion.

La cause de la dévotion. Tandis que je méditais, un
feu s’est embrasé dans mon ceceur. (Ps.,xxxvii, 4.)

La cause extrins¢que et principale de la dévotion,
¢’est Dieu. Mais, de notre c¢o6té, la cause inirinseque
sera la méditalion ou contemplation. La dévotion, c’est
la promptitude de la volonté a se livrer au culte
divin. Tout acle de la volonté procéde d’une considé-
ration; car, c’est le bien de l'intellect qui est 1’objet
de la volonté. Aussi saint Augustin dit que le vouloir
vient de Pintelligence. Il est donc nécessaire que la
médiiation soit la cause de la dévotion, en ce sens,
que c’est par la méditation que l'on forme l'idée de
se livrer au culte divin.

On y esl engagé par une double considéeration :

I’une prise de la divine bonté et de ses bhienfaits :
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Pour moi, c'csf mon avantugqe de demcttver afteche o
Dien, et de mettre inon espérance en celul qui est le
Seignenr mon Dieu. (Ps., 72, 28.) Et ceilte considération
exciic 'amouv, qui est la cause prochaine de Ia dévo-
tion.

L'autre, prise du eolé de Phomme, qui considére s:
misére et son besvin de s’appuyer sur Dieu, selon
cette parole : J'ai levé mes yeux vers les montagues,
d’oit doit me venir du secours. Mon secours doif me
venir du Seigneur qui a fait le ciel et la terre. (Ps.,
120, 1.) Et cetie considération exclut la présomption,
qui empéche de sc¢ soumettre 4 Dicu, en s’appuyant
sur sa puissaice.

A Ja vé&iité, Ia scienee cf toui ce qui est grandcur
donne quelquefois a4 PPhomime Poccasion de se confier
cen soi-méme, el de ne pas se donner a4 Dicu iotale-
ment, Ge sont 1a occasionneilenient des obslacles a4 la
dévolion, Ei ¢’est pourquoi la dévolion abonde chez
les simples et les femmes, chez qui elle réprime 'en-
flure. $i cependant Phomme soumet parfaitement la
science el tout autre avaniage, par la méme sa dévotion
s‘uceroil,

Il

L’cfiet de Ia dévolion, qui est la joie, Par elle-mméme
et principalement, la dévolion cause !a joic spiri-
tuelle de Pesprit; c’zst par conséquence ct accidentel-
lement qu’elle cause la Lristesse.

L.a dévolion procéde d’une double considération @ Ia
principale, c¢’est la considération de la divine bonlé;
parce que cette considération est en qguelgue sorte
le terme du mouvement de la volonié qui se donne i
Dicu; el de celle considération, de par elle-méme, suit
la joie, selon cette parole : Je me suis souvenu de
Dieu ¢t jy ai trouvé ma joie. (Ps., 76, 4.) Mais, par
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accident, celie consideration cause une certaine (ris-
lesse en ceux qui ne jouissent pas encore pleinement
¢le Dieu, selon celle parole : Mon ame est {oute bri-
lanle de soif pour le Dieu fort el vivanl, ct plus loin :
Mes larmes m’onl servi de pain le jour et la nuit. (Ps.,
41, 3.)

Secondairement, la dévotion est causc¢e par la consi-
deration de nos propres miseres, Cette considération
appartient au lernie d’ou I'homiuue s'¢loigne par le
mouvement de sa volonlé, c’esl-a-dire, pour ne plus
s’¢tablir en soi-méme, mais pour s¢ soumetire a Dieu.
Cette considération est a Pinverse de la premiére. Par
clie-méme, c¢lle est de nature a4 engendrer la tristesse,
en pensanl a ses propres défauts; mais par accident,
elle cause de la joie, &4 cause de Pespoir du secours
divin.

Et ainsi il est clair que, tout d’abord et par clle-
méme, la dévoltion donne de la joie; mais que secon-
thvirement et par accident, clle donue de la tristesse
qui esl selon Dieu.

(2-2, q. 82, a. 3 el 4.)

3 Seplembre.

La maniere de prier.

I.a priére doil-elle &tre vocale? Le Psalmiste dit
(141, 1) : Jwd élevé ma voix pour crier vers le Sei-
gneur; jai élené ma voix pour prier le Seigneur.

La pricre parliculiere, qui est offerte par une per-
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sonne *privée, n’a aucune nécessité d’élre vocale. Ce-
pendanl Ia voix s’y ajoute pour trois raisons :

1* Pour ecxciter la dévotion intérieure. L’esprit de
celui qui prie est élevé vers Dieu; car, par les signes
cextéricurs ou les paroles ou les gestes ou les faits,
Pesprii de T’homme est ému par la connaissance, et
conscquemment par Palfection. Aussi saini Auguslin
dit gque par les paroles et par les signes nous nous
excilons nous-mémes plus vivement, pour allumer le
saint désir. Et ¢’est pourquoi, dans la priére privée,
il [aui user de la voix et autres signes, autanl qu'il
est nécessaire pour exciter le sentiment intérieur. Mais
si, par la, lesprit est distrait ou géné d'une facon
quelconque, il faul s’en abstenir; c¢’est ce qui arvive
pour cceux dont Pesprit est suffisamment rempli de
dévolion sans ces signes. 11 est dil aux Psaume (xxvi,
8) : Mon cweur vous a dit : Mes yeux vous oni cher-
ché; ct il est dil de Anne qu’elle parlail duns son
corir,

2¢ La priere vocale est cmployée, comme  pour
sacquitler d’ane dette, afin de serviv Dieu, par tout co
(que nous avons, non seulement par Pesprit, mais aussi
par le corps,

3° e est aussi employée par un cerfain rejaillisa
sement de 'dme sur le corps, par effet d’une aflection
véhénente, selon ecetle pavole : Mon cowur sest réjout
el mu langue « chawlé e joie, (I's., xv, 9.)

I

La priere doil ¢étre attenlive.

Une chose peuat ¢tre néceessaire par maniere d'uli-
lité et de micux étre, pour atteindre une tin ¢'une
facon plus siire; c’est ainsi que Patlention esi absolu-
nent nécessaire & la pri¢re, D’une autre manicre, une
chouse est nécessaire, sans laquelle on ne saurait ob-
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lenir son effel propre. Or, il y a un triple effel de la
priére.

Le premice est cowmun a fous les acles produils
sous Pinftuence de la charit¢ ; c'est fe mérile; ¢t pour
cel ellcl, il n’est pas nécessairemen! requis que Pattev-
tion dure toul le temps de la priére; mais par Pimpul-
sion de la premicre. intention quand on se mel en
priere, toute la priére est rendue méritoire.

Un second eifet de la pricére, c’est la demande; et
pour cet effet aussi il suffit de la premiére iniention,
qui nous rend principalement alientlifs a Dieu. Mais
«si cctte premicre intention fait défaut, la priére n’est
ni méritoire, ni n’a de valeur impcéiratoire. Dieuw
n’exauce pas une priére a laquelle celui qui prie ne
prend méme pas garde,

Un firoisiéme eilet de la priére, c’est celui gu’elle
produit au momen! méme, c'est-a-dire une refection
spirituelle; et pour cela, Pattention est de nécessite.
Aussi saint Paul dit : Si je prie en une lungue, mon
espril esl en priére, muis mon inlelligence demeure suns
frait (I Cor., x1v, 14.)

1l y a une triple atlention : ’une aux mols, pour ne
pas s¢ tromper dans les mots; Pawlre au sens des mols;
la troisiéme, au but de la priere, c’est-i-dire de Dien
¢t & ce pour quoi on prie. Cette troisiéme est surtout
ncécessaire, et méme les idiots peuvent Pavoir; et par-
fois cette intention est si fervenie que ’esprit est ravi
¢n Dicu, au point d’oublier iout le reste.

(2-2. . 83. a. 12 ct 13.)
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¥ Seplembre.

Il faut prier sans cesse.

Il faul prier toujours el sans se lusser. (Luc, xviir, 1))

La priére peut étre considérée en elle-méme et dans
sa cause, La cause de la priere, c’est le désir de la
charité, d’ol doit procéder la priére; et ce désir doit
étre en nous continu, soit en exercice actuel, soit par
sa vertu. La vertu ouw Pinflucnce de ce désir demeure
en toul ce que nous faisons par amour, Or, nous devons
tout faire pour la gloire de Dieu. Et, sous ce rapport,
la priere doil étre continue. Saint Augustin dit : Dans
Ia foi elle-muéme, dans Pespérance et dans la charite,
nous prions toujours par un désir continuel. »

Mais la priére elle-méme, prise en soi, ne peut ¢lre
assidue; car, il nous faut vaquer a d’autres occupations.
Mais, commie dit sainl Augustin : « A certains inter-
valles d’heures et de lemps, nous prions aussi Dicu
c¢n paroles, afin que ces signes nous solent un avertis-
scment, pour savoir (ucls progrés nous faisons dans
ce désir, et pour exciter en nous plus vivement. »

En tout, la quantité doit étre mesurée sur la fin a
obtenir; ainsi la quantité d’une potion se proportionne
a la santé que Pon veut reétablir. II convient donc que
la pricre dure tant qu’elle est utile pour exciter la fer-
veur du désiv intérieur. Quand elle dépasse celte me-
sure, de telle sorle gu’elle ne puisse éire continude sans
ennui, on ne doit pas la prolonger davantage. Saint
Auguslin dit: « On rapporte que Ies Péres en Egyple
faisaient de [réquentes pri¢res, mais trés bréves et a la
dérobée, conmie des fleches qu’ils auraient lancées; de
peur que cette attention vigilante qui est si nécessaire
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4 celui qui prie, ne s’évanouisse ¢l ne soil ¢moussée,
par des instances trop prolongces.

On prie donc continuellement, soit par la continuité
du désir, soit parce qu’on n’omet pas de prier dans
les temps réglés, soil par cet cffet qui persiste en celui
qui prie, et qui, aprés sa pricre, demcure plus dévot,
soit méme par autrui, lorsque, par exemble, on pProvo-
que par des bienfaits, un autre & prier pour soi, mémec
“gquand on cesse soi-méme de prier et que T'on prend
(quelgue repos.

(Cest vrai qu'il est dit en saint Maithicu (vi, 7) :
Dans vos priéres ne multipliez pas les paroles. Mais
1] ne s’ensuit pas que la pricre ne puisse pas Ctre pro-
Jongdée. Comme dit saint Augustin @ « Ce n’est pas prier
en bavardage que de prier longlemps; aulre chose est
un long discours, autre chose un senliment prolongé.
Il est éerit du Seigneur lui-méme qu'il passait les nuits
en priere, el qu'il priait avee instance, pour nous don-
ner Yexemple. » Plus loin e Docteur ajoule @ ¢ Dieu
nous garde de la pri¢re bavarde, mais ne manguons pas
e prier souvent, si la ferveur persévere. Parler beau-
coup, c'est traiter dans sa priére d’unce chose néces-
saire en paroles superl{lues; mais prier beaucoup, c’est
insisler aupres de eelui que nous prions, par un long
ct picux désir du coeur. La plupart du temps, on traile
mieux par les gémissements que par les discours, plus
par les larmes que par le langage.

La prolixilé de la pricee ne consisle pas a demander
heaucoup de choses, mais dans Pinsislance du désir
sur une seule chose. Aussi il est éerit que le Seigneur
pria nne lroisi¢me f[ois, disanl encore les mémes pa-
roles (Matth., xxvi, 44),

(202 . 83. a. 14))
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5 Seplembre.

Les sacrifices qu'il faut offrir a Dieu.

1° E’oblation du sacrifice a une valcur de significa-
tion.

Le sacrifice qui est offert extéricurement signifie, in-
lériearement, I¢ sacrifice spirituel, par lequel Pame
s’offre elle-méme & Dieu. Le sacrifice a Dieun, c’est un
ceenr brisé de conirilion, dit le Psaume (50, 19); parce
que les actes extérieurs de la religion sonil c¢n rapport
nécessaire avec les actes intérieurs. L’ame s’offre en
sacrifice a Dieu, comme au principe de sa création et
A Ia fiir de sa béatification. Selon Ia foi véritable, Dieu
esl o seul eréateur de nos ames, ot en lui seutl consiste la
beéatitude de notre ame. CGest pourquoi, de méme que
c'est a Dieu scul gue nous devons offrir le sacrifice
spirituel, de méme aussi, c’est a lui seul ¢ue nous de-
vons offrir les sacrifices extérieurs.

2* T.e sacrifice est un acte spéceial de lonange, par
cela méme qu'il est offerl en 'honneur de Dieu; el
¢’est pourquoi il relécve de la verlu de religion. Tl
arvive que les actes des autres verlus nceuvent étre
fails ¢n Phonneur de Dicu; par exemple Paumione de
ses biens propres, faite en honneur de Dieu; ou en-
core, lorsque quelqu’un s’impose, en Phonneur de Dieu,
quelque afflicliion corporelle; ¢t en ce sens, les actes
des autres vertus peuvent étre dits des sacrifices. Mais
il y a des acles qui n’onl pas d’aulre mévile que celui
d’¢ire faits en Thonncur de Dicu; et ce sont 1a les
sacrifices & proprement parler, et qui appartiennent 2
[a vertu de religion.

3° 1’homme dispose de trois biens @ il y a le bhien de
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I'ame, qui est offert & Dieu par le sacrifice intérieur de
la dévotion el de la pricre, el par d’autres actes inlé-
rieurs scimblables et ¢'est 1a le sacrifice principal.

I v a le bhien du corps, qui est offert a4 Dien en
quelque manicére, par le nartyre, Pabstinence ou la
conlincice,

Il v a les biens extérieurs, qu'on offre a4 Dieu en
sacrifice, soit directement, quand nous offrons a Dieu
immeédiatement ces biens mémes; soit médiatement ou
indirectement, quand nous les parlageons avece le pro-
chain, pour I'amour de Dieu.

(2-2, . 85. a. 2. et 3.))

Ou bien on peut dire que nous devons offrir a Dicu
trois sacrifices : Celui du coeur, par la contrition, sclon
Je mol du Psaume (50, 19) : Le sacrifice a Diea, ’est un
coeur brisé par le repeutir. Celui des levres dans la
Jouange ct la priére. Celui qui offre en sacrifice Uaction
de graces, m’honore. (Ps., 49, 23.) Ou encore : Je lof-
fre des brebis grasses en holocausies avec la fumée des
bétiers (Ps., 65, 1H.) La moelle, qui est la graisse et la
[orce des os, signific la dévotion, qui est aussi la
graisse ol la force des priéres, Celui du corps, par la
satisfaction. Alors vous acceplerez le sacrifice de jus-
lice (I’s., 20.)

(Sur 'Apocalypse, ¢. 1))

(L Seplembre,

De !la nécessité de 'humilité.

Si vous ne devenez conune ce pelil enfan!, vous n'en-
trerez pas dans le royaume des cienx. (Matth., xviur, 3.)
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[.e Seigneur enscigne comment on parvient 4 la gloire
céleste, ¢’est-a-dire, par 12 voie de 1 humilité. IZl Jésus,
appeélant @ lui un pelil enfanl, le placa an milieu d’enr.
Qui est ce pelit enfant? On Pexpligque de {rois facons.
Saint Jean Chrysostome dit que ce fut un enfant réel,
qui était indemne des passions. D'autres disent que le
Christ parle de lui-méme, se comparant a un enfant, et
se tenant au milieu d’eux en disant : Si vous ne deve-
nez comme ce pelil enfant, 1Y’autres encore I'entendent
du Saint-Esprit, qui fait les petits enfanis, parce qu’il
est Pesprit d’humilité.

Il disait donc : Si vous ne devenez conmme les pelils
enfanls, non point par P'dge, mais par la simplicité,
Saint Paul a dit aussi (I Cor., x1v, 20) : Fréres, en [ait
de jugement, ne soyez pas des enfanls. En [ail de ma-
lice, oui, devenez de pelils enfanis. Mais pour le juge-
ment, soyez des hommes faits.

Il v a hien des qualités des enfants, Ils n’ont pas
d’ambition. Ils n’éprouvent pas de mauvais désirs, Qui-
conque regarde une femme avec convoitise, a déja com-
mis ladultére avec elle dans son coeur (Malth, v, 28).
I.es petils enfanis n’éprouvent point ces désirs. Ils ne
se souviennent pas des injures et sont sans rancune.
Aussi, si vous ne devenez comme les petils enfants,
c’est-a-dire, des imitateurs des qualités de leur age, vous
n'entrercz point dans le royaume des cieux. Nul n’y
entrera, s'il n’est humble. L’humble d’esprit oblient ia
gloire, disent les Proverbes (29, 23). Et celui qui rec¢oif,
e mon nom, un pelit enfant comme celui-ci, c’esl-i.-
dire quiconque imite I'innocence des enfants, celui-la
est grand; car, plus on est humble, plus on est grand,
puisque quiconque s'humilie sera élevé (Luc, 18, 14.)
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I1

Mais cela ne semble pas exact, puisque Ja perfection
est dans la charité, Done, 14 ot il y a plus de charité,
14 aussi, il v a plus de perfection.

Mais I'humilité accompagne nécessairement la cha-
rilé. Bt on le concgoil facilement, en considérant ce que
c’eslt aque d’élre humble.

De méme que dans Porgueil il y a deux choses : un
amour déréglé de soi-méme el une estime désordonnée
de soi-méme; de méme <’est le contraire dans Phumi-
lité, puisqu’elle n’a cure de sa propre excellence.

Elle se tieni pour indigne. Or, cette disposition dé-
coule nécessairement de la charité. On prend les qua-
lités de ce que Pon aime; et plus on est humble, plus
on aime Dieu, et plus on se méprise soi-méme, et moins
on s’attribue de mérite quelconque. Aussi, plus on a de
charité, plus on a ’humililé,

(Sur sainl Matthien, ¢. XVIIL)

7 Seplembre.

Il faut se soumettre & tous par I'humilité,

Dans ’homme, nous pouvons considérer deux choses :
ce qui est de Dieu et ce qui est de I'homme. De
I'homme, il y a tout ce qui est défectueux; mais de
Dieu, il y a lout ce qui appartient au salut et a la
perfection, selon cette parole : Ce gui te perd, 6 Israél,
c’est que tu es contre moi, conlre Celui qui est lon
secours (0Osé, xin1, 9).

A proprement parler, humilité a pour objet la révé-
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rence par laquelle on se soumei & Dieu: et ¢'esl powr-
quoi I’homme, selon ce qui est sien, doit sc soumettre
5 son prochain selon ce qui, en son prochain, est de
Dieu. Mais P’humilité ne requiert pas que l'on sou-
mette ce qui est de Dieu en soi-méme, a ce qui semble
¢ire de Dieu dans aulrui. Ceux qui ont regu des dons
de Dicu savent qu'ils les ont, selon cette parole de saint
aul @ Pour gue nous coninissions ¢e doni nous dvons
été gralifies par Dien (1 Cor,, 2, 12). (Cesi pourquoi,
sans préjudice de Phumilité, on peul préférer tes dons
gqu’on a recus a4 ceux qui paraissent avoir ¢té accordés
a d’autres, comme le dit I'Apotre : Aux dges précé-
dents, ce mystére du Chrisl n’a pas élé manifesté aux
morlels en la maniére qu’il U'a été, maintenuant, dans
PEsprit, a ses sainls apolres. (Eph., 111, 5.)

De méme encore, '’humilité ne requiert pas qu’on
soumette ce que Pon a en soi-méme, &4 ce qui est de
I'homme en autrui @ aulrement il faudrait que chacun
se fienne pour plus pécheur qu'un aulre, alors cepen-
dant que saint Paul, sans préjudice de Phumilite dit .
Nous sommes nés JInifs nous aulres, el non poinl pé-
cheurs d’entre les Genlils. (Gal,, 2, 15.)

On peut cependant penser que le prochain a qucl-
que bien que I'on n’a pas; ou gquwon a en soi-inéme
quelque mal qui n’est pfas en lui, par quoi on peui
s'abaisser devant lui par humilité.

Nous ne devons pas sculement révérer Dieu en lui-
méme, mais encore révérer, en chacun, ce qui est de
Dieu; non pas cependani du méme respect que nous
avons pour Diecu. El c¢’est pourquoi nous devons nous
abaisser devant tous, a cause dc Dieu, selon cette pa-
role : Soyez donc soumis a toule institulion humaine d
cause du Seigneur (I Pet., 2, 13). Mais le culte de latrie,
nous le devons a Dieu seul.

I’humilité, comme les auires vertus, consiste surtout
dans Pintérieur. Et c’esl pourquoi on peut, par Pacte
intérieur de P’dme, se soumetire & un autre, sans don-
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ner occasion pour cela, 4 quelque chose qui melte le
salut en danger. C’esl ce que dit sainl Augustin dans
sa Régle : « Que par la erainte de Dieu, le prélat soit
a vos pieds ». Mais dans les aetes extérienrs d’humi-
fite, comme dans les actes des autres vertus, il v a une
nmesure 4 garder, de peur de nuire au prochain., Cest
pour ccela gue saint Augusiin dit : » De peur gu’en pra-
tiquant Phumilité, vous n’amoindrissierz la force de
I'autorité nécessaire pour gouverner, »
(2-2. q 16 1T, a. 3.)

8 Seplembre.

f——— = m———— -y

En la féte de la Nativite
de la Bienheureuse Vierge Marie.

I. Vous étes bénie par Dieu le Pére, car vous com-
muniquez avec lui dans le méme Fils; Bénie par Dieu
le Fils, en lui préparant un digne s¢jour en vous-
meéme; bénie par Dieu le Saint-Esprit, par Popération
duquel vous engendrez le Sauveur du monde.

1. Vous étes bénie par les Anges, parce que, sur Ia
ferre, vous commencez leur vie, que vous réparez leur
ruine, que vous vous humiliez devant leurs messages.

1I1. Vous étes hénie par les pécheurs, parce ¢ue vous
les délivrez de ’angoisse, vous les aidez dans les don-
sers et vous obtencz le pardon de leurs péchés.

[V. Vous étes Dbénie par les justes, parce que vous
les exaucez dans leurs priéres, vous les délivrez dans
leurs lenlations, vous les faites croitre en grace par les
vertus.

V. Vous étes bénie par les femmes, parce (ue vous
les déliveez de leurs ennemis. Par le péehid, clles étaient
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au pouvoir du diable, et repoussées par Dicu. Mais la
Bienheureuse Vicrge les a délivrées de leurs ennemis,
pavcee que le Christ, son fils, a lriomphé¢ du diable.

Par rapport a Phomme, vous donnez a la femme une
excuse. Si Phomme dit : Je suis damné 4 cause de toi:
In femme peul répondree @ Par moi, tu seras sauve,

Quanl & Dieu, vous 'honorez. La Tfemme a honord
Dicu, puisque le Fils de Dicu est le méme qui est le fils
de la femme. Dien a envoyé son Fils né d’une femme
(Gal., 1v, 4). Aussi ces trois ¢loges sont dits de Judith
(xv, 10) : Tu es la gloire de Jérusalem, lu es la jolc
L' Israél, tu es Uhonnear de notre peuple.

VI. Vous étes bénie par toutes les créatures, parce
gque vous avez allait¢é leur Créateur, vous les avez libé-
rées de toute sounillure, c’est-a-dire, vous purifiez les
péchés, et vous les rétablissez dans leur premier ctat.
Car, le Fils que vous avez enfanté, les a créces toules,
il les a purifices, il les a rénovées.

O Vierge Bienheurcuse, que vous bénisse Dicu le Pére,
Dieu le Fils, Dien le Saint-Esprit. Qu'ils vous hénisscent
tous les Anges, les péchenrs, les justes, les femmes eof
loutes les ervéatures.,

)ty

(Sermon 30,

9 Septembre.

Il faut. pratiquer Phumilité, & l'exemple du Christ.

Ayez en vous-mémes les senlimeuls qui furent jadis
dans le Chrisi Jésus. (Phil., 2, 5.)

I

Apez en porin les mémes senliments, ¢esl-ad-dire, 1ra-
vailler ) aequdéeies par expérience, les senlimepts qui
' MJIELLE DE SAINT THOMAS, — {1 10
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furent dans le Christ Jésus. Or, il y a cing maniéres
de sentir, et c’est par les cing sens.

i1® 11 faut donec voir la clarté de Jésus, pour nous
conformer & lui dans sa lumiére.

2* 11 faul enlendre, Geouler sa sagesse, pour olre
béatifié, heureux. I.a Reine de Saba disait & Salomon
(3 Rey., x, 8 : Heurcux tes gens, heureux tes seri-
teurs, qui sont continuellement devan! toi, qui enlen-
dent ta sagesse.

3° Il faut respirer les graces de sa douceur, pour
courir aprés lui. Enlrainez-moi aprés vous; nous cour-
rons a Fodeur de vos parfums. (Cant., 1.).

4" 1l faut gouater la douceur de sa picté, afin que nous
soyons loujours aimés de Dieu. Goiilez el voyez com-
Dien le Seigneur est doux. (Ps., 33.)

5° Il faut toucher sa vertu de puissance, afin que nous
soyons sauveés. Si seulement je touche la frange de son
vélement, je serai guérie (Matth., 1x).

11

Exemple de Phumilité du Christ dans PIncarnation.

Alors qu’il subsistail dans la forme de Dien, il ne
s'allacha pas jalousement a I'égalité avec Dieun. Mais,
il s’anéantit lui-méme, en prenant la forme d’esclave,
c’est-a-dire, en devenant semblable aux homimes (Phil,,
2, 7).

Mais, étant toul rempli de la divinilé, s’est-il done
ainsi vidé de la divinité? Non; car, ce qu’il ¢tait, il
I'est demeuré; mais, il a pris ce qu’il n’était pas. De
méme qu’il est descendu du ciel, sans cesser d’étre au
ciel, de mcéme, il s’est anéanti, non pas en déposant 14
nature divine, mais en s’unissant la nature humaine.

Il s’est anéunti. Quelle belle formule! Le vide s’op-
pose au plein. L.a nature divine est surabondaminent
pleine, puisqu’elle est la perfection de toute bonté, Je
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vous ferai voir loutes sortes de bieuns (Ex., 33.) La na-
ture humaine, Vame, est pus pleine, wais sculement
capable de plénitude; car, clle est créée comme une
iable rase. La nature humaine, c’est donc le vide. Saint
Paul dit done il s’est anéanti, paree qu'il a prin 1a na-
ture humaine,

I'n prenanl la forme d’eselave. 1homme, de par sa
créalion, esl eselave de Diews et In nature humaine esd
Ia forme d’csclave.

I

Exemple de ’humilitée du Chrisl dans sa Passion.

Il sSshumilia lui-méme, et se rendit obéissanl jusqiva lo
mort, et a la morl de la Croixr (Phil., 2, 8). l.e Chrisl
est homme miis trés grand, paree gqu'il est foul ensemble
Dieu et homnie, El cependant il s’esl hamili¢, Plus lu es
grand, plus sais hamble en loules choses, dit t'leeld-
siastique (nt, 18). La maniére de s’humilier el e signe
de 'humilité, c’est Pobéissance., Le propre des orgueil-
leux, c’est de suivre leur volonté propre; car, 'orgucil-
leux cherche & s’élever; et une chose élevée n’est pas
réglée par une autre; clle-ménie régle et mesurce les au-
tres, au eontvaive; et c’esl pourquoi Pobéissanee est o
contraire de Torgueil. Aussi sainl Panl, voulanl monlrer
Ia perfection de Phumililé el de 1a Passion du Chyisl,
dil qu'il s’est [ail obéissant; car, §'il avail soullerl an-
trement que par obéissance, il ne serail pas si recoms
mandable, puisque ¢’est Pobdéissance qui donne ¢u mdé-
rile & nos souffrances.

Mais comment s’est-it fail obéissanl?

Ce n’est poinl par sa volonlé divine, puisqu'elle esl
Ia regle méme: mais par sa volont¢ humaine, kaquelle
est reglée en toul par la volonié¢ de Dieu le Poerve. IS
que cette obcéissance soit grande et recommandable,
c’est clair. L’obéissance est grande lorsqu’on suil la
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volont? d’un autre contre son propre penchant. Or, le
penchant de la volonl¢ humaine tend a deux choses :
a Ia vie ¢l a Thonneur. Nous savons que le Christ n’a
poinl velusé¢ la worl. 1 n'a point non plus fui 'igno-
minie jusqi’a la morl de la croix, qui est la plus hon-
teiise. Condamnans le jusle a la mor! la plas honlense,
dit In Suapesse (2, 20).

(Sur UEpilre aux Philippicas, ¢, 2.)

10 Seplembre.

—— e =

La patience.

La palience est nécessaire.

Les vertus morales ont le bien pour but, puisqu’elles
préservent le bien rationnel contre Passaul des pas-
sions, Parmi les passions la tristesse est efficace pour
empéehier le bien ralionnel, selon cette parole : Lt
Irislesse du monde produil la morl (2 Cor., vi1, 10); et
cette aulre : La trislesse en a (ué plusieurs el elle n’cst
bonne a rien (Eccl., 30, 25). 11 faut donc qu’il y ait une
vertu qui conserve le bien rationnel contre la iristesse,
et qui empéche la raison de succomber sous cette pas-
sion. (Cestile rdle de la patience. Aussi saint Augustin
dit que la patience est ce par quoi nous supportons les
maux avec eégalité d’ame, c’est-a-dire sans le irouble de
la tristesse, afin de ne pas abandonner d’une Ame mau-
vaise, le bien gui nous permet de progresser au mieux.



10 SEPTEMBRI 1hg

i1

La patience n'est cependant pas la vertu la plus int-
portante.

On juge de I'importance el de la valeur d’une vertu,
par Pordre plus efficace et plus immeédiat gu’elle impose
a 'homme pour le bien. Or, les vertus qui ordonnent
plus immcédiatement ¢t plus directement I'homnie au
hien, cc sont celles ¢ui son! constitutives du bien lui-
meme, plutét que celles qui ne font qu’enlever les obs-
lacles au bien; el encore, parmi celles qui sont cons-
titutives du bhien, les principales seront celles qui éta-
blissent 'homme dans un bien plus grand comme sont
Ia foi, I’espérance ct la charité, plutét que Ia prudence
et la justice. De méme aussi, parmi les vertus qui
Ievent les obstacles, celle-la sera la plus importante qui
¢ceartera un obstacle plus considérable.

Or, c¢’est un bien plus grand obslacle au bhien que le
péril de mort, que la force fait surmonter, ou les vo-
luptés charnelles dont triomphe la tempérance, quc
toule autre difficulté dont la palience vient a bout. G’est
pourquoi la patience n’est point la vertu la plus im-
portanle. Elle est moindre que les vertus théologiques,
et que la prudence et la justice, qui c¢tablissent dirce-
lement ’lhomme dans le bien; et méme ¢ue Ia force cl
Ja tempérance qui lévent des obstacles plus redoutables.

(2-2. q. 136. a. 1 ct 2.)

i -

En quel sens sainl Jacques dit-il (Jaeo, o, 1) @ Que les
ceuonres de la palicnce doiveal élre parfailes?

La palicnce est dite faire des ceuvres parfaifes dans
le support des épreuves cl de Padversité, parce que
clle exclut non sculement toule vengeance injuste, ce
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que la justice exclul également, non seulement parce
qi’clle proscrit 1a haine, ce que fait aussi la charité;
non seulenmient parce qu’elle interdit la colére, ce que
fuil aussi la mansuciude; mais encore parce gu’elle
condamne la trislesse désordonnée, excessive et qui est
la racine des passions que nons avons ¢numérées. Et
c¢’est en cela qu'elle est la plus grande ct plus parfaite,
parce que sur ce terrain, elle extirpe la racine. Mais
clic n'est pas, sans plus, la plus parlaite de toutes les
autres vertus; car, la force, non seulement supporte
saus i{rouble les vexations, ce qui esl le fait de la pa-
licnce; mais cncore, clle se jetic dans les difficullés si
¢’esl nécessaire, Aussi quiconqgue est fort, est patient;
mais inverse n’cst pas vrai. La palicnce se range sous
in force ¢l cn fail partie.

(1-2. q. 66. a. 4. ad. 2m.)

1P Seplembre.

-— - - - —

De lavaniage des tribulations.

Naous nous glorifions des lribulalions. Nous suvons, en
eflel, que la Iribulufion produil la palience, la patience
lu fidélité éprouvde ,el lu fidélilé éprouvée lespérance.
Or, Pespérance ne Ilrompe pas, parce que Uamour de
Dien sest répandu dans nos coeurs, grdace a VEsprit
Sainl qui nous a élé donné. (Rom., v, 3.)

Ces paroles montrent la véhémence de notre espé-
rance, qui nous fail espérer d’obtenir la gloire des
cifants de Dicu. Celui qui espcere fortenient, supporte
voloniiers pour ce gu’il espeére, les choses difficiles et
ameres, comme fe malade qui espeére fortement la santé
el qui boit volontiers une polion ameére, pour cn obte-
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nir la santé. Le signe de l'espérance inébranlable par
le Christ, c’est que non seulement nous soyons glo-
rieux par Pespoir de la gloire future, mais aussi des
maux que nous souffrons pour clle. C'est pourquoi sainl
>aul dit : Nous nous glorifions des (ribulalions par les-
quelles nous parvenons a la gloire. C'est par de nom-
breuses (ribulations, qu’il nous faul enirer dans le
royaume des Cieux est-il dit aux Actes (x1v, 21), Et
saint Jacques dit aussi (1, 2) : Ne voyez qu'un sujet de
joie, dans les épreuves de ioule sorle qui tombent sur
vous.

La tribulalion produit le patience, non pas gqu’elle en
soit effectivement la cause, mais parce que la tribula-
tion est la matiére et I'occasion de faire des actes de
patience.

La palience produit la fidélité éprouvée. 11 est dit
dans I'Ecclésiastique (2, 5) : L’or et Uargent s’¢prouvent
dans le feu. Nous supportons facilement la perte dec
quelque chose, pour une auilre que nous préférons. Et
si quelqu’un supporte patiemment les épreuves corpo-
relles et temporelles, pour acquérir les biens éternels,
il prouve suffisamment par la gu’il aime davantage les
biens ¢ternels que les biens lemporels.

La fidélilé éprouvie produil Cespérance. Par li méme
que quelqu'un a él¢ éprouvé, on peutl espérer en cela
méme, et lui et les autres le peuvent également, qu’il
sera admis a I'hérituge de Dieu. On voit donc comment
Pépreuve prépare la voic a Pespérance. Et si quelqu’un
se glorifie fortement de espérance, il s’ensuil qu’il se
glorifiera des tribulations elles-mémes.

Or, Uespérance ne lrompe pas. Elle ne lrompe pas,
¢est-d:dire, elle ne fait pas deéfaut, si Phomme ne lui
fait pas défaut. Celui qui est dit étre confondu par
son espeérance, c'es! celui qui cesse d’espérer.

Puarce que Uamour de Dieu a élé répandu dans nos
cacurs, L’amour de Dieu peut s’entendre, soit de 'amour
dont Dieu nous aime, soit de Pamour dont nous Pai-
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mons. Et quand nous 'aimons, c’est le signe que lui-
méme nous aime. Jaime ceux qui m'aiment, est-il dit
aux Proverbes (8, 17). On dit que 'amour dont Dieu
nous aime, a é{é répandu dans nos cocurs, parce que
nos coeurs apparaissent dilatés par impression du don
du Saint-Esprit en nous. I’amour dont nous aimons
Dicu, est dit répandu dans nos cocurs, parce qu’il
s'étend, pour les perfectionner, &4 toutes nos conduites
cl & tous les actes de notre ame.

Dc ces deux notions, on conclut que ’espérance nc
{rompe pas Car, si on entend parler de 'amour dont
Dicu nous aime, il est évident que Dieu ne se trahira
pas lui-méme & leur ¢égard. Et si on l'entend de
Pamour donl nous aimons Dieu, il est évident que Dieu
a préparé les biens éternels a ceux qui Paiinent.

(Sur UEpitre aux Romains, c. V.)

12 Seplembre,

Les préceptes de la charité.

[l étail nécessaire de donner des préceples de Pamour
de charité, qui est 'amour de Dieu.

I.a fin de la vie spirituelle, c’est 'union de '’homine
A Dieu, qui se réalise par la charité; et c’est 13 le but
de tout ce qui appartient A4 la vie spirituelle. Aussi
saint Paul écrivait & Timothiée (I Tim., 1, 5) : Il s'agil
de foire prépaloir une charité procédanf d’'nn coenr
pur, d’une bonue conscience, d’'une foi sincere. Toules
les vertus dout il y a des préceptes ont pour but, soit
de purifier le cacur du trouble des passions comme les
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vertus qui visenl les passions; ou au moins, de former
une bonne conscience, comme les vertus qui régissent
I'aclivité; soit de reclifier la foi, comme <celles qui
concernent le culte divin : et toutes sont requises pour
aimer Dieu. Un cocur impur n’aimmera pas Dicu, parce
que sa passion le courbe sur le terrestre; une cons-
cicnce mauvaise a horreur de la divine justice, par la
crainte du chatiment; une foi feinte ou erronée dé-
tourne le cocur sur ce qui n'est pas Dieu; elle sépare
Dicu de la vérité |,

Or, en tout genre, ce qui est par soi, qui se suffit,
Pemporte sur ce qui esl pour autre chose; ct c’est pour-
‘quoi le plus grand précepte est celui de la charité.

11

Non sculement il fallait donner un préceple de
Pantour de Dicu, mais aussi de Pamour du prochain,
4 cause des esprits moins ouverts, qui ne voient pas
facilement que 'un de ces deux préceptes est contenu
dans Pautre.

(2-2. q. 44. a. 1 el 2)

Et ces deux préceptes de la charité suffisent; car,
comme dit PApotre (Rom., x11, 8) : Celui-lid « accompli
la loi qui aime son prochain; parce que tous les pre-
ceptes de la loi, surtout ceux qui concernent le pro-
chain vont pour but, semble-t-il, que d’arriver & ce
que les hommes s’aiment les uns les autres.

(1-2. g. 105. a. 2, ad In)

Bt ¢’est pour cela que PApotre dit (0 Tim,, 1, 5) @ L
fin des commandements, c’esl la charile. Toute loi tend
a élabliv Pamiti¢ soit des hommes entre eux, soit de
Ihomme avec Dieu. Aussi toute la loi est accomplie
dans ce seul commandewment : Tu aimeras ton prochain



1H4 LA MOELLE DIX SAINT TI[OMAS D'AQUIN

comme loi-méme, comme eétant la fin, le but de tous
les autres. Dans Pamour du prochain est inclus aussi
Famour de Dieu, quand le prochain est aim¢ pour Dieu.
De la vient que PApotre pose ce seul préceple pour
Ies deux, qui sont de I'amour de Dicu et du prochain,
el dont le Seigneur a dit : A ces deux commandemenls
se rallachent toule la Loi et les Propheéles. (Matth.,
xxr1, 40.)
(1-2. ¢g. 49. a. 1. ad 2n.)

13 Seplembre,

Les convenances du précepte
de Famour du prochain.

Le second préceple Ini est semblable : Tu aimeras
lou prochain connme loi-meme, (Malth,, xxu, 34.)

(e préceple est donné Lres & propos @ il formule Ia
raison d’ainier el Ja maniére d’aimer, La raison d’ai-
mer : quand il nomme noire prochain. S’il ¥y a une
raison d’aimer les autres dc charité, c’est parce qu’ils
sont nos proches et a Pimage naturelle de Dieu et capa-
bles de la gloire éternelle. Peu importe que les Saints
Livres disent ton prochain, ou ton frére, comme sainl
Jean (I Jo., 1v) ou ton ami, comme le Lévitique (x1Xx),
parce que toutes ces appellations viseni loutes la mdéme
affinité.

l.a maniére d’aimer est touchée dans ces mots comme
foi-méme; cc qu’il nc faut pas entendre en cec sens
gu’il faut aimer son prochain d’un amour égal a celui
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que l'on porte a soi-méme, mais d’un amour sembla-
ble : et cela de trois maniéres :

1" Du coté de la fin ou but, ¢’est-a-dire, qu’il faul
mmer le prochain pour Dieu; de ménme qu’on doit §ai-
mer soi-méme pour Dieu, de méme, que notre amour
pour le prochain soit un amour saint.

2° Du cote de Ia regle de 'amour, ¢’est-a-dire, qu’il
ne faut pas pousser la condescendance jusqu’au mal,
mais seulement dans le bien, tout comme chacun ne
doit satisfaire sa volonl¢ que dans le bien; et ainsi que
Pamour du prochain soit un amour juste.

3° Du c¢oté du motif et de la raison d’aimmer; c’est-
d-dire, qu'on n’aime pas son prochain pour lutilité,
ou le plaisir, mais par cette raison de lui vouloir du
bien, tout comme chacun se veut du hien & soi-méme;
¢l qu'ainsi PPamour pour le prochain soit un amour
vrai. Quand on n’aime le prochain que pour son utilité
ou pour son plaisir, & vrai dire, ce n’est pas lui qu’on
alme, mais soi-méme.

(2-2. q. 44. a. 7))

Les insignes dua Chisl, (¢est a cela que lous connai-
lront que vous éles mes disciples, si vous avez de
Uamour les uns pour les autres. (Jo., xnr, 35.) On sait
((ue quiconque est enrdlé dans P’armée d’un roi, doit
en porter les insignes. Les insignes du Christ sont les
insignes de la charité. Quiconque veut étre enrdlé dans
Ia milice du Christ doil étre marqué¢ du caractere de
la charité. C’est ce qu’il dit lui-méme : C'esl a celu
que lous connailront que vous éfes mes disciples, si
vous aver de Uamour les uns pour les auires; un amour
saint, s’entend. Il est dit dans P’Ececlésiastique (Xxi1v,
24) : Je suis la mére du pur amour, de¢ la crainle, de la
science el de Uespéranec sainle.
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I faut remarquer que si les Apotres ont recu du
Christ des dons multiples, comme la vie ¢t Pintelligence
et un corps bien disposé, ils ont regu aussi des dons
spiritucls, comme le pouvoir de faire des miracles.
Je vous donnerai moi-méme une bouche el une sagesse
i laquelle fous vos ennemis ne pourront ni répondre
ni résister (Luc, xx1, 14). Mais toul cela n’cst pas lc
signe que lon soit disciple du Christ; car, cela peut
¢ilre commun aux bons et aux mauvais. Mais le signe
spécial que l'on est disciple du Christ ¢’est la charité
ci 'amour muluel. Il nous a marqués d’un sceaur et il
nous a donné U'Esprit dans nos ceeurs (2 Cor., 1.)

(Sur saint Jean, c. XIII.)

1% Septembre.

De la mort de la Croix.

Quand jaurai été élevé de la lerre, jallirerai lous les
hommes a moi. (Jo., xu1, 32.)

C’est pour cette double raison que le Seigneur a
voulu mourir de lIa mort de la croix : Pune, a cause
de Pignominie de cette mort. Il est écrit au Livre de la
Sagesse (2, 20) : Condamnons le jusle a la morl la
plus honteuse. El saint Augustin dit: ¢ Le Seigneur a
voulu mourir de celte mort, pour que ’homme, méme
en face de la morl déshonorée, n’abandonne point la
perfection de la justice. Iautre, parce que cette mort
est une maniére d’exaltation. (Vest pourquoi il dit:
Quand jaurai été evallé de ferre. Et ce genre de morl
¢tait en harmonie avec le fruit, avec la cause et avec
le symbole de la Passion.

Avee le {ruit de la Passion, parce qu’il devait ctre
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cxalté par la Passion, selon ce qu’il est dil aux Philip-
piens (2, 8) : Il se rendit obéissant jusqu'a la morl et a
la mort de la croix. (Cesl pourguoi Dien Uexalta ¢l T
donnu le nom au-dessus de ftoul nom. EL lc Psalmisle
disait (xx, 4) : Léve-toi, Scigneur, dans ta [orce.

Avec la cause de 1a Passion, ef ¢ela de deux {acons
a) Par vapport aux hommes, parce qu’il mourail pour
Teur salut; ils avaient peri, ils Haienl courbés et enlises
dans le tervestre. s ont résolu de fenir les yeux bais-
sés vers la terre (Ps., xvii, 11). II a donc voulu mourir
¢levé, pour élever nos cceurs aux désirs des choses cé-
lestes. Clest ainsi qgu’il cst notre voie pour le ciel;
D) Par rapport aux démons, afin que le pouvoir et la
souveraineté qu'ils exercaient dans les airs leur fiit
arraché par celui qui ¢tait ainsi en Pair.

Avee la figure de la Passion; car Dieu avait ordonné
de fabriquer un serpent d’airain au désert. Et le Christ
dit lui-méme en saint Jean (111, 14) : Comune Moise a
¢levé le serpent dans le désert, il faut de mdéme que
le Fils de Phomme soil élevé. Et done, une fois ¢leve
jallirerai tout, par la charité, ¢ moi-méme. Jérémie
(31, 3) ditl : Je vous ai aimée d’'un armounr éternel; ¢’esl
pourquoi je vous al allirée a4 mol per la compassion
que jai ecue de vous. Yl c’est en cela surtoul gue se
manifeste Pamour de Dieu pour les hommes, d'avoir
daigné mourir pour cux. Et par 1a, il achéve le désir
de I'Epouse du Canlique (1, 3) : Enlrainez-moi apreés
vous et nous courrons « Uodeur de vos parfums,

(Sur saint Jean, c¢. X11.)
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15 Septembre,

L’Amour muducl.

Je vous donne un commmandemen! nouveau, que vous
vous aimiez les uns les uuires. (Jo., XIIL)

La leneur de ce commandement, ¢’est 'amour mau-
tuel : que vous vous aimiez les uns les autres., 11 est
essenticl A 'amitié de ne pas étre cachée; sinon, ce
nest pas de amitié, ¢’est de la bienveillance pour quel-
qu’un. 11 faut done, pour nne véritable ot solide amitié,
que les amis saimen! mutuellement; car alors, 'asso-
ciation est ajustée et ferme, elle est comme doublce.
{.e Seigneur, voulant voir entre ses fideles et ses dis-
ciples, une amitié parfaite, leur donne ce précepte de
I'amour mutuel. Celui qui craint le Seigneur sera heu-
reax en ami, car son ami lui sera semblable (Feelésias-
tique, v, 17).

1r

L.e Chrisl a proposé un modele @ conmme je vous ai
aimés. Or, le Christ nous a aimés Fun amour gratuif,
cfficace et conforme aux lois de 'amitié,

I1 nous a aimés gratuitement; car lui-méme a pris
Iinitiative, et n’a pas atlendu gue nous commencions
de Taimer. Ce 1'est pas nons qui avons aimé Dieu,
mais lui qui nous a aimés le premier (1 Jo., 1v, 10). Et
de méme, nous devons commencer d’aimer notre pro-
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chain, et ne pas allendre d’Clre prévenus par lui, ou
(’étre Pobjet de ses bienfaits.

11 nous a aimés efficacement, ce qui est évident par
ses ceuvres; car, la preuve de I'amour, ce sont les te-
moignages cffectifs. Or, ¢e qu'un homme peut rcéaliser
de plus grand pour son ami, ¢’est de mourir pour lui,
el e’est e que le Christ a fail, I nous a aimes el s'esl
lioré lui-méme pour nous (Eph., v, 2). Nous devons
done, & son exemple, nous aimer efficacement ct frue-
tueusement les uns les autres. N'ainions pas dc parole
et de langue, mais en aclion ¢l en vérité (I Jo., 111, 18).

H nous a aimés conformément aux lois de Pamilic:
car, loule amili¢ est fondée sur une mise en commun
ou une similitude; (Ia vessemblance est cause  de
Pamour), L’amitié, selon les régles, est donc celle qui
est fondée sur une similitude ou communication dans
le bien. Et le Christ nous a lant aimés, qu’il nous a
faits semblables & Jui par la griace de I'adoption, el
nous a aimes sclon cette ressemblance, pour nous atti-
rer 4 Dicu. Lt nous aussi, dans notre prochain, nous
devons aimer non sculement le bénéfice ou le plaisir
qui nous vienneni de lui, mais ce qui, en lui, est de
Dieu. Et done un tel amour est inclus aussi dans
FFamour de Diceu.

(Sur sainl Jean, ¢, X11,)

16 Seplembre,

[E— - - . e oty

Le nouveau commandement d’'amour.

Je vous donne un conunandemenl nonvean, que vous
vous atmiez les nus les aunires. (Jo., XII1.)

Déja, dans I'Ancien Testament, il y avait un com-
mandement de 'amour du prochain. Le Christ, inter-
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rog¢ par un Docleur de la Loi, sur ce point du plus
srand commandement, répondit @ Yous aimerez le Sei-
gnenr polre Dien; ol il ajouta @ Kt le prochain comme
pous-méme, 11 ceei se trouve au Lévitique (xix, 18):
Veus aimerez volre prochain comme vous-méme.

Fl cependant co commandement est speeialement ap-
pelé nouveau, pour lrois raisons :

1* A cause de PefFfet d'innovation gu’il réalise. Saint
Paul écrit aux Colossiens (111, 9) : Vous avez dépouillé
le vieil hc nme et ses pratiques. Vous avez revéiu le
noaveau, qui va sc¢ renouvelant dans la science,
Ul'image de celui qui Pa créé. Et cette innovalion a lieu
par la Charité quc préche le Christ.

2° 11 est nouveau, A raison de la cause qui pro-
duit ce résultat; car, il vient d’un esprit nouveau. Il y
a, en effet, deux esprits : Pancien et le nouveau, L’an-
cien est esprit de servitude; le mnouveau est esprit
d’amour. Celui-la fait des serviteurs, celui-ci fait des
enfants d’adoption. Vous n'avez point recu un esprit
’esclavage pour relomber dans la crainte. Vous avez
recu un esprit d’adoption (Rom., vir, 15), c’est-a-dire
de fils que Diecu a adoptés, non plus de serviteurs. Fzé-
chiel dit aussi (36, 26) © Je vous donnerai an conr
nonveau el je mellrai an dedans de vous un espril nou-
neal,

3° 11 est nouveau par Peffel qu’il constitue, c’esl-i-
dire le Nouveau Testament. En bref, la différence en-
ire le Nouveau et PAncien Testament, c’est la crainte
el Pamour, selon ce que dit Jérémie (xxx1, 31) : Je
ferui avec la maison d’Israél une alliance noupclle, etc.
Ce commandement, dans P'Ancien Testament, procé-
dait de la crainte et d’'un saint amour; mais il appar-
tenait au Nouveau Testament. 1l était dans YAncien, non

pas comme lui étant propre, mais commie une prépara-
lion de la Loi nouvelle.

(Sur sarnl Jean, e. X111.)
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i1 Senten:hre,

Comment est possible amour parfaii du prochain.

De méme qu'il n’est pas possible dans I'état de la vie
présente que Ton seit toujours en exercice d’amour de
Dicu, de méme il n’est pas possible que Pon soit en
exercice d’amour de chucun de ceux qui sont notre
prochain; mais il suffil que notre sentiment se porle
communément sur tous en général, et sur chacun d’une
maniére habituelle et commme disposition d’ame.

On peut aussi distinguer dans 'amour du prochain
une double perfection, tout comme dans P'amour de
Dieu. L'unec, minima, sans laquelle la charité n’est pas
possiblie, et d’aprés quoi on n’ait dans le cocur rien qui
to0it coniraire a Pamour du prochain. E’autre, sans
loquelle la charité peut subsister; et & un triple point
de vue : _

1° Danz I'extension de Pamour, en ce sens que 'on
cime non seulement ses amis et connaissances, mais
encore les étrangers el plus cncore, ses ennemis, Cest
I'attitude des parfaits enfants de Dieu, comme dit saint
Augustin.

2* Dans lintensité, qui se révele dans ce gque l'on
meéprise et sacrifie pour le prochain; non seulement
Ies biens cxtérieurs, mais enccre si I'on endure pour
lui les souffrances corporelles et méme la mort, selon
ceite parold du Maitre : 1l 'y a pas de plus grand
amour que de donner sa vie pour ses amis. (Jo., xv, 13.)

3" Dans P'effet de I’anmour, si pour son prochain, on
se dépense non seulement en hienfaits temporels, mais
cencore en bienfaits spirituels et plus c¢ncore si 1'on
sc dépense .soi-méme, selon cette parole de I'Apdétre

MUFLLE [DE SAINT THOMAS, — 1) [T
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(2 Cor., x11, 15) : Pour moi, je dépenserui volontiers de
Pargent, je me dépenserai moi-méme lout entier pour
ros dames.

(2-2. q. 184, a .2. ad 3m.)

18 Sepiembre.

Du rapprochement avec nos ennemis.

Vous aimerez votre prochain comme vous-méme.
(Matth., 22, 39.)

Il est certain que I'on peéche en ne pardonnant pas
a qui demande pardon, et que c’est la perfection que
.rappeler a soi son ennemi, bien qu'on n’y soit pas
tenu. Mais bien des raisons persuadent de faire effort
pour le ramener i soi.

1° La conservation de notre dignité., Chaque dignité
a son signe spécial, et personne ne doit abdiquer les
signes de sa dignité. Or, parmi toutes les dignités, celle
qui I’'emporte est celle d’enfant de Dieu. Et le signe de
cette dignité, c’est 'amour des ennemis. Aimez vos en-
nemis, afin que vous soyez les fils de votre Pére qui
est dans les cienx (Matth., v, 44). Aimer un ami, n’est
pas le signe de la filiation divine, car, les publicains
el les paiens en font aulant,

2° La victoire a remporter. C’est 14 un désir naturel
a tous. I1 faut donc, ou bien que vous attiriez a aimer
votre bonté, celui qui vous a offensé, et alors c’est la
victoire; ou bhien que ’autre vous attire a la haine, et
c’est la défaite. Ne vous laissez pas vaincre par le mal.
Triomphez au conlraire du mal par le bien (Roin,
xr11, 21).

3° Les avantages qui s’ensuivent; car, vous acquérez
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ainsi des amis. Si lon ennemi « faim, donne-Ini & man-
ger. S’il a soif, donune-lui a boire. Par celle conduile,
iu amasseras sur sa téle des churbons ardenls. (Rou,
x1, 20) (1).

4° La plus grande facilité d’étre exaucé dans les
priéres. Aussi, sur celle parole de Jérémie (xv, 6) :
Quand bien méme Moise et Samuel se liendraient de-
pant moi... Saint Grégoire dit que ces deux person-
nages sonl nommdés de préférence paree qu’ils onl pric
pour leurs ennemis De méme le Christ a dil: Pére.
pardonnez-leur... (T.ue, xxi, 34). Saini Flienne en
priant pour ses ennemis, a été d’une grande utilil¢ pour
I’Eglise, en convertissant saint Panl.

he L’alranchissement du péché; ce que nous devons
le plus désirer. Quelquefois nous péchons, nous ue
cherchons pas Dieu, et Dieu nous altire a Jui, soil par
Pinfirmité, soit par quelque épreave. Osée (2, 6) dit:
Je vais lui fermer le chemin avec une haie d’épines.
(Vest ainsi que ful traité saint Paul. Le Psaume (it
(118, 176) : Je suis errant comme uunec brebis égarée.
Cherche ton serviteur, Seigneur. Nous obtenous ce r¢-
sultat, si nous ailirons 4 nous nolre enncmi, en lui
pardonnant spontanément; car, comme dit sainl Lue
(vi, 38) : On se servira pour vous, de la méme mesure
dont vous vous serez servi. Et au méme passage : Par-
donnez et on vous pardonnera. Et cn saint Matthieu
(v, 7) : Bienheureux les miséricordieux, parce qu’'eiix-
mémes obliendront miséricorde. Tl n’y a pas de plus
grande miséricorde que de pardonner une olfense.

(Sur le Décalogue, X.)
(1) I'*s charbons ardents sur la téle de l'enmemi, ce sonl les

bhienfaits eux-mémes qu’on lui prodigue, el qui finissent par lui
rendre impossible de persévérer dans son inimitié (Lemonnyer).
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19 Seplembre,

La miscricorde est-clle la plus grande des vertus?

Une vertu peut étre 1a plus grande de deux facons :
I'ime, de par clle-méme; Pautre, par comparaison &
celui qui Ia possede.

Considérée en clle-ménie, la miséricorde est une irés
grande vertu. Il lui appartient de se donner aux autres,
et qui plus cst, de soulager les miséres des aulres; c’est
lIa un rdéle de supéricur. Aussi c’est le propre de Dieu
d’étre miséricordieux, ct c’est en cela qu’on dit qu’il
manifeste surlout sa toute-puissance.

Mais par rapport & celuil qui est miséricordieux, ce
n’est pas la vertu la plus grande, 4 moins il ne
s’agisse de quelgu’un de trés grand, qui n’ait personne
au-dessus de lui, mais tout le monde sous Iui. Car, pour
celui qui a quelgu’un au-dessus de lui, il est preéfé-
rable et micux pour lui d’¢tre conjoint & son supérieur
que de soulager les miséres d’un inférieur, (Cest ainsi
que pour Phomme, qui a Dieu pour supéricur, la cha-
rit¢ par laquetle il est uni a Dieu, 'emporte sur lIa
miséricorde qui soulage les miscéres du prochain, Mais,
parmi toutes les vertus qui concernent le prochain,
la miséricorde est Ia plus noble, en iant qu’elle accom-
plit Pacte le plus noble; car, suppléer aux Dbesoins
d’aulrui, par cela méme que c’est autrui, c’est dire su-
périeur et meilleur.

A la vérité, lIa miséricorde est préférée au culte
divin, selon cette parole d’Osée (vi, 6) : C’esl la mi-
séricorde que je veuxr el non le sacrifice; paree que, si
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nous honorons Diea par des sacrifices extéricurs ol
des offeandes; ce n'est pas pour Dieu lui-meme, mais
pour nous ¢l nolve prochain. Diea n’a pas besoin de
nos sacrifices; mais il veul qu'ils lui soient offerls pour
cxciler nolre dévotion et pour lulililée de notre pro-
chain. Kt c¢’est pourquoi la miséricorde qui soulage
les miseres des autres lui est un sacrifice plus agréa-
ble, parce qui'elle est de plus prés utile au prochain,
selon celle parole : N'oubliez pas la bienfaisance el la
libéralité; car, Dicu se plail ¢ de tels sacrifices (Heb.,
X1, 106).

Bien que Ia somme de lareligion chrélienne consisle
en la miséricorde, quant aux auvres extéricures, le sen-
timenl intérieur de charité qui nous unit a Dieu, Pem-
porte sur Pamour el Ia miséricorde envers Ie prochain,
De lout ccla il résulle une meilleure assimilalion
bicu. Par la charité noos lut somimes assimilés, comme
e faisant qu’un avee lui dans IN'amour; ct ¢’esl pour-
quoi clle est supéricure & la miséricorde, qui nous
assilmile & Dicu par ressemblance dans 'action.

(2-2. . 30. u. 4.)

111

Trois raisous surloul doivenl nous délerminer a faire
miscéricorde :

1* Une raison de nécessité; car, qui ue fait pas mi-
séricorde n'obtiendra pas miséricorde. Le jugement sera
suns miséricorde pour celui qui n'aura pas fait misé-
ricorde (Jac., 2, 13).

2° Une raison d’ulilit¢, puisque celui qui fait misc-
ricorde obtiendra miséricorde. Bienheureux les misé-
ricordieur parce qu'enx-mémes obliendront miséri-
corde (Malth.,, v, 7).

3° Une raison de convenance; car, puisgue nous
recevons miséricorde de la part de toutes les crea-
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lures, il est assez convenable que nous fassions misé-
ricorde aux autres. Nous sommes pleins de miséres et
si les créatures n’avaient pitié de nous en se donnant
a nous, elless-mémes et leurs bienfaits, nous ne pour-
rions subsisier. Si le soleil ou le feu nous soustrayait
la lumicre et la chaleur, si la terrc nous refusait ses
Mruits, que deviendraienl les malheureux hommes? 11 est
donc de loute convenance, puisque 'homme a tant be-
soin de miséricorde, qu’il la fasse aux autres.

' (Sermon pour le IV® Dimanche

aprés la Penlecole.)

20 Septembre.

Du quadruple biepfait de la loi d’'amiour.

Comme uuvus ue pouvons pas tous nous consacrer
4 la science, le Chrisl a donné une loi bréve, capable
J¢’¢lre sue par loul le monde, et sans que Pon puisse
invoquer d’excuse¢ pour ne point 'observer, et c’est la
I.oi d’amour. Comine dit saint Paul (Rom., 1x, 28) : Le
Seigneur afteint wu fuil; et par des voies direcles, ac-
complira sa purole sur la lerre,

Fi ¢’est cette loi qui doit étre Ta régle de tous les
actes humaing, de telle sorvle que chaque ocuvre hu-
miaine soit droile ¢t verlueuse, si‘elle s’accorde avece
la regle divine de Pamour; non bonne, ni droite ni
parfaite, si elle est en désaccord avec cette régle.

Or, la loi du divin amour doil produire dans
homme, quatre effets des plus désirables :

1° Elle produil en lui la vie spirituelle. 11 est évident
gue naturcllément, Uaimé est dans celui qui T’aime; et
ainsi, qui aime Dicu, @& Dieu en lui, sclon le mot de
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saint Jean (I Jo., 1v) : Celui qui demeure dans U'amour,
demeure en Diew et Dieu en lui. C'est la loi de 'amour,
qu’il transforme celui qui aime en celui qui est aime :
si nous aimons des choses viles et caduques, nous deve-
nons vils et instables; mais si nous aimons Dieu, nous
devenons divins, selon ce que dit saint Paul (I Cor., vr,
17) : Celui qui s’'unit au Seigneur, en fait qu’'un espril
avec lui. Et comme dit saint Augustin : « De méme que
I’'ame est la vie du corps, de méme Dieu est la vie de
Iame. Et nous disons que le corps vit par I’ame, quand
il fait les opérations propres de la vie, et quand il agit
et se meut; si ’ame se retire, le corps demeure inerte et
sans mouvement. » Et c’est ainsi que I’ame fait les
wuvres vertueuses el parfaites, quand elle agit en vertu
de la charité, par laquelle Dieu est en elle. Mais sans
la charité, elle ne fait rien de tel.

Quand quelqu’un aurait tous les dons du Saint-Esprit,
sans charité, il serail sans vie. Ni le don des langues, ni
celui de la foi, ni quelque autre que ce svit, ne saurait
donner la vie sans la charité. Quand un cadavre serait
revétu d’or et de pierres précieuses, il n’en serait pas
nioins un cadavre.

2° Le second effet de 1a charité, c’est I'observance des
commandements. Saint Grégoire dit : ¢ Jamais Pamour
de Dieu n’est oisif; il [ait de grandes choses, s’il est en
quelque cceur; s'il n’y pas d’action, i1 n’y a pas
d’amour. » Aussi, le signe manifeste de la présence de
la charité, c’est la promptitude 4 remplir les divins pre-
ceptes. Et nous voyons tous les jours ceux qui aiment,
faire des choses grandes et difficiles pour celui qu’ils
aiment.

3° Le troisiéme effet de la charité, c’esit qu’'elle est un
rempart contre Padversité. Rien ne peut &tre nuisible a
celui qui la posséde; mais tout lui est utile. Nous savons
que Dieu fait tout concourir au bien de ceux qui I'ai-
ment (Rom., vir, 28). Méme Padversité et les difficuliés,
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scinblent douceur o cetui gui aime, ¢l c'est 1 ce que
'expérience nous apprend jous les jours.

4° Le quatrieme cffet est de nous conduire a la {éli-
cite; car, la béutilude élernelie n'est promise qu'a
ceux qui ont la charité; et foul ce qui est sans charilé
esl insuffisant. KU méme, c’est le degré de charité scul
qui diff¢rencie dans la béalitude; et non quelque auire
vertu.

(Sur le Décalogue, 2.)

2 Seplembre.

Autres utilités de la loi d’Amour.

f* La charité opere la rémission des péchés, Et en
eflet, &1l arrive que quelgu’'un en offense un aulre ct
gque dans Ja suite il Paime profondément, 'oflfense lui
sera pardonnée a cause de cet amour. Dicu agit ainsi
et reimet les péchés A ceux qui Naiment,. On dira peuat-
étre : Si Ia charii¢ suffit pour que les péchés soient
remis, il n'est done pas besoin de la pénilence. Mais
il faul remarquer qu’il est impossible d’aimer vraiment
sans se repenlir vraiment. It plus nous aimons quel-
qu'un, plus nous regretions nos offenses envers lui; et
c’est I un des cffets de la charité,

27 La charii¢ produil Pillumination du cocur; car,
comme dit Job 37, 1)) Naous ne sonunes que des iguro-
ranis, Sonvent nous ignorons ce qu'il faul faire ou ce
qu’il faut désirer, Or, la charité enseigne tout ce qui
est nécessaire au salut, Aussi saint Jean (1 Jo,, 2, 27)
dit : Son onclion vous enseigne loule chose. Ll il en
esl ainsi pavce que 1a ou est la charité, 14 est le Sainl-
Lisprit, qui sail loutcs choses et nous conduit dans la
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voie drotle. Aussi, il est dil dans PEceelestastique (G2
10) : Vous qui craignez le Scignear, aimez-le, ¢l pos
cacurs seronl illumines.

3° La charit¢ acheve dans 'homme la joie parfaite;
il N’y a de vraie joie que pour celui qui a la charilé.
Quiconque a un désir, n’a de joie, ni d’allégresse, ni de
repos qu'il n’ail obtenu ce qu’il désire. Et il arrive
pour les biens temporels, (que quand on ne les a pas,
on les désire, el quand on les posséde, on les méprise
et on s’en fatigue. Mais, il n’en est pas de méme pour
les biens spirituels; au coniraire, celui qui aime Dieu,
Pa en lui-méme, ¢t ¢’est pourquoi le cocur de celui qui
aime Dicu -el qui le désire, est apais¢ en lui.

4" TLa charii¢ donne la paix parfaite. Souvenl les
biens temporels sonl désirés, et quand on les posséde,
le coeur demeurce plein de désirs et sans repos; el méme
guand on en posscde un, on en désire un auire, Isaie
dit (7, 20) : Le cwur de Uimpie estl conune une mer
agilée qui ne pead frouver le repos. Mais cela ne sau-
‘ail avoir lica pour Vamour de Dicu. Celui qui pos-
s¢de Dieu a la paix parfaite. Il y a une grande paix
pour cenv qui aimeni volre loi el rien ne lear est une
cause de chule, dit le Psalmiste (118, 165). Kt il en
esl ainsi, parce que -Picu seul suffit a Papaisemenl de
nos desivs. Diea est plus grand que nolire coear (U Jo,,
1, 20); et saint Augustin dit &4 ce propos : « Vous
nous avez fail pour vous, Seigneur, et notre cceur de-
meure inquiet tant u’il ne se repose pas €n vous ».

5° La charilé conslitue 'homme dans unc grande
dignité, Toules les ceréatures sont soumises o la divine
majest¢, comnie les matériaux sont soumis a I'archi-
tecte, Mais la charité fait d’un esclave, un hommme libre
et un ami, Le Seigneur dit lui-méme aux Apotres : Dé-
sormais, je ne vous appellerai plus des servileurs? mais
des amis. it non senlemenl In charité fait des hommes
libres, mais cncore des fils, de telle sorte que nous
sozors nommeés deg fiis de Dieu, el que nous le soyons
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en effet. Un étranger devient fils adoptif quand il
acquiert le droit & I’héritage de celui qui 1’adopte; et
de méme, la charité donne droit a I’héritage de Dieu,
c’est-d-dire a la vie éternelle : Ef les voila compiés
purmi les enfanis de Dieu, dit la Sagesse. (v, b.)

(Sur le Décalogue.)

22 Seplembre,

, De 'amour de Dieu.

Tn aimeras le Seigneur ton Dieu de loul lon ceoeur,
de loute ton dme, de loutes les forces et de toul lon
esprit. (Luc., x, 27.)

I

Ce preéceple se lrouve diversement formulé cu divers
endroits de la Sainte Ecrilure. Au Dcutéronome (vi,
H) on ne pose que ces irois termes : de fout fon corur,
de loule ton ame el de loule la force, En saint Mat-
thieu (xxi1, 37) on omel de loute ia force, mais on
ajoute de tout lon cewur, de loute ame, de loutl lon
espril, de toule la force (Mare, x11, 30). Eu saint Luc
(x, 27) au licu de loule la force ou verlu, on posc :
de loules tes [orces.

It

I1 faut donc rendre raison de ces quatre formules;
qar, quand un terme est omis dans 'une, ¢’est parce
qu’il esl compris dans les autres. Il [aut remarquer
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que Pamour est un acle «de la volonlé qui esl symbo-
lisée par le ceeur; car, de méme que le coeur corporel
est le principe de tous les mouvements corporels, de
méme la volonté, et surlout quani a lintention (Ia
poursuite) de la fin ultime, objet de la charité, est
le principe de tous les mouvemenis spirituels. Mais
il y a trois principes d’acles qui sont mis en mou-
vement pav Ia volonté : Pintellect gui es! désigné par
le mens, Pesprit; la force de désir inférieur, qui est
désignée par D’dme; et la puissance cxécutive cxié-
rieurc qui est significe par la force ou vertn, ou les
forces.

11 nous est donc prescrit de porter Lout notre effort
fle tendance sur Dieu, el donc de fout no'‘re cacur; et
de soumetire a Dieu notre infelligence, et donc de loul
notre esprit; et de régler selon Dieu nolre puissance
appeétilive, el donce de loute notre dame; el d’obéir i
Dicu dans qotre aclivile extéricure, ol donce de loule
notre force vu powveir vu de loules nos forocs, d'ai-
mer Dieu. }

Saint Jean Chrysostome prend le coeur et ’ame dans
un sens opposé 4 celui que nous avons dil, Sainl Au-
gustin rapporte le cceur aux pensées, ’ame a la vie,
Pesprit a Yinlelligence. Certains expliquent : de lout
coeur, c’est-a-dire de Vintelligence; IP'ame, c¢’esl la vo-
Joni¢; Tespril, c’esl la mémoire. Ou bien selon saint
Grégoire de Nysse, par le ceeur il faut enlendre Pame
végitative; par Pame, la vie sensitive; par Pesprit, la
vie inlelleetive, paree que nous devons toul rapporlee
a4 Picu, nutrition, sensation, intellection,

(2-2 . 44, a. 5)

111

Dans 'amour de Dieu il n’y a pas de mesure, L.z
fin de toule action humaine et senlimentl humain, ¢’est
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Pamour de Dicu, par quoi nous alleignons surtout la
lin ultitne; el cest pourquoi dans Pamour de Dieu, il
ne peut ctre question de mesure, comme dans quelque
chose que Pon ¢value, ¢t ot il y a du plus ou du
moins, I s’agil ici d’un mode dans lequel on ne saurait
excéder; mais plus on atleint la régle, micux ¢’est.
Et plus Dieu esl aimé, plus lamour esl meillear.
(2-2, . 27, a. 6.)

23 Seplembre,

-——— . ———— e —

!

Quatre conditions nécessaires pour remplir I précepte
I'amour de Dieu.

Le Christ a qui on demandait avanl sa DPassion,
quel ctait e plus grand el le premier commandenient,
répondit : Vous aimerez le Seigneur volre Dieu de
foul wvolre cweur, el de foul votre esprit; c’est la le
plus grand et le premier commandemen!. (Malth., 22,
37.)

Et cn verile, parmi lous les commanderents, ¢’est
bien 1a le plus grand, le plus noble el le plus utile.
En lui, tous les autres s’accomplissent., Mais pour son
parfait accomplissement, quaire conditions sont re-
(quises

1* Lc souvenir des bienfaits divius. Toul ce qua
nous avons, le corps, les biens extérieurs, nous le
lenons dec Dieu; et c¢’est pourquoi il faut gque foul cela
soit & son service et que nons Paimions d’un caur
parfait. Cest une supréme ingralifude, de se souvenir
des bienfails de quelqu’un et de ne pas Paimer. David,
au souvenir des bienfails de Dieu, disait : Toul est
voire, ce que nous avons recu de volre main, nous
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vous Uavons donné, Et c’est en son honneur qu’il est
dit dans I’Ecclésiastique (47, 10) : Il « loué le Sei-
gneur de tout-son cceur; il a aimé le Dien qui 'avait
créé.

2* La mdaéditation de Pexcellence divine., Dien eslt
plus grand que nolre ccoeur, comme dit sainl Jean
(I Jo., 111, 20). Et si nous le servons de tout noltre coeur
ct de toules nos forces, nous somimes encore au-dessous
de ce que nous devons. Portez lu gloire de Dieu le plus
haut que vous pourrez; elle éclalera encore au-dessus...
Vous qui bénissez le Seigneur, relevez sa grandeur
aulant que vous pourrez; car, il est uu-dessus de louies
lonanges. (Ecclésiastique, 43, 32.)

3° Le renoncement aux choses du monde et de la
terre, C’est une injure grave que 'on fait 4 Dieu, que
de lui égaler quelque chose. A qui comparerez-vous
Dieu? dit Isaic (43, 18). Or, nous égalons quelque chose
a Dieu, quand nous voulons aimer les choses tempo-
relles et corruptibles en méme temps que Dieu. Et cela
est absolument impossible. C’est pourquoi Isaie dit en
parabole : Le lit esl si resserré, que si deux s’y
mettent 'un lombera; et la couverture est si élroite,
qi’elle n’'en peut couvrir deux. (Is., 38, 20.) Le cceur
de homme est assimilé 4 un lit resserré et & une cou-
verture étroite. Le cocur de I'homme est étroit par
rapport 4 Dieu; ct si vous y recevez quelque auire
chose que lui, vous I’en chassez. 1l ne peut souffrir de
rival dans un cceur, pas plus que Fépoux dans ’épouse
et il dit lui-méme dans I'Exode (20, 5) : Je suis ton
Dien, un Dieu jaloux. Il ne veut pas que nous aimions
quoi que ce soit autant que lui, ou en dehors de lui.

4° La fuite absolue de tout péché. On ne peut aimer
Dicu en état de peché., Si vous étes en état de péché,
vous n’aimez pas Dieu. Celui-la aimait qui disait : Sou-
venez-vous, je vous prie, Seigneur, que jai marché
devant vous dans la vérité et un ceeur parfait, (IV Reg.,
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18, 21) : Jusques a quand clocherez-vous des deu.
pieds? Car, de méme que le hoilecux penche d’un colé,
puis de Pautre, de méme le pécheur, qui tantot péche
et tantdot cherche Dieu. Aussi le Seigneur dit (Joel, 2,
12) : Converlissez-vous « moi de lout volre coeur,

(Sur le Décalogue, c¢. V.)

214 Seplembre,

Comment il est possible en cette vie d’avoir
la charité parfaite.

I

La perfection de la charil¢ penl s’enlendre de deux
maniéres, selon que Pon parle de celui qui est aimé
ou de celui qui aime. ' '

Du co6té de celui qui est aimé, la charité est par-
(aite quand il est aimé autant qu’il est aimable. Or
Dieu est autant aimable qu’il est hon; sa bonié étant
infinie, il est donc aimable infiniment. Mais aucune
créature n’est capable de Paimer infinimeni, puisque
chacune wa qu’une capacité créce. Et donc, sous- ce
rapport, la charité d’aucune créature ne peut élre par-
faite; seule pcut I'étre I’amour dont Dieu s’aime lui-
meéme.

n

Du cété de celui qui aime, la charité cst parfaite
quand il aime autanl qu’il le pent, Ce qui arrive de
[riple maniére :
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L'une quand le cocur de Phomme se porte lout en-
tier en exercice actuel d’amour, en pleine activité, et
c’est la perfection de la charité de la patrie, qui n’est
pas possible en cette vie; ici-bas il est impossible, &
cause de Pinfirmité de la vie humaine, de toujours
penser a Dicu et de s’entretenir dans un mouvement
aclif d’amour envers lui.

[ine autre manicre, c’est gque T'homme melle foule
son applicalion a4 vaquer & Dieu el aux choses divines,
toule autre aflaire cessante, si ce n'est ce qu'exigent
les nécessités de 1a vie présente. Et cetle perfection de
la charilé, qui est possible en cetle vie voyagére, en
marche vers le terme, elle n’estl cependant pas com-
mune a tous ceux qui ont la charité.

L.a troisiéme maniére, c¢’est de mettre son cceur en
Dieu d’une facon habituelle, par un état d’ame stable,
de tclle sorte guw’on ne pense ni ne veuille rien qui
soit contraire a Pamour divin; el cette perfeclion est
commune a tous ceux qui ont ia charité,

Ainsi la charité parfaite est possible en cetle vie;
et cependant la perfection de cette vie en marche,
n’est pas la perfection, sans plus, et sans restriction;
et c’est pourquoi clle a toujours de quol progresser.

La perfection de la charité a laquelle sont ordonmés
les conseils, consiste en ce que I’homme, autant gu’il
cst possible, s’arrache aux choses teinporelles, méme
licites, qui, en occupant Pesprit, empéchent le mouve-
ment actuel du cceur vers Dieu.

(2-2, q. 46, a. 6.)

Par ce précepte : Tu aimeras le Seigneur, Dien veut
que 'homme lui soit totalement uni; ce qui se réalisera
dans la patrie, quand Dieu sera tout en lous. Et c’est
pourguoi ce précepte sera pleinement et parfaitement
accompli dans la patrie. Dans cette vie de route il est
accompli, wmais imparfaitement; et cependani méme
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dans celle vie de route, on Vaccomplit d’autant plus
parfaitement qu’on réalise quelgque ressemblance de la
perfection de la patrie.

(2-2, q. 46, a. (.)

23 Septembre,

De l’augmehtation de la charité.

La charilé de cette vie de route peut étre augmentée.
Nous sommes dits voyageurs parce que nous tendons
vers Dieu qui est la fin nltime de notre béatitude. En
cette vie, nous avancons d’aulant plus ue nous nous
approchons davantage de Dien, dont on s’approche
non point par les pas du corps, mais par les senti-
ments du ceeur. (’est la charité qui fait cette proxi-
mité; car, c’est par elle que Vesprit s'unit & Dieu. Tt
c’est pour cela qu'il est de I’essence de la charit¢ de
cette vie, de pouvoir otre augmentéce; sinon cela sup-
poserait 1la cessation de cette vie en marche. Saint
Paul dénommie la charilé une voie quand il dit (I Cor,,
x11, 31) : Je veux vous faire connaifre une voie encore
plus hanle,

II

Toujours la charité¢ de route peut étre augmentée de
plus en plus. En aucune maniére, une limite ne s’im-
pose a l'augmentation de la charité dans cette situa-
tion de voyageur. Elle-méme, dans sa raison d’espéce
propre, n’a pas de limite d’angmentation; car, elle est
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une participation de la charilé infinic qui c¢st le Saint-
Esprit. De méme la cause de Paugmentation de  la
charité est d’une vertlu inflnie, ¢’est Dicu, De méme, du
cOté du sujet de la charité, ¢’est-a-dive de ccelui qui a
la charité, on ne pceut pas fixer de terme a celte aug-
mentation, parce que plus s’accroit la charite, plus s’ac-
croit aussi la capacité a une augmentation ultérieure.
La capacité de la créature raisonnable est augmeniée
par la charité, parce que par elle le ceeur est dilate,
selon cette parole de saint PPaul : Nolre cocur est
dilaté. (2 Cor., vi, 11.) Concluons donc que nul terme
ne s’impose, en cette vie, a Paugmentation de la charite,

I1I

La charité n’augmente pas par addition d’une cha-
rité 4 une charit¢, mais en ce sens, que le sujet y
participe de plus en plus, c¢’est-i-dire qu’il est davan-
tage en activité de charité et de plus en plus envahi
et dominé par elle, L’augmentation de la charité nc
signifie pas que quelque chose soit inséré la ot elle
n’était pas, mais que la charité est davantage 1a ou elle
était moins, Ceci, c’est ’ceuvre de Dieu, en augmentan:
la charité, de faire qu’elle soit davantage en uclqu’un,
et que la ressemblance du Saint-Esprit soit participée
plus parfaitement dans 'ame.

v

L’augmentation spirituelle de la charité est en quel-
que maniére semblable & I'augmentation corporelle, qu’
n’est pas un mouvenient continu dans les animaux e
les plantes; niais, pendant quelque temps, la nature
fait un travail de préparation, sans aucune augmen-
tation effective; ce n’est que plus tard, & un moment
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donné, gu’elle produit Yeffet qu’elle avait préparé, par
augmentation effective de I’animal ou de la plante (1).

Et de méme, la charité n’est pas angmentée par
chaque acte de charité; mais chacun des actes dispose
i une augmentation, en ce sens, que par un acte de
charité I'’homme devient plus prompt & agir de nou-
veau par charité; et, son aptitude croissant, son élan
le pousse a un acte d’amour plus fervent, dans un
effort de progrés dans 'amour méme; et c’est alors que
sa charité est augmentée effectivement.

De méme que chacun des actes e charité mérite la
vie éternelle, laquelle n’est pas donnée aussitdét, mais
en son temps; de méme chacun des actes de charité
mérite une augmentation de charité, laquelle cepen-
dant n’est pas augmentée aussitot, mais quand on fait
effort pour qu’elle le soit.

(2-2, q. 24, a. 4 et 7.)

20 Septembre,

Du triple degré de la charits.

I

La charit¢, dil saint Augustin, quand clle est née, clie
se nourrit; ce qui constitue I'étal des commencants.

(1) L’cxemple dont se sert ici saint Thomas n’est plus rece-
vable, depuis les expériences de pholographie cinématographique,
qui ont permis de suivre le développement continu d’acerois-
sement des plantes. Manis sa docirine est indépendanie des exein-
ples qu’il emprunte & Ia Physique de son temps. On est toujours
libre de choisir des excmples plus nppropriés, si 1'on en trouve.
Ceux quc le saint Docleur cmploie, méne s'ils sonl périmés,

celairent sufflsanment sa pensée et wantorisent peoint & Ia mé-
priser,
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En se nourrissant, elle se fortifie; .ce qui constitue
I’état des progressants; quand elle est fortifiée, elle se
parfait; et c’est I’état des parfaits. Il y a donc un
triple degré de la chariteé.

L’augmentation spirituelle de la charité peut se com-
parer 4 ce qui se produit dans le développement de
croissance du corps humain. Bien que le corps humain
comporte plusieurs parties, il se préte cependant i
des distinctions précises d’aprés les actions ou les
efforts ou les étapes qui marquent son développement.
Et c’est aussi de cette maniére que Jon distingue
divers degrés de charité d’aprés les diverses étapes
qui marquent son augmentation progressive dans
Phomme.

1I

En effet, le souci premier et principal qui s’impose
a4 ’homme, c’est de quitter le péché et de résister a
ses concupiscences, qui poussent en sens contraire a
la charité; et c’est la le travail des commencants, qui
doivent nourrir et soutenir en eux la charité, de peur
gqu’elle ne périsse.

Un second souci succede, celui de s’efforcer au pro-
grés dans le bien; et c’est le travail des progressants,
qui doivent tendre principalement 4 ce que la charité
s’affermisse en eux et soit augmentée.

Le troisiéme souci, c’est que I’'homme tende princi-
palement & I'union et a la jouissance de Dieu; et c’est
14 le travail des parfaits qui briilent du désir de se
dissoudre pour étre avec le Christ. (Phil., 1, 23.)

‘C’est ce que nous constatons dans le mouvement
local corporel ou autre; il y a d’abord éloignement
d’un terme, d’un point de départ; puis on s’approche
d’'un autre terme, le point d’arrivée; enfin, c’est lc
repos au terme ou l’on tendait. '
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Pour ceux en qui la charit¢ commence, bien gu’ils
fassent du progrés, le soin qui leur incombe princi-
palement est cependant de résister aux péchés, qui les
tiennent en halecine par leurs vexations. Mais ensuite,
quand les assauts sont moins rudes et moins sensibles,
alors ils peuvent avec plus de sécurité s’exercer au
progreés, d’une part, en y exercant leur activité, et,
d’autre part, en ayant en main le glaive de la défen-
sive, comnie il est raconté, au livre d’Esdras, des cons-
tructeurs du Temple de Jérusalem.

Les parfaits eux-mémes progressent en charité, Mais
ce n'est plus 14 leur souci principal; leur soin se porte
surtout sur 'union a Dieu. Et hien que ce soit la aussi
ce a quoi tendent les commencants et les progressants,
ceux-la cependant éprouvent le besoin de porter ail-
leurs leur sollicitude, les commencants sur la fuite du
péché, les progressants sur le progrés dans les verlus.

(2-2, q. 24, a. 9.)

27 Septembre.

Des conditions requises pour acquérir et augmenter
la charité,

La charité est chose si utile, qu’il fant s’appliquer a
I’acquérir et 4 I’augmenter. Deux conditions sont spé-
cialement nécessaires pour Yacquérir, et deux pour
Paugmenter quand eclle est acquise,

1

1° Pour acquérir la charité, il faut avoir du zéle
pour écouter Ia parole de Dieu. Quand nous entendons
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dire du bien de quelqu’un, mous nous enflammons
d’amour pour lui, Ta parole est ardente comme le feu,
et ton serviteur Paime. (Ps., 118, 140.) Et les deux dis-
ciples d’Iimmaiis, tout embrasés d’amour disaient (Luc,
Xx1v, 32) : Noire coeur n’'élait-il pas tout ardent, pen-
dant qu'il nous parlait sur la route et qu’il nous ex-
pliquait les Ecritures? !

2° Les bonnes pensées continuelles. Mon cceur s’est
embrasé au dedans de moi, dit le Psalmiste (38, 4). Si
vous voulez acquérir le divin amour, méditez les
bonnes choses. Ce serait d’une extréme dureté de cceur,
qu’aprés avoir regu les bienfaits divins, échappé a
nombre de périls, et que nous souvenant que la béa-
titude nous est promise par Dieu, nous ne soyons pas
enflammés de 'amour divin. Aussi saint Agustin dit :
« Le cceur de 'homme est bien dur, qui, s’il ne veut
pas aimer Dieu, du moins ne veuille pas répondre a
son amour », Et a parler en général, de méme que les
pensées mondaines détruisent la charité, de méme les
bonnes Ja font acquérir, lJa nourrissent et la conservent.

T

Il y a de méme deux conditions pour augmenter
la charité.

1° La premiére est la séparation de ce qui est ter-
restre. Le coeur ne peut se porter parfaitement sur
des choses diverses ct opposées. On ne peut aimer
Dieu et le monde. Aussi, plus notre 4me se¢ dégage de
Pamour des choses terrestres, plus elle s’affermit dans
I’amour divin. Et saint Augustin dit : « Le poison pour
la charité, c’est I'espoir d’acquérir ou de retenir les
choses temporelles; son aliment, c’est la diminution de
la cupidité; sa perfection, V’absence de toute cupi-
dité ». Quiconque veut donc nourrir sa charité, doit
s'efforcer énergiquement de diminuer la cupidité. Or,
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la cupidité, c’est Yamour d’acquérir ou de garder les
choses temporelles, On commence a la diminuer par la
crainte de Dieu, qui seul ne peut étre craint sans
amour. Et c’est pour ce résultat qu’il y a des ordres
religieux, dans lesquels on travaille 4 s’arracher aux
choses mondaines et corruptibles et a s’élever aux
choses divines. C’est ce que dit le proverbe : Le soleil
brille aprés avoir été obscurci par les nuées. Le soleil,
c¢’est D’intelligence humaine; elle est dans les nuages,
quand elle s’adonne au terrestre; mais elle brille,
quand elle s’éloigne du terrestre ct 'abandonne. Alors,
en elle, le divin amour resplendit et s’accroit.

2° La seconde, c’est une patience ferme dans les
épreuves. Quand nous supportons des épreuves lourdes,
pour celui que nous aimnons, notre amour pour lui ne
périt point, au contraire, il s’accroit. Et les saints qui
supportent pour Dieu les adversités, s’affermissent da-
vantage dans son amour; tout comme l’'ouvrier aime
d’autant plus son ouvrage, qu’il s’y est donné plus de
peine. Cela vient que les fideles, plus ils supportent
d’afflictions pour Pamour de Dieu, plus ils progréssent
dans leur amour.

(Sur le Décalogue, ¢. IV.)

28 Septembre

De P'amour de Dieu souverainement délectable.

Je me suis souvenu de Dieu el 'y ai trouvé ma joie.
(Ps., 76, 4.)

De méme que Dieu dépasse tout ce qui est désirable,
de méme, il donne plus de joie que tout ce qui est
délectable, et cela pour trois raisons : parce qu’il est
plus universel, plus intime, plus durable.
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I

Tout autre que Dieu, donne un plaisir particulier :
ainsi, les choses ui ont un gofit délicieux, ne délectent
que le palais, et non DPoreille; la musique charme
Uoreille ¢t non les yeux et ainsi de suite. Mais Dieu
donne une délectation générale, parce que lui-méme est
le bien universel el qu’il est la cause de tous les biens
pariiculiers. Saint Anselme dit : « Si chacun des
biens esl <délectable pour qui le gofite dans toutes ses
ressources, combien délectable sera le bien qni contient
en soi loule in délectation de tous les biens, et non
poinl sclon Pexpdérience que nous faisons des biens
creds, mais bien auirement, ¢l aatant que le Créateur
différe du erée »,

II

Les autres biens donnent une délectation de surface
et comme extérieure, Mais Dieu satisfait intimement et
en profondeur. Dicu seul pénétrec substantiellement la
substance méme de I'dme, et c’ecst pourquoi il délecte
plus délicieusement. Saint Augustin dit : « Lorsque
jadhicre a toi de toute mon ame, il n’y a plus pour
moi ni labeur ni douleur; ma vie est en sireté, elle
est ioute pleine e toi », Et encore : « O Seigneur
mon Dieu, gu’est-ce que jaime cuand je ’aime? Ce
n'est point Ia beauté corporelle, ni la heauté du temps,
ni 'eclat de cette lumiére, amie de mes yeux, ni les
caresses d’un corps de chair. Ce n’est pas cela que
faime qguand j’aime Dieu, el cependant j'aime une lu-
micre, une voix, un parfum, un aliment, une étreinte ».
Je n’aime pas mon Dieu comme une lumiére, une voix,
un parfum, un aliment, une étreinte extérieure; mais,
c’est tout mon étre profond, 14 ot resplendit mon ame
qu'un lieu ne contient pas, et une musique que le
temps ne mesure pas, cl un parfum que Pair ne dis-
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perse pas, et une saveur que la voracité n’épuise pas,
Ia ou la satiété demeure inséparable de moi-méme,
c’est cela que jaime quand Paime mon Dieu ».

I1L

Los auntres biens délectent en passant, avec mesure;
mais Dieu délecte éternellement, Saint Augustin dit en-
core : « Tounte ma pauvre Ame est captive par I’amitié
des choses inférieures, elle est écartelée quand elle
les perd; mais en toi, Seigneur, personne ne perd rien,
sinon celui qui t'abandonne ». La raison en est que
toute créature est changecante de par sa mature. Mais,
parce que, comme disent les Proverbes (27, 7), Celui
qui est rassasié foule aux pieds le rayon de miel, ’ame
qui se met en quéte des créatures, quand elle les pour-
sitit et les atteint, elle en jouit et s’en délecte; et plus
elle est remplie du bien créé, moins elle est affamée
de lincréé, Et c’est en jellnant des biens créés, qu'elle
désire Pincréé. Cest en ce sens que le Psalmiste dit
(76, 3) : Mon dme se refuse toule consolaiion, Saint
Augustin : « Que toute créature soit vide a mes yeux,
pour quc le Créateur devienne doux 4 mon cceur »,

(De U'amour de Dieu, c, 1V.)

29 Sepiembre.

- — —— ——

Des causes de Yamour.

I

La présence nourrit I’amitié. E sur ce point, Dieu
Pemporte pour trois raisons : parce ¢u’il nous est inti-
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mement présent, parce qu’il nous est toujours présent,
et en quelque endroit que nous soyons.

L’homme est présent i quelqu’un, parce qu’il est
prés de lui; mais Dieu nous est plus présent parce
qu’il est en nous. Saint Augustin dit : < Il nous est
intime au coeur, et notre cceur s’éloigne de lui »,
L’homme est tantdt présent et tant6t absent, c’est iné-
vitahle; mais Dieu n’est jamais absent de nous, quoique
parfois nous nous éloignions de lui et lui soyons ab-
sent. Saint Augustin : ¢ Vous étiez au dedans de moi
et moi au dehors et je vous cherchais au dehors, et
moi, difforme, je me ruais sur ces choses belles que
vous avez faites. Vous étiez avec moi, et moi je n’étais
pas avec vous ».

De méme ’homme dont nous sommes I’ami, est quel-
quefois prés de nous en un endroit, et en un autre
endroit, il est loin de nous; mais Dieu nous est tou-
jours preésent. Les amis, quand nous mourons, et que
nous avons alors le plus besoin de la présence de nos
amis, nous ne pouvons les avoir, tandis que nous jouis-
sons toujours de la consolation de cet ami qui est
Dieu méme, Le Psalmiste dit (23, 4) : Quand méme
je marcherais au milieu de I'ombre de la mort, je ne
craindrais aucuns maux, parce que vous éltes avec modl.

II

Nous avons un ami parce qu’il nous est utile. Et
ici méme, Dieu l’emporte pour trois raisons : parce
qu’il nous est plus utile, plus souvent et plus long-
temps.

L’ami nous communique ses biens; mais Dieu nous
donne ses biens et se donne lui-méme. Celui qui rn'a
pas épargné son propre Fils, qui I'a donné pour nous
lous, comment pourrail-il ne pas nous donner foules
choses avec MWi? (Rom., viir; 32.) Quel est I'ami qui
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nous donnerait son Fils et son Esprit comme Dieu I'a
fait? Il donne ses biens et il nous fait des dons plus
précieux, plus grands, plus nombreux, plus durables
dans le temps, plus utiles et meilleurs pour atteindre
notre fin. 11 nous a domné¢ de plus grandes choses ct
de plus nombreuses dans le passé; il nous donne ct
ne cesse de donner dans le présent, mais il en donnera
de plus grandes et de plus nombreuses dans Ie futur,

IT1

Nous avons un ami parce u’il est aimable. I homme
dont la sociélé est agréable, sera plus aimé que le
frére disent les Proverbes (xvir, 24). 'Trois qualiics
concourent A amabilité : Ia grice du visage, 'affa-
bilité dans les paroles et dans la compagnie, la dou-
ceur dans les proccédés.

Et Dieu Iemportie encore sur toute la ligne.

Elle est {rompeuse et vaine la beauté que donne la
santé, le bon tempérament, la jeunesse. La preuve cn
est que la maladie cnléve la santé; la vieillesse enléve
la jeunesse, la mort dissout le tempéramenl. Mais com-
bien est aimable celui dont le visage esl plein de
grdces el qiie les Anges désirent contempler, dont la
beauté ne s’altére pas, mais qui sauve ceux qui la
contemplent. Elle ne vieillit pas, mais donne la jeu-
nesse; clle ne meurt pas, mais clle vivifie pour D’éter-
nité., De ménme, il est désirable par son affabilité, Tl est
dit dans I’Exode (33, 11) : Le Seigneur parlail a Moise
comme un ami. I1 cst affable, non ‘point seulement
avec les justes, mais cncore avec les injustes, comnie
les publicains, et il est ami des pécheurs.

Enfin, il est aimable par la douceur de ses maniéres :
Je suis comme un agnean plein de douceur, (Ps., 57,
71.)

(De Pamour de Dien. e, X, XTI, XIT)
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31 Septembre.

e ——t———— = = e ey ma wmmuws @

Du progrés de 'amour sous le symbole du charbon,
de la flamme et de la lumiére.

“n morale, comme dans la nature, on distingue trois
états : le froid, le tiéde et le chaud. Le tiéde lient le
milieu entre les deux extrémes opposés. Par le liéde,
on passe du froid au chaud; ct ainsi le tiede est guel-
quefois louable et bhon, comme la voie et la disposition
4 produire la chaleur; mais le tieéde est insuffisant; car,
le froid ne disparail pas dans le corps tiéde, il y est
seulement diminué, Le froid est donc I'étal du péché,
sans aucune trace d’amour; la tiédeur, c’est état de
grace sanctifiante, 14 olu d’abord on a expulsé le froid
par son contraire, et radicalenient. Par la tiédeur, il vy
a retour du chaud au froid, et par ce c6té, la tiédeur
est blamable. Parce que tu es fiéde, je commencerai a
te vomir, dit Apocalypse (i, 106).

Dans la chaleur, on distingue trois degrés : le chaud
simple, le fervent, ct ’ardent, c’est-d-dire, la chaleur
qui commence, (ui croit en ferveur, qui s’achéve en
ardeur. Or, il y a trois espéces de feu : celui du char-
bon dans la terre matérielle, celui de la flamme, dans la
matiére gazeuse, celui de la lumicre dans sa maticre
propre. Et par 1a nous pouvons symboliser trois ardeurs
différentes selon trois états : celui des pénitents, celui
des aclifs et celui des contemplatifs.

1° L’état des pénitents a ’ardeur du charbon, c’est-
a-dire d’un feu dans une matiére terrestre. Isaie parle
de cela (1v, 4) : Aprés que le Seigneur aura purifié les
souillures des filles de Sion, et qu’il aura lavé Jérusalem
du suilg qui est a:x milien d’elle, par un esprit de jus-
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lice ef un esprit d’ardeur. Mais dans cet état de péni-
tence, on trouve aussi des tiédes, des peu chauds, des
plus fervents, quelques ardents.

2° L’état des progressanis dans le chemin des bonnes
actions; c¢’est I'ardeur de la flamme, qui tend plutét vers
le haut et qui nait du charbon; en partie, clle est plus
noble par sa matiére, elle est plus brillante par sa
forme. Et dans cet état, tous ne sont pas des ardents;
mais il y a des tiédes, des chauds, quelques fervents,
trés peu d’ardents. Nous en avons un exemple dans les
deux disciples d’Emmaiis qui disaient : Nofre cceur
n’était-il pas ardent en nous, pendant qu’'ll nous pdrlait
el nous expliquait les Ecritures? (Luc, xx1v, 32.) Re-
marquez ici quels sont ces itinérants et sachez pourquoi

ils brillent, Notez ces deux choses : le mouvement et
P’action.

Dans leur mouvement, considérons quatre points : ils
vont deux ensemble, et forment par le nombre, une
société de concorde. Ce sont des disciples et non des
malitres. Ils marchent dans le jour et non dans la nuit,
au terme ou ils tendent; c’est dans le désir de la per-
fection; car, ils vont 4 Emmaiis, qui signifle le désir du
conseil.

Leurs actes sont décrits sous trois aspects : ce qu’ils
pensent au fond du cceur; c’est la Passion du Christ, et
c’est pourquoi ils sont tristes, et non dissipés par les
joies du monde. Ce qu’ils disent : ils conférent entre
eux, non pas de vanités, mais des récents événements.
Ce qgu’ils font : ils exercent I'hospitalité envers un
étranger. Et Jésus s’approchant de ces voyageurs, allait
et marchait vers eux. Il leur fait un reproche, leur
explique les Ecritures et cause ainsi leur ardeur.

3° L’état de ceux qui se reposent dans la paix de la
contemplation : cet état a I'ardeur de la lumiére; et
cependant, méme parmi les contemplatifs, on trouve
des chauds, des fervents, mais bien peu d’ardents. Tels
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les Apotres assemblés a Jérusalem dans la priére, et
recevant le feu divin, et dont saint Grégoire dit : ¢ Pen-
dant qgu’ils recoivent Dieu sous le symbole du feu, ils
brillent doucement d’arnour ».

Ainsi les commencants brialent utilement, mais péni-
blement. Les progressants brialent plus utilement et
moing péniblement. Les parfaits briilent trés utilement
sans aucune peine, ét par la méme avec suavité. C'est 13
cette grande vision, cette ardeur sans peine, suave, sans
fatigue, et qui étonnait Moise, que Ie buisson brialat sans
se consumer,

(De Pamour de Dieu.)

1 Dimanche d’Octobre.

En la féte du Trés Saint Rosaire.

Notre-Dame fut pleinc de grice, féconde en la Con-
ception de son Fils. C’est pourquoi ’Ange lui dit : Ne
craignez pas, Marie, vous avez trouvé grdce auprés de
Dieu. Voici : vous concevrez et vous enfanterez un Fils,
C’est 14 un grand. sujet d’admiration, que Marie ait été
en méme temps et du méme coup, la Mére de Dieu et
sa fille, sa mére et sa servante, vierge et féconde. Et
c’est par cette grice qu'elle a été si agréable a Dieu.
On a dit d’Esther, en figure : Esther fut conduite au-
prés du roi, dans sa maison royale. Le rol Paima plus
que toutes les aulres jeunes filles., Il mit le diadéme
royal sur sa téte. (Esther, 2, 16.) Et dans I’Apocalypse
(xn, 1) : Il parut dans le ciel un grand signe :@: uné
femme revétue du soleil, la lune sous ses pieds el une
couronne de douze éloiles sur sa téte.

Aussi saint Bernard, s’adressant 4 Marie, dit : ¢ Que
vous étes intime a Dieu, 6 Reine, que vous lui étes
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proche, que vous avez mérité d’étre pure. Combien
vous avez trouvé grice i ses yeux, pour qu’il demeure
en vous et vous en lui! Vous le revétez et vous étes
revétue de lui-méme. Vous le revétez de la substance de
votre chair, mais lui vous revét de sa gloire de ma-
jesté ».

Et dans cette griace sublime, bien que Notre-Dame
ne puisse étre imitée, il faut cependant la bénir de toute
louange, la précher, 1a célébrer et implorer son secours.
Saint Bernard dit encore : « En toute chose, regardez
I’étoile de la mer, appelez, criez vers Marie: car, c’est
elle qui fait miséricorde sur la mer et qui est la route
ferme parmi les flots. Elle est I’ancre sur laquelle se
lixe le navire, et elle est le port par lequel le navire
est mis a 1’abri de la fureur des flots ». Et encore :
¢ Que celui-la s’absiienne de louer Marie, qui 1I’a invo-
gquée dans les tribulations et qui n’a pas été exaucé ».

Il est donc nécessaire, pour obtenir la griace de Dieu,
de recourir a cette Médiatrice avec un coeur trés dévot,
car, elle est la Reine de la miséricorde, et il n’y a
rien dans le royaume de justice qu’elle puisse refuser
a qui I'implore; car, comme .dit saint Bernard : « Quand
elle est implorée par un pécheur, elle montre a son
Fils, son cceur et son sein; le Fils montre au Pére son
cOté et ses blessures; aussi elle ne saurait étre repoussée,
devant tant de preuves d’amour. Et saint Paul nous dit :
Approchons-nous avec confiance du tréone de sa grdce.
(Heb., v, 16.) Et Marie dit elle-méme dans 1’Ecclésias-
tique (24, 25) : En moi est toute la grace... Venez donc
@ moi, vous lous...

(I Exposition de la Salut. Angélique.)
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2 Dimanche d’Oclobre.

La Maternité de la Bienheureuse Vierge Marie.

e

I1 convenait que le Christ naquit d’une {emme.

1° Toute la nature humaine, cn effet, s’en {rouve
ennoblie, « Il fallaii, écrit saint Augusiin, que Je par-
don accordé a I'humanité se manifestat en 'un ct Pau-
tre sexe.Le sexe masculin, étant le plus honorable, le
Christ devait en prendre la nature, et, puisqu’il nais-
sait A’une femme, oix en pouvait conclure a juste titre
(que le sexe féminin était, lui aussi, associé au pardon. »
(est donc pour éviter que le sexe féminin ne soit mé-
pris¢ qu'il convenait que le Christ naquit d’une femme.
Aussi saint Augustin continue : ¢ Hommes, ne vous
meéprisez pas vous-mémes : le Fils de Dieu a pris un
homme. Femmes, ne vous meéprisez pas vous-mémes :
le Fils de Dicu est né d’'une femme. »

2° Ce mode de naissance du Christ coinpléte les di-
verses maniéres dont Yhomme a été produit. En cffet,
le premier homime a été extrait du limon de la terre,
sans le concours ni de Yhomme, ni de la femme. Eve
a ¢té tirée de Phomme, sans Pintervention de la femme.
Les autres hommes sont engendrés a la fois par I’homme
et par la femme. Il restait un quatriéme mode de pro-
duction : étre issu de la femme sans Pintervention de
I'homme; c’est le mode qui a été, pour ainsi dire, laissé
au Christ en propre. '

&, q. 31, a. 4.)



1G2 LA MULLLE DE SAINT T{HOMAS D’AQUIN

1I

La Bienheurcuse Vierge Marie est meére de Dieu.

On dit d’'une personne qu’elle est congue et gu'elle
nait, en raison de la nature en laquclle elle est congue
et nait. Etant donné qu’au début méme de sa concep-
tion 1a nature humaine a ¢té prise par la personne di-
vine, il s’ensuit que Pon peut dire, en toute vérité, que
Dieu a été congu et est né de la Vierge. Mais du fait
qu’une femme a congu et engendré un enfant, n’est-elle
pas sa mére? En fin de compte, la Bienheureuse Vierge
est donc¢ appelée en toute vérite la meére de Dieu.

3, q. 35, a. 4.)

Et saint Ignace, martyr, donne un bel exemple. Dans
la génération, la femme est appelée la mére, bien que
la mére ne donne pas 1’Ame raisonnable qui vient de
Dieu; mais elle fournit seulement la substance néces-
saire 4 la formation du corps. Et cependant la femme
est dite la mére de tout I’'homme, parce que ce qui est
pris d’elle est uni 4 I’Ame raisonnable. De méme I’huma-
nité du Christ étant prise de la Bienheureuse Vierge
Marie, c’est suffisant pour que la Bienheureuse Vierge
soit non seulement la mére de I’homme, mais la mére
de Dieu, a4 cause de I'union de ’humanité a la divinité.
Et cependant la divinité n’est pas prise d’elle, pas plus
que I’Ame raisonnable n’est prise de la meére.

Et cela montre qu’elle est la dignité de Marie. Il n’a
été concédé a aucune créature, ni 4 I’homme, ni a
I’Ange, d’étre le pére ou la mére de Dieu. Ce fut un
privilége d’une grice singuliére gque, non seulement
Marie fGt mére de ’homme, mais mére de Dieu. Et c’est
en ce sens qu'il est dit dans I’Apocalypse (x1) Une
femme revétue du soleil, et comme toute remplie de la
divinité.

(Sur saint Matthieu, c. 1.)
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m

La Mére de Dieu a une sorte de dignité infinie.

De méme qu’en iout bien créé, par cela méme qu'il
est fini, il peut en exister un meilleur, de méme dans
le bien incréé, par cela méme qu’il est infini, il ne
saurait y en avoir de meilleur. Aussi, la bonté de la
créature peut s’envisager a4 un double point de vue :
par rapport a ce qu’elle est en elle-méme absolument;
et en ce sens, il peut toujours y avoir quelque chose
de meilleur. Qu bien par comparaison au hien incrée,
et, sous ce-rapport, la dignité de la créature recoit une
cerlaine infinitude, empruntée au hien infini auquel on
la compare : comme la nature humaine, en tant qu’elle
est unie a Dieu, et la grice, en tant qu’elle est conjointe
a Dieu.

Et sous ce rapport, rien ne peut étre fait de meilleur,
comme rien ne peul étre meilleur que Dieu.

(I Dist., 44, q. 1.)

En la fétec de la Dédicace.

La sainielé convienl da votre maison, Seigneur. (Ps.,
92, 5.)

I

Régulicrement, le sacrement de I’Eucharistie doit éire
célébré dans une maison qui symbolise I’Eglise, selon
cette parole de saiut Paul (1 Tin., 111, 15) : Je veux que
{u saches lu conduile que tu dois tenir dans la maison
de Dieu, c’est-a-dirc dans UBEglise du Dieu vivani, Le
lieu du vrai sacrifice, en clfct, n’est pas hors de I’Eglise.
Et comme PEglise nc devail pas étre renfermée dans

MOELLE DE SAINT THOMAS, — 1II 13
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les limites de la nation Juive, mais gu’elle devait se
répandre dans le monde universel, a cause de cela, la
Passion ne devait pas étre accomplie dans la cité des
Juifs, mais en plein air; afin que le monde entier soit_
comme la maison de la Passion du Christ,

La maison ou se célébre ce sacrement, et qui signifie
PEglise, et qui est appelée église, est consacrée; et
avec raison, soit pour représenter la sanctification ac-
guise a4 I'Eglise par la Passion du Christ; soit pour
signifier la sainteté requise en tous ceux qui doivent
recevoir ce sacrement, L’aute]l symbolise le Christ lui-
méme, selon ce que dit I’Apétre : Par Ueniremise de
Jésus, nous offrons a Dieu, en toul temps, un sacrifice
de louange, (Heb., X111, 15.) Et ainsi la consécration
de Pautel signifie Ja sainteté du Christ.

Mais I'église et I'autel et les autres parties sont con-
sacrées, non pas comine susceptibles de la grace, mais
parce que ces parlies acquicrent par la consécration,
unle certaine vertu spiriluelle, qui les rend aptes au
culte divin; c’est-a-dire, afin (ue les hoinmes y trouvent
un motif de dévotion, et soienl ainsi miecux préparés
aux choses divines, sauf empéchement par irrévérence.
Il est dit en Malachie (11, 35) : Il y a wvéritablement
quelque verin divine dans ce Temple; car, celui qui
habile dans le ciel est lui-méme présent en ce lieu
il en est le prolecteur. Et c’est pourquoi les parties
consacrcées sont d’abord purifices et exorcisées, pour
en chasser tout pouvoir de Pennemi, Aussi, des auteurs
disent avee quelque probabilité, que quicongue entre
dans une église consacrée, obtient la rémission des
péchés véniels; et ils s’appuient sur ce verset du
Psaume 84 : Vous avexz, Seigneur, béni volre lerre.
Vous avez remis Uiniquilé de volre peuple. L c¢’esl a
cause de celle verlu acquise & unc ¢glise par sa con-
séceralion, que celle-ci n’est pas renouvelée.

3, q. 83, a. 3.)
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II

Les fideles sont aussi le lemple de Dieu, selon saint
Paul (I Cor., 111, 16) Ne savez-vous pas qtle vous étes
le Temple de Dien? Ils sont aussi sanctifiés par trois
choses qui sont ou qui se font dans la consécration
des temples matériels.

1° L’ablution; car, de méme que P’église consacrée
est lavée, de méme les fidéles sont laves par le sang
du Christ.

2° Les onclions; car, de méme que ’église recoil des
onctions, de méme les fidéles sont sanctifiés par unc
onclion; sinon, ils ne scraient pas chrétiens : Christ,
en effet, veut dire « oint ». Et celte onction, c’est 1a
grice du Saint-Isprit.

3° Iinhabifation; car, pariout ot Dicu habile, c¢c
lieu est saint. La sainfeté convien! a volre maison,
Seigneur.

On peut encore ajouter : IL’invocation. Vous habilez
at milieu de nous, dii Jérémic (xiv, 9), Volre nom el
invoqité sur nous.

Il faut donc prendre garde de e point souiller, pay
le péehé, notre ame qui est le temmple de Dieu.

(De UHumaniié du Chrisl.)
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3* Dimanche d’Octlobre.

En la féte
de la Pureté de la Bienheureuse Vierge Marie.

La femme suinte et pleine de pudeur, esl une grdce
quti passe loute grace. (Eccli.,, 26, 19.)

Telle fut Ja Bienheureuse Vierge qui, non seulement
a eu la griace commune & chacun, mais au-dessus de
cette grace, elle a eu la sanctifiante, qui 1’a sanctifiée
dans toute sa conduite, et méme dans son sein mater-
nel, Saint Augustin dit : ¢« Quand il s’agit du péché,
ie n’admets point qu’il soit question de la Meére de
Dicu en aucune facon; car, elle seule exceptée, quand
bien méme on convoquerait tous ensemble tous les
caints et toutes les saintes, et qu’'on leur demandét s’ils
ont été sans péché, que pourraient-ils répondre autre
chose que ce que dit saint Jean (I Jo., v, 6) : Si nous
disions que nous n’'avons pas de péché, nous nous
‘romperions nous-mémes el la vérité ne serait pas en
nous. De Marie seule entre tous, on peut dire ce que
disait Job (27, 6) : Mon cceur ne condamne aucun de
mes jours.

Nous ne pouvons ¢videmment pas 'imiler en ce don;
car, de méme que nous sommes concus dans le péché,
iious naissons de méme. Mais nous devons considérer
que celui qui a préservé le sein de Marie, qui P’a fait
sans souillure, exige une demeure sans tache. La sain-
leté convient a ma maison dit le Psaume (92, 5). La
maison de Dieu, c’est notre dme, qui doit étre pure
de toute souillure et sainte, pour ¢gu’il ne soit pas ditk
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de nous ce qui est dit en saint Matthicu (xx1, 13) : Ma
maison doil éire appelée une maison de priére, el vous
en avez fait une caverne de voleurs.

(Exposit. 11, sur la Salut. Angél.)

II

I.a Bienheureuse Vierge dépasse méme les Anges en
pureté; car, non sculement elle est pure en elle-méme,
mais elle est une source de pureté pour les autres.
Elle est absolument pure de toute faute, soit originelle,
soit mortelle,” soit vénielle,

De méme elle est pure de toute peine.

Trois malédictions pésent sur I'homme & cause du
péché :

a) La premiére a été portée contre la femme, & sa-
voir qu’elle concevrait dans la souillure, que ses ges-
tations seraient pénibles et qu’elle enfanterait dans la
douleur. Marie en fut exempte; car, elle a con¢u sans
dommage, elle a porté dans la consolation, et elle a
enfanté le Sauveur dans la joie. Elle poussera et ger-
mera de louies parts; elle sera dans une effusion de
joie et de louanges, dit Isaie (35, 2).

D) La seconde est portée contre I'homme, a savoir
qu’il mangerait son pain a la sueur de son front. La
Bicnheureuse Vierge fut exempte de cette malédiction;
car, comme dit saint Paul : Les vierges sonft libres des
soins de ce monde et n'ont souci que de Dieu seul,
(I Cor., vIL)

c) La troisiéme a été portée a la fois contre ’homme
et ]a femme, a savoir qu’ils retourneraient en pous-
siere. Et la Bienheureuse Vierge en fut exempte par
son Assomption; car, nous croyons qu’aprés sa mort,
elle est ressuscitée et a été portée au ciel. Léve-toi,
Seigrteur, viens au lieu de ton repos, toi ef Uarche de
la majesté. (Ps., 131, 8.)
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Ainsi done, Marie fut préservée dc ioute malédic-
lion, et ainsi bénie, entre toutes les femmes; car, elle
seule a aboli la malédiction, elle a recu Ia bénédiction
el a ouvert la porte du paradis. Cest pourquoi lui
convient le nom de Marie qui signifie : Etoile de la
mer; car, de méme que 'éloile guide les navigateurs
vers le port, ainsi les chrétiens, sont par Marie, con-
duits a la gloire.

(I'* Exposit. de la Salut. Angélique.)

1" Oclobre.

Les effets de Iamour.

amour, c’est unc sorle d’adaptation, d’ajustement
de la puissance ou faculté de désir, & quelque chose de
bon, ou qui parait I’é¢tre. Or, étre ainsi ajusté, ou adapté
(par la complaisance ou le désir), 4 quelque chose qui
plait, n’entraine point, par la méme, une lésion, ou
dommage; mais plutdt, si c’est possible, une amélio-
ration, un perfectionnement, Mais, si ’on s’adapte, ou
si Yon s’ajuste 4 quelque chose de désharmonique i
soi-méme il y a, par 12 méme, une lésion et une <l¢té-
rioration (de celui qui se complait et qui désire). Et
done, 'amour d’un bien harmonisé a soi-méme, per-
fectionne et améliore celui qui "aime; dans le cas
contraire, I'amour nuit et amoindrit en détériorant.

L’homme trouve done un maximum de perfection
et d’amélioralion par Pamour de Dieu; mais, au con-
traire, il est 1ésé et detérioré par I'amour du pécheé,
selon cette parole du Prophéte Osée (1x, 10) : Ils soni
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devenus abominables comme les choses qu'ils ont
aimées.

Tout ceci doit s’entendre de ce qui est essentiel et
principal dans Pamour, c’est-a-dire, de Pamour envi-
sagé du coté de l'appétit, de la faculté de complaisance
et de désir de ’ame.

IT

Pour ce qui concerne le cOté matériel de Pamour,
c’est-a-dire de Pimpression corporelle, il arrive que
Pamour soit dommageable, par l'excés de cette im-
pression; comme il arrive pour les sens, et pour toute
faculté de I’dme qui exerce son action au moyen d’une
modification d’un organe corporel, d’un organisme.

I

Quant & ce que Pon pourrait opposer 4 ces cxpli-
cations, il faul savoir que 'on peut attribuer a 'amour
quatre effets prochains ou immeédiats, & savoir : la
liquéfaction, la jouissance, la langueur et la ferveur.
Le premier d’entre cux, ¢’est la liquéfaction, qui est
Poppos¢ de 1a congélation. T.es choses congelées sont
resserrées sur  clles-mémes, au poinl de ne pas se
laisser facilement pénétrer par un aulre corps. Ov,
c’est une loi de 'amour, d’adapter la facullé de désir
ou appétit & recevoir le bien qui est aimé, dans le
sens que lon dit que Vaimé esi en celui qui Paime.
11 appert, par conséquent, que la congélaiion ou la
dureté est un élat, une disposition qui répugne a
Pamour ¢t fui est opposée. Ta liquéfaction, au con-
iraire, comporle une sorte de délrempe du ceoeur et
de tendreté, qui rend le ccoeur disposé & ce que l'aimé
y trouve asile. Si Paimé est présent et possédé, il y a
délectation ou jouissance ou fruition. S’il est absent, il
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y a deux effets : tristesse de l’absence et donc, une
langueur; et désir intense de la possession de I'aimé,
et qu'on appelle ferveur.

Ce sont 1a les effets de I’amour, pris dans son sens
précis et principal, c’est-a-dire, 1’état de désir, ou de
tension de la faculté appétitive vers son objet. (Le
coeur moral, si 'on peut dire.) Mais dans la passion
de I’amour, de sa partie matérielle (le coeur sensible)
1l y a d’autres effets, proportionnés a ceux qu’on vient
de dire, par modification et impression organique.

(1-2, q. 28, a. 5.)

2 Octobre.

Les Anges gardiens.

Il a commandé a ses Anges de vous garder dans
toutes vos wvoies. (Ps., 90, 11))

I

Chaque ime 2 un ange député & sa garde.

Dans I’état de cette vie, ’homme est établi comme
sur une route par laquelle il doit tendre & la patrie.
Il v est exposé a4 de nombreux périls, tant de Pinté-
rieur que de I’extérieur, selon cette parole du Psaume
(141, 4) : Ils m’ont tendu un piége en secrel dans celte
voie ol je marchais, Et de méme qu’on donne une
garde a4 ceux qui vont par des chemins peu siirs, de
méme i chague homme, tant qu’il est en route et voya-
geur, un ange gardien est député. Mais quand il arri-
vera au terme, alors il n’aura plus de gardien; mais
son ange régnera avec lui, tandis que Je démon sera
puni dans Penfer. '
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II

Un ange est député a la garde de I’homme dés sa
naissance.

Ce que la Providencc de Dieu a réglé pour I’homme,
en tant qu’il a une nalure raisonnable, lui est octroyé
dés qu’il reccit cette nature en naissant; et tel esl le
bienfait de In garde des anges. Dés sa mnaissance,
homme a aussildt un Ange gardien; non pas avant,
parce que I’enfant, tant qu’il est dans le sein maternel,
n’est pas totalement séparé de sa mérc; mais par une
sorte de lien, ‘il est quelque chose d’elle-méme; comme
le fruit sur P’arbre est quelque chose de ’arbre. Et c’est
pourquoi on peut dire que Pange gardien de la mére,
garde aussi I’enfant qu’elle porte dans son sein. Mais
4 sa naissance, quand il est -séparé de sa mére, un
Ange est député a sa garde.

III

Comment quelquefois ’Ange abandonne I’homme.

La garde des anges est I’exécution d’une providence
sur les hommes. Il est ¢vident que ni ’homme, ni quoi
que ce soit ne saurait totalement échapper a la divine
Providence. Mais on dit que Dieu, selon l'ordre de sa
Providence abandonne I’homme, pour autant qu'il per-
met que I’homme pétisse de quelque manque, ou de
peine ou de faute. Pareillement il {faut dire que jamais
PAnge gardien n’abandonne totalement I’homme; mais
que quelquefois il le laisse, en n’empéchant pas qu’il
ne soit soumis a quelque tribulation, ou méme qu’il
ne_tombe dans quelque péché, selon P'ordre des divins
jugements.
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AY

Les Anges ne s’atiristent ni des péchés, ni des
peines des hommes. La tristesse et la douleur ne pro-
viennent que de ce qui contrarie la volonté. Or, rien
n’arrive dans le monde qui soit coniraire a la volonte
des Anges et des Bienheureux, parce que leur volonté
adhére totalement a4 VPordre de la divine justice. LEt
rien ne se fait dans le monde qui ne soit voulu ou
permis par la divine justice. Et c’est pourquoi, 4 par-
ler strictement, rien ne se fait dans le monde contre
la volonté des Bienheureux. Aussi, quoique les Anges,
a parler universellement et absolument, ne veuillent
ni les péchés ni les peines des hommes, ils veulent
cependant, qu’en cela, 'ordre de la divine justice
soit gardé, selon qu’elle décide que certains seront
soumis a des peines et qu’elle permet qu’ils péchent.

I, q. 113, a. 4 et D.)

3 Oclobre.

Le signe de l'amour véritable.

Celui qui a mes commandements el qui les garde,
c’est celui-lad qui m’aime. (Jo., x1v, 21.)

IL.e véritable amour est celui qui se donne et se
répand en ceuvres; car, ¢’est par Paction que 'amour
se manifeste, Aimer quelqu’un, c’est en eflfet lui vou-
loir du bien et désirer ce qu’il veut; il ne semble donc
pas que Pon aime vraiment, si 'on ne veul pas faire
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la volonté de celui qu’on aime; ou si I'on ne réalise
pas ce que 'on sait qu’il veut. Quiconque ne fait pas
Ia volonté de Dieu, ne semble pas Paimer vraiment,
et c’est ce que dit la parole : Celui qui a mes com-
mandements et qui les garde, c’est celui-la qui m’aime,

Remarquons que l'on a les commandements de Dieu,
d’abord dans le cceur, par la mémoire et la méditation
continuelle, Mais cela ne saurait suffire, si on ne les
observe pas par les ceuvres.

D’autres les ont sur les levres, dans leurs paroles
el leurs exhortations. Le Psaume (118, 103) dit :
Qu’elles sont douces @ mes lévres, vos paroles. Et ceux-
14 aussi doivent les mettre en pratique; car, C’est celul
qui les aura pratiquées el enseignées qui sera dit grand
dans le royaume des Cieux. (Matth., v, 19.) Aussi ceux-
13 sont bhlimés vivement qui disent et ne font pas.

D’autres les ont dans les oreilles, et les écoutent
volontiers et avec zéle. Celui qui est de Dieu, écoute la
parole de Dien, (Jo., viii, 47.) Mais cela ne saurait suf-
fire, si on ne les observe pas. Ce ne sont pas ceux qui
ont entendu la Loi qui seront lenus pour justes. (Rom.,,
2, 13.)

Xt done a celui gui a les commandements et qui les
ohserve en quelque manieére, il reste encore Pobli-
galion de les observer avec persévirance. Aussi sainl
Augustin ditl : « Celui qui les @ dans la mémoire ct les
pratique dans sa vie, celui qui les a dans ses paroles
et les observe dans ses nweuars, celui qui les a en les
entendant, ct Tes observe en les faisant, celui qui les a
en les faisant el en persévérani, celui-la est celui qui
m’aime ».

11

Si vous gardez mes commandemenis, vous demeu-
rerez dans mon amonr, comme moi-méme jai gardé
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les commuandemenis de mon Pére el comme je demeure
dans son amour., (Jo., xv, 10.)

Demeurer dans son amour, c’est garder ses com-
mandements. L’observation des commandements est
un effet de 'amour de Dieu, non pas seulement de
Pamour dont nous Paimons, mais aussi de ’amour dont
il nous aime., Par le fait méme que Dieu nous aime,
il nous meut et il nous aide a4 accomplir les comman-
dements, lesquels ne peuvent étre accomplis que par
la grace.

Et il ajoute un exemple en disant : Comune moi-
méme jai gardé les commandements de mon Pére; car,
de muéme que Pamour dont le Pére 'aime est ’exem-
plaire de 'amour dont il nous aime, de méme il a
voulu que son obéissance soit I'exemplaire de la notre.
Ft par la, le Christ montre u’il demeure dans ’amour
du Pére, parce qu’il a ohservé en tous points, les com-
mandements du Pére. Il a souffert 1a mort. Il s’est fait
obéissant au Pére jusqu'a la mort, et la mort de la
Croix. (Phil, 2, 8.) Il s’est abstenu de tout péché. Lui,
qui n'a pas commis de péché, dans la bouche duquel
il ne s'est point Irouvé de fausseté (I Pet., 2, 22.) Tout
cela doit s’entendre du Christ en tant qu’homme. Je
[ais toujours ce qui lui plait, (Jo., vir, 29.)

(Sur saint Jean XV.)



DE LA VIE UNITIVE

4 Oclobre.

— — e,

De l'amitié entre Dieu ef 'homme par la charité.

Je ne vous appelle plus des serviteurs... mais je vous
ai appelés amis. (Jo., xv, 15.)

La charité est une amitié. Tout amour n’est pas
amitié, mais I’amour qui est accompagné de bienveil-
lance, c’est-a-dire, quand nous aimons quelqu’un pour
lui vouloir du bien. Si nous ne voulons pas du bien
aux choses que nous aimons, mais que nous voulions
pour nous leur bien, comme quand nous aimons le vin
ou un cheval, ce n’est point de I'amitié, mais de la
concupiscence., Il est ridicule de dire qu’on a de
I’amitié pour le vin ou pour un cheval,

Mais la bienveillance non plus, ne suffit a constituer
I’amitié; il y faut un amour mutuel, réciproque, parce
que P'ami est ami a4 I'ami, Et cette mutuelle bienveil-
lance est fondée sur quelque échange, quelque com-
munication.

Or, entre 'homme et Dieu, ou de Dieu a I’'homme, il
y a cette communication, que Dieu nous communique
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sa béatitude, ct c’est sur celte communication qu’il
faut quec ’amitié soit fondée. Saint Paul parle de cette
communication quand il dit (I Cor.,, 1, 9) : Dien est
fidéle par qui vous avez été appelés a lunion uvec
son Fils Jésus-Christ, Notre-Seigneur. Or, 'amour fon-
dé sur cette communication, c’est la charité. Par ol
Pon voit que la charil¢ est une amitié de ’homme a
Dicu.

H

Par la charit¢, nous vivons inlimement avec Dicu
conime avec un ami., I1 y a unc double vie pour
Phomme : 'une extéricure, par sa naiure scnsible et
corporelie; ct, par ce ¢6té, il R’y a pour nous, ni
comunuiication ni vie intime soit avec Dieu, soit avec
les Anges. L’autre vie, c’est la vie spirituelle, par Pes-
prit; et par ce coté, il y a pour nous une vie intime
soit avec Dicu, soil avec les Anges, trés imparfaile
toutefois dans Pétat de la vie présente, mnais qui a
permis a saint Paul de dire (Phil., 11, 20) : Noire vie
est dans le ciel. Mais celte intimmité sera parfaite dans
la patrie, quand ses serviteurs le serviront el ils ver-
ront sa face. (Apoc., xXxI1, 4.)

I1 y a charilé méme envers nos cnnemis, qui cepen-
dant ne répondent pas 4 notre amour, Gest le precepte
du Maitre Qlatth., v, 44) : Adimez vos ennemis, G'est de
la charité; et cela sexplique parce que (uicongue a
de Pamiti¢ pour queiqu’un, ce sera i raison de cchie
amitié qu’il aimera lout ce qui appartlient & son ami,
vu qui lui louche en quelque fagon, ses enfanis, ses
serviteurs, ele.y el celle amuilié peul ¢lre assez vive
pour qu'a cause de son ami, il aime ceux qui lui
appartiennent, méme s'il en est offensé ou hai. C’est
en ce sens gue Pamitié de charité s’entend méme a nos
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enncmis, que nous aimons de charité pour Dieu, avec
qui principalement subsiste 'amitié de charitc.

(2-2, q. 23, a. 1))

5 Octobre.

De I'adhésion a Dieu par 'amour.

Celui qui demeure dans la charité demeure en Dieu
et Dieu en lui. (I Jo., v, 16.)

Cet effet d’adhésion mutuelle peut s’entendre et de
In connaissance et de Paffectivité. '

 §

Quant & la connaissance, on dil quc ’aimé est en
celui qui Yaime, en ce sens que Paimé s¢journe dans
la penscée de celui dont il est aimé, selon celie parolce
de saint Pau' (Phil,, 1, 7) : Je vous porle dans mon
coetr. Celui qui aime est dit ¢étre dans I'aimé par la
prise de possession de la connaissance, qui fait qu’il
ne saurait se contenter d’une connaissance superficiellc
de celui gu’il aime, mais qu’il veul le connaitre par lc
détail, qu’il s’informe de sa vie intime el pénétre ainsi
son inlérieur, comme il est dit de PEsprit Sainl qui esl
Pamour de Dieu, et qui selon saint Paul : Scrule les
profondeurs mémes de Dieu, (I Cor., 2, 10.)

11
Quant a la partie aflective, un dil que laime esl

dans celui dont il est aimé par une certaine complai-
sance clfective., 8’11 est présent, on se plait en lui ou
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dans ses qualités, ses avantages; s'il est absenl, le
désir se porte sur lui par un amour de concupiscence,
ou sur le bien qu’on lui veut, par l'amour d’amitié;
non point pour quelque cause étrangére, comme quand
on désirc une chose en vue d’une autre, ou comme
quand on veut un hien & quelqu’un en vue d’autre
chose; mais c’esi une complaisance qui a sa source,
sa racine, son fondement, sa raison d’étre dans ’ami
pour ce qu’il est en lui-méme. C’est ainsi que I’amour
est intime et que 'on parle des entrailles de la cha-
riteé.

Par contre, celui qui aime est dans 1’aimé, tout au-
trement par JPamour des concupiscences que par
Pamour d’amitié.

L’amour de concupiscence w’esl pas apaisé jar la
possession de quelque chose d’exiérieur, ou quelque
possession superficiclle, ou par une jouissance quel-
conque de P’aiiné; mais il veut posséder parfaitement
Pami, comme par une compénétration inlime. Tandis
que dans l'amour d’amitié, celui qui aime est dans
Paimé, en ce sens qu’il regarde comme siens, les biens
ou les maux de 'ami, et la volonté de son ami comme
la sienne; au point gu’il paraisse éprouver et étre
affecté des bicns et des maux de son ami. Et c’est
14 le propre des amis d’avoir le méme vouloir, et les
mémes peines ct les mémes joies. De telle sorte que
celui qui aime, en estimant ainsi comme sien tout ce
(gui est de l'aimé, semble étre dans Vaimé, et comme
devenu lui-méme. Et a4 'inverse, 'aimé est dans celui
dont il est aimé, en lant qu’il veut et agit pour son
ami comme pour soi-méme, et comme tenant son ami
comme un autre soi-méne.

On peul encore entendre un troisi¢me mode d’amour
mutuel dans l'amour d’amitié, selon la réciprocilé, en
tant que les amis s’aiment mutuellement et se veulent
et se font du bien 'un a l'autre.

(1-2, q. 28, a, 2.)
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6 Oclobre.

De Padmirable privilege de Uamour.

Celui qui m’aime scra aimé de mon Pére, et moi je¢
Paimerai, el je me manifeslierai a lui. (Jo., x1v, 21))

Celui qui m’aime sera aimé de mon Pére. Au pre-
mier abord, cela parait absurde. Est-ce que Dieu nous
aime parce gue nous l’aimons? Non certes. Il est dit
en saint Jean (I Jo., 1v, 10) : Ce n’est pas nous qui
avons aimé Dieu, muis lui qui d’abord nous a aimés.
Il1 faut donc dire que si quelqu’un aime le Christ, c’est
parce qu’il est aimé du Pére, et non point qu’il est
aimé parce qu’il aime, Nous aimons donc le Fils parce
que le Pére nous aime. C’est une loi de I’amour véri-
table de provoquer Pamour en retour. Il est dit en
Jérémie (31, 3) : Je vous ai aimée d’'un amour élernel;
c’esl pourquoi je vous ui allirée @ moi par la com-
pussion que jai eue de vous. Mais comme "amour du
Pére ne saurait étre sans amour du Fils, puisque c’est
le méme amour de I'un ou de I'auire (Toui ce que fail
le Pére, le Fils le fail), a cause de cela, il ajoute :
Et moi je Paimerai.

Mais, puisque le Pere et le Fils aiment toutes choses,
de toute ¢ternité pourquoi dil-il : Je Uaimerai, au fu-
tur? C’est parce que l'amour, si on le considére ‘tel
qu’il se manifeste en action et dans ses effets, il est
temporel; el alors, le sens est celui-ci : et moi je
Paimerai, c’est-a-dire, je lui montrerai I'effet de mon
amour, parce que je me manifesterai a lui, car, je I’ai-
merai pour cela, pour me manifester.

Il faut savoir que 'amour de quelqu’un pour un autre,

MOLLLE DE SAINT TIOMAS, — II 14
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peut s’entendre avec restriction, ou sans restriction. 11
est restreint quand on veut 4 quelqu’un un bien parti-
culier; il est absolu, quand on lui veut tout bien. Or,
Dicu aime toute créature en un sens restreint, parce
qu’il veut 4 chacune d’elles un bien quelconque, méme
aux démons, 4 savoir qu’ils vivent, qu’ils connaissent,
qu’ils existent; et tout cela ce sont des biens. Il aime
sans restriction ceux a qui il veut tout le bien, c’est-
d-dire, qu’ils possédent Dieu, ce ¢ui est posséder la
vérité; car, Dieu est la Vérité. Et on posseéde la Vérité
quand on le connait.

Dieu donc aime vraiment et sans limite ceux a qui
il se manifeste lui-méme, lui qui est la Vérité. Et c’est
cela qu’il dit : Je me manifesterai a lui, c’est-a-dire,
dans le futur, par la gloire, qui est le dernier effet de
la béatitude future. Job dit (36, 33) : Il fait connaitre
a celui qu'il aime, que la lumiére est son parlage. Et
la Sagesse (vi, 14) : Elle prévient ceux qui la désirent
et elle se monire ¢ eux la premiére.

(Sur saint Jean, XIV.)

7 Ociobre,

Comment Dieu se manifeste a ceux qui I'aiment.

Si quelqu’'un m’aime, il gardera ma parole, el mon
Pére 'aimera, el nous viendrons a lui, et nous ferons
en lui notre demeure. (Jo., xiv, 23.)

Deux condiiions rendent ’homme apte & la mani-
festation de Dieu : la charité et I’obéissance. Si quel-
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qu'un m’aime, vise la charité, Or, trois choses sont
nécessaires 4 qui veut voir Dien : a) I1 faut s’appro-
cher de Dicu. ) 1l faut lever les yeux vers lui, pour
voir, Isaie dit (40, 26) : Levez les yeux en haut et re-
gardez : Qui a créé ces choses? c) 11 faut s’appliquer
a voir; car, les choses spirituelles ne peuvenl étre vues
que si 'on donne congé aux choses terresires. Regar-
dez el voyez combien le Seignenr est doux. (Ps., 33, 9.)

Or, la charil¢ divine réalise ces trois conditions
d’abord elle unit I'dme a PHomme-Dicu : Celui qui
demeure dans la charité, demeure en Dieu. (I Jo., 1v.)
C'est clle qui éléve le regard vers Dieu : La oit est
votre trésor, la est votre cceeur. (Matth., vi, 21.) On dit
couramment : la ou est votre cceur, la est votre pensée.
C’est la charité qui nous fait donner congé aux choses
du monde. Si quelqu’un aime le monde; la charité du
Pére n’est pas en lui. (1 Jo., 2, 15.) Au contraire, .celui
qui aime parfaitement le Pére, I'amour du monde
n’est pas en lui,

De la charité découle I’obéissance; aussi il ajoule :
il gardera ma parole. Commé dit saint Grégoire : « La
preuve de P’amour, ce sont les ceuvres. Jamais ’amour
de Dieu n’est oisif; s’il est réel, il fait de grandes
choses; s’il refuse d’agir, ce n’est pas I'amour ».
Quand la volonté est fortement tendue vers Dieu qui
est sa fin, elle met en mouvement toutes les puissances,
pour faire tout ce qui méne a Dieu. On est tendu vers
Dieu par la charité; et c’est pourquoi, c’est la charité
qui nous fait obscrver les commandements. Et par
Pob¢issance, 'homme devient apte a voir Dieu. Par
fes ordonnances observées par moi, je deviens intelli-
genl. (Ps., 118, 103.)
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11

Trois conditions réalisenl la manifestation de Dicu
a I’'homme :

1° L’amour de Dieu pour nous : Mon Pére laimera.
L’aimera, au futur, quant a Vecffet de cet amour, bien
que cet amour soit éternel, quant a la volonté de faire
du bien.

2° La visite divine : El nous viendrons a lui. Dieu
vienl 4 quelgqu’un, quand il est d’une maniére nouvelle
12 ou il est, et selon laguelle il n’était pas, c’est-a-dire,
par un effet de griace, et par cet cffet de grace, il
nous fait accéder a lui.

3° La persévérance dans ces deux conditions, c¢’est-
a-dire, dans I'amour de Dieu pour nous et-sa visite.
Et nous ferons en lui notre demeure. Et par cette pa-
role, est désignée d’abord la fermeté de I'adhésion de
son amour, quand il dit : notre demeure. Car, Dieu
vient a certains par la foi, mais ne demeure pas, parce
qu'lls croient pour un lemps et se retirent au momernt
de la tentation. 11 vient & d’autres par la componction
du péché, et cependant il ne demeure pas, parce qu’ils
retournent a leurs péchés., Mais dans ses prédestinés,
il demeure toujours.

Est signalée ensuite la familiarité du Christ pour
les hommes : nous ferons en lui, c’est-a-dire, en celui
qui aime, qui obéit, parce qu’il est une joie pour nous
et nous fait nous plaire en lui-méme.

(Sur saint Jean, XIV.)
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8 Octobre.

Le chemin pour trouver Jésus.

Jésus se retira de la foule du peuple qui était 1a.
(Jo., v.) L’Evangile dit cela pour donner & comprendre
que le Christ ne se trouve pas facilement dans la mul-
tittde des hommes et dans le tourbillon des soucis
temnporels, mais dans le secret spirituel. Il est dit dans
Osée (2, 14) : Je la conduirai au désert, et la, je lui
parlerai au ceeur; car, les paroles des sages s’écoutent
en silence. La vie spirituelle de ’homme consiste dans
le repos spirituel. C’est dans le repos qite seraii voire
force dit Isaie (30, 15).

Peu aprés, Jésus (trouva Uhomme guéri dans le
Temple. (Jo., v.) Deux choses dans ces paroles : la
manicére de chercher et 'endroit. La maniére est admi-
rable, car Jésus ne se trouve que s’il nous cherche
d’ott le mot Jésus le frouva. ’homme ne peut pas
trouver le Christ par sa propre vertu, si le Christ ne
se présente pas a lui. Le lieu ou le Christ est trouvé
est vénérable, c’est le Temple. Le Seigneur est dans
son temple dit le Psaume (10, 5). Et sa Mére I’a aussi
trouvé dans le Temple.

I1 faut donc entendre que cet homme que Jésus a
trouveé, n’était pas appliqué a la vanité, mais a une
occupation religieuse, en fréquentant le Temple, et
c’est 1a qu’il a connu le Christ. Si nous voulons arriver
a4 la connaissance du Créateur, il faut fuir la multitude
des désirs mauvais, la compagnie des méchants, et
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nous réfugier au Temple de notre cceur, que Dieu a
daign¢ visiter et habifer.
(Sur saint Jean, V.)

1

Prévaricateurs, revenez donec d votre corur, (Is., 46,
8.

[’ homme doif renirer en lui-méme el revenir & son
ceeur

1° Comme & un fribunal de justice, pour se dis-
cuter. Je méditais durant la nuit au fond de mon coeur,
et m’entrelenan{ en moi-méme, jagitais et je roulais
dans mon. esprit plusieurs pensées, (Ps., 76, 7.)

2° Comme au principe de la vie, pour se garder.
Appliquez-vous avec tout le soin possible & la garde
de volre ceeur, parce qu’il est la source de la vle.
(Prov., v, 23.)

3° Comme & un auditoire de la divine parole, pour y
apporter une attention diligente. Je la conduirai dans
le désertl... (Osée)

4° Comme i un trésor des divines paroles, pour le
conserver. Je garde ta parole cachée dans mon cceur,
pour ne pas pécher conlre toi. (Ps., 118, 11.)

5° Comme au cénacle de la paix divine et de la
réfection. Le Psalmiste disait de ceux qui font le con-
traire (27, 3) : Ils parlent de paix avec leur prochain,
et dans leur coeur ils ne pensent qu'a faire du mal,

(Sur Isaie, 46, 8.)

' 111

Mais peut-étre faudrait-il ajouter ici ceite parole de
Jean-Baptiste : Il y a quelqu’un au milien de vous et
que vous ne connaissez pas. Au milieu de vous en ce
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sens, que dans Pintelligence de tous, reluit Ie Fils de
Dieu, Sagesse divine; car, tout ce qui est luimniére et
sagesse dans 'homme, provient de la participation du
Verbe. 11 est dil an milieu, car, au milicu du corps de
I’homme, est le ceeur 4 qui on attribue une certaine
sagesse et intelligence. (Cest pourquoi, bien que Pintel-
ligence n’ail point d’organe corporel, cependant comme
le ceeur est le principal organce, on a coutume de le
prendre pour Uintelligence. El de la vient que élre
aa milieu se dit par cette comparaison, en tant « qu'’il
illumine tout honime venant en ce nionde ». Revene:z
donec « voire ceeur, c¢’cest-a-dire, 4 votre intelligence,
Que vous ne connaissez pas, cependant, parce que la
lumicre luit dans les lénébres et les ténébres ne lUont
point recue, (Jo., 1.)
(Sur saint Jean, 1.)

9 Oclobre,

De Yillumination intérieure.

Tout ce que jai entendu de mon Pére, je vous Uai
fait connaitre. (lo., Xiv, 15.)

En quoi consiste cette illumination? Le véritable
signe de l’amitié, c’est que I'ami révéle a son ami les
secrets de son cceur. Les amis n’ayant qu’un cceur ect
qu'unc 4me, celui qui dit ses secrets ‘2 son ami, ne
semble pas les verser au-dehors de lui-méme. Traitez
de votre affaire avec votre ami et ne découvrez poinl
volre secret a un éiranger. (Prov,, 25, 4.) Dieu, en neus
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donnant part a sa sagesse, nous révéle ses secrets. Elle
se répand parmi les nations, dans les dmes saintes, el
elle forme les amis de Dieu et les Prophéles. (Sap.,
vii, 27.)

Mais comment cela est-il vrai? Si le Christ a tout
révélé a ses disciples, il s’ensuil qu’ils en savaient
autant que le Fils? Il faut dirc avec saint Jean Chry-
sostome : Tout ce que jai eniendu, et qu’il faut que
vous entendiez, je vous lai fait connaitre; mais non
pas lout, sans aucune restriction. J'ai encore beau-
coup de choses G vous dire, mais que vous ne pouvez
porter a présent.

D’apres saint Auguslin, le Seigneur, a cause de la
certitude de ce qu’il a a dire, einploie le passé pour
le futur, de sorte que le sens est celui-ci : Je vous ai
fait connaitre, c’est-a-dire, je vous ferai connaitre en
plénitude, selon ce que dit saint Paul : Alors, je con-
naitrai parfaitement, comme je suis connu (I Cor.,
xnr, 12) Ailleurs (Jo., xvi, 25) le Christ a dit
L’heure vient ot je vous parlerai ouvertement du Pére,
c’est-a-dire quand il nous introduira dans la vision du
Pére. Tout ce que sait le Fils, le Pére le sait. Quand
donc il nous révélera le Pére, il nous révelera tout ce
qu’il sait.

D’apres saint Grégoire, et mieux : Il y a deux con-
naissances des choses divines : 'une imparfaite et
qui a lieu par la foi, laquelle est un avant-goiit de
la future béatitude et de la connaissance que nous
aurons dans la patrie. Et de cette connaissance le
Christ a dit : « Je vous ai fait connaitre, c’est-a-dire
dans la foi, comme un avant-got, de méme que les
conclusions sont virluellement dans les principes. Et
c’est en ce sens que saint Grégoire dit : « Tout ce
qu’'il a fait connaitre a ses serviteurs, ce sont les joies
de la chariié intérieure et les fites de la patrie céleste,
toutes choses qu’il imprime tous les jours dans les
dmes par 1’¢lan de son amour; car, en entendant par-
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ler des choses célestes, nous les aimons, déja en les
aimant nous les connaissons, parce que 'amour méme
est une connaissance,

(Sur saint Jean, XV.)

il

I1 y a trois dispositions & ’'illumination intérieure :

1° Le délachement des joies passagéres, selon cc
que dit Isaie (28, 9) : A qui veul-il enseigner la sa-
gesse? Et a qui fuif-il la lecon? A des enfants ‘a peine
seprés, détachés de la mamelle, c’est-2-dire de la con-
solalion ou deélectalion lerresire, Aussi sur cetle parole
de saint Jean (1, 10) : Le monde ne l'a pas connu,
saint Jean Chrysostome dit : « Il appelle « monde »
les hommes qui sont attachés exclusivement au monde
et gqui ne golitent que le monde. Rien ne trouble au-
tant D’esprit et ne fait s’écouler le coeur dans l’amour
du présent. .

2° La recherche de la source de lumiére : Appro-
chez-vous et soyez illuminés, (Ps., 33, 6.) Et saint Au-
gustin dit : « L’ame placée entre Dicu et les créatures
est illuminée en se tournant vers Dieu, elle est amé-
liorée et perfectionnée; en se tournant au contraire
vers les créatures, clle est enténébrée, détériorée,
tuée ».

3° La dilatation intérieure du cceur et qui requiert
un effort de I’homme lui-méme. Le Psaume (80, 11)
dit : Dilatez votre bouche, et la Glose ajoute la houche
de votre cceur, ef je la remplirai, la Glose : du pain
de vie et d’intelligence. Sur quoi saint Augustin dit
quc de méme que Dieu, par son céternelle liberalité,
remplit toutes les créatures selon leur capacité, de
méme par le Christ vertu de Dieu e¢ sagesse de Dieu,
nous viennent tous les biens, lorsque dans son avéne-
ment nous somimes gratifiés dans notre étre, gue nous
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sommes consolés dans la manicre de vivre, que nous
sommes illuminés dans Dactivité de Pintelligence.

(De Uhumanité du Christ, ¢. 72.)

11} Oclobre.

De la joie spirituelle.

Réjouissez-vous en toul lemps dans le Seigneur. Je
le répéte : réjounissez-vous. Que volre modéralion soit,
«a lout le monde, notuire, Le Seigneur esl proche. (Phil,,
]\’, 4!)

I1 est nécessaire, pour quiconque veut progresser,
d’avoir la joie spirituelle. Un cdeeur joyeux est un ex-
cellent reméde, disent les Proverbes (xvii, 22). Saint
Paul touche ici les quatre conditions de la vraie joie :

1° Qu’clle soit selon l'ordre, ce qui a lieu quand elle
a pour objet le bien propre de ’homme, qui n’est pas
un bien créé, mais Dicu. C’est mon avanlage de de-
meurer attaché a Dien (73, 28). La joie est selon
Yordre gquand eclle est dans le Seigneur. C’est pourquoi
il dit : Réjouissez-vous dans le Seigneur.

2° Qu’elle soit continuelle. II dit : en Ilout lemps.
Et ceci a lieu quand elle n’est pas interrompue par le
péché; car, alors, clle est continue. Mais quelquefois elle
est interrompue par la tristesse temporelle, et c’est le
signe de I'imperfection de la joie, Quand la joie est
parfaite, elle est sans interruption, parce qu’elle ne se
soucie pas de ce qui dure peu. C'est pourquoi il dit :
en fout temps.
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3° LElle doit étre multipliée. Si vous vous réjouissez
en Dicu, vous devez vous réjouir de son Incarnation.
Il est dit en saint Luc (c. 1) : Je vous annonce une
grande joie, il vous est né aujourd’hui un Sauveur.
Vous vous réjouirez dans Paction. Vous vous réjouirez
dans la contemplation. Sa conversalion n’a rien de
désugréable, (Sap., viir, 16.) LIt vous vous réjouirez du
présent et aussi du fulur. (Pest pourquoi il dit : Je
le répéle : réjouissez-vous.

4° Elle doit étre modérée, pour ne pas s’écouler
dans les voluptés, comme fait la joie du monde. C’esl
pourquoi il dit : Que volre modération soit noloire.
Comme §’il disait : Que votre joie soit modérée et ne
dégénére pas en dissipation. Celui qui se plait dans
les réunions oit Pon boit le vin, laisse la honte dans
les ciladelles., (Prov., xu, 11.) Et il dit : Qu’elle soit
notoire a tout le monde, comme s’il disait : Que votre
vie soit modérée dans les choses extérieures, afin de
n’offenser le regard de personne; car, cela nuirait &
votre vie.

IX

Quand il dit ensuite : Le Seigneur est proche, il
indique la cause dec¢ la joie. Chacun se réjouit de la
proximité d’un ami. Le Seigneur est proche d’une
présence de majesté. Il n’est pas loin de chacun de
nous, dit ’Apdtre. (Act., xvii.) De méme il est proche
de nous par la proximité de la chair; Vous qui jadis
étiez loin, vous avez éié rendus proches par le sang
du Christ. (Eph., 2, 13.)) De méme par l'inhabitation
de la grace. Approchez-vous de Dieu et il s’approcher:
de vous. (Jac., v.) De méme il est proche par sa faci-
lité 4 nous exaucer. Dieu est tout proche de ceux qui
invoquent. (Ps., 144.) Et encare, pour nous récom-
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penser, Son lemps est proche el ses jours ne sont pas
éloignés dit lIsaie (x1v, I.)

(Sur UEpitre aux Phil., 1V.)

11 OGclobre.

La paix.

Que la paix de Dien qui passe toule conception

garde vos coeurs et vos pensées dans le Christ Jésus.
(Phil., 111, 6.)

Sclon saint Augustin, la paix, c’est la tranquillité de
Pordre, et la perturbation de l'ordre ainéne la destruc-
tion de la paix. Cette tranquillité de l'ordre s’entend
de trois manicres, et c’cst pourquoi saint Paul dit
La paix de Dien qui pusse toute conceplion... Qu’clle
garde vos cceurs... qu’'elle garde vos pensées...

1° La paix peut s’envisager en tant qu’elle est dans
le principe de l'ordre, c’est-a-dire en Dieu. De cette
profondeur ou est la paix, elle dérive d’abord ct plus
parfaitement dans les bienheureux en qui il n’y a
aucun trouble, ni de faute, ni de peine; et elle dérive
ensuite dans les aulres saints, les sanctifiés par la
grice, Et plus on est saint, moins on éprouve de
trouble dans Vesprit. Il y a une grande paix pour
cenx qui aiment votre loi, dit le Psaume (118, 165). Et
comme notre ceoeur ne saurait étre a 1’abri de tout
trouble que par Dicu, il faut que cette paix sc fasse
par lui. Cest pourquoi saint Paul dit : de Dieu.

Et par cette considération de la paix dans son prin-
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cipe, qui est Dieu, elle dépasse loule conception, {oute
pensée créée, comme le dit saint Paul (I Tim., vi, 16) :
Elle habite une lumicére inaccessible. I.a paix de la
patrie, dépasse toute pensée des Anges; mais telle
qu'elle est dans les saints de cette vie voyagcere, clle
dépasse toute pensée humaine de ceux qui n’ont pas
la griace. A celui qui sera vainqueur je donnerai une
manne cachée, dit ’Apocalypse (2, 17).

2° Et donc que cette paix garde vos cceurs, c’est-
a-dire vos sentiments pour que vous ne déclinicz pas
du hien. Appliquez-vous avec tout le soin possible a la
garde de wvotre coceur, parce qu’il est la source de la
vie. (Prov., 1v, 23.)

3° Qu’elle garde aussi vos pensées, c’est-a-dire, pour
que vous ne décliniez pas du vrai. Et cela dans le
Christ Jésus donl la charité préserve les coeurs de
tout mal et dont la foi fait persévérer Pintelligence
dans la vérité.

(Sur UEpiire aux Philippiens, c. 4.)

II

La paix est le souverain bien, comme on le voit
d’aprés saint Paul qui, en téte de toutes ses lettres,
souhaile toujours la grace et la paix, en ces termes :
Que la grdce el la paix sofent avec vous; ou bien
A vous la grice ef la paix. l.a grice est le premier des
dons de Dieu; car c’est par elle que 'impie est justi-
fié. Mais la paix en eslt le dernier, qui sera parfait
dans la beatitude. Il a établi la paix jusqu’aux confins
de tes élats. (Ps., 147, 14.) Alors ce sera la paix par-
faite, quand la volonté se reposera dans la plénitude
de tout bien, conséquent a Vimmunité de tout mal.

Les biens que souhaite ’Apdtre sont deux : la grace
et la paix en qui sont inclus tous les biens spirituels.
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Le premier, c’est la grice (ui est le principe de la
vie spirituelle 24 qui on attribue la rémission des
péchés, qui est le premier pas dans la vie spirituelle.
Pas de vraie vie spirituelle si d’abord on ne meurt
au péché. Le second, c’est la paix, qui est le repos de
Pesprit dans la fin, que la Glose appelle la réconci-
liation avec Dieu. Et ainsi, en souhaitant le principe
ct Ia fin de tous les biens spirituels, saint Paul enferme
comme entre deux limites le désir de tout bien qui
puisse leur arriver. Le Seigneur donnera la grdce ct
la gloire, (Ps., 83, 12.)

(Sur UEpiire anx Galaies, c. 1.)

12 QOctobre.

La préparation 4 la vie contemplative par les vertus
morales.

Les vertus morales ne sont pas un élément consti-
tutif de la vie contemplative. La raison en est que la
contemplation a pour fin la considération de la vérité.
Mais elles appartiennent & la vie contemplative a titre
de dispositions préalables. En effet I’acte de contem-
plation, qui fait Pessence de la vie contemplative, se
heurte a un double obstacle : a la violence des pas-
sions qui détourne l'intention de I’ame de Yintelligible
vers le sensible, et aux agitations extérieures. Or les
vertus morales mettent un frein a la violence des pas--
sions et apaisent les agitations qui proviennent des
occupations extérieures. C’est pourquoi les vertus mo-
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rules appartiennent a la vie contemplative en qualité
de dispositions preéalables.

Saint Grégoire dit : ¢« La vie contemplative foulant
aux pieds tout autre soin, briile du désir de voir la
face dc son Créateur ». A quoi nul ne peut parvenir
que par la pureté du cceur, fruit des vertus morales.
Il est écrit en effet (Matth., v, 8) : Heureux les occeurs
purs, car ils verront Dieu et ailleurs (Heb., x11, 14)
Recherchez la paix avec tout le monde et la saintelé
sans laquelle nul ne verra Dieu. Et de fait, la sain-
teté, au sens de pureté, est le fruit des vertus morales,
auxquelles il appartient de modérer les passions qui
troublent la pureté de la raison. La paix, elle, est
I’eceuvre de la justice, vertu régulatrice des actions,
selon le mot d’Isaie (32, 17) : L’ceuvre de la justice,
c’est la paix. Celui, en effet, qui s’abstient de porter
préjudice a autrui, supprime les occasions de litige
et de troubles. Et c’est ainsi que les vertus morales
disposent a4 la vie contemplative en créant la paix
extérieure et la pureté intérieure.

*(2-2, q. 180, a. 2))

II

Qui est apte & la vie contemplative?

Ceux qui sont enclins a la passion, 4 cause de leur
besoin d’activité, ont une aptitude particuliére pour
la vie active, 4 raison de leur esprit sans cesse en
mouvement. Aussi saint Grégoire écrit-il : « Certaines
personnes ont Pesprit si remuant que, s’il arrivait
qu’elles fussent désccuvrées, ce serait pour elles la
source d’un plus pénible labeur. Les agitations du
cceur deviennent chez elles d’autant plus accablantes
gu’'elles ont davantage le loisir de penser ».

D’autres, au contraire, ont Yesprit naturellement
simple et tranquille; ce qui les rend aptes 4 la con-
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templation. S’il arrivait qu’elles fussent jetées tout en-
tieres dans Paction, ce leur serait un préjudice. D’ott
le mot de saint Grégoire : « Certaines personnes ont
Pesprit si peu actif que, jetées dans les occupations
extérieures, elles y succomnbent sur-le-champ ». Mais,
ajoute-t-il, « on voit souvent Pamour exciter 4 Pouvrage
des esprits paresseux et la crainte apaiser dans la
contemplation des esprits agités »,

D’ou il suit que ceux qui sont plus aptes a la vie
active peuvent, en exercant cette vie, se disposer &
la vie contemplative; ct que, d’autre part, ceux qui
sont plus aptes a la vie contemplative, peuvent néan-
moins subir les exercices de la vie active pour y trou-
ver un surcroit' de préparation a la vie contemplative.

*(2-2, . 182, a, 4, ad. 3™.)

13 Octlobre,

L’excellence de la vie contemplative.

Marie a choisi la meilleure part qui ne lui sera pas
enlevée. (Luc.,, X, 45.)

Absolument parlant, la vie contemplative est supé-
rieure a la vie active

1° La vie contemplative convient a4 I’homme suivant
ce qu’il y a de plus relevé en lui, c’est-a-dire l’intel-
ligence, a savoir les intelligibles. La vie active, elle,
est tout occupée de choses extérieures. Aussi le nom
de Rachel, figure de la vie contemplative, s’interpréte-
t-il : « le principe vu », tandis que la vie active est
figurée par Lia aux yeux inalades selon saint Grégoire.

2° La vie contemplative peut durer plus longtemps,
quoique non pas dans son degré supréme, Aussi
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montre-t-on Marie, figure de la vie contemplative,
assise, sans en bouger, aux picds du Seigneur.

3° Il y a plus de joie dans la vie contemplative
que dans la vie active. D’ou1 ce mot de saint Augustin :
¢« Marthe s’agitait, Marie se régalait ».

4* Dans la vie contemplative I’'hommne se suffit da-
vantage a soi-méme, ayant pour s’y livrer, besoin de
moins de choses. D’ou cette parole : Marthe, Marthe,

lu Uinquiétes et te troubles en wvue de beaucoup de
choses. (Luc., X, 41.)

5* lL.a vie contemplative est davantage aimée pour
elleeméme, tandis que la vie active est ordonnée A
autre chose. Il esl dit au Psaume (26, 4) : J'ai de-
mandé au Seigneur une seule chose, el c’est elle que
j'entends poursuivre, qui es! d habiter la maison du
Seigneur tous les jours de ma vie pour voir les délices
du Seigneur.

6" I.a vie contemplative se présente comme un repos
et une franquillité, selon le mot du Psaume (45, 11) :
Donnez-nous du repos el voyez que je suis Dieu,

7° lL.a vie coniemplative se tient dans la sphére du
divin, Ia vie active dans celle de Phumain. Au com-
mencemen{ élait le Verbe, éorvii saint Augusiin : Voila
celui que Marie écoatait, Le Verbe s’esl [ait chuair :
Voila celui que Marlhe servaijl.

8° La vie contemplative appartient a ce qu’il y a de
proprement humain dans ’homme, c’est-3-dire a I’in-
telligence, tandis que les facultés inférieures, com-
munes 4 ’homme et 4 la béte, ont part aux opérations
de la vie active,

9° Le Scigneur ajoutc unec neuviéme raison quand
il dit (Luc, x, 43) : Marie a choisi la meilleure part et
clle ne Ilui sera pas enlevée. Ce que saint Augustin
explique : « Tu n’as pas choisi une mauvaise part,
mais elle en a choisi une meilleure. Ecoute pourquoi
elle est meilleure : paree qu’elle ne lui sera pas enlevée,

MORLLE TIE SAINT TITOVWAR, ~- 1 1B
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A loi, on pourra enlever le fardeau de la nécessith;
lJa douccur de la verité est étlernelle ».

Mais d’un poinl de vue particulier et dans un cas
donné, a cause des nécessités de la vie présente, il
arrive que la vie active doive étre préférée. Méme
Aristote le reconnail : « I1 vaut mieux philosopher
que gagner de Pargent; mais pour celui qui est dans
le besoin, gagner de Vargent est préférable s,

*(2-2, g. 182, a, 1)

14 Oeclobre,

I faut chercher le bonheur, dans la vie avec Dieu.

I.a héatitude dit une perfection derniére, achevce;
il y a donc diverses manié¢res de béatitudes selon lIes
divers degrés de perfection que ’on aiteint.

in Dicu, c’est la béatitude essentlielle, parce que son
itre, c’est son opéralion; il ne jouil pas d’un aulre,
mais de lui-méme.

Dans les Anges, la béalitude est perfeclion dernicre
dans unc opération, un acle qui les conjoint au bien
incréé; et celie opération esl en ecux unique et sempi-
ternelle.

Dans les hommes, en P’¢lal de la vie présenle, ia
perfection dernidére a lieu dans unce opération qui unitl
a4 Dicu. Mais celle opération ne peut élre ni sempiter-
nelle, ni continue; ct par conséquent, elle n’est pas
non plus unique parce que c’est une opération mul-
tipliée par interruption; et c’est pourquoi dans Délat
de la vie présente, la béatitude parfaite est impossible
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a4 oblenir. Mais elle nous cst promise par Dieu quand
nous serons comme les Anges dans le ciel. Alors, dans
cel ¢tat de béatitude, 'esprit de 'homme est conjoint
a Dieu dans une seule et continue et sempiternclle
opération.

Et dans la vie présenle, dans la mesure ot nous
sommes cn déficit quant a4 Punit¢ el continuité  de
cette opération, dans la méme mesuare nous sonimes en
déficit quant 4 la perfection de la béatitude. 11 vy a
cependant une participation de la beatitude; et pour
aulant que nolre opération est plus une el plus conlinue,
pour autant elle a raison de beéatitude.

Et c’est pourquoi, dans la vie aclive qui esl dis-
persée sur beaucoup de choses, il y a moins de héa-
titude que dans la vie contemplative, qui ne vise qu'une
seule chose : la contemplation de la vérité., Et si quel-
quefois on ne peut pas se maintenir en ecxercice de
celte opération, cependanl comme on Pa pour ainsi
dire a4 sa portée, on peut toujours s’y adonner; el
comme le contemplatif ordonne tout lui-méme & celite
opération, méme dans son interruption, par le som-
meil ou par d’autres occupations naturelles. son opé-
ration de conlemplation semble étre continuec.

(1-2, q. 3, a. 2, a1, 4™)

1L

I.a vie avec Dieu ou conlemplation s’accompagne de
joie, L.a contemplation peut éire délectable & raison
de son opération elle-méme; car loule opcération est
unc source de joie, qui répond a la naiure ou a Ia
disposition de celui qui Pexerce. I y a aussi une joie
qui Ini vient de TP'objet de la conlemplation, c’est-a-
dire, 1a joie de contempler ce qu’on aime. Cette double
joie se rencontre dans la vision corporelle sussi. C’est
uite chose délectable que de voir; ¢’en esl ui« sceonde,
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plus délectable encore, de voir une personne que l’on
aime. Or, la vie contemplative consiste principalcinent
en la contemplation de Dieu, a laquelle la charité nous
pousse. Délectable & raison de la contemplation elle-
méme, la vie contemplative I’est done aussi a cause de
I’'amour de Dieu.

Et la joie dont elle est la source & Yun et a Pautre
titre, surpasse loute joie humaine. La joie spirituelle
en effet, 'emporte sur la jouissance charnelle. 1’amour,
f’autre part, que la charit¢ a pour Dieu surpasse iout
autre amour. D’ou le mot du Psaume (33, 9) : Goiilex
et éprouvez la douceur de Dieu.

*(2-2,. q. 180, a. 7.)

15 Octobre.

Le meérite de Ia vie contemplative.

I.a racine du mérite c’est la charité. Mais comme
Ia charité consisle dans Pamour ‘e Dicu et du pro-
chain il y a plus de meérite a prendre les choses en
$0i, & aimer Dieu que le prochain. Done ce qui res-
sortit plus directement 4 Pamour de Dicu est de par
sa nature, plus méritoire que ce (ui reléve directement
de I'amour du prochain pour Dieu.

Or la vie contemplative reléve direclement et im-
médiatemenl de Pamour de Dieu. C’est la doctrine de
saint Augustin : « L’amour de la vérité, a savoir, de
cette Vérité divime qui fait la principale occupation
de la vie contemplative, aspire au saint loisir, celui
de la contemplation ». La vie active, par contre, se
rapperte plus directement a ’amour du prochain, puis-
qu’aussi hien elle est toute nccupée a servir sans tréve
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comme il est écrit. (Luc., X, 40.) Par sa nature méme,
la vie contemplative est donc de plus grand mérite
que la vie active. C'est ce que dit saint Grégoire : « La
vie contemplative 'emporte en mérite sur la vie active,
Car celle-ci travaille aux oruvres de la vie présente
ou il est nécessaire d’assister le prochain. Celle-la, par
maniére de véritable savourement intérieur gotite déja
le repos 4 venir dans la contemplation de Dieu ».

[1 peut cependant arriver qu'une personne acquiére,
dans les ceuvres de la vie aclive des mérites supe-
rieurs a ceux que telle autre personne acquiert dans
celles de ld vie contemplative. S'il se trouve par
exemple que par surabondance d’amnour divin et en vue
d’accomplir la volonté de Dieu pour sa gloire, clle
supporte parfois d’étre privée pour un temps, de la
douceur de la divine contemplation. C’est ce (ue disait
saint Paul (Rom., 1X, 3) : Je souhailais d’étre anathéme
loin du Christ pour mes fréres. Saint Jean Chrysos-
tome expligque : « L’amour du Christ avait 4 ce point
submergé mon adnie gue, cela méme qu’il mettait au-
dessus de tout, c’est-a-dire étre avec le Christ, 11 en
arrivait dans la vue de plaire au Christ a n’en plus
faire cas ».

Tout ce qu’on offre 4 Dieu prend la valeur d’un
sacrifice  spirituel. Au premier rang des choses que
Dieu agrée commnie sacrifice, figure ce bien humain par
excellence qu’est I’ame elle-méme, Or, nous devons
offrir a4 Dieu, premicrement noire ame a4 nous, selon
cetle parole (Eccli., 30, 24) : Prends pitié de ton dme
en pluisant a Dieu. Puis, cclle des autres, selon cette
parole (Apoc. ult, 17) : Que celui qui enlend dise :
Viens, Et plus intimement nous unissons a Dieu notre
ame a nous ou celle des autres, plus notre sacrifice
plait a4 Dieu: D’ou il suit qu’il est plus agréable a Dieu
de nous voir appliquer notre ame et celle des autres
a la contemplation qu’a 'action. Cette parole : « Nul
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sacrifice n’est plus agréable a Dieu que le zéle des
dmes » ne pretend donc pas metire le mérite de la vie
active au-dessus du mérite de la vie contemplative.
Elle signifie simplement qu’il est plus méritoire d’offrir
a4 Dieu son ame et celle des autres que n’importe quels
biens extérieurs.

*(2-2, q. 182, a. 2.))

16 Octobre.

—— . ———— ——

C~ a1 faut considérer dans la contemplation.

Ce que tu vois, écris-le dans un livre. (Apoc., 1, 11.)

I’homme a beaucoup de choses a meéditer dans la
contemplation, & savoir : ses péchés, les supplices de
Penfer, les joies du paradis, les bienfaits du Chirist,
les besoins du prochain; ¢l il faul inscrire tonl cela
dans le livre de son coeur.

Sur les péches, il faut se rappeler eombien est courl
le plaisir ici-bas et que la peine est ¢lernelle. Saint
Grégoire dit : « Ce qui délecte est momenlané, ce
qui tourmente est élernel ». De méme, combien ce
plaisir est grossier. Combien vous étes devenu mépri-
sable en retombunt duns vos premiers égaremenls, dit
Jérémie (2, 36). De méme, combien il est condamnable;
car, il diminuc la bonté naturelle, il prive des biens
de la grace, il enléve les biens de la gloire. Tout ce
qu'avait de beau la fille de Sion, lui a été enlevé.
(Thren., 1, 16.)

Sur les supplices de lenfer, il faut en considérer
la diversité, la rigueur, I'élernité. Quanl a la diversiteé,
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il est dit au Psaume (x, 17) : Le feu et le souffre el
{2z vent impétueux des temnéles sonl le calice qui sera
leur partage. La vigueur : Ld, il y aura des pleurs
et des grincements de dents. (Matth., vir, 7.) L’éter-
nité : Leur feu ne s’éteindra point, dit Isaie (56, 24).
Allez, maudits, au feu éternel,

Sur les joies du paradis, il faut en considérer la
pureté, la plénitude, 1a durée. Sa joie ne sera poinl
comprise par un ¢élranger, disent les Proverbes (xiv,
10). De leur pureté saint Jean écrit (I Jo., v, 14) : Ef
que voire joie soil compléle. Je vous reverrai, dit
saint Jean (xvi, 22), el volre ceceur se réjouira el nul
ne vous ravira volre joie. Voila pour la durée.

Sur les hienfaits «du Christ, i1 faul en considérer la
mullitude. Que rendruai-je an Seigneur, pour lous les
biens dont il m'a comblé, dit le Psalimiste (115, 12),
La grandeur : 1l u fail en moi de grandes choses, celuil
qui est puissani, dit Marie (Luc, 1, 49.) La gratuité :
Vous auvez recu graluitemen!, donnez gratuifemenl,
(Matth., x, 8.)

Sur les nécessilés du prochain, il faut considerer ce
que nous voudrions que Pon fit pour nous en pareil
¢lat, el combien est grande la fragilit¢é bumaine. Tou/
ce que nous poudriez que Uon vous [it ¢ vous-méme,
ele...

Enfin, ce que vous voyez en Jésus-Christ, dans le
monde, dans votre prochain, écrivez-le daus volire
coeur,

(Sur U'Apocalypse, ¢. 1.)

IT

Sur cette parole d’fsaie (21, 5) : Regurde de Pobser-
valoire, notez que I'homme doit regarder de Pobser-
vatoire de son ceeur

1* Les péchés qu’il a commis, pour les pleurer
¥ H
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comme dit Jérémie (31, 21) : Faites-vous un lieu oit
vous demeuriez en sentinelle, abandonnez-vous a 'amer-
tume, appliquez votre deeur a connaitre le droit chemin.
2° Les supplices gu’il a mérités, pour les craindre.
Le jour de wotre chdtiment est venir, (Michée, vii, 4.)
3° Les bienfaits recus de Dieu, pour rendre graces.
4¢ Les commandements prescrits, pour les accomplir.
5° Les récompenses promises, pour les obtenir. Nous
vous avons annoncé ces choses en lémoins oculaires
de su Majeste. (2 Pei., 1, 106.)
(Sur Isaie, ¢c. XX1.)

17 Oclobre,

La manne cachee.

A celui qui vaincra, je donnerai la manne cachéee.
(Apoc., 2, 17))

1° Cette manne est admirable. Et cela pecut s’entendre,
ou bien de la douceur intérieurc qu’elle donne aux
sainis pendant cette vie; ou bien de la douceur éter-
nelle qu’elle leur donnera dans la vie future. L’une et
I'autre ecst si grande que quiconque léprouve, dit :
Qu’est-ce cela (1)? Et 'une et Pautre cst cachée; car.
c’est rare et c’est donné a peu, d’en éprouver quelque
chose. Et c’est un heureux symbole que la manne, pour
signifier la douceur de la conlemplation, & cause de sa
suavité. Goiditer el voyez combien le Seigneur esl dowr :
heureuxr Phomme qui espére en l(ui (Ps., 33, 9), c'esl-i-
dire, qui fixe en Dieu toute son espérance; car & celui-

(1) Qu’esi-ce que cela, en hébreu @ Man-hu, d’olt e nom de
« Manne » pour signifter la chose.
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la, il est donné de sentir la douceur de Dieu, qui est
si grande gue, pour si peu qu'on P’éprouve, 1’ame
s’étonne ct dit & bon droit : Man-hu, qu’esl-ce que celu?

Personne ne peut comprendre cette douceur inté-
rieure, quel qu’en puisse étre le désir ardent. Et le
Psalmiste avait raison de dirc : Mon ame soupire et
clle est tombée en défaillunce dans lUaltente de volre
secours saluteire (Ps., 118, 81); el encore : Mon dme
soupire el elle est duans la défaillance, par lardeur de
son désir qui la porte vers les parvis du Seigneur. (Ps.,
83, 3.) Comme pour dire : je sais par la, combien vos
lubernacles, c’est-d-dire, les dentecures de votre maison,
sont aimables et désirables, puisque moi qui suis en-
core aut dehors ct dans les parvis, et pas eneore dans
le temple, je désire si ardemment demeurer tout contre;
c¢t dans Pardeur de mon désir je défaille sans pouvoir
comprendre ce tout qui est-dans le temple.

2 Ou trouver celte mannec? Que le peuple uille en
ramasser ce qui lui suffira chaque jour. (Ex., xvi, 14,)
Qui veut cette douceur doit quitter le monde pour le
ciel, 1a chair pour Pesprit, soi-méme pour Dieu, ct alors,
il trouvera la manne, La ‘douceur du miel dégoultera
des montagnes. (Joél, 1, 17.) 11 y a trois montagnes :
I’ame, le ciel, Dieu. Et sur les trois, il faut recueillir
la manne, en contemplant les biens de chacunes d’elles;
et il faut la recueillir chaque jour, car le jour il faul
s'appliquer a la priére et a la méditation.

I1 faut en recueillir autant qu’il suffit. Les uns en
recueillent peu, parce gu’ils prient peu et méditent peu.
D’autres en recueillent trop., C’est pourquoi il est dit
aux Proverbes (25, 16) : Avez-vous trouvé du miel,
mungez-en ce qui vous suffil. '

Le lieu ot se trouve la manne, c’est la solitude. Je
la conduirai duns le désert, dit Osée (2, 14) et la, je lui
parlerai au ceear. Mais on ne la trouve pas dans Ia
ville.

De méme la manne se trouvait le matin.” Souvent
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dans l'oraison du malin la dévotion est donnée. Il
est dit au Psaumec (v, 5) : Ceux qui veillent dés le malin
pour me chercher, me lrouveront.

De méme la manne est donnée & ceux qui sont sorties
d’Egyple et la dévotion, a ceux qui sont sortis du
peéche.

Certains trouvent la douceur de Dieu seulement dans
Ia priére. D’autres dans la leclure. D’autres seulément
Jans la celébralion de la Sainte Messe. Mais les parfails
trouvent Dicu dans sa douccur et sa suavité, en tout,
dans les jelGnes et les disciplines, el méme dans la
maladic et Ja pauvreté, selon ce mot de I’Ecclésias-
tique (24) : En toul jai trouvé mon repos, 4 la maniére
de Pabeille qui tire son miel] de presque toutes les
fleurs. Aussi le Seigneur dit de ceux-la (Ps., 117, 12) :
Ils m’ont environné comme des abeilles el ils se sonl
embrasés comme un feu qui a pris a des épines; parce
que plus une ame goate a Dien, plus elle s’enflamume
pour lui.

(Sur UApocalypse, ¢, 2)

I8 Oclobre.

La Réfection spirituelle,

Ils seront enivrés de l'abondance qui esl dans volre
maison et vous les ferez '‘boire duans le lorrent de vos

délices, parce que la source de la vie esl en vous. (Ps.,
36, 9.)

1* Les dons de Dieu sont désignés dans ce verset du
Psaume : Ils seroni enivrés de Uabondance qui est
dans votre maison, La maison, c’eslt ’Eglise. Et cette
maison qui maintenant est sur la terre, sera, un jour,
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transporiée dans le ciel. Mais dans 'une et I'autre, il
y a abondance des dons de Dieu, avec cette diffé-
rence, qu’ici-bas, PEglise cst imparfaite, mais qu’au
ciel, il y aura abondance parfaite de tous les hiens;
et ¢'est de cette abondance que sont rassasiés les
homines snirituels, selon le mot du Psauimme (G4, 5) :
Nous serons remplis des biens de voilre maison, Et
qui plus est, ils sont enivrés, en tant que leurs désirs
sont comblés au dela de la mesure de leur mérite.
L’éhriélé, en effet, est un ceriain excés. Comme dit
sainl Paul (I Cor., 2, 9) : Il s'agit de choses que Uil
n‘a pus vues, ni loreille enltendues, qui ne sont pas
révélées @ un ceur d’homme, de choses que Dieu «
prépurées pour ceux quil aime, Et le Cantique dit
aussi (v, 17) : Enivrez-vous mes bien-aimés.
2° Non seulement ils sont restaurés par les dons,
mais encore par la douceur de Dieu : Alors fu mettras
en lui tes délices, dit le livre de Job, e! lu léveras vers
lui tua face. (22, 26.) Et c’est pourguoi le Psaume ajoule :
Et vous les ferez boire dans le forrent de vos délices.
Ici, ¢’esi Pamour du Saint-Esprit dont il s’agit, el qui
envahit Uame impélucuserment comme un torrenl, /I
viendra comme un flenve impéluenx donl le souffle de
Dieu agile les caur. (Isaie, HY, 19.) lLe Psalmiste dil
un torrent de délices, a4 cause de la volupté et de la
douceur qu’il met dans Pame. O Seigneur, que vofre
esprit est bon, el qu'il est dour dans foute sa conduite.
(Sap., xi, 1.) Et les bons sont désaltérés par ce breu-
vage., s bolron! fous le méme breuvage spirituel, dil
saint Paul. (I Cor., x, 4.) Ou bien, le torrent de vos
délices, c’est-a-dire, Dieu lui-méme qui est appel¢ un
torreni au livre des Proverbes (18, 4) : La source de la
sagesse esl comme un torrenft qui se déborde; parce
que sa volonté est cfficace d’une telle efficacité, qu’on
ne peut lui résister, pas plus gu’a un torrent.
3" Parce que la source de la vie est en vous. Nous
{fouchons ici 4 la maliére de cette réfection; car, ceux
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qui sont abouchés a4 la source et qui tiennent leurs
Iévres collées a la source du vin, c’est-a-dire la bouche
de leurs désirs, 4 la source de la vie et de la douceur,
sont enivrés. Et ils scront ainsi enivrés parce que la
source de la vie ¢s! en vous. Si on I'entend de Dieu
le Pére, le sens sera : la source de la vie est en vous,
c’est-a-dire, la parole qui vivifie tout, est en vous. Ils
m’ont abandonné, moi qui suis une source d'eau vive,
dit Jérémie (2, 13). Il est vraiment la source de la vie,
c’est-a-dire, des biens spirituels, par lesquels tout est
vivifie.
(Sur le Psaunrve, 36.)

19 Oclobre.

La suave expérience de la bonté divine.

Goiilez ef sachez combien le Seigneur est doux. (Ps.,
33, 9.)

Le Psalmiste exhortie a l’expérience de lintimité
divine. Et pour cela il fait deux choses : Il exhorte &
cette expérience et il en explique les effets.

I1 dit donc : Goiltez. L’expérience d’une chose se fait
par les sens., Mais elle se fait dilférenvment d’une chose
abse:lz et d’une chose présenle. D'une chose absenle
ou distante, elle se fait par la vue, I’odorat et l’ouie;
d’une chose présente, elle se fait par le golut et le
toucher, Mais par le ioucher, c’est une expérience in-
time. Or, Dieu n’est pas loin de nous, ni hors de nous;
il est en nous. Vous, Seigneur, vous étes en nous-
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mémes, dit Jérémie (x1v, 9). Et c’est pourquoi l'expé-
rience de la divine bonté est ajp pelée une dégustation.
Si vous avez goiité que le Seig:cur est bon, dit sainl
Pierre, (I Pet., 2, 37.) 11 est ¢! de la femme forte

Elle a goiité et elle a vu que son frafic est bon. (Prov..
31, 18.)

II

L’effet de cette expérience e:! double. L’un, est une
certitude de l’intelligence; ’auire, une sécurité du sen-
timent, C’est pour le premier au’il est dit : Voyez,
sachez. Dans les réalités corporelles, on voit d’abord,
et on goiite ensuite; mais dans les choses spirituelles,
on goflite d’abord et on voit easuite; car, on ne sait
pas, si 'on n’a pas goGté, (Cest pourquoi il et dit
d’abord : Goiitez, et ensuite : Voyez.

Quand au second effet, il est dit : Combien le Sei-
gneur est doux. O Seigneur, que volre espril est bon el
qu’il est douxr dans toule sa conduite. (Sap., xr11, 1.)
Combien est gnande, Seigneur, 'abondance de votre
douceur, (Ps., 31, 20.) Et dans lec verset que nous mé-
ditons ; Heurenx 'homnre qui espére en Ilni. (Ps., 33,
0.) Heureur lons eceur gni l'allericddent, ditl Isaie (30, 18)

(Su» le Pswume, 33.)

III

Quand donc il est dit : Goifez et éprouvez (Ps., 33)
et (Rom., x11, 2) : Afin que vous puissiez discerner
quelle est la volonilé de Dieun, ce qui est bien, ce qui
lui plait, ce qui est parfail : cela n’est pas dit pour
que nous fassions un essai, comme si nous doutions :
ce serait tenter Dieu. Car, il ¥ a une double connais-
sance de la bonté divine ou de la volonté divine :
Pune, qui csi spéculative; et sous ce rapport, il n'est
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pas permis de douter ou de vérifier si la volonlé de
Dieu est bonne ou si Dieu est suave. L’autre, est une
connaissance de la divine volonté, par les effels de
cette volonté; c’esl une connaissance expérimentale,
Elle s’opére en nous-mémes par le goiit de la divine
douceur ct la complaisance en la divine volonlé,
comme uelque chose que I'on savoure., CPest en ce
sens que Denys dit de Hicrothée qu’il a connu le divin
en Péprouvant, Et ¢’esl en ce sens ue nous sommes
invités a ¢éprouver Ia volonté de Dieu el a goliler sa
douceur.
(2-2, q. 97, a. 2, ad, 2™)

20 Oclobre.

L’arrivée de la consolation divine.

Saint Augustin dit: ¢ Qui me donnera que 1{u
viennes en mon cocur, ¢t que joublie mes maux, et
que je t’étreigne, 6 mon unique bien ». Or {rois choses
disposent a celte venue :

1* Le mépris des volupités de la lerrve. Applique:
volre ceeur aux choses d’en heal, «f non pas 1 celles
de la lerre, dil saint Paul (Col., 111, 2.) Comme pour
dire : Vous ne pouvez pas godler en méme temps les
choses du ciel et celles de la terre. Saint Bernard dil
« (Cest se tromper absolument que de prétendre vouloir
méler la douceur céleste 4 cette cendre, le baume di-
vin 4 cc poison, les dons du Saint-Esprit aux délices
du monde. Croyvez-vous pouvoir recevoir cet Espril
d’extréme pureté, si vous ne renoncez pas a4 ses conso-
lations charneclles? Sans doute, dans le coinmencement,
la tristesse remplit volre cceur; nsic Ui vous pecsové-es,
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votre lristesse se changera en joice; car alors, votre
cocur se purifiera et volre volonté se renouvellera; de
telle sorfe que ce qui vous scemblait d’abord difficile
et méme impossible, vous ITe ferez avee douceur cf
avidite ».

2° La picuse médilation de Ia volont¢ divine. Je me
olils sonwenu de Dieu et j'y ai Ironvé ma joie, dit le
Psaume (76, 4). Saint Bernard dit : « La consolation
el le souvenir de Dieu ne manqueront pas aux ¢lus, 4
gqui la pleine réfection n'est pas encore accorddée,
Mais c¢’est surtout la bonté de Diecu envers 'homme,
par le don du Christ, qui réjouira celui qui la médi-
tera. Auassi, sur ce versel du Psaume (76, 12) : Je me
souviendrai de toutes les mervceilles que vous awve:s
faites depuis le commencement, la Glose commente
c¢’est-a-dire, les merveilles que Dieu a réalisées pour
Phomme depuis le commencement, 4 savoir qu'’il a cré¢
Adam & son image, qu’il a agréé le sacrifice d’Abel, cof
lout ce qu’il a fail pour No¢, en conservanit dans son
arche, diverses especes d'animaux, en figure de Pliglise;
ce qu’il a fait pour Abrahani, dont le sacrifice sym-
bolisait ’Incarnation du Christ, son Fils el sa Passion;
el enfin, que le Scigneur lui-méme est venu. Voild
aulant de sujets de consolation pour Phomme saini.

3° l.e désir ardent de la charité. Saint Bernard, cx-
pliquanl ce verset du Psaume (96, 3) : Le [en marchera
devait lui el enflammera lond, dil : « H {aul que
Pardeur d’an saint désir précede sa face, en lon ame
en qui il doit venir, qu’il consunie touie la rouille des
vices ot prépare ainsi la place au Seigneur, EL alors
I'ame saura que le Seigneur esl proche, quand elle se
sentira toute embrasce de ce feu. (Cesl Te méme esprit
de Dicu qui convoite la beaui¢ de celte ame, qu’il con-
sidére marchant fortement dans Vesprift, ne se souciant
pas de la chair dans ses désirs, surtout s’il la voil toute
consuniée de son amour, Cest vers celle ame, pleine
de fréquents soupirs, qu’il accourt; vers ceite amc
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plongée dans Ia priére continuelle et dont le désir
ardent est un lourment. Ainsi ardemument deésiré, il
accourt plein de piti¢c. Et done, qhiconquc est tellement
un homme de désir, qu'll désire se dissoudre et vivre
avec le Christ, qi’il le désire violemiment, u’il en ait
une soif ardente, qu’il y pense assidiment, celui-la
hiento6t recevra son Dieu ».

(De Uhumanité du Christ.)

21 (Jelobre.

Des quatre maniéres
par lesquelles les démons empéchent la contemplation.

Sa vérilé vous environnera comme un bouclier, vous
ne craindre: rien de ce qui effraic durant la nuil, ni
la fleche qui pole pendant le jour, ni les maux que l'on
prépdre dans les (éncébres, ni les allaques du démon
du midi, (Ps., 90, 3.)

Dans ce texle soni signalés qualre moyens par les-
quels les démons harcélent les ames qui s’adonnenl &
la contemplation, et dont affranchit la lumiére infuse
de la vérité

1° La crainte nocturne est une erreur ou une hor-
reur, que le diable a coutume de laisser aprés lui. Saint
Gregoire dit que, par Papparition du diable, I'ame
éprouve d’ahord une certaine joie et qu’elle s’acheéve
¢n horreur, en trouble. C’est le conlraire qui arrive
dans une intervention de Dieu. Ainsi, la Bienheureuse
Vierge fut d’abord troublée par la salulation de PAnge;
mais clle fut ensuile consolcée.

2" La fléche gqui vole, e’est Ia vaine gloire; elle entre
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rapidement el suavement; mais elle blesse griévement.
Cette {leche harcele et trompe les contemplatifs. Voire
vin a été mélé d’eau, dit Isaie (1, 22). Ou bicn, selon
une autre version : Vos aubergistes onf mis de lUeau
dans leur vin, Le vin, c’est la révélation de Diecu,
laquelle réjouit le carur, L’eaun, ¢’esl la vaine gloire qui
enfle d’orgueil. Ceux-la mélent Peau au vin, qui se glo-
rifient vainement de la révélation qui leur a été faite.

3 L'affaire qui marche dans les ténchres, c'est Ia
sollicitude ou le souci des affaires de famille, dont
souvent le diable suscite les pensées & ceux qui prient
ou qui médilenl, afin de les délourner de la contem-
plation el de les empécher de se nourrir.

4° Les attaques du démon duo midi, ¢’est Pillusion
diabolique sous 'apparence du bien, quand il suggcre,
par exemple, de veiller, de je(iner, de prier, de pleurer
longtemps, quand il voit quelque picux novice, afin de
I’affaiblir et de le débiliter, ou de se dégolter du bien
commenceé.

C’est pourquoi, en saint Luc (x1X), le Seigneur dil i
Zachée qui é¢tail monlé sur un fguier fou pour le
voir : Zachée, descends ile, car, Il fanf qgu’aujour-
d'hui je demeure dans la maison. Le Hguier lou, c¢’esl
la dévotion indiscrote, par laquelle un novice veul
monter trop haut, et 4 qui Jésus dit : Ne monte pas si
haut, mais descends vite, car non seulement je veux
étre avec toi, mais demeurer longtemps.

(Sur 'Apocalypse, c. 1.)

MOERLIT DE SAINT THOMAG, — I 1§
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22 Oclobre.

[.a familiarité divine.

[0 il a habité parmi nous. (Jo., 1.)

T s’agit ici, de la vie familiécre du Verbe incarnd.
Il a habité parmi nous, ¢’est-a-dire, il a vécu familic-
rement parmi nous, ses Apoires, selon ce que dil saint
Pierre (Act.,, 1, 21) : Pendant toul le lemps que le
Seigneur « vécu parmi nous. Apres cela, il a apparu
sur la lerre. (Baruch, 111, 32.)

1’Evangéliste a ajouté cetle parole que nous médi-
tons, pour montrer PPadmirable conformii¢ du Verbe
aux hommes, parmi lesquels i1 a véeu de {elle sorle,
qu'il sembiait ¢lre Pun dlendre cux; car non setulement
i a voulu élre semblable aux hommies par la nalure:
mais aussi par Cinltimité ot la vie fanmilicre, it a vouly,
hormis le péche, se méler a cux, afin de se les gagner
par la douceur de ses moeurs,

[1 est vrai que Josus disail qu'un Prophéte esl sans
honncur dans sa paivie (Matth,, xm, 57), el celle parole
s'est vérifice, non sculement pour les Prophétes, chez
les Juifs, mais encore, comme dit Origéne, pour plu-
sieurs parmi les paiens, gqui ont été méprisés par lenr
concitoyens el condamnés a mort; car Ia vie habi-
tuelle avec les hommes et la trop grande familiarilé
dimminuent le respect en engendrant le mepris.

(Vest le contraire quand il ’agil de Dicu; car plus
on devienl familier avee Dieu, par Pamour ¢t la con-
templation, plus on le révére par estime de son excel-
lence, et moins on Ss’estime soi-méme. C’est Job qui
dit (42, 5) : Mon oreille vous avait enfendu; mais main-
lenant je vous vois de mes propres yeux. (C'est pour-
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quol je m'accuse moi-méme et je fais pénitence duns
la poussiére et dans la cendre,

I.a raison en est que la [aiblesse et la fragilité de
I'hommme est si grande que, quand on vilt longtemps
avec quelqu’un, on découvre en lui quelque coté défec-
tueux, et que le respect envers lui s’en trouve diminue.
Mais comme Dien est infiniment parfait, plus Phomme
avance dans sa connaissance, plus it admire Pexcel-
lence e sa perfection, et par suvite, plus il le révere.

(Sur sainl Jean, c. XIV.)

23 Oclobre.

Comment arriver a la connaissance des secrets de Dieu.

Pierre fit signe & Jean pour lui dire : De qui parle-
[-ii? (Jo., xmr, 24.)

Pierre veul savoir de qui le Seigneur disail : L'an
de vous me trahira. Comme partoul, dans I’Evangile,
Pierre loujours audacieux et le premier i répondre
4 causce de la ferveur de son amour, veut savoir ce que
I'on tait en cette circonstance. Mais pourquoi charge-
I-il un autre de la question? D’apres saint Jean Chry-
sostome, il y a trois raisons :

a) Comme il vient d’éire réprimandé pour avoeir laii
difficult¢ de se laisser laver les pieds, il cerainl main-
tenanl de molester l¢ Scigneur.

b) 11 ne voulait pas que le Seigneur manifestal publi-
guement sa penscée, et gqu’elie soit entendue des autres.
El comme il é¢tait ¢loigné du Christ, & table, il pousse
Jean qui ¢lait tout pris do Christ, & Pinterroger.
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c) Et il y a aussi une raison myslique. Jean sym-
bolise la vie contemplative et Pierre, la vie active.
Pierre est donc instruit par le Christ, par la contem-
ptation. Marie s'étant mise auxr pieds du Seigneur,
écoutail sa parole, tandis que Marthe s’empressail aux
divers soins du service. (Iue, ¥, 39)

T

Le disciple s'étanl pencheé sur le sein de Jésus, lui
dil : Seigneur, qui est-ce?

Il est & remarquer que lorsque Pierre fait signe a
Jean, celui-ci reposail sur le scin de Jésus. Maintenant
donc Jean interroge, tout en continuant de reposer sur
le cceur de Jésus. Le ceeur est plus -proche de la bouche
que le sein. Et Jean, voulant écouter plus secrétement et
plus silencieusement, se hausse du sein jusqu’au cceur.

Au sens myslique, cela donne & comprendre que plus
homme veut saisir les secrets de la divine sagesse, plus
il doit faire effort pour s’approcher davantage de Jésus,
sclon ce mot du Psaume (33, 6) : Approchez-vous de lul,
el vous serez illuminés. Les secrets de la divine sagesse
sont révélés a ceux qui sont uvnis a Dieu par Pamour.
Job (86, 33) dit : Il fait connaitre a celui qu’il aime.
que la lumiére est son pariage. Et les Proverbes (13,
17) : L’ami vieni ensuite, el il sonde le fond de son
coeur.

(Sur saint Jean, XTIIL.)
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24 Oclobre.

e i —— s #

Les effets de la contemplation.

Le roi nva fail entrer duns ses celliers secrels, (Gant,,
1, 4.)

1° Il m'a introduit dans ses celliers secrels, c’est-
a-dire, dans sa douceur, en me¢ donnant sa grace, La
grice est désignée par des celliers au pluriel, parce que
d’elle découlent et dériveni chacune des vertus spiri-
tuelles qui perfectionnent les diverses puissances; et
selon les vertus diverses des puissances diverses, nous
nous réjouissons diversement ct prenons de la joic en
Dieu. Et, ainsi perfectionnés par ces vertus dérivées de
la grace, nous buvons en quelque sorte le vin de la joie
spirituelle de divers celliers.

(Sur le Cantique des cantiques, c. 1.)

2" La contemplation apaise les Lristesses.

[.a plus grande joie consiste dans la contemplation
de la verité, Toute délectation tempére la douleur; et
¢’est pourquoi la contemplation mitige la tristesse ou
la douleur, et d’autant plus que I'on est plus parfaite-
ment un amant de la sagesse.

De 1a vient que par la contemplation des choses di-
vines et de la béatitude fulure on se tcéjouit dans les
{ribulations, comme le dit saint Jacqucs (i, 2) : Ne voye:
gqu'un sujel de joie, mes [réres, dans les épreuves de
toute sorte qui tombent sur vous. Et qui plus est, cette
joie se rencontre méme parmi les supplices du corps,
comme saint Tiburce martyr, marchant, les pieds nus,
sar des charbons ardents, et qui disait : « [ me semble
marcher sur des roses en flears au nom de Jésus-Christ »,
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[t cela provient de ce ue dans les puissances de
Pame il y a un rejaillissement du supérieur a Vinférieur,
comme un débordement de trop plein. Gest de cette
manicre que la joie de la contemplation, qui est dans
la partie supéricurc de P’dme, débhorde en tempérament
de Ia douleur sensible clle-inéme,.

(1-2, . 38, a. 4.)

3" La conletuplation anesthésie. Pamour des choses
temporelles.

Je dors, mais mon oweeur veille. (Cant.,, v, 2.) Les
contemplatifs sont dils dormir, parce gu’ils sont indif-
ferents aux choses sensibles et exlérieures; cependant,
par le ccoeur, ils veillent, parce qu’ils sont plus aptes
A percevoir au dedans d’eux-mémes, les inspirations
et les clffusions divines. Car, de méme que les avcugles,
non distraits par les choses visibles, se souviennent
mieux; de méme les contemplatifs, non distraits par
extérieur, percoivent mieux les inspiralions inte-
ricures,

4° Elle augmente et renforce 'amour pour Dieu.

L amour est for{ conune la mort, (Cant., vii, 6.) De
méme que la morl sépare 'ime du corps, de sorle qu'il
ne reste & Phomnie rien a désirer, rien a ambitionner
dans la vie preésente, de méme Pamour du Chrisl en
celui qui a vraiment pénétré; il le rend comme tota-
lement indif¥érent au monde el comme insensible; ct,
ne vivant que: pour le Christ, il esl morl au moude.
C’est Te méme scns quand il est dil aussitél : La ja-
lousie est inflexible comme le séjour des morts. Car,
de méme que lenfer ne rend jamais ceux qu’il a recus,
de méme le véritable amour du Christ n’abandonne
jamais celui qu’'il a une {ois envahi. Aussi saint Paul
dit (Rom., viur, 35) : Qui nous séparera de 'amour du
Christ? La tribulalion? L'ungoisse? lLa persécution? Lua
nudité? Le péril? Le glaive?

(Sur le Canlique des Canliques.)
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25 Oclobre.

Comment reconquérir la douceur divine quand
on l'a perdue.

Sur ma couche, pendant la nuit, fai cherché celui
que mon coeur aime. (Cant., 11, )

1* 1’homme doii scruter sa conscience. Les soucis
extérieurs occupent tellement Pame, que quand il veul
revenir a4 sa conscience, souvenl il constate qu'’il n’a
plus cetle douceur qu’il avait auparavani. Mais quand
Phomine a Pespril disirait et ne peut pas gotiter ceite
douccur qu’il sentait auparavant, il doit rentrer au fond
de son coeur et chercher le Chrisl., I’Epouse cherche
sur sa couche, ¢’est~a-dire dans sa conscience, el elle
ne le trouve pas. Sur nwt couche, pendant la nuit, jai
cherché celui que juime; jai cherché el je ne lai
point trowwré. i parfois il Iui arrive de devoir se
lever ¢t de chercher, si elle a deésiré ou ftait quelque
chose qui ait déplu au Christ, el pour laquclle clle se
senfe dislraile en sa conscience.

El Ia manic¢re de chevcher est indiquée ici @ Je me
léverai el je [erai le lour de lu ville et je parcourrai
les rues et les places. Cest-a-dire, revenant & ma cons-
cience, jai cherché le Christ et ne Pai point trouvé.
Aussi, pour le trouver, je chercherai encore. Je me
léverai ef je ferai le lour de lu ville, ¢’est-A-dive par
un cxamen  acluel, je parcourrai  ma conscienre, el
Firai par les rues el les places, ¢'est-d-dire par ioutes
les paroles que jai diles, les désirs que j'ai lormeés,
les actions que j’ai failes, et je verrai s’il y a en loul
cela quelque chose qui ail déplu au Christ, of ainsi

W
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faisant, Je chercherai le Christ que mon coeur aime.
Si quelqu’'un cn effet, aprés avoir ainsi 4gi, ne peut
pas retrouver la douceur de la contemplation, il doit
penser que peut-élre il a manqué en quelque chose qui
Pempéche de retrouver la douceur accoutuimée., Et
pour cela, il doit scruter lotalement la ville, c’esl-a-
dire sa conscience.

I.a conscience, c’est le petit 1it ol le Christ repose;
¢’est un lit étroit ou ne peut s’étendre qu'un seul, ¢’est-
a-dire le Christ ou le diable. Mais, si nous considérons
la conscience et notre coeur, quant au genre de péchés
qui peuvent s’y trouver, alors la cité est distincte des
places et des rues, c’est-d-dire qu’il y a des péchés
graves ¢t des pechés moindres.

2° Ihomme doil ¢voquer en lui le souvenir de la
divine douceur. Celui qui, de Paction revienf a la con-
templation, s’'il ne trouve pas le Christ, gu’it sache
que parmi les choses qui le stimuleroni i le chercher,
il y a le souvenir de la douceur perdue. IEn cffet, quand
il arrive que dans la priere on goiite la divine douceur,
si, revenant ensuite a la priére, on ne peut plus la
sentir aussi grande qu’auparavant, par le souvenir de
cetle douceur, on est stimul¢ a discuter ses pensdées
el ses affections, pour savoir ce qui a pu déplaire au
Christ, et arriver a dcé¢couvrir la cause de ce que T'on
a’¢prouve plus cette douceur.

3° 1l faut chasser les penscées vaines. Ces penséces
sont appelées des gardes de la ville, parce qu’elles sont
[oujours prétes & nous prendre ¢t a nous occuper. Mais
nous devons les dcélaisser, parce ue dans ces pensces,
ch ne¢ trouve pas le Christ.

Mieux encore nous dirons : ILilles m’ont frappée,
elles m’ont meuririe et elles m’ont enlevé mon man-
{eau. (Cant., v, 7)) Elles nous persécutent quand nous
leur donnons cntrée; cles nous blessent quand nous
prenons du plaisir en clles; mais clles nous enlévent



20 OUTORKE 249

notre manteau, en nous dépouillant des vertus et des
dons, gquand nous leur donnons notre consentement.

(Sur le Canlique des cantiques, 111, V.)

20 Octobre.

——— e ———— e —

La perfection de la vie chrétienne.

Par-dessus loul, revélez-vous de la charité qui est le
lien de la perfection. (Col.,, 1, 14.)

Toute chose est dile parfaite, en lant qu'elle aiteinl
sa fin propre, qui est la derniére perfection d’un ¢tre.
Or c’est la charité gqui nous unit & Dieu, fin ulliine
de I'ame humaine; car Celui qui demeure dans la cha-
rit¢, demeure en Dien e¢i Dieu en lui. (Jo., v, 106.)) Il
C¢’est pour cela que 1a perfection de 1a vie chrétienne se
prend spécialement de la charité. [’homme est dit par-
fait, simplement et sans restriction, a raison de ce en
quoi consiste principalement la vie spirituelle. Or, la
vie spirituelle consiste principalement dans la charité, ct
quiconque ne I’a pas, n'est rien au point de vue spirituel.
Aussi Apdtre (I Cor., xuir, 2) dit @ Quand jaurais le don
de prophéiie, quand je connaitrais tous les mystéres et
loule la science, quund jaurais oule la foi, une foi «
lransporter les monlages, si je n’ai pas la charité, je
ne suls rien. Et saint Jean affirme que {oute la vie
spirituelle consiste dans Pamour (I Jo., 11, 14) : Nous,
nous savons que nous sommes passés de la mort q la
vie, parce que nous atmons. Celui qui nw’aime puas, de-
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meure dans la nvort. El done, a parler absolument,
celui-la est parfait gui est parfail dans Pamour.

II

On peuat étre dit parfait sous un cerlain point de
vue et par rapporl a ce qui s’ajoute a la vie spirituelle.
I cela peut se prouver a Pévidenee par la Sainte IEeri-
ture. Saint Paul (Col,, i, 14) atiribue la perfection &
la charité principalenient. Apres avoir énuméré nombre
de vertus, comme la miséricorde, la bonté, ’humilité,
cle. I ajoute : Par-dessus tout, revélez-vous de la cha-
rite qui esi le lien de la perfection . parce qu'elle lie,
en (ueclgue sorte, foules les vertus en une parfaite
unite.

Mais, sous le rapport dc la connaissance intellec-
tuelle, certains sont dits parfails. Soyez poarfaicement
unis dans la méme pensée et le méme sentiment (I Cor,,
I, 10), alors cependant que si Uon a une science par-
faite sans la charité, on ne soit rien.

Ainsi encore on peut ¢&tre dit parfait sous le rap-
porl de la patience, donl les ceuvres sont parfaites (Jac.,
1, 4) et selon d’autres vertus.

(De la perfection de la vie spiriluelle, c¢. 1.)

97 Oclobre.

La perfection qui est de toute nécessité pour le salut.

L.a eréalure raisonnable doil aimer Dieu de toul son
pouvoir. Il est dil en effel, au Deutéronome (vi, §) :
Vous aimerez le Seigneur votre Dieu de lout wvoltre
cieur el de toufe volre ame et de toules vos forces, Et
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nous aimons Dieu de tout notre coeur, esprii, dme et
force, s’il n’est rien de ce que aimons qui ne soit
rapporté a Dieu, actuellement ou habituellement. Ei la
perfection de cet amour de Dieu est imposée a
I’homme par un précepte

1* De rapporter tout &4 Dieu comme a une fin, Saint
Paul (I Cor., x, 31) dit : Soif que vous mangiez, soit
que vous buviez ou quoi que vous [assiez, failes lout
pour la gloire de Dieun. Kt cela est réalisé, quand on
ordonne foute sa vie au service de Dicu, el que par
conséquent, tout ce que Pon fait est virtuellement
ordonné a. Dieu, sauf ce qui éloigne de lui, comme les
péches; et ainsi 'homme aime Dieu de tout son cceur.

2° De soumettre 4 Dieu son intelligence, ¢n croyant
ce gque Dieu a révélé, selon la parole de saint Paul (2
Cor., X, v) : Nous plions toule pensée a lobéissunce
au Christ, Et ainsi Dieu est aimé de tout notre esprit.

3° D’aimer en Dicu toul ce que nous aimons, et de
rapporter universellement {out ce que nous aimons &
Pamour de Dicu. Aussi saint Paul (2 Cor., v, 13) dil @
Si nous sommes hors de sens, c’est pour Dieu. Si nous
sommes de sens rassis, c'esl pour vous. I’amour du
Christ nous presse. Eb ainsi Dicu est aimé de loule
notre ame.

4" Que tout notre extérieur, paroles et ceuvres, soient
affermis dans Ia divine charité, selon la parole de
PApolre (I Cor. ult,, 14) : Que tout chez vous, se pusse
duns la charité. Lit ainsi Dieu esl ai¢ de toules nos
forces.

Voila le mode du parfait amour divin, anquel tous
sont obligés de nécessité de précepte.

(De la perfection de la vie spirituelle, c. V.)
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28 Oclpbre.

De la perfection qui est de conseil.

La perfection qui est de conscil, esl celle qui tend
a4 ressembler a la perfection des bienheureux. 11 est
dit au Deutéronome (v1, v) : Vous aimerez le Seigneur
voire Dieu de toul voire cceur, et de toule votre e
el de toutes vos forces, et saint Luc ajoute : el de toul
volre espril. i ainsi, le coeur dirige l'intention, I'es-
prit dirige la connaissance, Pame dirige la volonté, la
force dirige 'exécution. Le touf et le parfail, c¢’est ce
a4 quoi rien ne mangqgue; ct done, on aime Dieu de tout
son coeur, adme, force, esprit, si rien ne fait deéfaut
en tous ces points, comnic un tout actuellement tendu
vers Dieu. Mais ce mode d’amour parfait n’est pas de
1a terre, il est du ciel.

Dans la ceélesie béatilude, Pintelligence et la volont¢
de Ja creature raisonnable sont tendues vers Dien,
toujours et actuellement, puisque la béatitude consiste
a jouir de Dicu. Or la beéalitude n’est pas dans une
habilude, mais dans un acte. Et comme, d’une part,
In créature raisonnable adhérera 34 Dicu commme a sa
fin dernicre, laquelle est 1a Vérité supréme, et comme,
d’aulre part, tout esl rapporté a la fin derni¢re par
Pintenlion, et qu’en culre, c’est d’aprés la fin dernicre
que toute P’activité est disposcée, il s’ensuit que dans
cette héalitude parfaite, Ia créalure raisonnable aimera
Dieu de tout son ceelty, puisque iout son effort 4d’in-
lention la portera sur Dicu : peusces, amour ou actions;
de loul son espril, puisque toujours el aclucllement,
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son espril se porlera sur Dieu, dans une vision conti-
nuclle, et que tous les jugement: ; orteront sur Dieu et
selon sa Veérité; de loufe son dame, puisque toute sa
‘apacité d’aimer se tendra a aimer Dieu continuelle-
ment, et s’appliquera a tout aimer pour lui; de toute
su force ou de loules ses forces, puisque la raison de
lous ses acles extéricurs sera Pamour de Dieu.

11

Mais bien qgue cette perfection des bienheureux ne
nous soit- pas possible ici-bas, nous devons cependanl
nous entrainer a I’¢mulation, porr en réaliser une res-
semblance, autant que possible. 't en cela consiste la
perfection de cette vie, et c’est & cela que nous invitent
les conseils. Il est clair que le cceur humain se porte
sur quelque objet avec d’autant plus d’intensité qu’il
est détuché de plus  de choses. Et ainsi Pame  de
I’honime se portera d’autant plus parfaitement a aimer
Dieu, qu’il se sera arraché davantage a Pemprise des
choses temporelles. Aussi saint Augustin dit que e
poison de la charité, c’est Pespeir d’acquérier ou de
perdre les choses temporelles; mais que son accrois-
sement, c’est la diminution de la cupidité; sa perfec-
fion c’est I’'abolition de toute cupidite.

Tous les conseils, par lesquels nous sommes invités
a la perfection, tendent & cela, 4 détourner le ceeur
de I'homme de Vamour des Liens temporels, afin
qu’ainsi, 'ame tende plus librement vers Dieu, en le
contemplant, en I'aimant ¢t en accomplissan{ sa vo-
lonte.

(De la perfection de la vie soivdluelle, e, IV el V1)
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29 Oclobre.

La perfection de la vie présente consiste
dans les préceptes et non dans les conseils.

I’on peut entendre en deux sens que la perfection
consiste en lelle chose : PPur soi et essentiellement, ou
de facon secondaire et accidentelle.

I

De soi et essenticllemeni, la perfection de la vie
chrétienne consiste dans la charité, principalement
dans Pamour de Dieu; puis, et secondairement, dans
IPamour du prochain; & ces deux amours se rapportent
les préceptes principaux de la Loi divine. Or, il im-
porte de bien remarquer que I'amour de Dieu et du
prochain ne tombe pas sous le précepte, suivant une
mesure limitée seulement : le surplus étant simplement
de conseil, 1 suffii, pour s’en convainere, de prendre
garde a la Tormule méme du préceple qui exprime
Pidée de perfection : Tu aimeras le Seigneur ton Dien
de lout ton cceur. Tout et parfait s’équivalent, selon
la remarque d’Aristote. De méme : Tu aimeras ton
prochain comme loi-méme. Chacun s’aime soi-méme au
maximum., ,

Et tout ceci se comprend, si 'on fait attention que
la charité eslt la fin méme du précepte, au dire de saini
Paul (I Tim., 1, 5.) Or quand il s’agit de fin, il ne
saurait y avoir de mesurc 4 garder. Le médecin ne
mel pas de mesure dans la santé qu’il prétend resti-
tuer, tandis qu’il en met dans Ia médecine ou la diéte,
qu’il prescrit en vue de la guérison. Ces considéra-
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tions prouvenl que la perfection consiste essenlielle-
ment dans les préceptes. D'ou le mol de saint Augus-
tin : « Pourquoi cette perfection ne seraii-elle pas
commandée a4 'homme, bien que nul ne [a posséde en
celte vie? »

11

Scecondairement et a tilre de moyen, la perfection
consiste dans les conscils, e méme que les préceples,
les conseils sont tous ordonnés a la perfection, mais
d’uvne maniére différente. Les préceptes, aulres que
celui de la charité, sont ordonnés a Péloignement des
chioses qui sont contraires a Ta charité, et dont la pré-
sence rend la charité impossible. Les conseils sopl or-
donnés a ¢loigner ce qui entraverait Pacte de charilé,
loul en n’étant pas conlraire & la charité elle-méme
le mariage, par excmple, les aflaires, cle.

(Vest ainsi que dans les Conférences des Peres du
désert, Pabbé Moyse dil : « les jeanes, les veilles,
la meditation des Ecritures, la nudité, le déntiment de
toutes ressources ne soni pas la perfection méme, mais
des moyens de perfeelion, Ge n'est pas en eux  que
réside la fin de ce rvegime de vie mais ¢’esl par eux
qu'on parvient a la dite fin ». Auparavant il avail dit
« Nous nous eflforcons de nous élever par ces degrés
1 la perfection de la charité ».

LLa perfection de Vamour divin lombe bien sous le
précepte, suivant toule son ¢tendue. Méme la perfec-
tion qu’il prendra dans le ciel, ne demeure pas e¢n
dehors de ce préceple, observe sainl Augustin. Mais
celui qui, d’'une manicre quelconque, atteint a4 la per-
fection de P'amour divin échappe au reproche d’avoir
transgressé le précepte. Le plus bas degré de Pamour
divin, c’est de ne rien aimer plus que Dieu ou contre
Dieu ou autanl que Dieu. Celui gqui n’atleint pas ce
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degré de perfection, n’observe aucunement le précepte.
[1 est un autre degré d’'amour le plus élevé et qu’il est
impossible d’atteindre ici-bas. 11 est manifeste que celui
qui n’y atteint pas, qui n’y est pas parvenu, ne viole
pas le précepte. Celui qui n’atteint pas les degrés in-
lermédiaires de perfection, ne Penfreinl pas davanlage,
pourvu qu’il atleigne le plus bas,

“(2-2, . 184, a. 3.)

30 Octobre.

Les conseils évangéliques.

Les bons conseils d’un ami réjouissent le ceeur.
(Prov., 27, 9.)
H H

Le meilleur pour Phomme, ¢’est qu’il adhére & Dieu
el aux choses divines. Mais il est impossible que
Phomme, qui s'adonne d’une manicére intense, & des
choses diverses, puisse avoir assez de liherté d’espril
pour se porter sur Dieu, (Cesl pourquoi, dans la loi
chréticnne, sont donnés les conseils, par lesquels, au-
tant qu’il est possible, les hommes sont libérés des
occupations de la vie preésente.

La sollicitude humaine se porie communément sur
trois choses : sur sa personne individuelle, ce qu’elle
fera et ott elle vivra; sur ses proches, femme et en-
fants; sur les choses cxtérieures & se procurer pour
sustenter sa vie. Et done, pour déraciner le souci des
choses extéricures, Ia loi divine a donné le conseil de
la pauvreté, pour se débarrasser des biens de (e monde,
dans le souci desquels Pame pourrait &tre enlisce. Si
vous poulez étee parfail, allez el vendez loul ce que
pous apez el donnez-en le priv anxy panvres, el venes,
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suivez-moi, (Luc, xvur, 22.) Pour amputer Ie souci
d’une femme el des enfants, il est donné le conseil de
la virginité et de la continence. Pour ce qui est des
vierges, je n'ai point de commandemenl du Seigneur;
mais je vous donne un conseil. (I Cor., vir, 25.) Pour
amputer la sollicitnde de T’homme sur soi-méme, il
est donnde le  conseil de  Pobéissance, puar  laguelle
Phomme remetl & un supcéricur Ia disposition de ses
uctes. Obéissez a vos chefs et leur soyez soumis. lls
exercent en effet, leur vigilance pour le bien de vos
dmes comme devani en rendre compte. (Heb., x11, 17.)

Mais comme la supréme perfection de la vie hu-
maine consiste en ce que Pesprit de P’homme s'occupe
de Dien, trois choses semblent surlout disposer a cette
occupation, et paraissent appartenir humainement a
état de perfection, non point qu’elles soient elles-
mémes des perfections, mais comme des dispositions a
Ia perfection, qui consiste 4 s’occuper de Dieu.

Elles peuvent aussi étre dites des effets et des signes
de la perfection. Quand l’esprit de I’'homme ecst forte-
ment affecté par un amour et un désir, il s’ensuit qu’il
veut le reste au second rang. De la vient que si Pesprit
se porte avec ferveur d’amour ct de désir sur les choses
divines, en quoi consiste la perfection, il s’ensuit qu’il
rejette tout ce qui pourrait retarder son élan vers Dieu,
non sculement le soin des affaires, et Pattache a une
femme et & des enfants, mais jusqu’a lui-méme.

Et comme ces trois dispositions 4 la perfection, en
sont les effets et les signes, c’est & bon droit que ceux
qui en font veeu a Dieu, soient dits étre dans P’¢tat de
perfection. Or, la perfection a laquelle ces trois choses
disposenl!, consiste dans I’occupation de Pesprit sur Dicu.
Ei ainsi, ceux qui les professent, sonl appelés des reli-
gieux, comnie §’ils dédiaient 4 Dicu eux-mémes et leurs
biens, en une sorte dc sacrifice : leurs biens par la
pauvreté, leur corps par la continence et leur volonté

MQELLE DE SAINT THOMAS, — II 17
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par l'obéissance. Et donc la religion consiste dans le
culte divin.

(III Conire les (rentils, c. XI1¥.)

31 Oclobre,

La persévérance.

Celui qui perséveérera jusqu'a la fin sera sauvé. (Mattlh.,
Xxrv, 13.)

1* La persévérance esl une verlu, La veriu s’exerce
sur le difficile et sur le bien; et partout ou se trouve
une raison spéciale de difficulté et de bien, il y a place
pour une vertu spéciale. Mais P'eeuvre vertueuse peut
étre bonne et difficile par deux coOtés : par 'espéce de
I’acte et par la longueur da lemps. Car il y a une dif-
ficulté spéciale a insister longtemps en quelque chose
de difficile. Et c’est pourquoi persister en quelque bien
jusqu’zu bout, fournit matiére & une vertu spéciale, esl
ainsi que la tempérance ¢t la force sonlt des vertus
spéciales : I'une parce gu’elle modcere ies délectations
du toucher, et c’est 13, de soi, quelque chose de difficile;
PPautre modére les craintes et les audaces qui con-
cernent les périls de mort; ce qui, de soi, esl ¢galement
difficile. Et la persévérance aussi est une vertu spéciale,
a qui il appartient, en ces difficultés que nous venons
de dire, ou en celles des auires ceuvres verlueuses, de
ienir jusqu’au bout.

La persévérance et la constance différent par ce qui
fait la difficulté de persévérer dans le bien, car la per-
sévérance fait demeurcr ferme dans le bien malgré la
difficulté qui provient de Ja longue durée e DPacte;
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tandis que la constance fait tenir hon dans le bien,
malgré la difficulié qui provienl de tous les autres
obstacles extérieurs,

(2-2, q. 137, a. 1 et 3.)

2° L’homme cn ¢élat de griace a besoin du secours
de la grice pour persévérer.

La persévérance peut s’entendre de Erois maniéres.
Quelquelois on Pentend d’'une disposition de I'ame qui
donne une fermelé de stabilité telle, qu’on n’abandon-
nera pas le bien vertueux sous Passaut des tristesses:
La persévérance s’entend encore, et d’une autre maniére,
d’une disposilion qui rend invineible dans le propos
de persévérer dans le bien jusqu’a la fin. Entendue de
"ces deux facons, la persévérance est infusde, donnée,
en méme temps que la griace, comme la continence et
les autres vertus.

Mais la persévérance a un autre sens : c’est alors Ia
continuation du bien jusqu’a la fin de la vie. Et pour
avoir cette persevérance, ’homime en état de griace n’a
pas besoin d’une autre gracc habhituelle, mais du secours
divin qui le dirige et le protégc contre la poussée dcs
ientations. Et c’est pourquoi celui qui est justifié par
la grace, doit nécessairement demander 4 Dieu ce don
de persévérer, c’est-a-dire, d’étre gardé du mal jusqu’d
la fin de la vie. Il y en a beaucoup plus a qui la griice
est donnée, que n’est donné de persévérer dans Ia grice,

(1-2, . 109, a. 10.)

3° Le don de la persévérance ne tombe pas sous le
meérite, mais par la priére, on P'oblient de Dieu pour
soi ou pour autrui. Ce que nous ne pouvons pas mériter,
nous pouvons P’obtenir en priant. Car les pécheurs eux-
mémes, qui demandent leur pardon qu’ils ne peuvent
mériter, sont exaucés, comme le prouve saint Angustin
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sur cette parole de saint Jean (ix, 31) : Nous savons
que Dievu wWexauece pas les péeheuars, Sinon c'est en vain
que Te publicain aurait dit : Mon Dieu, ayez piti¢ de
moi qui suis un pécheur.

(1-2, q. 114, a. 9, ad. I™)
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I Nopembre.

Du bonheur des Saints.

Venez les bénis de mon Pére, prenez possession du

royaume qui vous a été préparé dés le commencementi
du monde, (Matth., xv, 34.)

L.e royaume des cieux, c’est la gloire du paradis. Rien
d’étonnant, car un royaume n’est pas autre chose gu’un
gouvernement. Le meilleur gouvernement c’est celui ot
rien ne se fait contre la voloni¢ de celui qui gouvernec.
Or la volonté de Dieu, c¢’est le salut des hommes, car
Diew veut que tous les homunes soient sauvés (I Tim.,
2, 4.) Et cela s~ réalisera surtout au paradis ol rien ne
s’opposera plus au salut des hommes. /ls enléveront de
son royaume tous les scandales., (Matth., xr, 41.) Et
quand nous demandons Que volre régne arrive nous
prions pour étre participants du royaume céleste et de
la gloire du paradis.

Ce royaume est fort désirable pour trois raisons :

1° A cause de la souveraine justice qui y iriomphe.
Ton peuple ne complera que des justes, dit Isaie (60, 21.)
Ici-bas, les mauvais sont mélés aux justes; mais 1a, il
n’y aura ni mauvais, ni pécheurs.

29 A cause de la liberlé tres parfaile. lei-bas, il n’y
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a pas de liberté, malgré que tous la désirent naturelle-
ment. Mais 1a, il y aura toute liberté, contre toute ser-
vitude. La nature elle-méme sera délivrée de U'esclavage
de la corruption. (Rom., viir, 21.) Et non seulement les
hommes y seront libres, mais ils y seront rois. Et vous
les avez faits rois, dit I’Apocalypse (v, 10). La raison
en est qu’ils n’auront qu’une seule volonié avec Dieu et
que Dieu voudra tout ce que les Saints voudront, et les
saints, tout ce que Dieu voudra. Et c’est avec la vo-
lont¢ de Dieu que se fera leur volonté; et ainsi tous
regneront, parce que la volonté de tous s’accomplira,
et Dicu sera Ia couronne de tous. En ce jour-la, Dieu
serq un brillant diadéme et une couronne de gloire et
de réjouissance pour le reste de son peuple. (Is., 28, 5.)

3° A cause de I'admirable abondance. L’ail .de
Uhomume n’a poinl va, hors vous seul, 6 Dien, ce que
vous avez préparé ¢ ceiix qui vous atlendeni. (Is., 64, 4.)
Il remplit volre désir en vous comblant de ses biens.
{Ps., 103, 5.)

<l remarquez que ’homine trouvera toul en Dieu seul,
plus excellemment el plus parfailement que toul ce que
I'or cherche dans le monde. Si vous cherchez la joie,
vous la trouverez suprcéime en Dieu. Vous wverrez ces
choses, et votre ceceur sera dans la joie. (Is., 66, 14.)
Ils seront comblés el courounés d'une élernelle allé-
gresse. (Ihid., 51, 11)) Si vous cherchez la durde, c’est
'élernilé. Les jusles iront dans la vie éternelle. (Matth.,
25, 46.) Si vous cherchez les richesses, vous trouverez
Ia toul ce que peuvent procurer les richesses, et ainsi
de suile.

Sainl Augustin dil : « Toul ce que votre ame peual
saintement désirer, lout sera la : Dieu ».

(Sur Oraison dominicale.)
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2 Novembre.

Le Purgatoire.

51, sur ce fondement, quelqu’'un bdtit uvec de lUor, de
Pargent, des pierres précieuses, du bois, du foin, de
la paille (1), Peertvre de chacun sera manifestée. (I Cor.,
1, 12.)

Selon saint Augustin, Por ici signifie la contempla-
tion de Dieu; par l'argent, c’est 'amour du prochain;
par les pierres précieuses, ce sont les bonnes weuvres.
Par le bois, le foin et la paille sont signifiés les péchés
véniels qui se mélangent 2ux ceuvres de ceux qui se
procurent les biens terrestres. Ces matiéres peuvent étre
amassées dans une maison, et ne sont point de la subs-
tance de I’édifice; elles peuvent prendre feu et laisser
Pédifice debout. De méme les péchés véniels peuvent sc
multiplier dans P'homme, sans que '¢difice spirituel
périsse; cl ils méritent en cette vie le feu de la tribu-
Iation temporelle, ou bien le feu du purgatoire aproés
celle vie, sans que 'on mangue son salut éternel.

(1-2, g. 89, a. 2.)

Les péchés véniels concomitanis a la charité peuvent
¢tre consumes par quelque peine; et ¢’est pourquoi, par
une métaphore appropriée, ils sonl désignés par ces
matiéres que le feu consume, Et comme aussi, plus un
péché est grave, plus difficilement il est expié, et que

(1) Dans Ia pensée de sainl Paul, ces maltériaux sont les doe-
trines et les procédés d’évangélisation, de valeur inégale, utilisés
par les prédicateurs Covinthiens et les conversions plus on moins
aulhenliques qu'ls obtenaienl (Lemonnyer),
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parmi les péchés véniels, les uns sont plus graves gue
les autres, leur diversité est a bon droit signifiée par
la diversité des matieéres qui plus facilement et plus
lentement sont consumeées par le feu.

(IV, Dist., 21, . 1, a. 2))

Yarce que tout est inscrit sous trois termes, a savoir
le commencement, le milieu et la fin, ce point de vue
sert 4 ramener a trois tous les degrés des péchés véniels,
a savoir au bois qui dure plus longtemps dans le feu;
a la paille, qui se consume trés rapidement; au foin,
dont la combustion se tient entre les deux; car les péchés
veéniels, selon quils ont plus ou moins d’adhérence ou
de gravité, s’expient plus vite ou plus lenteinent.

(1-2, g. 89, a. 2, ad. 4™.)

Certaines fautes vénielles sont d’une adhérence plus
grande que d’autres, selon que la volonté y est plus
inclinée et plus fortement attachée. Et comime ceux qui
sont plus adhérents, sont plus lentement purifiés, il
s’ensuit que certains pécheurs sont plus longtemps
tourmentés au Purgatoire, selon que leur volonté a été
davantage enlisée dans les fautes vénielles.

Mais cependant, comnme la rigueur de la peine cor-
respond a la quantilé de la faute, et que la durée
correspond a lenracinement de la faute dans le
pécheur, il peut arriver que l'un demeure plus long-
temps, qui est moins affligé et vice versa.

(IV Dist., 21, g. 1, a. 3.)



3 NOVEMBRE 205

3 Novembre.

Des peines du Purgatoire.

Dans le purgaloire, il vy a une double peine : celle du
dam, par laquelle Ia vision divine est retardée; celle
du sens, gqui est le chitiment par le feu corporel. Et la
moindre de Fune et Pautre dépasse la plus grande
de cette vie.

Plus une chose est désirée, plus son absence est
pénible; et comme le désir du souverain bien apreés
cette vie, est trés intense dans les Ames saintes, car,
la volonté n’est plus retardée par le poids du corps,
et aussi, parce quc le moment de jouir du souverain
bien est arrivé, s’il n’y avait pas d’obstacle, & cause de
cela, le retard leur est extrémement douloureux.

Et de méme, comme la douleur n’est pas la lesion,
mais le sentiment de la lésion, plus on est sensible,
plus on souffre de ce qui bhlesse. Aussi, les blessures
aux endroits les plus sensibles causent une trés grande
douleur. Et comme toute la sensibilité du corps vient
de I'dme, si c’est ’ame qui est blessée, il faut néces-
sairement qu’elle en souffre tres fort., Et que 'ame
souffre par le feu corporel, c’est ce qui doit étre admis.

Aussi, il faut que la peine du purgatoire, soit celle
du dam, soit celle du sens, excéde toute peine de

cette vie.
(4 Dist.,, XXI, q. 1, a. 1.)
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I

Quant au lieu du purgatoire, il n'y a rien d’expres-
sement déterminé dans IEcriture, et on ne peut non
plus, apporler de raisons décisives. On dit cependanl
avec probabililé, que le lieu du purgatoire est un lieu
inférieur, conjoint a4 I'enfer, de telle sorte que ce serait
lc méme feu qui lourmente les damnés dans Penfer et
qui purific les justes dans le purgaloire; bien que les
daminés qui sont inférieurs en mérite, doivent étre
placés plus bas. I3t sainl Grégoire dit que de méme que
c'est le méme feu qui fait briller I'or et fumer Ia
paille, de méme, dans le méme feu, le pécheur est brilé

et le juste purifié.
(4 Dist., 20, ¢. 1, a. 1)

4 Novembre.

L’invocation des Saints.
1

Nous devons invoguer fes saints, 11y a entre les
choses cel ordre divinement éiabli, gue les exiréines
se ramenent & Dieu par les intermeédiaives. El comme
les saints qui sont dans la patrie, sonl tres proches de
Dicu, Pordre de la lol divine requiert que nous, qui
habitons un corps, nous soyons amenés a Dieu par
Pintermdédiaire des saints; et c’est ce qui arrive quand,
par eux, la divine bonl¢ nous communigue ses bien-
fails, Comme d’antre part, nolre retour & Nien doit
correspondre au procédé de sa bonlé envers nous, si,
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par les suffrages des saints, les bienfaits de Dicu nous
arrivent, il faudra de mdéme que, pour recevoir de
nouveaux bienfaits, nous soyons ramenés i Dieu par
Pintermédiaire des saints. De li vient que nous les
¢tablissons nos intercessceurs aupres de Dieu, et comme
nos meédiateurs, quand nous leur demandons de prier
pour nous.

Bien que les sainis soient plus agréables a Dieu
que les inféricurs, il est cependant utile de prier de
temps en temps les inférieurs, cl cela pour cing rai-
sons

1* Parce que Pon a parfois une plus grande dévolion
pour un saint moindre que pour un plus grand. Or,
c’est de la dévolion que dépend le plus Peffel de la
priere. 1

2° Pour combattre la lassilude, car Puniformilé en-
gendre le dégohtl. El en priant des saints divers, nous
irouvons en chacun un nouvel ¢lan de ferveur et de
dévotion.

3" Parce qu’il a ¢té donné a quelques sainls une
puissance speciale de palronage.

4 Pour rendre A tous Phonnenr que nous leur de-
vons.

h* Parce que quelquefois, ce qui n’est pas oblenu
par la pricre d’un scul, le sera par |a priere de plu-
sieurs.

II

L.es sainls  connaissenl les pricres que nous leur
adressons.

L’essence divine est le milieu suffisant, le miroir,
pour connaitre tout. Dieu, en voyant son essence, voit
tout. Cependant il ne s’ensuit pas que quiconque voit
I'essence de Dicu, connaisse Tout; mais sculement ceaz
qui pénclrentl Pessenee de Dieu. El comme les apies
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¢es saints n’embrassent point, par une vue compréhen-
.ive, P'essence divine, il ne s'ensuit pas qu’ils con-
naissent tout ce qui est connaissable par D'essence
divine. Aussi les anges inférieurs sont instruils par les
supéricurs, bien que tous voient P'essence divine.

Mais chacun des bienheurcux voit dans Pessence
divine tout ce qu’il Iui est nécessaire de voir pour sa
héatitude parfaite. Or, ce qui est requis, pour la per-
festion de la heéatitude, c’est que Phomme ait tout ce
qa’il désire et ne veuille rien de désordonné, Et cela,
chacun le veut d’une volonté droite, chacun veui con-
naitre ce qui le coneerne. Et comme aucune rectitude
ac¢ fait défaut aux saints, ils veulent connaitre ce qui
les concerne, et par la méme, ils veulent le connaitre
dans le Verbe. Et cela fait partie de leur gloire, qu’ils
procurent les secours neécessaires au salut, a ceux qui
en ont besoin. Ils deviennent ainsi les coopérateurs de
Dicu, et rien n’est plus divin, comme dit Denys.

11 est donc évident par la, que les sainis connaissent
tout ce qui est requis pour ce réole. Il est clair qu’ils
connaissent dans Je Verbe les veeux, les dévolions et
les pricres des hommes qui implorenl leur sccours,

(4 Disl. 45, q. 3; a. 1 et 2))

5 Nowvembre.

———— —— e ——

L’intercession des Saints pour nous auprés de Dieu.

I

l.es saints prient pour nous. Comme le dit saint Jé-
rome, lerreur de Vigilance ful que, tant que nous
vivons, nous pouvons prier les uns pour les aulres;
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mais qu’apres la mort, aucune priére pour autrui n’est
exaucee, Mais ’est complélement faux; car, comne
toute priére pour les autres provienl de la charite, plus
les saints qui sont dans la patrie, ont une charilé
plus parfaite, plus ils prient pour les voyageurs quc
notts sommes, et qui pouvons étre aidés par leurs
pricres. LB plus ils sont conjoinls & Dicu, plus leurs
pricres sont efficaces, ordre divinemenl élabli, ¢'es!
que Uexccellence des supcérieurs rejaillisse el dérive sur
les inféricurs, comme la clarté du soleil dans 1air.
Aussi il est dit du Christ (Hebh.,, vni, 25) : Il peul sau-
ver parfailement ceux qui s’approchent de Dieu par lui,
puaisqu'il est foujours vivani  pour intercéder en lear
faveur. 1t ¢’cest pourquoi saint Jérdme dit @ « Siles
Apolres et les martyrs, quand ils ¢étaient encore sur la
terre et obligés de se préoccuper d’eux-mémes, prient
pour les autres, a combien plus forte raison aprés leurs
couronnes, leurs victoires et leurs triomphes.

(2-2, q. 83, a. 11))

I

Les priéres que les saints adressent a Dieu pour nous
sont toujours exauceées.

Les saints prient pour nous de deux maniéres : L’une
par une priére expresse, dirccte, quand ils font monier
leurs voeux pour nous jusqu’aux oreilles de la clémence
divine; Paulre, par une priére interprétative, ¢’est-i-
dire, non pas seulement par leurs mériles qui toujours
présents au regard de Dieu, tournent & leur gloire, mals
aussi parce que ces mériles sont des suffrages en notre
faveur et des priéres pour nous; de méme que le sang
du Christ répandu pour nous, est dil implorer le par-
don.

Les sainls prient de I'une ct 'aulre maniére, et leurs
priéres, autant qu’il est en elles, sont efficaces pour
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obtenir ce qu'ils demandent. Mais de notre coté, il peut
y avoir un manque, qui sera cause que leurs nrieres
seront sans fruif, pour nous; mais en tanl qu’ils prient
pour nous, par lda méme leurs incrites ont ce caractére
Autilité pour nous. Mais quand ils prient pour nous en
cxposanl, en exprimant lTeurs désirs, ils sonl loujours
exaucdes, parce qu’ils ne veulent que ce que Dieu veul,
ct ne demandent que ce qui peut se faire. Or, ce que
Dieu veut, est toujours réalis¢. A moins que nous nc
parlions de la volonlé antécédente, selon laquelle Dicu
veui le salul de lous les hommes, ce qui n’est pas
loujours réalisé. I n'est done pas ¢tonnanl que ce gue
veulent les saints, par mode de celte volonté antéceé-
dente, rie soit pas toujours réalisé,
(IV Disl. 45, q. 3, a. 3.)

6 Novembre.

De Putilité qui résulte de la foi en la résurrection
des morts.

L.a foi el 'espérance en la résurrection a pour nous
qualre avantages :

1* (Cest une consolation a la tristesse que nous cause
la mort de ceux que nous aimons. Il est impossible que
Phomme n’ait pas de chagrin de la morl de ses parents
el de ses amis, Mais, 8’1l espére en leur résurrection, la
douleur est beaucoup apaisée. Saint Paul dit (I Thess.,
v, 13) : Nous ne voulons pas, mes Fréres, que vous
soyez dans Uignorance louchant les moris, ni que vous
vous affligiez comme les aulres qui n'ont pas d’espé-

rance.
920 Cela nous cnléve la crainle de 'a mort. Car, si
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I'homme n’espérait pas une avire vic nietlleure apreés
la mort, il cst hors de doute que la mort scrait redou-
table el que Pon devrait plutot commettre quelque mal
que ce soit pour y échapper, Mais nous croyons a une
vie meiileure; el alors il s’avére que I'on ne doil pas
craindre 1a morl, ni commettre le mal par crainte de Ia
mort, Le Christ a voulu, par sa mort, réduire « Uim-
puissance celui qui avail Uempire de la mori, c’esl-a-
dre Salan, et affranchir tous ceurxr que la crainte de la
mort tenait en servitude toutle leur vie, (Heb., 2, 14.)

3* Cela nous rend attentifs et appliqués & faire le
bien. Si la vie de Phoemme ¢tait sculement celle gue
nous vivons ici-bas, nous s2rions sans zeéle pour bien
faire; ecar, toul ce que nous ferions serait sans valeur.
Notre désir radical ne porte pas sur un avanlage tem-
pore! et mesurable, mais sur un bien ¢ternel. En croyant
que nos aclions recevront une récompense éternelle
dans la résurrection, alors nous nous appliquons a bien
faire, Saint Paul dit (I Cor,, xXv, 10) : 8i c’esf pour celle
vie toule seule que nous melions nolre espérance dans
le Chrisi, nous sommes, entre tous les hommes, les plus
dignes de pilié.

4* Ce.a nous préserve du mal. De meéme que Pespoir
de la récompense excite 4 bien agirv, de mcéme la
crainte du chatimen! que Dieu a réservé aux mauvais
nous détourne du mal. Saint Jcan dit (v, 29) : Cenx qui
auron! fait le bien sarliront de leurs sépulcres pour une
résurrection de vie; ceux qui auronl fail le mal, pour
une résurrection de condamnalion,

(Sur le Symbole,)
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7 Novembre.

Nécessil¢ du jugement dernier,

Celui qni me meéprise el ne recoit pas ma parole, il
d son juge; ¢'2st la parole méme que jai annoncée; elle
le jugera au Jerrier jour. (Jo., X, 48.)

Un jugement sur quelque chose qui ¢évolue ne peul
étre parfailement porl¢ avanl que Pévolulion ne soil
achevce; tout comme pour qualifier une action, on ne
peut parfaitement se prononcer avanl qu’elle ne soit
consommeée, achevée et en elle-ménie et dans ses cffets;
car, nombre d’actions semblent étre utiles et que leurs
cffets dénoncent comme mnuisibles. Il en est de méme
d’'un homine; on ne saurait porter sur lui un jugement
définitif avant sa mort, paree qu’il pcut de mille ma-
niéres, passer ¢u bien au mal, ou du mal au bhien, ou du
bien au mieux, ou du mal au pire. C’est pourquoi saint
Paul dit (Heb., x, 27) : Il est arrété que les hommes
meurenl une seule fois, aprés quoi vient le jugement,

i1 faut savoir toutefois que, si la vie temporelle de
’homme se termine, en soi, par la mort, elle reste
cependant, dans tne certaine mesure, en dépendance e
ce qui la suit

1° Celui qui meurt continue de vivre dans la m¢-
moire des 1 ommes, ou, quelguefois contre la vérité, il
a une renominée honne ou mauvaise.

2° 11 continue de vivre dans ses enfants qui sont
quelque chose du pére selon cette parole : Le pére est
mort, et il ne semble pas mort, parce qu’il a laissé
aprés lui un avtre lui-méme (Eccli., 30, 4); et cependant
de bons péres ont de mauvais enfants et vice-versa.
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3* 11 y a les suiles de ses ceuvres. Glestl ainsi que
par Perreur d’Arius et d’autres séducteurs, I’'hérésie pul-
lule jusqu’a la fin du monde; ct que la foi progresse
depuis la prédication des Apotres.

4° 11 y a son corps qui, parfois, est enseveli avec

honneur, parfois demeure sans sépulture, et enfin est
reduit en poussicére.

5 11 y a les choses ot il a engagé son ceeur, des
biens temporels par exemple, dont les unes finissent
vite, el d'autres durent plus longlemps. El tout cela esld
soumis & Pestimation du jugement divin,

Et c’est pourquoi de tout cela on ne peut former un
jugement définitif et indiscutable tant que dure le cours
du tenips. Et clesl 4 cause de cela qu’il faut qu’il y ait,
au dernier jour, un jugement final, ot tout ce qui con-
cerne chacun de quelque maniére soit jugé parfaite-
ment et manifestement.

A la vérité, aprés la mort, le sort de I’dme est im-
muablement fix¢, Aussi pour ce qui est de la récom-
pense de 'ame il n’y a pas lieu de différer le juge-
ment. Mais il y a d’autres choses qui touchent a
Phommme, qui se prolongent A travers le cours du iemps
et qui ne sont pas étrangers au jugement divin; et c’est
cela qui doit paraitre en jugement 5 la fin des temps.
Car, bien qu'en tout cela I’homme ne mérite ni ne
démérite, tout cependant touché a quelque peine ou
récompense, Il faut donc que tout soit apprécié dans
un jugement final.

3 q. 59, a. 5.
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S Novembre.

L’'examen de notre cause au jugement.

Le Seigneur disculera avee les hommes

1° De Pélendue de sa Passion, I1 montrera {ous les
instruments de son supplice, Ia croix, les clous ¢t la
lance. TI montrera ses cicalrices. Tout «ril le verra el
ceur mémes qui Uont percé. (Apoc., 1, 7.) Et plus loin
(x1x, 13) : Il était revélu d’un vétement de sang. L’éten-
dard de la croix apparaitra devant lui. (Matth., 24, 30) :
Alors apparailra dans le ciel le signe du Fils de I’homme.
< It que ferez-vous done, que direz-vous, O pécheurs,
dit un saint Pére. Votre conscience parlera contre vous,
tous les éléments vous accuscront. La croix du Christ
pleurera, le Christ alléeguera ses hlessures, les cicatrices
parleront et les clous se plaindront. »

2° De nos omissions, J'ai eu faim, el vous ne m'ave:
pas donné a manger; i'ai eu soif, el vous ne m'ave: puas
donné a boire; jélais élranger, el vous ne m’'avez pas
recuellli; nu, el vous ne m’ave: pas vélu; malade el en
prison, el pous ne m’avez pas visilé. (Matih,, xxv.)

3° De nos pensées, L'impice sera inlerrogé snr ses
pensées, dit la Sagcesse (1, 9).

4° De nos intentions. La parole de Dieu déméle les
sentiments et les cocurs. (Heb., 1v, 12)

H° Des paroles oiseuses. Je vous le dis, au jour (u
jugement, les hommes rendron. comple de toute parole
vaine qu'ils auronl dite. (Matth., x1r, 36.)

6° Des mauvaises ceuvres, [l inferrogera vos ceuvres,
ef il sondera le fond de vos pensées, (Sap., vi, 4.)
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7" De P'usage des hiens temporels. Rendez-moi comple
de volre adminisiration, (Luc, xvi, 2.)

8° Du soin de notre famille. On est le froupeau que
je vous ai confié?

9° Des années et du lemps gue nous aurons perdus.
Il u cité le lemps en adversuire conlre moi. (Thren,, 71,
15.) Dien ui a donné dn lemmips ponr [uire pénilence,
el il en abuse pour depenir superbe, (Iol., xxiv, 23.)

I

Apres instruction de la cause, viendra Ia discussion,
¢l vovons quels seront les accusaleurs cof les témoins.

L.es uaccusateurs seront trois : Noire conscicnce
d’abord. La conscience aussi rend fémoignage, de méme
que les discussions intimes qui accuseni... On le verra
bien au jour o Dien jugera les aclions secréles des
hommes. (Rom., 2, 15.) Le démon enswoite, lui qui o
¢té mandaté pour nous exercer, qui nous observe con-
tinuellement, nous et nos euvres, pour nous accuscr,
{1 a élé précipilé, l'uccusateur de nos fréres, celui qui
les accuse jour el nuit devani notre Dieun. (Apoc., XIT,
10.) De méme, les endroits ol nous aurons péché et les
créatures nos complices. Les cienx révéleronl son ini-
quilé, el la lerre s'élévera condre lui, (Job., xx, 27.) La
pierre criera de la muraille, (Habuacue, 2, 4.) I e pere
accusera le fils, el le fils accusera le pere. Le fils se
plaindra de son mauvais pére, parce que, par sa laule,
lui-méme esl dans la honte, Car les enfanls nés d'une
couche illégilime, lorsque I'on s'informe de ce qu’ils
sonf, deviennent des (émoins qui déposenl conire le
crime de leur pére e! de leur niére. (Sap., 1v, 20.)

Les témoins aussi seront trois. D’abord, le Créaleur
que nous avons offensé. Voiei que mon [émoin esl
dans le ciel, et celui qui connait le fond de mon
ceenur, réside en ces lieur sublimes. (lobh., xvi  21))
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(Cest moi-méme qui suis le juge el le lémoin, dil le
Seigneur, (Jér., 29, 23.) Le second sera notre hon Ange,
qui a été constitué¢ notre gardien, et qui nous accu-
sera de notre ingratitude pour son service. Et il dira
dans ce jugement, cctte parole de Jérémic (51, 9)
Vous avez [railé Babylone, el elle n’a poinl élé guérie.
L.e troisieme sera la tache du péché qui reluira sur
notre visage. Volre malice vous accusera. (Jér., 2, 19.)
Les rides qui paraissent sur mon visage rendent 1émoi-
agnage de Pexlrémité on je suis. (Job., xvi, 31)) Et ¢’esl
ainsi qu’il y aura trois {émoins contre ’homme. Toule
comse se décide sur la parole de deux ou trois témaoins.
(Matth., xvrm, 16.)

(Du jugement dernier, XVI1 et XVIIL.)

9 Novembre.

[ YU DR

De la crainte du jugement.

Craignez Dieua, car I'heure de son jugemen! esl vente,
(Apoc., XIv, 7.)

[l faut craindre le jugement pour trois raisons :

1° A cause de la sagesse du juge. Il sait tout, les
pensées, les paroles et les actions, parce que Touf est
nu el a découvert a ses yeux. (Heb., 1v, 13.) Toules les
voies de U'homme sont exposées a ses yeux. (Prov.,
xvr, 2.) 11 connait nos paroles : L’orcille jalouse en-
lend tout. (Sap., 1, 10.) Il connait nos pensées : Le
coeur de Uhomme eslt corrompu, est inépuisable. Qui
pourra le connaitre, C’est moi qui suis le Seigneur,
qui sonde les cceurs el qui éprouve les reins, qui rends
( chacun selon sa voie et selon le fruit de ses pensées
el de ses ceuvres. (Jér., xvir, 9)) La, les témoins seront
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infaillibles, ce seronl les consciences de chague homme.
Leur conscience leur rend [émoignage, de méme que
ces discussions intimes qui tantot les accusent et tanlol
les défendent. On le verra bien au jour oit Dieu jugera
les actions secréles des hommes. (Rom., 2, 15.)

2" A cause de la puissance du juge; car il est toul-
puissant en lui-méme. Voici le Seigneur votre Dicu, qui
vient dans sa puissance. (Is., 40, 10.) 11 est toui-puis-
sant dans les autres; car toute créaturc sera avee lui,
Tout lunivers combattra avec lui contre les insensés.
(Sap., v, 21.) Cest pourquoi Job disait : Il 'y aura
personne qui puisse me lirer d’enlre vos Inuins (X,
7). Si je monle au ciel, vous y éles; si je descends duns
les enfers, fe vous y trouve. (Ps., 88, 8.)

3° A cause de la justice infaillible. Maintenant, c¢’esl
Ie temps de la miséricorde, mais le temps fulur scra
sculement un temps de justice. Et ¢’est pourquoi main-
tenant c¢’est notre temps; mais alors, ce sera le lemps
de Dieu, Lorsque jaurai pris mon temps, je jugerai et
je vous rendrai juslice, (Ps., 74, 3.) La jalousie el lu
fureur du mari ne pardonnenlt point au jour de la ven-
geance, el il ne se rendra aur priéres de personne,
et il ne recevra point pour satisfaction tous les pré-
senis qu'on pourra lui faire. (Prov., vi, 34.)

4" A cause de la colére du juge. Il apparaiira tout
autrement aux justes, car il sera doux et agréable. Ils
contempleront le roi dans sa beuuté. (Is., 33, 17.) Mais
ce sera tout autrement pour les mauvais, car il sera
irrilé el cruel, a tel point qu’ils diront aux montagnes :
Tombez sur nons el dérobez-nonus a Ila colere de
UAgneau. (Apoc., vi, 17.) Celte colére, ce n'est pas en
Dicu une ¢éniotion de Fame, comme ¢n nous; tnais
¢’cst pour signifier P’effet de cette colére, c’est-a-dire,
la peine infligée aux pécheurs, qui sera éternelle. Ori-
geéne dit : « Combien les voies seroni élroites au ju-
gemenl pour les pecheurs »,

Sur le Syumbole.)
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10 Novembre.

——— a4 mm o am

Le pouvoir du souverain juge.

Il viendra avee une grande puissance el muajeslé.
(lalth., xiv, 30.)

La Glose commente : « lls verronl dans sa grande
puissance ¢t majeste, celui gqu’ils n’auront pas voulu
ceouler quand il ¢tail ctabli dans Phumilité, el ils
sendivtonl  clors  dlautant plus' séveremen!l sa o colere,
qu’ils refasent maintenant Jincliner e cou de lear
carur devant sa puissance ». El de fait, it viendra avee
une grande puissance, car les verlus des cieux seronl
éhrarlées. Saint Grégoire : ¢ Qui sont les vertus des
cicux, sinon les Anges, qu’il appelle les Dominations,
Ies Puissances et les Principautés, et qui, & Pavénement
du juge, apparaitront visiblemenlt i lous les yeux, afin
d’exiger slrictemenl de nous ce gue maintenant le
Créateur invisible supporie avee d¢galite d’anie ». El
saint Jean Chrysostome : « Si un roi terrestre qui
s¢ prépare o partir en guerre, ordonne une expédilion
a son peuple, les dignilaires sopl en mouvement, les
armees e metlenl sur pied, -foul Pétat est ¢n eflervess
ceunce, a plus lorle raison quand le ror du crel se le-
vera pour juger les vivants et les worts, les vertus
angéliques  s’ébranleront-clles, pour précéder en  mi-
nistres terribles, le Scigneur plus terrible encore ».

Sachons que le pouvoir du Chrisl-juge sera irrémis-
sible, inexplicable, sans fin, Sainl Jeun Chrysosiome
dil : « Il n’y aura pas de force pour lui reésister, pas
de moyen de Uéviler, pas de deélai pour la pénitence,
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ni non plus de temips pour satisfaire ». Dans celte
angoisse universelle, il ne restera que le deuil.

Saint Augustin, sur ce verset de saint Jean : Quand
Jésus leur eut dit : c’est moi, ils, tombérent par terre
(xvur, 7), parle ainsi : « Un mot frappe cette foule
féroce de haine, un mot, sans aucunce arme, devieni
terrible pour des hommes armés, il les repousse et les
renverse par la vertu cachée de la divinité. Que fera-
il quand il jugera, lui qui a fait cela au momenl
d’6tre jugé? Que pourra-t-il au moment de régner, alors
qu’il a pu cela au moment de mourir? ». Comine pour
dire qu’il se sent impuissant a4 expliquer la puissance
d’un si grand juge.

Daniel (vii, 13) dit : Je considérais dans une vision,
et je vis conune le I'ils de homme; et plus bas : Ei
sa puissance est une puissance élernelle., (Cest-a-dire
qui n’aura point de ferme. Il {aut done¢ craindre heau-
coup la puissance ’un tel juge,

Et de méme que le pouvoir du Christ-juge sera
insurmontable, de méme sa sagesse est ineffable et sa
justice inflexib:e. Ft saint Bernard dil : « Il viendra
le jour duo jugement, ot vaudront plus les coeurs purs
gque les paroles extérieures, el la bonne conscience gque
les bourses pleines; car, ce juge ne se laissera pas
iromper par les paroles, ni [léchir par les présents ».

Pour rendre un jugement il faut 'amour de la jus-
lice, qui entreprend e jugemenl, la lumicre de Ia
sagesse pour prononcer la sentence, la puissance pour
Pexécuter. Or, tout cela se trouve excellemment dans
le Christ, dont la justice est inltexible, la sagesse inel-
fable, la puissance insurmontable, au témoignage de
la Sainte Ecriture et des saints, Saint Grégoire dil
¢« Quelles angoisses alors pour les réprouvés ». En hautl,
un juge irrild, en bas Penfer. & droite les péehés qui
accusent, 4 gauche les démons qui entrainent pour e
chitiment, au dedans la conscience qui brale, au dehors
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le monde qui s¢ consume. Misérable pécheur, dans cet
état ou fuira-t-il? Se cacher sera impossible, paraitre
sera intolérable ».

(De Uhumanité du Ghrist.)

11 Novembre.

Le temps du jugement dernier.

Le temps de cet avénement du Seigneur est ignord,
selon saint Matthieu (24, 36). Le jour ct I'heure, nul ne
le sait, ni les Anges, ni le Fiis. La connaissance de
ce jour ne nous a pas ¢t¢é révelee, parce gqu’il nous est
plus utile Ce demeurer dans Pincertitude de la venue
du juge, afin gu’ainsi nous vivions chagque jour comme
si nous devions ¢&tre jugés le lendemain, comme dit
Ia Glose. Prenez garde et vpeillez, car vous ne savez
pas quand ce sera le moment, (Marc, xur, 33.) Dans
ces paroles le Seigneur inculque trois avertissements :
Prenez garde, veillez et priez.

1" Nous devons prendre garde avec ferveur, en pe-
sant le jour de P’avénement du juge de justice. Tou-
jours nous devons avoir devant les yeux, ce jour-la,
jour de colere. Il est dit au Deutéronome (32, 29)
S’ils élaient sages, ils les comprendraient, ils considé-
reraient la fin qui les allend. Saint Jérome dit @ « Que
je mange, que je boive, que j’¢écrive, quelque chose que
je fasse. toujours résonne a mon oreille cette voix-la :
Levez-vous, les morts, venez en jugement ».

2* Nous devons veiller en travaillant instamment,
afin que nous soyons trouvés préts par les bonnes
ceuvres. Saint Gregoire ¢ Celui-la veille qui a toy-
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jours les yeux ouverls a la vraie lumieére; il veille,
celui qui observe en action ce qu’il croit, il veille
celui qui chasse loin de soi les ténéhres du corps et de
la négligence ». Ainsi done, il faut veiller, parce que
nous ne savons pas a quelle heure notre Maitre doit
venir, soit pour le jugement parliculier, qui aura lieu
a4 I’heure de notre mort, soit pour le jugement universel
et final. Et saint Augustin, sur cette parole de saint
Marc : Ce que je dis a Uun, je le dis a lous : Veillez
(x111, 37) dit : Pour chacun ce jour-la viendra, quand
viendra son jour, ou il sortira de¢ cetle vie, tel qu’il
doit &tre juge en ce jour-la; et tout chrétien doit ainsi
veiller, pour que la venue du Seigneur ne le trouve
pas non préparé, Ce jour trouvera nyn préparé, celui
que le dernier jour de sa vie trouvera non préparé ».

3° Nous devons prier, en demandant avec ferveur,
la miséricorde du Christ, ¢fin que rovs soyons dignes
d’échapper a tous ces maux qui doivent arriver, el de
paraitre debout devuant le Fils de Uhun:ne. (Luc, XXI,
36.) Cette paroie touche deux choses pour lesquelles
il faut prier, & savoir : pour éviwr les maux qui
doivent arriver, ¢t pour oblenir les bicas fulurs. La
premiere, dans ces mots @ afin que nous soyons dignes
d'échapper ¢ tous ces maux qui do‘venl arriver. Aussi
saint Malthieu (24, 20) dit : Priez pour que volre fuiie
n'arrive puas le jour du suabbal, c’est-a-dire, afin que
vous ne veuillez fuir quand ce ne sera ni permis, ni
possible. Au sens spirituel, on nous crdoane de prier,
pour que ne se refroidisse pas notre foi en Dieu el
noire charité; et que, par 1’oisivelé¢, nous ne tombions
pas dans la torpeur au service (e Dieu, par le repos
des vertus, le sabbat des vertus, comme dit la Glose.
I.a seconde, dans cette parole : ef de paraitre debout
devant le Fils de 'homme, C'est la le résumé de Ia
béatitude, que d’étre en sécurité en présence de son
juge. Théodorel dit : « Cest Ia gloire des Anges, de
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se tenir devani le Fils de I’homme, notre Dieu, et de
voir toujours sa face ».

(De {humanité du Christ.)

12 Novembre.

De la mort éternelle.

Les mauvais qui seront dans la mort éternelle, n’au-
vont pas moins de douleur et de peine, que les bons,
de joie et de gioire. Et leur peine sera augmentcée :

1* Par la séparation de¢ Dieu et de lous les bhiens.
C’est la peine du dam, qui répond  a P’aversion de
Dieu dans le péché Cette peinc est plus grande que
la peine du sens. Le serviteur inulile, jelez-le dans
les ténébres extérieures. (Matth.,, xxv, 30.) Pendant
cette vie, les mauvais sont dans les ténéhres inté-
rieures, celles du péché; mais alors, ils seront dans les
ténéhres extérieures. '

2° Par le remords de la conscience. Je vous repren-
drai el je vous exposeral vous-méme devunt votre face.
(Ps., 49, 21.) Ils jetteroni des soupirs aans le serre-
ment de leurs coeurs. (Sap., v, 3.) Et cependant, ces
regrets et ces gomiissemenls seront inufiles; car, ils
seront poussés par la crainte et "énormité de la peing,
ct non par la haine du mal,

3 Par Pimmensité de la peine sensible, c’est-a-dire
du feu de¢ l'enfer, qui tourmentera I’dme et le corps;
et c’est la plus cruelle des peines, au dire des saints.
Ils seront comme des mourants et ne mourront jamais;
c’est pourquoi on dit : une morl éternelle, parce que,
de méme gu'un mouranl est dans Pacuil¢ des peines,
de méme ceux qui sont dans I'enfer. Is ont été placés
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dans’ Uenfer comme des brebis; lu mort les dévorera.
(Ps., 48, 15.)

4* Par le désespoir de iout salut: car, §’ils avaient
Iespoir d’¢tre délivrés de leur peine, leur peine c¢n
serait adoucie; mais, tout espoir leur étant enlevé, leur
peine en est beaucoup plus aggravée. Leur ver ne
mourra pas et leur feu ne s’éteindrua poini. (Is., 66, 24.)

Ainsi se manifeste la différence entre bien agir ct
mal faire; car les bonnes ceuvres conduisent a la vie,
les mauvaises entrainent a la mort. Et c’est pourquoi
les hommes devraient souveni se rappeler ces choses
qui les exciteraient au bien et les arracheraient au
mal. Et c’est a dessein qu’a la fin du Symbole et de
tous les articles, on place la vie éfernelle, afin de Vim-
primer toujours dans la mémoire.

Que Notre-Seigncur Jeésus-Christ, le Dicu héni dans
tous les siecles, nous y conduise.

(Sur le Symbole.)

13 Novembre,

Les peines des damnés.

1" Le [fen, le soufre el le venf impélueny des lem-
piles, sonl e cdlice qui sera leur purluge, (Ps., x, 7.)
Qu’il passe des eaux [roides de la neige, a ane chaleur
excessive. (Job, 24, 19.) Dans la purification définitive
de ce monde, il y aura séparation des ¢léments : ce
qui est pur et noble, demeurera en haul, & la gloire
des bienheureux; ce qui est ignoble et [élide sera pro-
jeté en bas & la peine des damnés; de sorte que toule
créature soit matiére a joie pour les bienheureux et
que les damnés trouvent un acceroissement de tourment
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dans toul le créé, selon cette parole de la Sagesse (v,
91) : Tout Punivers combatira avec lui conlre les in-
sensés. Et ceci convient a la justice divine, que ceux
qui sc sont éloignés d’un cdté par le péché, et ont mis
leur fin dans les choses matérielles, qui sont nomni-
breuses et variées, soient affligés de mille maniéres el
par tous les cotés. ,

2° Leur ver ne mourra pas. H ne s'agit pas d’un ver
corporel, mais spirituel, qui est le remords de Ja
conscience, el qui est dit un ver, parce qu’il nait de la
pourriture du péché, ct afiflige I'dme, comnme le ver
corporel, né de la corruption, afllige en percant.

3° Jetez-le dans les ténébres extérieures, (Matth,, 22,
14.) Saint Basile, sur ce versclt du Psaume (28, 7)
lL.¢ voix du Seigneur fail jaillir les flummes el les feux,
dit que par la puissance de Dieu, la clarté du feu sera
séparée de sa chaleur, de telle sorte que sa clarté sera
une joie pour les bienheureux, et son activit¢ combus-
live, un tourment des damnés. Voir, est en soi, treés
agréable; mais il arrive que ce soit pénible, si 'on ne
voit que des choses nuisibles et contraires a notre
volonté. I’enfer doit done étre disposé de telle sorte
que rien n’y puisse étre vu clairement mais seulement
dans une certaine pénombre qui cause au ceeur de
Faffliction. Et ce lieu est ténébreux; niais, par une
disposition divine, il y a quelque lumicre, autant qu’il
suffit pour voir ce qui peut tourmenter 'ame.

4° Il sera dévoré par un feu qui ne s’allume poinl.
(Job, 20, 26.) Saint Grégoire dit : « Le feu corporel a
besoin d’aliments corporels, et il faut qu’il soit allumé,
et il ne dure que s’il est alimenit¢. Au coniraire, le
feu d¢ 'emfer, hien qu’il soit corporel et briile corpo-
rellement ses victimes, n’est pas allume par Paction
humaine, ni alimenté par le bois; mais, une fois créd,
il dure, inextinguible, n’a pas besoin d’¢tre rallumd,
¢l son ardeur ne diminue pas ». Ge feu n’a pas besoin
de bois qui Pentlreticnne, parce gue, ou bicn il exisic
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dans une mali¢re spéciale; ou bien, s'il est dans une
matiére étrangere, ce n’est point par violence, mais
par sa nature et par un principe intrinseéque. Aussi, ce
n’est point 'homme qui I’a allumé, mais Dieu qui lui
a donné sa nature; et c’est ce que dit Isaie (30, 33) :
Le souffle du Seigneur est comme nun lorrent d:
soufre qui Uembrase!
(IV Dist., 50))

14 Novembre.

- — - m e

L’intelligence chez les damnés,

Les méchants, a celte vue, seront saisis de trouble
el d’une horrible frayeur. (Sap., v, 2.)

1° ILes dammnés pourront user de la connaissance
acquise dans le monde. De méme que, dans la béali-
lude parfaite des saints, il n’y aura rien en ecux q.i
ne soit matiére & joie, de méme duans les damnds, il
n’y aura rien gui ne soil en cux, maliére el cause de
tristesse, ni rien qui ne manque & ce qui attriste, afin
que leur misére soit achevée. Il y aura donc, dans les
damnés, la considération actiuelle, vive, de ce qu’ils
auront su auparavant des choses attristantes, mais non
point des choses réjouissantes. Tls verront les péchdés
qu’ils ont commis, les maux qu’ils ont causés, pour
lesquels ils sont damnés, et les biens précieux qu’ils
ont perdus; et tout cela les tourmentera. De méme, ils
seront torturés de la connaissance des vérités spécu-
latives qu’ils ont eues, en voyani combien elle cst
imparfaite, et qu’ils ont perdua la supréme perfection
qu'ils pouvaient atleindre.

2° Les damnés verront la gloire des bienhetirenx,
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Avanl le jugement, ils verront les bienheurcux dans
la gloire; non pas qu’ils connaissent cette gloire telle
qu’elle est; mais ils sauronl que les bhienheurcux sont
dans une gloire inestimable. 15t cela les troublera, soit
par envie et douleur de cette félicité, soit parce qu’ils
on perdu eux-mémes une telle gloire. C’est pourquoi la
Sagesse dit : Les méchanis, «a celle vue, seroni suisis
de trouble c! d'une horrible f[ragenr, Mais aprés le
jugement, tls seroni tolalement privés de la vision des
clus: el cependant leur peine n'en sera pas diminuce,
mais augmenlée, parce que le souvenir de la gloire
des ¢lus qu'ils auronf vue au jugement ou avani, leur
sera un fourment: et de plus, ils seront alfligés de
s¢ voir indignes, méme de voir ce que les sainls ond
mérité d’avoir,

3° Les damnés penseront & Dicu, Dieu peut élre
considére a deux points de vue : selon ce qu’il esi
en lui-méme, selon ce qui lui est propre, comme d’éire
le principe de toute bonld; et sous ce rappori, on ne
peul y penser sans joie; el de celle maniére, les damnés
ne le pourront pas. Ou bien, selon ce qui lui est comme
accidentel dans les effets qu’il cause, comme de punir
et autres choses semblables. Et sous ce rapport, cn ne
Penvisageant que comime vengeur et prohibant tout ce
qui plait & leur volonl¢é mauvaise.

av Dist., 50.)

15 Novembre,

La volonté des damnés,

1* s ne se repenlent pas du mal qu’ils ont fait
Se vepentir du péché a lien de deux maniéres : d'une
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manicére absolue, ou d'une manicre accidenlelle. Se
repentir du péché ahsolument, c’est se repentir du
péché parce qu’il est péché. Se repentir d’'une manicre
accidentelle ou relative ¢’est se repentir du péché a
raison de quelque chose d’adjacent, comme la peine,
ou autre chose de ce genre. Les damnés ne se repen-
liront pas des péchés, a parler rigourcusemenl, parce
que leur volont¢ de la malice du péché demeure en
cux; mais ils se repentironl d'une manicre accidenlelle,
en s'affligeant de 1o peine qu'ils souffrenl & cause de
leurs péches.

2¢ 1ls voudron! que ftous soient des damnés. De
méme qu’au cietl les élus ont Pamour parfaif, de méme
chez les damnés, il y a la haine parfaite, EEt de méme
que les saints se réjouiront de lous les hiens, de méme
les damnés souffriront de tout ce qui est bien. Ei le
honheur des saints qu'ils considerent les affiige extré-
mement. Aussi il est dit dans Isaie (26, 11) : Que les
peuples jaloux voient vos merveilles el qu'ils cn soien!
confondus et que le feu dévore vos ennemis. Aussi ils
voudraient que tous les bons soienl des damnés.

Et bien que la peine de chacun soil augmentée, de
par la muliiude des damnés, cependant Ia laine en
cux et Penvie sont si grandes, qu’ils préféreraient étre
tourmeniés avec un grand nombre, que de I’étre moins
et seuls.

Enfin, il v aura chez les damndés, une si grande envie,
qu'ils jalouseronl leurs proches qui sont dans a gloire,
alors qu'eux sonl dans Pexiréme malheur; el cela se
voil méme dans celie vie, par les progres de Penvie,

3* Les Aamnés auronl la haine de Dieu. Lorgueil de
ceay qui vous hdaissen! monle loujours, (Ps., 73, 23.)
Dieu est connu ou bien tel qu’il est en lui-méme, comme
par les élus qui le voient dans son essence; ou bien par
ses effets, comme par nous ct par les damnés. En lui-
méme, il est la bonté par essenee et il ne peul déplaire
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4 aucune volonté; de la vient gue quiconque le voil dans
son essence ne saurait le hair, Mais, il y a des effets
de Dieu qui déplaisent & une volonté désordonnée,
comme qu’'une peine soit infligée, ou que les péchés
soient défendi s par la loi divine : autant de choses
qui répugnent 4 une vo'oni¢ dépravée par le pécheé.
it sous ce rapport, Dicu peul étre objel de haine, non
pas en lui-méme, mais en raison des effets qu’il cause.
(Vest ainsi ue les damnés connaissant Dieu dans ses
effefs de justice qui est la peine, 'ont en haine, comme
aussi les peines qu’ils endurent.

(IV Dist., 50, q. 2, a. 1.)

4* Les damnés blasphément sans cesse. 1l est dit
dans V'Apocalypse (xvi, 9) : Les hommes furent brilés
d’une chaleur extréme, et ils blasphémérent le nom de
Dieu qui est le maitre de ces plaies.

'Au blasphéme appartient la détestation de la divine
bonté, Ceux cui sont dans VYenfer conserveront la vo-
lonté dépravée, adversaire de la justice de Dieu, e¢n
cela, qu’ils aiment les choses pour lesquelles ils sont
punis, et qu’ils voudraienl en user s’ils pouvaient, et
qu’ils haissent les peines dont ils sont affligés pour
ces péchés qu’ils ont commis, non point qu’ils les dé-
testent, mais parze qu’ils en sonl punis.

C’est ainsi que cctte détestation de la divine justice
est en eux, le blasphéme intérieur du cceur. Et il est
croyable qu’aprés la résurrection, il y aurd en eux le
blasphéme vocal, comme il y aura dans les saints la
lIouange vocale de Dieu.

A présent les hommes sont détournés du blasphéme
par crainte des peines qu’ils pensent éviter. Mais les
damnés dans P’enfer n’espérent point pouvoir s’évader,
et c’est pourquoi le désespoir les porte a tout ce que
leur suggeére leur volonté perverse.

(2-2, q. 13, a. 4.)
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16 Novembre.

L’éternité des peines des damnés.

Ceux-la iront au supplice éternel. (Matth., xxv, 46.)

Le rapport de la récompense auw mérite est le méme
que celui du chatiment a la faute. Mais d’aprés la jus-
lice divine, & un mérite temporel est due une récom-
pense éternelle. Et aussi & une faute temporelle est
due, selon la justice divine, unc peine éicrnelle.

Mais toute peine a une double quantité, a savoir,
selon l'intensite de son acuité, et selon la durée du
temps. La quantité de la peine correspond a la quan-
tité de Ia faute, par Vintensité de Paffliclion; de telle
sorte que quiconque a péché plus gravement, se verra
infliger par 1A méme, une peine plus grave. Et il est
dit dans PApocalypse (18, 7) : Auifant elle s’est glo-
rifiée et plongée dans le luxe, aultant donnez-lni de
fourment et de deuil.

Mais la durée de la peine ne répond pas a la durée
de la faute; I'adultére qui se commet en un moment
de temps, n’est pas puni d’une peine momentanée,
méme par les lois humaines. Aussi la durée de la peine
se mesure a4 la disposition du pécheur. Quelquefois
celui qui péche dans un ¢état, mérite par son péché
d’étre totalement exclu de la vie sociale, soit par Pexil
perpétuel, soit par la mort. Parfois il ne mérite pas
cette exclusion radicale; et alors, pour qu’il puisse étre
un meinbhre supportable de la société, 1a peine est pro-
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longée ou abrégée, sclon qu’il est expédient a son
amendement, pour qu’il puisse vivre convenablement
et pacifiquement dans la société.

it il en esl ainsi de la divine justice. 11 en est qui
mérvilent d’élre complétement exclus de Vamilié avec
Dicu; c’est ce qui arrive par tout péché commis contre
la charité, qui est le lien d’union dans la cité des
¢lus. Aussi, par le péché mortel, qui est contraire a
la charilé, on esl pour Véternité, exclu de la société
les saints et frappé d’une peine éternelle,

Mais ceux qui péchent de telle maniére qu’ils ne
m¢éritent pas d’¢étre tolalement séparés de la société
de la sainte cité, c’est le cas de ceux qui péchent
véniellement, pour ceux-la la peine sera plus courle
ou plus légére, sclon qu’ils auront plus ou mwoins a se
purifier, et selon que leurs péchés leur sont plus ou
moins adhérents (par P’attache volontaire).

C’est ce gqui est observé en ce monde par la divine
justice.

I

Les pcines «des impies qui doivent durer & perpé-
fuité, sont utiles &t deux points de vue : 1° Pour que
soit gardée en cux la divine justice qui est agréable
& Dicu pour elle-méme. 2° Pour que les ¢lus en tirent
de la joie, en y voyant la justice de Dieu et en voyant
qu’ils y ont échappé. Cest ce que dit saint Grégoire :
« Tous les méchants, députés au supplice éternel, sont
punis pour leur iniquité; et cependant, ils briileront
pour quelque chose, & savoir, pour que tous les justes
voient en Dieu toutes les joies qui sont leur partage,
et aussi pour qu’ils voient dans Ies damnés, les sup-
plices auxquels ils ont échappé. Ils savent qu’ils
doivent étre d’awtani plus redevabiles & Jamais 4 Ia
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grace de Dieu, qu'ils voient ¢ternellement puni le mal
dont ils ont triomphé par son aide ».
(IV Dist., 46, q. 1.)

1Y

Pas d’espérance dans les damnés., Mes servitenrs
chanleront 'dans la joie de leur cocur, el vous, vous
crierez dans lUangoisse de volre cceur et vous hurlerez
duns le déchirement de volre esprit. (Isaie, 65, 14.)

De méme qu’il est essentiel & la Déatitude que la
volonté soit au repos en clle, de méme il est essentiel
A ta peine que ce qui est infligé comme peine, répugne
a la volonté. Or, 1a voloni¢ ne peul ¢lre apaisée ou
étre répugnée par ce qu’elle ignore. Aussi saint Au-
gustin dit que les Anges ne pouvaient pas étre parf(ai-
tement leureux dans leur premier état, avant leur
confirmation ou leur chute, parce qu’ils n’en pre-
voyaient pas l’issue.

Pour la parfaite et vraie béatitude il faut qu’on soit
certain de la perpétuité de son bonheur; sinon la
volonté ne serait pas apaisce.

Pareillement comme la perpétuité fait partie de la
peine des damnés, leur damnation n’aurait pas vrai-
ment le caractére de peine, si elle n’avait pas de
répugnance dans leur volonté; et cela serait impossible
s’ils ignoraient la perpétuité de leur damnation. Et
c’esl pourquoi il esl exigé par la misérable condition
des damnés, qu’ils sachent qu’ils ne peuvent absolu-
ment pas échapper 4 leur damnation, ni parvenir au
bonheur. Aussi il est dit : Le méchant n’espére pas
échapper aux ténébres et revenir & la lumiére. (Job,
xv, 22.) =,

(2-2, q. 18, a. 3)
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17 Novembre.

Il faut croire a la vie éternelle.

(Vest av> raison que comme fin de tous nos désirs.
c’est-i-dire de la vie éternelle, on termine les arficles
de foi, dans le symmbole, par celui-ci : Je crois en la
vie élernelle. Amen. Cest contre ceux qui disent que
PPame périt avec le corps. Si c’était vrai, ’homme
serait de la méme condition que les animaux, et a celix
qui disent pareille chose, convient cette parole du
Psaume (48, 21) : L’homme, tandis qu’il étail en hon-
neur, ne I'a poini compris; il a été comparé aux bétes
qui n’ont aucune raison, et il leur est devenu sem-
blable. L’ame humaine, en effet, est semblable & Dieu
par 'immortalité; mais, par la sensibilité, elle devient
semblable aux bétes. Et donce, celui qui croit que I’ame
meurt avec le corps, renie sa ressemblance avec Dieu,
et il est comparé aux bhétes. Contre ceux-la la Sagesse
(2, 22) dit : Ils n’ont point eru qu’il y ait de récom-
pense a espérer pour les justes, et ils n’ont fait nul
élat de la gloire qui est réservée auxr dmes sainles; car,
Dien a créé Uhomme immortel, il Ua fait pour étre une
image qui lui ressembldt.

11

Maintenant, il est facile de croire, & cause du témoi-
gnage du Christ. Deux choses soni en effet nécessaires
i connaitre : la gloire de Dieu el la peine de Venfer.
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Car, alléechés par la gloire, et terrifiées par les peines,
les hommes se tiennent sur leurs gardes et sont arra-
chés aux péchés. Mais ce sont la des choses trés diffi-
ciles & connaitre pour I’homme. Il est dit au livre de
la Sagesse (1x, 16) : Qui pourra découvrir ce qui se
pusse dans le ciel? Et cela est difficile aux hommes
terrestres; car, comme il est dit (Jo., ur, 31) : Celui
qui est de la terre est terrestre, el son langage aussi.
Mais cela n’est pas difficile aux spirituels, parce que
celui qui vient d’en haut est au-dessus de fous. (Ibid.)
Et c’est pourquoi Dieu est descendu du ciel, et il s’est
incarné pour nous enseigner les choses célestes.

Il était difficile aussi de connaitre les peines dec
I'enfer. On ne sait personne qui soit revenu des enfers.
(Sap., 2, 1.) Et c’est dit en la personne des impies.
Mais maintenant, on ne peut plus le dire, parce que,
de méme que Dieu est descendu du ciel pour enseigner
les choses célestes, de méme, il est ressuscité des en-
fers pour nous renseigner sur les enfers.

(Sur le Symbole.)

18 Novembre.

—

De la vision immédiate de Dieu.

La vie éternelle, c’est qu’ils vous connaissent, vous,
le seul vrai Dieu, (Jo., xvii, 3.)

Il est impossible qu’un désir naturel soit vain; ce
qui aurait lieu, s’il n’était pas possible de parvenir a
la connaissance de la substance divine : car, c’est la
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ce que désirent naturellement tous les esprils. Il est
donc nécessaire de conclure qu’il est possible que la
substance de Dieu soit vue par I’intelligence, aussi bien
par les substances intellectuelles séparées que par nos
Ames.

Du reste, cette vision immédiate de Dieu nous est
promise dans PEcriture. Saint Paul dit (I Cor., xi,
13) : Présentement, nous voyons dans un miroir, d’'une
maniére obscure; mais alors nous verrons face a face :
ce qu’il serait a rebours de comprendre au sens cor-
porel, et d’imaginer un visage corporel dans la divi-
nité, alors que Dieu est incorporel; pas plus qu’il n’est
possible de voir Dieu par notre visage corporel, puis-
que la vuec corporclle qui réside en noire visage, ne
peut voir que des choses corporelles. Ainsi donc, nous
verrons Dieu immeédiatement, comme nous voyons un
Ihhomme face a face.

Dans cette vision, nous sommes assimilés a Dieu au
plus haut degré, et nous sommes participants de sa
béatitude; car, Dieu connait sa substance par son es-
sence, ef 12 est sa félicite. Aussi il est dil en sainl Jean
(L Jo., vir, 2) : Au lemps de la manifesialion, nouns hui
serons semblables, parce que nous le verrons lel quril
esl, Iit en saint Luc (xxn, 25) : Et moi je vous prépare
un royagume, comme mon Peére me l'a préparé, afin
que vouns mangiez et buviez a ma table dans mon
royaume. Ce qui ne saurait s’entendre d’un aliment
ou d’un breuvage corporels; mais de ce qui est servi
sur la table de la Sagesse, comme il est dit aux Pro-
verbes (1x, 14) : Venez et mangez du pain que je vous
donne, et buvez du vin que jai mélé pour vous. A la
table de Dieu mangent et boivent ceux qui jouissent
de 1la méme félicité qui est celle de Dieu, en le voyant
comme il se voit lui-méme.

(IIT Cg., c. 51.)
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II

C'est lu vie éternelle. On appelle vivanls, au sens
propre, ceux qui s¢ mcuvent eux-mnémes a 'action; el
toutes les opérations auxquelles se meut celui qui agit,
sont appeclées des «uvres de vie, comimec vouloir,
comprendre, sentir, grandir et marcher. Entre toutes
les ceuvres de vie, la plus haute est de comprendre, el
c’est pourquoi, c’est 'opération de Pintelligence qui
est surtout la vie. Et comme lintelligence est la vie,
et que comprendre c’esl vivre, il s’ensuit que coni-
prendre une chose éternelle, c’est vivre de la vie éter-
nelle. Or, Dieu est un étre éternel; comprendre cl
voir Dieu, c’cst donc la vie éternelle. C’est pourquol
le Seigneur dit que c’est dans la vision de Dieu quc
consiste la vie éternelle, c’est-a-dire principalement el
dans sa substance. (Cest Yamour qui meut & cette vision
et qui en est le complément; car, dans la délectation
qui vient de la jouissance de Dieu, et qui réalisc Ia
charité, il y a un complément et un décor de la bca-
titude; mais sa subslance consiste dans Ia vision.

(Sur sainl Jean, ¢, XVIIL)

19 Novembre.

La vie éternelie.

1° Dans la vie dternelle, i1 y a tout d’abord que
I'homme cst uni & Dieu; car, Dieu lui-méme cst 1la
récompense et la fin de tous nos labeurs. Cette union
consiste en une vision parfaite, et ensuite, en un amour
trés fervent. Car, mieux une chose ¢st connue, plus par-
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failement elle est aimée. En troisiéme lieu, il y a la
louange supréme. Saint Augustin dit : « Nous verrons,
nous aimerons, nous louerons ». En Isaie (51, 3) : On
y verra partout la joie et allégresse, on y entendra les
actions de grices et les caniliques de louanges.

2° 11 y a aussi la pleine ct parfaite sécurité du
désir; car, chaque bienheureux y trouve au dela de
tout ce qu’il pouvait désirer et espérer. La raison en
est quwici-bas, nul ne peut satisfaire son désir, et que
jamais le créé n’apaise le désir de ’homme. Dieu seul
rassasie et dépasse infiniment tout désir; et de la vient
qu’on ne trouve la sati¢été qu’en Dieu. Saint Augustin
dit : « Vous nous avez fait pour vous, Scigneur, ct
notre cceur est sans repos jusqu’a ce qu’il repose en
vous >».

Et comme les saints, dans le ciel, auront parfaite-
ment Dieu, il est clair que leur désir est comblé et
qu’il sera dépassé par la gloire. Aussi le Seigneur dit
(Matth., Xxv, 21) : Enirez dans la gloire de voire Sei-
gneur. Saint Augustin dit : ¢ Toute la joie n’entrera
pas en ceux qui seront heureux, mais eux tout entiers
entreront dans la joie ». Le Psalmiste (xvi, 135) dit :
Je serai rassasié quand votre gloire se manifestera. Et
encore : Il remplit volre désir en vous comblant de ses
biens (102, 5). _

Tout ce qui est délectable, nous le trouverons la et
en surabondance. Si on désire les délices, la sera le
supréme et parfait délice; car, on jouira du souverain
bien, c’est-d-dire de Dieu. Vous frouverez vos délices
dans le Toul-Puissant, dit Job (xxi1, 25). Et le Psalmiste
(xv, 11) : Vous me comblerez de vos délices @ volre
droite et pour loujours. Si on désire les honneurs,
la est tout honneur. Les hommes, s’ils sont laiques,
désirent surtout étre rois; s’ils sont clercs, ils désirent
étre évéques. Et nous serons l'un et I’autre : car, il

est dit dans ’Apocalypsc (v, 10) : Vous nous avez faits
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rois el prétres, Si on désire la science, elle sera la dans
sa perfection : car, nous saurons toutes les natures des
choses et toute vérité:; et tout ce que nous voudrons
savoir nous le saurons; el tout ce que nous voudrons
avoir, nous l’aurons dans la vie éternelle. Comme dit
la Sagesse (vi1, 11) : Tous les biens me sont venus avec
elle. Et les Proverbes (x, 21) : Les justes obtiendront
ce qu’ils désirent.

3° 11 y a 14 une trés parfaite sécurité, Dans ce
monde, il n’y a jamais de pleine sécurité; car, plus on
a de biens et une plus grande famille, plus on craint et
plus on mangue de choses. Mais dans la vie éternelle,
il n’y a aucune tristesse, aucun labeur, aucune crainte.
Mon peuple se reposera dans la beauté de la paix, dit
Isaie (32, 18). Et les Proverbes (1, 13) : Il jouira d’une
abondance de biens, sans craindre aucun mal.

4° I1 y a ]a une société agréable de tous les bons,
ct une telle sociélé est fort agréable aux bons, Ainsi
donc les saints auront tous ces biens et encore d’autres
ineffables, et chacun aimera l’autre comme lui-nméme.
Et chacun se réjounira du bonheur de 'autre, comme du
sien propre, comme il arrive que d’autani plus grande
est 1a joie de chacun qu’est plus grande la joie de tous.
Ceux qui habitent en vous, sont dans la joie. (Ps., 80,
7.)

‘ Sur le Symbole.)

20 Novenibre.

—_—

Parmi ceux qui voient l'essence de Dieu, les uns
la voient plus parfaitement que d’autres.

L’éloile différe de létoile en clarté. (I Cor., xv, 41.)
1° Certainement parmi ceux qui verront l'essence de
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Dieu, Pun verra plus parfaitement que I'autre. Mais
cela ne sera point par le fait d’une similitude de Dicu
intprimée plus parfaitemnent dans I'un que dans l'auntre;
car, cette vision-lA ne se fera point par similitude.
Cela proviendra de ce que l'intellect de I'un aura une
wapacité plus grande a I'égard de cette vision de Dieu.
Du reste, la faculté de voir Dieu n’appartient pas a
lintellect créé, selon sa nature; elle résullie de la lu-
mic¢re de gloire qui établit Yintellect dans une sorte
d'état déiforme, Dés lors, lintellect qui participera
davantage a cette lumiére de gloire, est celui qui verra
Dieu plus parfaitement. Et celui qui participera le
plus a la lumiére de gloire est celui qui a le plus
de charité; car, plus grande est la charité, plus
grand est le deésir; et le désir rend, d’une certaine
inaniere, ’étre qui désire, apte et tout prét a recevoir
Pobjet désiré (1). Ainsi celui qui aura plus de charité
verra Dieu plus parfaitement et il sera plus heureux.

*(I, q. 12, a. 6.)

2¢ La fin  correspond proportionnellemeni aux
moyens; il faul done que ce qui est diversement pre-
paré a la fin, en soit diversement participant, quand
elle sera atteinte. Or, la vision de la substance divine
est la fin ultime de toute substance intellectuelle. Mais
les substances intellectuelles ne sont pas toutes éga-
lement préparées pour cetle fin : les unes sont d’une
plus grande capacité, les aulres d’une capacité moindre.
Et la capacité est le moyen, le chemin de la félicité.
Dans la vision divine il y aura donc nécessairement

(1) Cetle belle raison ue doit pas étre prise dans un sens pure-
ment semtimental, mais objectif., Le désir naturel est le signe
et la cause d’une capacité naturelle; le désir surnaturel est 1le
signe et la cause d’une capacité surnaturclle, et s’il n’y a pas
d’obstacle, désir et capacité ainsi compris, se mesurent exacte-
ment IPun & ’autre (Sertillanges).
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diversilé : les uns verront plus parfaitement ct les
autres moins parfaitement la divine substance.

Aussi, c’est pour désigner cette différence gque sainl
Jean (x1v, 2) dit : Il y a beaucoup de demeures dans
la maison de mon Pére. Ce qui condamne Perreur de
ceux qui disent que toutes les récompenses sont égales.
Cependant, si dans la maniére de voir, il y a des degrés
divers de gloire dans les ¢élus, 1a gloire est la méme du
coté de ce qui est vu. La félicité de chacun vient de
ce qu’il voit Dieu, la substance de Dieu; c’est le méme
Dieu qui rend heureux tous les élus : mais cependant
fous ne recoivent pas de lui également la béatitude.

Et cela n’est nullement contredit par ce que dit le
Seigneur en saint Matthieu (xx) dans la parabole des
ouvriers envoyés a la vigne, a savoir, que sans avoir
travaillé également, ils recoivent cependant la méme
récompense, un denier; parce que c’est le méme Dieu
qui est donné en récompense pour étre vu el pour en
jouir.

(IV Conl. Genl., c. 58.)

21 Novembre.

De la maniére d’étre de la Bienheureuse Vierge Marie.

Mes fleurs sont des fruils de gloire et d’abondance.
(Ecclésiastique, xxv, 23.)

Notre-Dame fut pleine de griace dans toute sa ma-
niére d’étre. Cest d’Elle qu’il est dit d’Esther, en
figure (2, 15) : Elle était parfaitement bien faite, et son
incroyable beauté la rendait aimable et agréable a lous
ceuxr qui la vogaient. Elle est cette Rebecca jeune



30 LA MOELLE DE SAINT THOMAS D’AQUIN

fille fort belle de figure et vierge bienséanie, el que
nul homme n’avait connue. (Gen., 24, 16.) C’est a Elle
qu’il est dit au Cantique (v, 7) : Vous éles loule belle,
mon amie. Toule est-il dit, car, e¢lle est si helle dans
son dme et dans son corps, quec jamais il n’y eut de
semblable a elle.

Et sur cette parole du Canlique que nous venons de
citer, saint Bernard dit : « Elle est trés belle de visage,
trés intégre dans sa chair et trés sainte dans son ame.
Si vous considérez attentivement, il n’est point de
beauté, il n’est point de candeur et de gloire qui ne
resplendisse en elle ». Une si grande plénitude de vie
lIui donne la vertu de I’aimant; car, comme I’aimant
attire le fer, ainsi la Bienheureuse Vierge a attiré a elle
du haut du ciel, le Verbe de Dieu. Aussi la Bienhcu-
reuse Vierge, orné¢e du diadéme royal des vertus ju-
melles de ’esprit et du corps, d’'un visage resplendis-
sant d’une beauté et d’une majesté¢ admirées des Anges,
a attiré sur elle les regards des bienheureux, jusqu’a
incliner jusqu’a Elle le cceur du Roi, et amené du haut
du ciel jusqu’a elle, le messager céleste.

Bien que nous ne puissions pas l'imiter en tout cela
dans cettc grace de sainte attitude, nous devons cepen-
dant la suivre autant que nous le pourrons, et travail-
ler avec elle 4 acquérir la chasteté de D’esprit et du
corps, la fermeté de sa patience dans l’adversité, la
longanimité de sa persévérance dans le bien. Et comme
dit saint Bernard : « Si vous voulez obtenir le secours
dans IPadversit¢ n’abandonnez pas Pexemple de sa
maniére d’étre ».

1I

La Bienheureuse Vierge a excellé dans les oceuvres
de toutes les vertus, tandis que les saints en certaines
ccuvres spéciales seulement, L’un fut surtout humble,
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I’autre chaste, un autre miséricordieux : aussi ils sont
donnés en exemple de ces vertus spéciales ot ils ont
excellé, comme saint Nicolas en exemple de miséri-
corde, etc. Mais la Bienheureuse Vierge est donnée
comme modeéle de toutes les vertus; car en Elle vous
frouverez un exemple d’humilité : Voici la servanle
du Seigneur. (Luc, 1, 38.) Dieu a regardé Uhumililé
de sa servanie. Un exemple de virginité, Car je ne
connais point d’homime, et ainsi de toutes les vertus,
comme chacun sait.

(Exposition sur la Salul, Angél))

22 Novembre.

—_— —

La Béatitude.

Nous serons remplis des biens de vofre maison. (Ps.,
64, 5.)

1

La maison de Dieu, ce n’est pas seulement celle qu’il
habite, mais aussi lui-méme; car, lui-méme est en lui-
méme. Et il nous rassemble dans cette demeure. Que
Dieu lui-méme soit une demeure, nous lc tenons dc
saint Paul (2 Cor., v, 1) : Nous avons une maison,
nune demeure, qui n’esi point lUccuvre des hommes,
mais éternelle dans les cieux. Et c’est la maison de
gloire qui est Dieu lui-méme. Et 'homme demeure la,
c’est-a-dire en Dieu, par la volonté et par amour dans
la jouissance de la charité. Celui qui demeure dans la
charité, demeure en Dieu et Dieu en lui (I Jo., 1v, 16);
ef par Vintelligence dans la connaissance de la vérité.
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Je vuis vous prépurer lu place. (Jo., x1v, 2.) Ce lieuy,
cette place, c’est Dieu méme, en qui se irouve l'excel-
lence de toute perfeclion. Un lieu est préparé, quand
on donne a quelqu’un toute faculté d’y entrer.

(Sur saint Jean, c. XIV.)

Nous serions remplis parce que la vraie béatitude
sera donnée, c’esi-a-dire Dieu. Tl est impossible que Je
bonhecur de Phomme soit dans un bien créé. Le bon-
heur est un bien parfait qui apaisc iotalement le désir :
sinon, ce ne serait pas la fin ultime, s’il restait &
désirer quelque chose, Iobjet de la volonté, dc cect
appétit et désir radical de '’homme, c’est le bien uni-
versel, de méme que Pobjet de Pintellect, c¢’est le vrai
universel. 1l est clair par la que rien ne peut apaiser
définitivement la volonté de I’homme, que le bien uni-
versel, lequel ne se trouve pas dans un bien créé, mais
seulement en Dieu, puisque toute créature n’est que du
bhien participé et fragmentaire.

Dicu seul peut donc remplir et combler le désir de
I’homme, selon ce que it le Psaume (102, 5) : G’esl
lui qui remplit votre désir en vous comblant de ses
biens.

La béatitude de I'homme consiste donc en Dicu seul,
qui est lui-méme la source du bien universel, 1’objet
universel de la béatitude de tous les bhienheureux,
comme ¢tant le bien infini et parfait.

(1-2, . 2, a. 8.)

Et ce souverain bien, plus il est parfaitement pos-
sédé, plus il est aimé, et le reste méprisé; parce que
plus on posséde une chose, plus elle est connue. C’est
ce qui est écrit (Eccli., xx1v, 29) : Ceunxr qui me mangent
auront encore faim, el ceuxr qui me boivent auront
encore soif. (Cest le conlraire qui arrive pour le désir
des richesses et des bicns telaporeis quels qu’ils
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soient; car, quand on les a, on les meéprise et on en
désire d’autres. CCest pourquoi le Seigneur dit (Jo.,
1v, 12) : Quiconque boit de ceite euu, c’est-a-dire les
biens temporels, aura soif encore; et cela parce que
leur insuffisance est connue davantage quand on les a.
it cela méme en réveéle I'imperfection, et fait voir que
le souvcrain bien n’est pas en eux.
(1-2, (. 2, a. 1)

ITI

La Dbéatitude de Dieu comprend toute béatitude. Tout
ce qu'il y a de désirable en quelque héatilude (ue ce
soit, vraie ou fausse, tout cela préexiste suréminem-
ment dans la béatitude divine. De la félicité contem-
plative, il retient la perpétuelle et infaillible contem-
plation de lui-méme, ainsi que de tout le reste. De la
félicité active, il emprunte le gouvernement de iout
Punivers. Du terrestre bonheur, qui, au dire de Bocce,
conmiprend les plaisirs, les richesses, la puissance, la
dighité cl la gloire, il a, pour plaisirs, Ia joie de lui-
méme el de lout le reste; pour richesses, cette suffi-
sance parfaile que promettent les biens; pour puis-
sance, la toute-puissance; pour dignite, le régime
universel; pour gloire, Padmiration de toute crcéature,

“(T q. 26, a. 4.)
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23 Novembre.

Des degrés de la béatitude.

Dans la maison de mon Pére, il 1 a de nombreuses
demeunres, (Jo., x1v, 2.) :

Les parlicipations diverses de la beéatitude, c’est-a-
dire, de connaitre Dieu et de jouir de lui, ce sont les
diverses demeures. L.a perfection' absolue de la béati-
tude appartient a4 Dieu seul; car, lni seul se connait
¢t s’aime aulant qu’il est connaissable et qu’il est
aimable; et il connait infinimen{ et il aime infiniment
sa vérité et sa bonté. Et sous ce rapport, le souverain
bhien, qui est l'objet et la cause de la béatitude, ne
peut ¢tre m plus grand ni moins grand; car, il n’y a
qu'un souverain hien qui est Dieu.

Mais la perfection de la béatitude peut s’envisager
selon quelques conditions de temps, de nature et de
grace, et ainsi I'un peut étre plus heureux que Dautre,
sclon Ia possession de ce bien el la capacité de chaque
homme : parce que plus est grande la capacité d’un
homme, plus il a de part a la héatitude, en_tant qu’il
est micux dispos¢ et micux ordonné a en jouir. Or, il
cst doubleinent disposé a cela; car, la héatitude con-
siste en deux clioses : En la vision divine, el c’est
la pureté qui y dispose. LEt plus un cceur est mieux
dégagé du terrestre, plus grandement ct plus parfaite-
ment il verra Dieu, T.a héalitude consisle en second
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lieu, dans la félicité, dans la jouissance; et ¢’est I’amour
qui y dispose. Et plus un cceur est fervent d’amour a
Dieu, plus il aura de félicit¢é dans la jouissance de
Dieu.

11

Mais que signifie ce qui est dit en saint Matthieu (xx)
qu'un denier est donné¢ & tous les ouvriers? Si ce
denier n’est pas auire chose gqu’une demeure dans la
maison du Pére, il n’y a donc pas plusieurs demeures.

I1 faut dire que la récompense de la vie éternelle
est tout ensemble, une et multiple. I1 vy en a plusieurs
selon la capacité diverse de ceux qui ont part 4 la
béatitude, et sous ce rapport, il y a plusieurs demeures
dans la maison du Pére.

Mais elle est une pour trois raisons :

1° Par T'unité de l'objet. C’est le méme objet que
voient tous les bienheureux et dont ils jouissent; et
¢’est alors un denier. Mais cet objet est diversement vu
et aimé. C’est comme si on ouvrait une fontaine 2
laquelle tous bhoiraient a volonté, Mais celui qui aurait
un vase plus grand, en prendrail davaniage; qui, un
plus petit, en prendrait moins. Il.a fontaine est une,
pour sa part; mais il n’y a pas la méme mesure pour
ceux qui puisent de Peau.

2® Par la méme mesure d’éternité, d’aprés saint Au-
gustin; car, tous auront la béatitude éterneclle, puisque
les justes iront dans la vie éternelle; mais ces éternités
sont diverses a cause de la capacité.

3° Par la charité, qui unit tout et fait la joie de tous
et de chacun, et vice-versa. Réjouissez-vous avec ceux
qui sont dans la joie, dit saint Paul aux Romains (xIr,
15).

(Su'r saint Jean, c. XIV.)

MOELTE DR SATNT THOMAS, — U 20
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924 Novembre.

—

La béatitude parfaite ne peut pas se perdre,

Marie a choist la bonne parl qui ne lui sera pas
ntée, (Tue, X, 42))

Origéne a soutenu  qu’aprés la supréme béatitude,
Ihomme peut devenir malheurenx Mais c’est évidem-
ment faux.

1° De par la raison générale de la béatitude. Toute
béulitude étant le bien parfait et suffisant, il faut que
le désir de ’homme en soit comblé et que tout mal
en soil exclu. Naturcllement Phomme désire conserver
le hien qu’il a et avoir la sécurité de pouvoir le garder.
sinon il s’afflige de la cerainte de le perdre ou de la
certitude qu’il le perdra. I1 faut donc pour la vraie béa-
litude, que I'on ait la certitude que le bien que V’on a,
on mne le perdra jamais, Si cette persuasion est vraie
il s’ensuit que le bonheur ne se perdra point; si elle
est fausse, cela méme est un mal que d’avoir une
opinion fausse. Car, le faux est le mal de Pintellect,
comme son bien est le vrai. On ne sera donc plus
vraiment heureux si 'on a en soi quelque mal.

2° On se convaincra encore si I'on considére la rai-
son de beéatitude en particulier. La béatitude parfaite
de I’homme consiste en la vision de I’essence divine.
Or, il est impossible qu’en voyant P’essence divine on
veuille ne pas la voir; car, tout bien que I'on posséde
et dont on veut étre débarrassé, ou bien il est insuf-
fisant, et on en cherche un qu’ suffise & sa place; ou
bhien il a quelgque incommodité adjacente qui le rend
fastidieux, Mais la vision de la divine essence comble
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I'ame de tous les biens, puisqu’elle conjoint & la source
de toute bonté. C'est pourquoi il est dit : Je serai ras-
sasié lorsque vous m’aurez fait paraitre volre gloire.
(Ps., xv1, 15.)) Et il est dit de 1a Sagesse : Tous les biens
me soni{ venus avec elle (Sap., vii), c’est-a-dire avec la
contemplation de la sagesse. De méme elle n’entraine
avec elle aucun inconvénient; car, il est dit de la con-
templation de la sagesse : Sa conservation n’a rien de
désagyréable, ni sa compagnie rien d’ennuyeux. (Sap.,
1%, 16.) 11 est done évident que de sa propre volonté,
le bienheureux ne peul abandonner la béatitude.

3° De méme elle ne rcut pas élre perdue parce que
Dicu P'enléverait. L'enlévenment de Ia beatitude est une
peine, et une telle soustraction ne peut provenir de
Dieu, juste juge, que pour quelque faute, que ne peut
pas commettre quiconque voit Pessence divine, puis-
qu’d cette vision suit nécessairement la rectitude . de
la volonté.

4° Enfin, il n'y a personne qui puisse la soustraire,
ni quoi que ce soit; parce que 'esprit conjoint & Dieu
est élevé au-dessus de toul, et rien n’est capable de
Parracher a cette union. Il n’est donc pas raisonnable
de penser que par des alternances de temps, ’homme
passera de la béatilude a la misére et de la misére a
la béatitude, parce que ces alternances de temps ne
peuvent atteindre que les choses soumises au femps el

au mouvement, au changement.
1-2, q. 5, a. b.)
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25 Novembre.

——

De la quadruple vision du Seigneut.

N'ui-je pas vu Jésus Nolre-Seigneur? (I Cor., 1X.)

Nous lisons qu’il ¥y a une multiple vision du Sei-
gneur. L’une, corporelle, qui a cessé. Aprés cela, il
a paru sur la terre ef il a conversé avec les hommes.
(Baruch, 1, 38) 1ine seconde, spirituelle, qui a lieu
maintenant. Solkez duns le repos et considérez; car,
c’est moi qui suis votre Dieu. (Ps., 45, 11.) Une troi-
siéme, éternelle, qui aura lieu plus tard et dont parle
saint Jean (Xvi) : Je veux que lig o1l ie suis, ils y soient
avec moi, afin qu’ils voient la gloire que vous m’avez
donnée. La quatriéme est momentanée, et elle aura lien
plus tard. C’est d’elle dont parle saint Luc (xx1, 27) :
Alors, on verra le Fils de 'homme venant dans une
miée. '

La premié¢re a licu dans le monde; la seconde alieu
dans I’ame; la iroisiéme, au ciel; la quatrieme au
jugement, -

L.a premic¢re vision donne un exemple de vie, triple-
ment : car, on I'a vu pauvre et dans des langdes, pour
réprimer la cupidité des richesses. Pour moi, je suis
pauvre et dans la douleur (Ps., 68, 30) et plus loin :
Que les pauvres voient ceci el qu’ils se réjouissent (33).
Ainsi P'ont vu les bergers. 11 a été vu vil et méprisé,
pour réfréner I'ambition des honneurs. Nous Udvons
vu et il n'avait rien qui attirdt Ueeil. (Is., 53, 2.) Il a
¢té vu affligé et souffrant, pour réfréner la concupis-
cence des voluptés.

La deuxiéme vision donne le secours pour progres-



20 NOVEMBRE 3og

ser, triplement : Il donne la force & ceux qui se
repentent, en leur montrant leurs péchés et leurs fautes,
comme le soleil fait voir les atomes de poussiére. Il
donne l’espérance a ceux qui lultent, en leur montrant
la récompense, comime un maitre a 'ouvrier. Il donne
la joie aux contemplatifs, en leur donnant un avant-
goit, comme un hoételier donne un peu de vin. Goiilez
el voyez combien le Seigneur est doux. (Ps., 33.)

La troisi¢me vision, éternelle, donne le désir d’ar-
river au but, pour trois motifs : A causc de la vraic
joie. Vous verrez el volre cgeur se réjouira; car, la
lumiére est douce ei agréable. (Ecclésiaste, x1, 7.) A
cause de la multiplicité ou pluralité de la joie. Vous
verrez el vous serez duns une abondance de joie, et
voire cceeur se dilatera. (Is., 60, 5.) Parce que Nous le
verrons comme il est en lui-méme el lui-méme sera
lout en tous. (I Jo., 111, 2.)

Pour la raison, ce sera la plénitude de Ia lumiére;
pour la volonté, 'abondance de la paix; pour la mé-
moire, la durée de I’éternité. A cause de I'éternité ide
la joie. Ses servileurs le serviront ef ils verront sa
face el ils régneront dans les siécles des siécles. (Apoc,,
XX1I.) '

La quatricme vision donne la haine ou (erreur du
péché, pour trois motifs. A cause des crimes qui seront
a découvert devant les yeux du juge. Il viendra, et qut
pourra se tenir debout pour le voir? (Mal., 1, 2.) A
cause de la vindicte sévére qui s’exercera sur les mal-
faisants. Le larron qui voit pendre son compagnon,
craint de voler. A cause de la vue de la récompense
des bons. Les justes le verront el seront remplis de
joie, et nul des méchants n’oscru ouvrir la bouche.
(Ps., 106, 42.)

(Sur la I Cor., c. IX))
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26 Novembre.

La joie éternelle.

Parce que tu as été fidéle en peu de choses, je Péla-
Dblirai sur beaucoup; entre dans la joie de ton Maitre.

(Matth., xxv, 23.)

Ce peu de choses, c’est tout ce que 'on irouve dans
la vie présenie, et qui est comme du néant, en com-
paraison des biens célestes, Cela veut donc dire ¢
Parce que tu as ¢té fidele dans les biens qui sont de
la vie présente, je f’établirai sur beaucoup, c’est-a-dire,
jc te donnerai les biens spirituels, qui sont au-dessus
de tous ces biens. Celui qui est fidéle dans les petites
choses, l'est aussi dans les grandes. (Luc., xvi, 10.)

La suite parle de la grandeur de la récompense 3
Entre duns lua joic de ton Muaitre. La joie, c’est la ré-
compense. Je vous vernal el voire cceur se réjouira.
(Jo., xvI, 22))

Quelqu'un pourrait dire : Cette vision est-elle 1la
récompense, ou quelqu’auire bien Pest-il? Si une autre
chose est dite la récompense, la joie cependant est la
récompense finale, De méme que nous pourrions dire
gue la fin des corps graves, c¢’est le centre de la terre;
de méme, se reposer au cenlre : el ceci esl principal.
Ainsi, la joie n’est pas autre chosc que le repos de
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I'ajne dans le bien acquis. El cest i cause de la fin
que la juie esl dite la récompense.

Mais pourquoi dit-il: Enire dans la joie, c¢i non
pas : Recois? 11 y a deux joies : 'une, des biens exté-
rieurs; l'autre, des biens intérieurs. Celui qui se véjouit
des biens extérieurs, n’entre pas dans la joie, mais
c’est la joie qui entre en lui. Celui, au contraire, qui
se réjouit des biens spirituels, entre dans la joie. Le
roi n'a iniroduit dans ses celliers dit I’Epouse. (Cant.,
I, 5.)

Ou bien autrement, Le contenu est dans le conlenant,
et le contenant est plus grand que le contenu. Quand
done il y a la joie de quelque chose qui est moindre
que notre coeur, alors ¢’est la joie qui entre dans nolre
coeur. Mais Dieu est plus grand que le cceur; c¢’est
pourquoi celui gqui a sa joie en Dieu, entre duns la
joie.

De méme il entre dans la joie du Maitre, 'esl-i-
dire, du Seigneur, parce que le¢ Seigneur est la vérile,
Aussi la béatitude n’est pas aulre chose guce la joie
de la vérité. ]

Ou bien ainsi : Enfre dans la joie de lon Muilre,
c'est-a-dire, réjounis-toi de lTui, de ce dont il se réjouit
el de ce dont ton Scigneur se réjouil, ¢'esl-d-dire, de
la jouissance de lui-méme. Alors Phomme se réjouit
comme le Seigneur, quand il jouit conunc le Scigneur.
Et ¢’est ce que dil le Seigneur aux Apdlres : Je veus
al élablis afin que vous muangiez ¢l buviez a mu lable
dans won royauine, c'est-d-dire, que vous soyez heu-
reux par ce qui fait ma béatitude.

(Sur saint Matthien, c. 25.)

i1f

Kt cette joie sera pleine : Demandez que volre joie
soit pleine, (Jo., xv1, 24.) Le désir est un mouvement
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de tendance vers un bien, et la joie, c’est le repos
dans ce bien; I’'homme se réjouit quand il se repose
dans Ie bien acquis, vers lequel son désir le tendait
et le mouvait. Mais la joie est proportionnée au bien
obtenu, et on nec saurait avoir une pleine joie d’un bien
créé, parce qu’il n’apaise pas pleinement le désir et
Pappétit de ’homme. Mais notre joie sera donc pleine
quand nous aurons ce bien en (ui sont surabondam-
ment les biens que nous pouvons désirer. Lt ce bien,
c¢’est Dicu seul, qui comble notre désir. C’est pourquoi
il dit : Demundez cela, que votre joie soit pleine, c’est-
a-dire de jouir de Dieu et de la Trinité, apres quoi
rien ne compte plus. Vous me comblerez de joie en
me monlrant volre visage, (Ps., xv, 10.)

(Sur sainl Jean, c. 16 et 2-2, . 28, a, 3.)

27 Novembre.

De la diligence a entrer dans le repos.

Fuisons diligence pour enlrer dans ce repos. (Heb.,

v, 11.)

De méme que dans I’Ancien Testament, le sabbat
représentait le repos de Dieu de ses ceuvres, de méme
le repos des saints, de leurs acuvres, c’est-a-dire, le
repos éternel. Oui, dit UEsprit, qu'ils se reposent de
leurs travaux; car, les ceuvres les suivent, (Apoc., XIv,
13.) Saint Paul avait dit : Celui qui entre dans ce
repos de Diea (Heb., 1v, 20); parce que, de méme que
Dieu a opéré pendant six jours et s’est reposé le sep-
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tieme, de méme, le temps présent est signifi¢ par les
six jours. Celui qui entre dans le repos de Dieu se
repose aussi de ses acuvres, comme Dieu des siennes
(ibid.) Non pas de n’importe quelles ceuvres, car, la
aussi, il y a des ceuvres perpetuelles, 4 savoir, aimer
et louer. Ils n'auront de repos ni jour, ni nuii, disunt :
Saint, Saint, Sainl, etc. (Apoc., 1v), mais ils se repo-
seront des ocuvres laborieuses.

11

11 faut se hater. Halons-nous donc d’enirer duns ce
repos. Cest en soulignant d’enfrer; car, il n’est pas
dans les biens extériecurs, mais dans les biens inté-
rieurs. Tu les introduiras et tu planteras... (Ex., XV.)

I1 y a plusieurs raisons de se hater d’entrer :

1° Parce que la route est longue. Un homme noble
s'en «alla dans une région lointaine. (Luc, xi1x.) Elle
est dite lointaine, a cause de la distance de notre état;
car, la-bas, ce sera la plénitude de tout bien et 'immu-
nité de tout mal. 11 y a aussi pour le désir, vision par-
faite ct saisie. Ici-bas, tout est contraire a cela. De
mdéme il faul se hater; parce que ce temps, comme tout
ce qui est bref et modique, est aussi incertain.
L’homme ignore la fin de sa vie. (Eccli., 1x.) De méme,
a cause de Pappel urgent. Un appel intérieur nous
presse par P’aiguillon de la charité, Lorsqu’il viendra
comme un fleuve impétueuxr dont le souffle de Dieu
agite les eaux. (Is., 59, 19.) La charité nous presse.
(2 Cor, v, 14.) J'ai couru dans la voie de vos com-
mandements, (Ps., 118, 32.) De méme, a cause du péril
de tarder, comme il est arrivé aux vierges folles, qui
tardivement voulurent entrer ct ne le purent. C’est pour-
quoi saint Paul ajoute : Afin que nul ne ftombe dans
celle désobéissance, fuite pour servir d’'exemple (Heb.,
iv, 11); comme pour dire : Les Anciens ne purent pas
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entrer dans la {erre promise, & cause de leur incrédu-
lité, Prenons donc garde & l’exemple d’autrui, ne
soyons Das incrédules, ct par I'exemple de leur ché-
tinient ne nous exposons pas a étre exclus, nous aussi.

ITI

Comment se héater? Saint Paul nous !apprend (I
Cor., 1%, 25) : L’athléte s’impose toules sortes de res-
trictions. 11 faut donc nous hiater en déposant tous les
empéchements, non sculement pour nous abstenir du
péché, mais encore pour en éviter les occasions, Je
vous conduirai par les sentiers de Uéquité et lorsque
vous y serez enirés, vous courrez sans qiie rien ne vous
fasse tomber, (Prov., 1v, 11.)

Cependant les proverbes (xix, 3) disent aussi : Celui
qui va frop vile tombera, Oui, mais il y a deux ma-
ni¢cres de se hater. 11 y a la précipitation qui est
reprehensible; et il y a la célérité, et celle-ci  est
louable. Car, comme dit Aristote : « 1l faut refléchir
longiemps, mais exécuter promptement les choses
résolues », Lorsque TVempressemenl empéche la ré-
ffexion, alors il v a précipilation vicieuse; mais la
célériié dans Pexcécution des choses ires refléchies, est
vertueuse et louable; ct c¢’est 4 celle-ci que P'Apdtre
nous cxhborle.

Sur UEpitre auxe Hébreux, ¢, LV))
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28 Novembre.

—

De la grande Céne, ou du grand repas.

Un homme donna un grand repas, (Luc, X1v, 16.)

Par ce repas, il faut entendre la céleste beatitude.

I

It est dit grand, & cause du grand nombre de ccux
qui y prennent part.

1° Ceux qui le donnent, et qui sont le Pére, lc Fils
et le Saint-Esprit, Immense le Pére, immense le Fils,
immense le Saini-Esprit, ils donnent un repas im-
mense, Il est dit en Isaie (xxv, 6) : Le Seigneur des
armées préparera a lous les peuples sur celle mon-
tagne, un festin de viandes délicieuses, un festin de
vin, de viandes pleines de suc et de moélle, d'nn vin
pur sans lie aucune.

2° Ceux qui ne servenl ct qui soni des milliers de
milliers.

3° Les convives ui seront des centaines de mille,

II

1} est appelé grand, a cause du nombre des scrvices
qui seront donnés copieusement, I y aura des milliers
ct des milliers de plats. Les plats, dans la vie éter-
nelle, ce sont les joies; et comme il y aura des mil-
liecrs ¢t des wmilliers de joies, il y aura des milliers
ct des milliers de plals. Mais nous pouvons distinguer
trois grands plats : la joic de D’absence de tous les
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maux, la joie de la présence de tous les biens, et
P’allégresse continuelle de la louange divine, De ces
trois choses saint Augustin dit : « Quelle sera cette
félicit¢ ot il n’y aura aucun mal, oi aucun bien nc
sera dissimulé, ol 'on vaquera aux louanges intérieures
et ol Dien sera tout en ious? »

HI

IT est dil grand, & cause de son éternilé; car, il est
¢ternel.

1° Il ne se terminera jamais. Personne ne vous -
vira volre joie. (Jo., xvI, 22))

2° Jamais on ne ccssera de souper. Ils ne cessent
jour et nuit de dire : Saint, Saint, Saint est le Sei-
gneur, le Dieu Tout-Puissant qui était, qui est et qui
vient. (Apoc., 1v, 8.)

3° Eternel enfin, parce que ce repas sera pris tout
entier en méme temps. L’éternité, c’est la possession
dec la vie bienheureuse et divine a la fois.

(Sermon 81.)
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1. — L’appel de Dieu.

Jentendis derriére moi, une voix forle comme nne
trompelte, (Apoc.,, 1, 10.)

Cette voix c’est I'appel de Dieu, gqui nous appelle
et nous rappelle, nous qui le fuyons. Vos oreilles en-
tendront sa parole, lorsqu’il criera derriére vous : c’es!
ici la voie, marchez dans ce chemin. (Is., 30, 21.)
Revenez, revenez, 6 Sulamite, c’est-a-dire dme captive,
revenez, revenez dafin que nous vous considérions.
(Cant., v, 12.) Pourquoi est-il dit : Revenez, revenez?
(’est 'appel dans l’enfance, la jeunesse, I’ige mir, la
vieillesse. QOu hien, parce que quatre choses font qu’on
s’éloigne de Dieu : La présomption de la jeunesse;
c’est la fuite a I’Orient. [’ajournement de la mort
c’est la fuite au Couchant. [’amour de la prospérité :
c'est 1a fuite au Midi. La fuite de Pélernité : c’est
la fuite au Nord.

C’est pourquoi le Seigneur clame : Revenecz de
I’'Orient; car, la jeunesse finit tot. Revenez de 1'Occi-
dent. parce que le vieillard ne vit pas longtemps, et
quand I’homme s’éloigne de Dieu, il ne peut vivre
longtemps. Revenez du Midi, parce que la prospérité
du monde passe vite. (I Jo., 2, 17.) Revenez de 1’Aqui-
lon, parce que l’adversité du monde ne peut nuire qu’a
celui qui le veut.

l.a voix est dile une grande voix, parce gque l¢
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Seigneur est grand ct qu’il appelle & de grandes choses.
Or, il appelle de quatre maniéres : par la prédicalion,
par les bienfaits, par les inspirations, par les épreuves.

Et tout cela est noté dans cette parole des Proverbes
(1, 24) : Je vous ai appelés et vous n'avez point voulu
m’écouter; jai tendu la main, ¢t il ne s’est trouvé
personne qui m’'ail regardé; vous avez méprisé lous
mes conseils et vous avez négligé mes réprimandes.

Comme une trompette qui appelle au festin spirituel,
ot I'ime sera reslaurée, Le Seigneur des armées pré-
parera ¢ toul le peuple sur celte monlagne un festin
de viandes délicieuses, un Jfestin de vin, de viandes
pleines de suc et de moélle, d’un vin pur, sans lie
aucune, (Is., xxv, 6.}

(Sur 'Apocalypse, ¢, 1.)

2. La charité premiére qu'il nous faut retrouver.

Jai contre loi que Iu 'es reliché de ton premier
amour. (Apoc., 2, 4.)

1° Ta charité premiére, c’est-a-dire 1’état de ton pre-
mier amour, quand tu étais fervent; fu l'as reldchée
par la tiédeur, par la fatigue et le dégotit de Ia volont¢.
(’est ainsi que beaucoup qui devraient progresser du
bien au mieux, défaillent en descendant du haut en
bhas, semblables 4 la statue de Nabuchodonosor (Dan.,
2) dont la téte était d’or, la poitrine d’argent, le ventre
d’airain, les jambes de fer, les pieds, en partie de
fer, en partie d’argile.

2° Souviens-toi d'oti tu es ftombé (ibid.) c’est-a-dire
de quel état, de quelle dignité, et comment; c’est-a-
dire, par l'impulsion du vent, d’une petite tentation.
Nous sommes tous tombés comme la feuille dit Isaie
(64, 6),
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Que quiconque a péché, considére d’ou il est tombé,
el on, et par quoi. D’ou; c’est-a-dire, du ciel ou il
était par Pespérance, la pensée et le mérite, Ou; c’est-
a-dire sur la terre, parce qu’il ne pense a rien d’autre
qu’au terrestre. Par quoi; par l'orgucil. Comment es-tu
lombé du ciel, Lucifer, toi qui paraissais si brillant
au point du jour? Comment as-tu été renversé sur la
ferre? (Is., 64, 6.) D’oir vient, 6 Israél, que vous étes
préseniement dans le pays de vos ennemis? Que vous
vieillissez dans une lerre élrangére, que vous vous souil-
lez quec les morls, el que vous éles regardé comme
cenx qui descenden! sur la lerre? (Baruch., 11, 10.)

3° Repens-loi et reviens ¢ les premiéres oceuvres.
(Ibid.) Voyez les iraces de vos pas qui sont encore
dans la vallée, et considérez ce que vous avez [ait
el faites pénitence par la douleur du cceur, par Ia
confession de bouche, par la satisfaction des ceuvres;
ce sont 14 les trois remédes des pénitents qui re-
viennent 4 Dieu et de ceux qui s’enfuient de I'Egypte.
Le Dieu des Hébrenx s’est présenlé & nous el nous «a
appelés, pour que nous fassions trois jours de marche
aun désert, (Ex., v, 3.) Encore trois jours, et Pharaon
se souviendra dn service que vous lui rendiez, il vous
rétablira dans volre premiére charge. (Gen., 40, 13.)
On voit ici comment, par une vraie pénitence, les biens
perdus nous sont rendus. Il est dit : Failes pénitence
et non pas Recevez, Beaucoup la recoivent, mais ne la
font pas; ce sont de bons prometteurs, mais de mau-
vais débiteurs.

La pénitence fait approcher le royaume des cieux.
Elle donne de la joie aux Anges. Elle vaut pour retrou-
ver I'amiti¢ de Dieu. 11 faut donc la faire instamment,
parce que ni 1’ceuvre pour mériter ni la raison pour
s’excuser, mi la science pour converser, ni la sagesse
pour jouir, rien de tout cela ne sera dans I’enfer on
vous allez rapidement, sinon par la volonté, du moins
par vos euvres,
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4° Sinon, je viendrai & toi et jélerai fon chandelier
de sa place. Sinon, c’est-a-dire, si vous ne faites pas
pénitence, et si vous ne reprenez volre premier état,
je viendrai dans la mort el le jugement.

A toi, pour te punir dans ton corps et dans ton ame.
Bientdl, ce qu’il dit, pour la célérité et I'imprévu de
sa venue, impriment la crainte et la sollicitude, Pen-
dant qu'on dit : Paix el sécurité, dans le dernier
moment, voici que fombe sur ur une ruine -soudaine.
(Thren., v, 3.)

Et jolerai ton chandelier de sa place, c’est-a-dire,
j’oterai les dons el les vertus, par quoi sont constitués
les chandeliers. Ou bhien, je le séparerai de ton cdglise
ct je te mettrai ailleurs, Je le changeruai de place, c’est-
a-dire, je t’écarterai du lieu de ton autorité, el de
In société des fidoles.

(Sur UApocalypse, ¢, 2.)

3.

Celui qui vaincra ne recevra aucun dommage de la
seconde mort, (Apoc., 2, 11)

De la seconde mort.

Il v a une double mort de I’ame : P'une, dans les
Déchés; Pautre, dans les peines; 'une, dans la coulpe;
autre, dans la damnation.

La premiere mort de I’dme est semblable i la pre-
miére mort du corps, sous plusieurs rapports, Le corps,
d’abord est altéré dans sa température normale; puis, il
devient malade; puis il meurt; puis il est transporté,
enseveli et recouvert d’une pierre. De méme, "Ame
perd sa température normale, par la mauvaise pensée;
puis, elle est malade, par Ia délectation eoupable; puis,
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clle meurt par le consentement; ensuite, elle est enlevée
par Pefficace de laction; puis, ensevelie par I’habi-
lude; et enfin, recouverte par 'endurcissement.

11

La mort du corps afllige, et aussi, celle de I'ame.

La mort du corps en sépare I'ime, et la mort de
Pdme la séparc de Dieu. La mort du corps sépare
des parents et des amis charnels, et 1a mort de ’ime
sépare des anges el des saints. Mes Fréres, c’est-d-dire
les anges et les saints, se sonf écarlés loin de moi, el
mes amis, c’est-a-dire les saints, m’onl fui comme ceux
qui m’étaient le plus élrangers. Mes proches m’oni
abandonné et ceux qui me connaissaient m’ont oublié.
(Job, x1x, 13.) Et non seulement les anges ont aban-
donné I’ame pécheresse, mais ils lui deviennent adver-
saires et ils se dressent contre elle en jugement. Tous
ses amis l'ont méprisé el sonl devenus ses ennemis.
(Thren., 1, 2.) La mort du corps fait perdre les ri-
chesses du monde, et la mort de I’ame, enléve les
richesses du cicl. Nofre héritage est passé a ceux d’un
aulre pays., (Thren., v, 2.) La mort du corps cause de
la douleur, et celle de I’ame bien davantage. De plus,
la mort est dommageable, puisqu’elle envoie au feu
éternel, Elle nuit a cause de la cruauté des peines, de
leur diversité, de leur pérennité : trois choses qui sont
notées dans cette parole du Psaume (54, 24) : Vous,
mon Dieu, vous les conduirez jusque dans le puils de
la mort. La diversité est désignée par le mot vous les
conduirez, c’est-a-dire de peine en peine., La pérennité
quand il dit dans le puits, d’olt ne pourra sortir qui-
conque y sera une fois entré,

MAELTLE DE SAINT THOMAS, — I 21
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De méme, la mort de 1I’ame nuit gravement, sans
misericorde, incurablement. Je wvous ai frappé en
ennemi el je vous ai chdlié cruellemeni, (Jér., 30, 14.)

Cependant, cetle lésion, tant que I’ame est dans le
corps, elle est guérissable; mais aprés qu’elle est sortie
du corps, clle devient irrémdédiable.

Ainsi, que quiconque ne veul pas éire lésé par la
secotide morlt, qu’il cherche a se guérir de la lésion
de la premiére, el qu’il monire ses plaies au Sama-
ritain, qui le guérira. en y versant le vin de la com-
ponction el T'huile e la consolalion, Si quelqu'un,
reconnaissant la plaie de son coeur, élend les mains
vers celle maison, vous 'exrauceres du ciel, du liea de
votre demeuire, el vous pardonnerez. (111 Reg., viii, 39.)

Saint Augustin dit : « Avez-vous des entrailles de
miséricorde chrétienne, vous qui pleurez sur le corps
dont I'ame s’est retirée, et ne pleurez pas sur 1’amec
dont Dieu s’est retiré? »

(Sur U'Apocalypse, c. 2.)

4. -- - De I'état de perfection.

La vie religicuse désigne un élat de perfection.

On sail qu’une clhiose connmhune & plusieurs, s’attribue
par antounomase, a celui chez lequel on la trouve cxcel-
lemmient rcéalisée. C’est ainsi que le nom de force se
trouve réserveé 4 la vertu qui affermit ’'ame devant les
choses les plus difficiles, et celui de tempérance, pa-
reillement, a la verlu qui modeére les plus vives
délectations, Or, la religion est une vertu grice a
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laquelle nous rendons 4 Dieu service ct culle. (Vest
pourquoi 'on donne, par antonomase, le nomn de reli-
gieux & ceux qui se¢ consacrent entiérement au service
de Dicu, et qui s’offrent, pour ainsi dire, en holocauste
a Dieu., (Pest ce qui fait dire a saint Grégoire : « 11
y en a qui ne s¢ réservent rien. Leur pensée, leur
bangue, leur vie el (oul ee qu’ils penven! avoir de biens,
ils I'immolenl aa Dieu Toul-Puissant », Or, Ia perfee-
tion consisie pour Phomme, dans 'union lofale & Diecu.
C’est pourquoi Pétal religieux désigne bien un ¢lat de
perfection. Il esl nécessaire au salut de donner quel-
que chose- au culte de Dieu. Mais se consacrer Llout
enlier, personne ol biens, au culle divin, releve de T
perfection.

De la verlu de religion ne relétvent pas sculement
Poblation des sacrifices et les autres choses semblables,
qui lui apparticnnent cn propre, mais encore les actes
de toutes les autres verius. En PLonneur de Dien, ces
actes deviennent des oeuvres de religion. Si done
quelgqu’'un consacre sa vie entiére au service de Dieu,
toute sa vie devient une ceuvre de religion. (Cest pour-
quoi, 4 raison de la vie rcligieuse qu’ils ménent, 'on
appelle religieux ccux qui sont dans Udétat de perfec-
tion.

Et bien que la religion soit un état de perfection,
elle est aussi le micux adapté des lieux de pénitence.
I.’6lat religieux, c¢n effet, est principalement institué
pour l'acquisition de Ta perfection par le moyen de
certains exercices, grice auxquels se trouvent décarles
les obstacles a la perfection de la charilé, les occasions
de péché disparaissent du méme coup, et & bhien plus
forte raison, les néchés qui entraineraient la perle
totale de la charité. Et puisqu’il appartient & Ia péni-
tence de supprimer les causes du péché, il s’ensuil que
I’état religicux se trouve étre le plus efficace des licux

de pénitence.
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Mais il n'est cependanl pas requis que le religicux
soit, de fait, parfait, L’état rcligieux lui-méme se
définit un régime de vie ol l'on se forme, ot I'on
s'exerce o la perfeclion. Celui qui entre en religion,
ne fail pas profession d’étre parfait, mais de vouloir
s'appliquer a le devenir, Pas plus que celui qui entre
a I’école, ne fait profession d’étre savant, mais de
vouloir étudier pour le devenir. Le religieux ne viole
donc pas sa profession s§’il n’est point parfait, mais
seulement §’il dédaigne de tendre a la perfection.

(2-2, . 186, a. 1 el 2, ad. I'"™.)

5. — De Tl'utilité des veeux.

Failes des vorux an Seigneur votre Dieu, el acquilliez-
vous de ces veenx, (Ps., 75, 12.)

Une méme ceuvre faile avec un veen, vaut mieux et
est plas mériloire que faite sans veoeu, et cela pour
trois raisons :

1° Parce que le voeu est un acte de latrie (1), c’est-a-
dire de la principale des vertus morales, Et I'ceuvre
d’une vertu plus noble est une ceuvre meilleure et d’un
plus grand mérite. De 1a vient gu’un acte d’une vertu
inferieure, est meillecur et d’un plus grand mérite, s’il
est faif sous I'empire d’unc vertu supérieure. Ainsi un
acte de foi ou d’espérance, s’il est fait par un motil

(1) Dans sa nolion géndrale, le culie, c'est 'acle de vénération
rendu 4 quelquuu & cause de s excellence. Le culte a‘nsi rendu
& Dicu, &4 eause de son excellence supréme, infln'e, esl appelée
culle de « lalrie » ou adoration. C'esl 1'acle principal de Ia vertu
dc religion, laguelle aceupe le premicr rang parmi les vertnr
mnbales.
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d’amour, par le commandement de la charité, en est
meilleur. Et c’est pourquoi les ceuvres des auires vertus
morales, comme le¢ jelne, qui est un acle d’abstinence,
ou la continence, qui est un acte de chasleté, sont
meilleurs et plus méritoires, s’ils sont faits par veeu,
parce qu’alors ils reléevent du culte divin, comme des
sortes de sacrifices.

C’est ce qui fait dire 4 saint Augustin quec ce n’cst
pas la virginité en clle-méme et parce qu’elle est la
virginité, qui est honorée, mais parce qu’clle cst vouée
&4 Dieu; et c’est la continence de la piété qui la nour-
rit et la conserve.

2° Parce que celui qui fait un voeu et 'accomplit,
se soumet davantage a Dieu, que celui qui fait I'ceuvre
simple. Celui-la se soumet a Dieu, non seulement dans
son acte, mais encore dans sa faculté de faire des actes,
puisqu’en vertu de son wveceu, il ne peut plus faire
autre chose., Celui qui donnerait & quelqu’un larbre
avec ses fruits, donnerait plus que s’il ne donnait que
les fruits.

Et c’est pourquoi on rend graces, non seulement é
ceux qgui donnent, mais aussi a ceux qui s’engagent i
donner.

3° Parce que par le veeu, la volonté s’affermit im-
muablement dans le bien. Or, agir en vertu d’une
volonté affermie dans le bien, c’est la perfection d'une
vertu; tout comme pécher par une volonté obstinée,
endurcie, aggrave le péché, et qui devient le péché
contre le Saint-Esprit.

(2-2, q. 88, a. 6.)
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6. — Du bon emploi du temps.

Dieu i a donné du lemps pour faire pénilence, el
it en ubuse pour devenir superbe. (Job, xxiv, 23.)

Maintenanl, ‘¢ temps esl noétre; car, nous pouvons
en faire ce que nous voulons : le bien ou le mal. Dieu
a luissé Phomme dans la main de son conseil; la vie
el la mort, le bien el le mal sont devant homme : ce
qu’il aura choisi lui sera donné. (Eccli.,, xv, 14.)

Mais un jour, Dieu prendra son temps, et alors nous
ne pourrons plus faire ce que nous voudrons; mais
nous recevrons ce que nous aurons mérité. Iailes
promplement lout ce que volre main pourra faire.
(Ecclesiaste, 1x, 10.)

4]

Dicu nous doune le temps en durée, en secours, ‘en
cnseignement, en meémorial.

1° En durée, pour que nous puissions revenir a lui.
Le Seigneur vous aitend, afin de vous faire miséricorde.
(Is., 30, 18.) Cherchons donc le Seigneur tandis qu’il
peul &tre trouveé, de peur que, prévenus par la mort,
nous cherchions le temps de la pénitence et ne puis-
sions le trouver.

2° En secours; car, la qualit¢ du temps nous aide
a fairce pénitence, si nous le voulons : tant6t la cha-
leur, tantol le froid, ou le vent, ou la pluie nous
afflige. Si nous prenons tout cela avec patience, nous
complétons nolre pénitence, Mais si nous murmurons,
mainlenant que le temps est pour nous, au jour du
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jugement, il sera conire nous. Il appellera le lemps
conire nous en adversaire. (Thren.,, 1, 1)) Et saint
Bernard dit : « Dec méme que pas un cheveu de nolire
{éte, de méme pds un seul moment du temps ne
peérira ».

3¢ En enseignemenl; car, de meéme qu’apres Je jour
pendant lequel les hommmes travaillent, vient la nuit
pendant Iaquelle ils se reposent, de mméine apres cetle vie,
vient la mort el ceux qui auront travaillé durant cette
vie pour le Christ, se reposeront ensuite avec lui. Mais
celui qui ne {iravaille pas, et qui plus est, se repose
pendant le jour en sa maison, travaillera la nuit. Et
de méme qu’aprés le travail, on donne, le soir, la
récompense, de méme apres cette vie, le Christ don-
tera a4 ses ouvriers leur récompensc.

4° En mémorial; car, pendant le jour, le temps nous
averlil de craindre les ténebres de P'enfer, d’ou per-
sonne ne sortira, si une fois il y tombe. Et la mohilité
du temups nous averliit et nous fait voir que tout est
¢phémeére, et qu’il ne faut -pas s’y fixer,

11

Dieu lui « douné du lemps, c'est-a-dire, des parlies
du temps et de 'age, enfance, adolescence, jeunesse,
vieillesse, pour les employer a faire pénitence. Dés la
premiére partie, la pénitence devrait commencer.
Semez volre grain dés le matin, c’est-a-dire dans ’en-
fance, el que le soir, votre main ne cesse point de
semer, A1t ’Ecclésiaste (x1, 6). Mais il n’en est pas qui
veuillent faire pénitence dans Penfance ou I’adoles-
cence ou la jeunesse; et dans la vieillesse, ils ne le
peuvent plus, et ainsi le temps est perdu. Tant qu’ils
sont jeuncs, ils ne le veulent pas; quand ils sont vicux,
ils ne le peuvent plus, C’est d’eux dont parle Isaic (37,
3) : Les enfants sont prés de sortir du sein de la mére,
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mais elle n’a pas assez de force pour les metire au
monde. Et saint Luc (xx1, 23) : Malheur aux femmes
qui seroni{ enceinles en ces jours-la.

Il est donc bon de faire pénitence guand nous en
avons le pouvoir, parce gu’il viendra un temps ol tout
pouvoir de bien faire nous sera enlevé.

(Sur 'Apocalypse, c. XI1.)

7. — La pauvreté est-elle requise pour la perfection
de I'état religieux?

Si vous voulez étre parfail, allez, vendez tous les
biens que vous avez et donnez-en le prix aux pauvres,
el venez, suivez-moi. (Matth., xix, 21.)

I

L’état religieux est un régime de vie ot 'on s’exerce
¢t se forme a la perfection de la charité. Pour y par-
venir, il est nécessaire de retirer entiérement sa vo-
lont¢ de Pamour des choses du monde. « Celui-la t’aime
moins, dit saint Augustin s’adressant 4 Dieu, qui aime,
en dehors de toi, quelque chose qu’il n’aime pas pour
loi ». Cest ce qui lui fait dire ailleurs : « La dimi-
nution de la cupidité fait le progrés de la charité
sa perfection, c’est 1’abolition de la cupidité ». Or, du
fait qu’on possede des biens terrestres le coeur est
attiré a les aimer. D’olt ce mot encore de saint Au-
gustin : « Les biens de la terre sont aimés, davantage
poss¢dés que désirés., Pourquoi, en eflfet, .ce jeune
homme s’en alla-t-il tout triste, sinon parce qu’il avait
de grands biens. C’est une chose bien différente de
consentir 4 ne pas s’incorporer ce qu’on m’a point, ou
de rejeter ce qu’'on s’est déja incorporé, Dans le pre-
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mier cas, ce ne sont jamais que des choses extérieures
a4 soi que l'on repousse; dans le second, ce sont des
membres qu’il s’agit de se couper ». Et saint Jean
Chrysostome écrit pareillement : « L’afflux des ri-
chesses active la flamme et la convoitise en devient
plus vive ». Cest pourquoi pour acquérir la perfec-
tion de la charité, le fondement premier est la pau-
vret¢ volontaire et de vivre sans avoir rien en propre.
I.e Seigneur lui-méme I’a dit : Si tu veux éire parfuait,
va, vends toul ce que tu possédes el donne-le aux
pauvres, puis viens el suis-mol.

II

Et quoique ’aumoéne soit une oeuvre irés agréable a
Dieu, cependant la pauvreté par laquelle on s’interdit
de faire 'auméne, appartient 4 la perfection religieuse,
parce que le renoncement aux biens propres apparait
comme I'universel en regard du particulier, comme
I’holocauste en regard du simple sacrifice. C’est ce qui
fait dire a saint Grégoire : « Ceux qui assistent les
indigents de leurs ressources, avec ce qu’ils donnent
de leurs biens offrent un sacrifice, c’est-a-dire qu’ils
font deux parts : 'une qu’ils immolent & Dieu, 'autre
gu’ils se réservent a4 eux-mémes, ceux (ui ne se reé-
servent rien, offrent un holocauste, ce qui est plus
qu'un sacrifice ». Saint Jéréome s’explique de méme :
« Quand il assure (4 savoir Vigilance) que ceux-la
agissent mieux qui usent de leurs biens et qui distri-
buent peu a peu aux pauvres les revenus de ces hiens,
ce n’est pas moi, ¢’est Dieu qui répond : Si tu veux
étre parfait etc. ». Il ajoute plus loin : ¢ Cette conduite
que tu loues ne vient qu’au deuxiéme et troisiéme rang.
Nous P’approuvons nous aussi, mais sous cette réserve
de garder le premier rang a ce qui le mérite ». Tou-
jours conire cette erreur de Vigilance, un autre auteur
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écril : « Il eslL bien de distribuer peu a peu sa [ortune
aux pauvres; il est mieux, dans lintention de suivre
l¢ Christ, de la donner d’un seul coup, et, lihre dec
soucis, de partager l'indigence du Christ ».

*(2-2, q. 186, a. 3.)

8. — L’obéissance appartient a la perfection
de l'état religieux.

Avant toul, c’est limitation du Christ qui fait la
perfection de la vie religieuse, suivant cette parole de
sainl Matthieu (x1x, 21) : Si fu veux étre parfait... Suis-
moi. Mais I’exemple du Christ recommande, par-dessus
tout, ’ohéissance, selon cetie parole de saint Paul
(Phil., 2, 8) : Il s’est rendu obéissant jusqu’'a la mort.

[état religicux représente un régime de vie organisc
en vue de former el d'exercer a la perfection. Qui-
conque est forni¢é et exercé en vue d'une lin & alteindre,
a besoin de suivre la direction d’un maitre, sous la
conduite duquel, tel un disciple, il s’instruit et s’en-
traine, Il faut done, pour ce cui regarde la vie reli-
gieuse, que Pon soit soumis au commandement et a la
direction d’un autre. Or, ¢’est Pobéissance qui soumet
un homme au commandement et a la direction d’un
ainire. (Vest pourquoi robéissance est requise pour la
perfection de la vie religieuse.

D'apreés Aristote, ccux qui s’exercent a des actes
guclconques, finissent par acquérir ’habitude corres-
pondante; ct ceite habitude, quand ils lont acquise et
affermie, les niel en état d’exéceuler ces actes dans les
meilleures conditions. C’est de cette maniére gue ceux
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qui ne sonl point parfaits s’acheminent a la perfec-
tion par ’obéissance. Ceux (ui sont déja parfaits, sont
plus que personne prompls a4 l'obéissance. Non pas
conime des gens qui ont besoin de direction pour
parvenir a la perfection, mais comme des gens (qui se
maintiennent en obdcissance, dans ce que demande la
perleciion.

11

Et quoique les actions failes en vertu de lobéis-
sance, se fassent par une sorte de nécessité, a savoir,
celle du préceple, ces actions sont cependant fres
agréables 4 Dieu. Car, la nécessité qui vient de la
contrainle rend [’acte involontaire et s’oppose a ce
qu’il soit tenu p ur louable ¢t méritoire. Mais la néces-
sit¢ issue de Pobéissance, bien loin d’exercer une con-
trainte sur la volonté, implique sa liberté. Car, on
veut obéir, bien que peui-étre I'on ne vouliit point,
considéré en lui-inéme, ce qui fait Pobjet du comman-
dement.

L’homnte sc¢ souwset donce pour Dicu, par le veeu
d’obéissance, a4 la nécessit¢ de ire certaines choses
qui, cn clles-inémes, ne lui plaisent pas. G'est pourquoi
ce qu’il fait, méme moindre, plait davantage a Dieu.
Car, il ne peut rien donner 4 Dicu de plus grand que
cel assujettissement de sa volonlé propre a un autre
pour Pamour de lui. Aussi lisons-nous dans les « Con-
férences de Cassien » : « La plus médiocre sorte dc
moines, ce sont les Sarabailes, ui s’occupentl eux-
mémes de leurs propres nécessités, ct, affranchis du
joug des anciens, ont la liberté de faire ce qui leur

plait ».
*(2-2, . 186, a. V.)
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9. — Il est requis, pour la perfection de I'état religieux,
que la pauvreté, la continence et I'obéissance,
recoivent la consécration du veeu.

i.es religicux doivent étre dans 1’état de perfection.
Or, il i’y a pas d’¢tat de perfecltion sans obligalion aux
choses de la perfection; et Vobligation vis-a-vis de
Dicu, c¢’est précisément le veeu. D’autre part, la per-
fcction de la vie chrétienne postule la pauvreté, la
continence et I'obéissance. Nous devons donc conclure
que I’état religieux exige gquon s’oblige a ces trois
choses par veeu. C’est le pensée de saint Grégoire
« Lorsqu’un homme voue au Dieu Tout-Puissant tout
ce qu’il a, tout ce qui fait sa vie, tout ce qu’il aime.
c’est un holocauste ». « Et, ajoute-t-il, c’est ce que font
ceux qui quittent le siécle présent. »

Le Seigneur a dit que la vie parfaite consistait & le
suivre, non pas de fagon quelconque, mais de telle
sorte qu'on ne retourne pas en arriére. Nul, s’il mel la
mgagin a la charrue et regarde ensuite en arriére, n’est
apte au royaume de Dieu. (Luc., 1x, 62.) Certains de
ses disciples, a la vérité, retournérent en arriére, Mais
Pierre, au nom de tous, au Seigneur qui lui deman-
dait : Et vous, voulez-vous vous en aller aussi? répon-
dit : Seigneur, @ qui irions-nous? Aussi saint Augustin
fait-il cette réflexion : « Suivant le récit de saint
Matthieu et de saint Marc, Pierre et Andre, sans amener
leur barque au rivage dans une pensée de retour, le
suivirent, comme on suit quelqu’un qui vous en donne
Pordre ». Or, c’esf par le veeu gqu’on se el a la suile
du Christ sans possibilité de retour. Ce gui prouve
que le veoeu est requis pour la perfection de la vie
religieuse. -

De plus, la perfection de la vie religieuse requiert,
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selon saint Grégoire, que PPon donne a Dicu toule sa
pie, Or, Phomine ne peut donner réellement toule sa
vie a Dicu, Sa vie est successive el, & aucun moment,
n’existe toute entiére, I’homme ne peut donc donner
toule sa vie & Dieu autrement qu'en s’y obligeant par
voeu.

Parmi les choses qu’il nous est loisible de ne pas
donner, figure précisément notre propre liberté, qui
est ce que Phomme a de plus cher, Aussi est-ce une
chose trés agréable a Dieu, que de s’enlever librement.
par le moyen du wveeu, la liberté méme de s’abstenir
de ce qui intéresse le service de Dieu. Ce qui fait dire
a4 saint Augustin : « Ne regrette pas de t'élre lié¢
par un veeu. Réjouis-toi plutét de n’avoir plus le droit
de faire ce qui ne t’était permis qu’ad ton détriment.
Heureuse nécessité qui oblige au meilleur ».

*(2-2, q. 186, a. 6.)

10. La perfection de la vie religieuse tient dans

les trois voeux.

L’¢tat religieux peut étre considéré sous un triple
aspect : 1° Comme un cxercice par ot l'on tend a Ia
perfection de la charité. 2° Comme un régime de vie
propre a affranchir le ceeur humain des soucis exté-
rieurs, selon ceile parole : Je vous veux exempis de
soucis, (I Cor., v, 32.) 3° Comme un holocauste par
ou l'on s’offre 4 Dieu tout entier, personne et hiens.
Sous ces divers aspects, I’état religieux se trouve réel-
lement constitu¢ par les trois veeux.

[ b s ’ L] !
En tant qu’exercice de perfection, Tl est néeessairve

que le religicux se débarrasse de ce qui pourrail em-
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pécher sa volonté de tendre & Dieu tout entiere, en
quoi consiste la perfection de la charilé. Or, ces obs-
tacles sont au nombre de irois. Il y a d’abord "amour
des biens extérieurs. Le vocu de paunvreté P’abolit. It
v a ensuile la concupiscence des jouissances sensibles,
au premier rang desquelles se  placeni les voluptés
charnelles, I.c voru de continence les exclat, 1 y a
enfin, le ddércglement de la volont¢ humaine. Le veou
d’obéissance y remédic.

IT

Trois choses, par les souris qu’elley lui donnent, font
perdre & Phommme sa tranquillité. L.a premicre est la
dispensation des biens extérieurs. Le veeu de pauvreié
volontaire le d¢livre de ces soucis, La seconde est
le gouvernement de¢ sa femme et de ses enfants. Le
voeeu de continence Pen dispense. La troisiéme est la
conduite de sa propre vie. Le wveeu d’obéissance y
pourvoit, par lequel il se remet au gouvernement d’un
autre.

II1

« I’holocauste est, d’apris saint Grégoire, Voffrande
& Dieu de tout cec que Pon posséde ». Or, ’homme
posséde, au senlimeni d’Aristote, un triple bien. l.c
premier consisie dans les. choses extérieures. Par le
veen de pauvreté volontaire, il les offre 4 Dieu tota-
lement. Le sccond est 'ensemble des jouissances dont
le corps est le siége. T1 vy renonce pour Dieu princi-
palement par le veeu de continence, ou il s’interdit
tout usage volontaire <des jouissances majeures de la
vie corporelle. Le troisiéme est ce bien de I'ame qu’est
la liberté. Il en fait abdication dans le veeu d’obéis-
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sance, par tequel il offre a Dieu sa volonté, par laquelle
il use des autres puissances el habiludes de Pame.

*(2-2, . 186, a. 7.)

11.

Le veeu d’obéissance est le principal des vooux
de  religion,

Saint Grégolre déclare : « C’est a bon droit que
I’obéissance est mise au-dessus des sacrifices. Dans le
sacrifice, -c’est la chair d’un autre, dans l’obéissance,
c’est sa propre volonté gque Pon immoele ». Or, les voeux
de religion son! des holocaustes, comme nous avons
dii. Le vien d’obéissance est done le principal parmi
les veeux de religion. Et cela pour trois raisons :

1° Parce que, dans le voeu d’obéissance, ’hommie
fait & Dieu un plus heau don, celui de sa volonté, dont
la valeur surpassc celle de son corps, gu’il offre &
Dieu par le veeun de continence, et celle des biens
extérieurs, qu’il offre & Dieu par le veeu de pauvreté,
Aussi cc que Pon fait par obéissance est-il plus agréable
a Dieu, que ce qui procéde du libre choix. « Mon
discours prétend te persuader de ne point te confier
4 ton propre arbitre » écerit saint Jérome, au moine
Rustique. Ef un peu plus loin : « Ne fais pas ta
volonlé : mange ce que l'on {e serl, contente-toi de ec
que tu recois, porte le vétement gqu’on te donne ». Le
jeine lui-méme ne plait pas 4 Dieu, ot s’affirme la
volonté propre. Voici, dit Isaie (b8, 3), que dans vos
jours de jeiine paraii votre volonlé propre.

2° Parce que le veeu d’obéissance contient Ies autres
voeux, fandis que la réciproque n’est pas vraie. En
effet, quoiquc le religieux soit temi, par un veeu spécial,
de pratiquer la continence et Ja pauvreté, clles n’en
tombent pas moins sous le veeu d’obéissance, lequel
porte, en outre, sur beaucoup d’autres choses.
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3° Le voeu d’obéissance vise proprement des actes
qui sont tout proches de la fin méme de la vie reli-
gieuse. Or, plus une chose est proche de la fin, plus
clle a de valeur. C'est ce qui fait que le veeu d’obéis-
sance est plus essentiel 4 Vélat religieux que nul autre.
Quelqu’un peut observer par veeu, la pauvreté volon-
taire et la continence, s’il n’a pas fait voeu d’obéis-
sance, il n’est pas vraiment religieux. Et Vetat reli-
gieux est supérieur méme & la virginité consacrée par
un veeu. ¢« Personne, 4 mon avis, n’osera preéférer la
virginité, au monastére », écrit saint Augustin.

* (2-2, g. 186, a. 8.)

12, — Du péché des religieux et des séculiers.

II semble qu’on doive se désoler davantage des
péchés de ceux qui sont dans un état de sainteté et
de perfection. Mon caeur a été brisé an milieu de loi,
dit Jérémie (xx1r1, 9). Et il ajoute : C’est que le pro-
phéte et le prétre sont souillés, el que jai vu dans
ma maison leur péché. Donc les religieux et tous ceux
qui sont dans I’état de perfection, péchent plus gra-
vement, toutes choses égales d’ailieurs.

|

Le péché que commetitent des religieux, peut étre
plus grave que le méme péché commis par des sécu-
liers. De trois maniéres :

1° D’abord, si ce péché atteint les voeux de religion:
par exemple, si un religieux se rend coupabhle de vol
ou de fornication. Sa fornication viole le voeu de con-
tinence, et son vol, celui de pauvreté, et non pas seu-
lement le précepte divin,
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2¢ Ensuite, si ce péché procede du mépris. Le reli-
gieux, dans ce cas, semble faire preuve de plus d’ingra-
titude a I’endroit des bienfaits de Dieu qui I’ont élevé
a4 Pétat de perfection. (Pest la pensée de saint Paul
déclarant que le croyant mérite de plus graves chiti-
ments pour ce fait que, par son péché, il foule aux
pieds, c'est-a-dire méprise, le Fils de Dieu. (Heb., X,
29.) Aussi le Seigneur éléve-t-il cette plainte : Comment
se peul-il fuaire que mon bien-aimé, dans ma maison,
accumule les forfaits? (Jér., x1, 15.)

3° Enfin, le péché du religieux peut avoir une gra-
vité particulicre 4 raison du scandale. Un plus grand
nombre de gens, en effet, le regardent vivre. D’ou cette
parole : J'ai vu chez les prophétes de Jérusulem
limage de Uaduliére et la voie du mensonge. Ils se
sont déclarés pour les méchants, de telle sorte que nul
n’est revenu de sa malice. (Jér., xx111, 14.)

Bi

Une transgression ou omission implique meépris,
lorsque la volonté de celui qui la commet, se rebelle
contre la prescription de la loi et de 1a régle, et lorsque
c’est cette rébellion méme qui le fait agir contre la
loi ou la régle. Au contraire, quand c’est un motif
particulier, la concupiscence par exemple, ou la colére,
qui le pousse 4 enfreindre les prescriptions de la loi
ou de la régle, il ne péche point par mépris, mais par
quelque autre motif, méme s’il lui arrive de réitérer
fréquemment sa faute pour le méme motif ou pour
quelque autre semblable. Saint Augustin observe, lui
aussi, que tous les péchés n’ont pas pour origine le
mépris d'orgueil. Cependant, la fréquence de la faute
dispose au meépris, selon cette parole des Proverbes
(xvirr, 3) : L’impie, lorsqu’il est parvenu au boul,
lombe dans le mépris.

*(2-2, q. 186, a. X.)

MORLLE DR SATNT THOMAS, — T1 24
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13. Comment le religieux péche moins gravement

et se releve plus facilement.

Si le religicux, sans y metire de mépris, par fai-
blesse simplement ou ignorance, commel, sans scan-
dale, en seerel par exemple, quelque péehé qni ne soit
pas contre le voeu de sa prolession, son péché est
moinsg grave ¢ue le méme peché chez le séculier. Car
son pecché, s’il est léger, est absorhé en quelque sorte,
par les nombreuses bhonnes weuvres qu’il accomplit. Et
s’il arrive qu’il soit mortel, il s'en reléve plus facile-
ment :

A cause de son intention, qu’il a d’ordinaire di-
rigée vers Diew, et qui, un moment dévide, se redresse
comme d'elle-méme. C'est pourquoi Origeéne, inlerpreé-
tani le mot du Psaume (36, 24) : S’il tombe, il ne se
brisera pas, a éerit © « L’homme injuste, s’il péche,
ne se repent pas. ni ne cherche pas a réparer sa
faule. Le juste, lui, sait P'amender, sait la corriger.
Ainsi fit celui qui venail de dire : Je ne connais pas
cel homme, ct qui, un peu aprér, le Seigneur 'ayant
regardé, se mit 4 verser des larmes ameceres. Ou cet
autre qui, ayant vu une femme et Payant désirde, sut
dire : J'ai péché, jai fail le mal devant loi ».

2° De plus, ses fréres I’aident a se relever, suivant
cette parole de I'Ecclésiaste (1v, 10} : S’il y en a un qui
lombe, Pautre le soutiendra. Mais malheur « Lisolé; s'il
ltombr, il W’a persoune qui lui porle secours.
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Les justes n’en viennent pas facilement a pécher par
mepris, tandis qu’il leur arrive de tomber en quelque
faute d’ignorance ou de faiblesse, dontl ils se relevent
facilement. Mais quand ils se trouvent conduils & péeher
par mépris, ils sont pires que les aunlres et rebelles &
toute correction. C’est la pensée de Jérémice (2, 20)
Tu as brisé le jouy, lu as rompu tous les liens, lu as
dit : Je ne servirai pas, Sur lonle colline élevée, sons
loul arbre feuillu, tu te couchais en prostifuée. Ce qui
fait dire 4 saint Auguslin : « Depuis que j’ai commencé
de servir Dieu, j’ai expérimenté que, &'il est difficile
(le trouver de plus sainles gens que ceux qui onl profilé
dans les monastéres, il esl difficile aussi d’en renconlrer
de pires gque ccux qui sont tomhés dans les monastéres .

*(2-2, q. 186, a. 100

14. — Des occuvres de la vie active.

L.es religicux qui sonl occupés aux ceuvres de la vie
active, ne sonl pas en dehors de Ia véritable coneeplion
de Ia religion.

I.état religicux est ordonné & la perfection de la cha-
rité, laguelle comprend I'amour de Dieu ¢l du prochain.
De 'amour de Dicu, reléve la vie contemplalive, ot P'on
désire vaquer & Dieu seul. De Vamour du prochain,
reléve la vie active, qui se met au service des nécessités
du prochain. Et de méme que la charité aime le pro-
chain pour Dicu, de méme le service du prochain prend
raleur de service de Dieu, selon cette parole : Ce gue
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vous failes au moindre des miens, c’esl ¢ moi que rous
le [uiles. (Malth., xxv, 40.) (Fest pourquoi ces services
rendus au prochain, parce qu'ils se réferent ultéricure-
ment 4 Dieu, sont qualifiés de sacrifices, suivant cette
parole : N’oubliez pas la bienfaisance et la solidarité;
c’esl par de tels sacrifices qu’on mérite Dien. (Heb. ull,,
16.)

Or, il appartient proprement a la religion d’offrir des
sacrifices 4 Dieu. 11 s’ensuit donc gue des Ordres reli-
gieux peuvenl parfaitement étre institués pour les
cxcuvres de Ia vie active,

[

Les rcligicux de la vie active me sont pas privés du
fruit de la vie contemplative.

La perfection de I’état religieux consiste en la con-
templation des choses divines. « Ils sont ainsi nommgs,
écrit Denys, du culte pur et du service de Dieu, de la
vie indivisible et séparée qui es unit, dans les saints
enveloppements des choses indivisibles, c’est-a-dire dans
les contemplations, & Punité déiforme et a la perfection
que Dieu aime ». Mais le culte ct le service de Dieu
subsislient dans les ceuvres aussi de la vie active, par
lesquelles on sert le prochain pour 'amour de Dieu, Et
Ia vie retirée pareillement. Non pas, a la vérité, en ce
sens qu’on n’a aucun commerce avec les hommes, mais
en cet autre sens quwon s’adonne uniquement aux
ccuvres qui regardent le service de Dieu. Ei les religieux
sappliquant aux ceuvres de la vie aclive en vue de
Dieu, il s’ensuit que chez eux, 'action dérive de la
contemplation des choses divines. Tls ne sont donc pas
enliéerement privés du fruit de la vie contemplative.
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IIT

Les religieux de la vie active ne sonil pas dans le
siecle. L’on peut étre dans le siccle de deux maniéres,
de corps ou d’esprit; par présence corporelle ou par
Paffection du ceeur. Parlant 4 ses disciples, le Seigneur
disail, en effet : Je vous uf choisis du milieu du monde,
Parlant d’eux a son Peére, il disait : Ceu.c-ci sonl dans
le monde et moi je vais « loi. (Jo., xvi1, 2.)

Les religicux occupés aux accuvres de la vie active sont
dans le monde par leur corps. Mais ils 0’y soul pas par
Pesprit, Car, s’ils s’occupent des choses extérieures, ce
n’est pas qu’ils cherchent quelque bien dans le monde,
¢’est uniquement pour le service de Dieu. Ils usenl de
ce monde comme n’en usant point, conune dit saint Paul
(I Cor., vii, 31.) Aussi saint Jacques (1, 27), aprés avoir
dit : La religion pure el sans tache, ¢’est de visiler les
orphelins el les venves, ajoute encore : ef de se garder
sans tuache ‘¢ I'écart du monde, ce qui veut dire qu’on
ne doil pas laisser son ceeur s'atlacher aux choses du

monde.
' *(2-2, (. 188, u. 2.)

15. — 1l est parfaitement légitime que des religieux
s’occupent de I'étude des lettres.

La vie religieuse peut sc¢ proposer comme fin, la vic
active et la vie conlemplative. Parmi les ceuvres de In
vie active, les principales sonl celles gui ont pour objel
le salut des anies, comme la prédication et autres nmiinis-
téres semblables. L’¢tude des leltres convient dounce &

la vie religieuse & trois titres :
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1° D’abord, au titre de la vie contemplative elle-méme,
pour laquelle I'étude des lettres offre une double utilité.
¢) Une utilité¢ dirvecte, en éclairant Uesprit. La vie con-
templative dont nous parlons présentement, esl prin-
cipalement ordonnée a la contewmplation des choses
divines, dans laquelle homme est dirigé par D’étude.
C’est pourquoi nous lisons a la louange de I’homme
juste : Dans lu Loi du Seigneur, il médite jour et nuil,
(Ps.,, 1, 2.) Et dans PEcclésiastique (39, 1) : Le sage
fera de la sagesse dcs anciens, Uobjet de son étude el
s'‘appliquerq a Uélude des Prophéles. b) Une utilité in-
directe, en écartant les dangers de la contemplation, a
savoir, les erreurs ou tombent souvent, dans la contem-
plation des choses divines, ceux qui ignorent les Ecri-
lures. C’est ainsi qu’il est raconté de 1’abbé Sérapion
qu’il tomba, par simplicité, dans l’erreur des Anthro-
pomorphiles, qui atiribuent a Dicu une forme humaine,
Sur guoi saint Grégoire remarque : ¢« Cerlains, forgant,
sous prétexte de contemplation, lear capacité, cen
viennent a s’engager dans des dogines pervers, el au
licu de s"appligquer & demecurer les humbles disciples
de la vérité, ils aboutissent & devenir des maitres
Qerreur ». Cesi pourquoi il est écrit (Eccli,, 2, 3)
J'ai formé¢ dans mon cceur, le propos de priver mon
corps de vin, pour transférer mon espril en la sagesse
el éviler la sollise.

2¢ L’¢lude des lellres est ncéeessaire, en second lieu,
aux Ordres religicux ¢tablis en vue de la prédication
ct des aulres ministeres de cec genre. Aussi, I’Apotre
¢erit-il de Pévéqgue, dontl VYoffice comporle ces minis-
teres © Altaché au discours fidéle, confornie a lu doc-
irine, pour étre capable d’exhorfer dans la saine doc-
irine et de réduire aun silence les contradictenrs. (Tit.,
1.) Qu'an n’ohjecte pas que les Apdtres ont été envoyés
précher sans avoir ¢tudié, Car, saint Jérome dit
« Toul ce que 'étude el la méditalion quotidienne de
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la Loi a coutume de procurer aux autres, &4 eux, I’Es-
prit Saint le leur suggérait ».

3° En troisiéme licu, I’étude des lettres convient aux
Ordres religicux i raison de l'utilité qu’elle présente
au point de vue des conditions essentielles de la vie
religicuse elle-méme. L’intemmpérance de la chair trouve
enn clle un remeéde efficace. « Aime I'étude des Ecri-
wures, écrivait saini Jéréme a Paulin, et tu n’aimeras
point les vices de la chair., » Elle détourne, en eflet,
Pesprit de la pensée dc ces déreéglements, et elle ma-
cére la chair par le labeur gqu’elle impose, selon cette
parole : Les veilles de Phonnéteté épuisent la chair.
(Eceli., 31, 1))

Elle est efficace aussi pour abolir Iamour des rvi-
chesses. Clest pourquoi il est éerit : Auprés d’elle, il
n’a paru que les richesses n’étaient rien. (Sap., vii, 8.)
Et ailleurs : Pour nouns, nous n'avons eu besoin de rien
de fout cela, ayant pour nous consoler les Suints
Livres qui sont entre nos mains. (I Machab., x11, 9.)

Elle vaut enfin. pour former l'obéissance. « Quelle
est cette perversité, disait saint Augustin, de nc pas
vouwloir se conformer & ce qu’on lit, tout en ayant le
golt de lire? ».

[l est done manifesle gu’il est parfaitenmient 1égitime
d’é¢tablir un Ovdre religieux en vue de 1'¢tude des
lettres. '

*(2-2, . 188, 4. 5.)

16,

Les ceuvres des religieux.

l.es ocuvres des religicux doivent-elles étre mises au-
dessus des weuvres de ceux qui travaillent au salut des
ames?

1° Deux weuvres peuvent ére mises en comparaison
4 deux points de vue : selon le genre auquel clles
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appartiennent, comme quand on dit que la continence
des vierges emporte en excellence sur la continence
des vecuves, Et sous ce rapport, la vie active est plus
fructueuse que la contemplative; mais la contemplative
est d’'un mérite plus grand que lactive. Le zéle des
Ames est un sacrifice trés agréable 4 Dieu, si cepen-
dant, il procede scelon Tordre, c’est-a-dire, que 'on ait
d’abord le soin de son salut personnel, et ensuite, de
celui des aulres. Autrement Que sert @ un homme de
gagner le monde entier, s’il vient « perdre son dme.
(Matth., vi, 26.)

2° Une w«auvre est préférable a une auire selon la
volonté de celui qui la fait. Ce (ui est accompli avec
unc volonté plus prompte, est jugé meilleur et celui
qui agit avec une charité plus fervente, fait des ceuvres
plus méritoires.

3° Une ceuvre peut étre comparée a une autre, non
pas c¢n eclle-méme, mais par rapport a un autre acte,
comme l'obéissance est préférée a manger; cependant
manger avec quelqu’un par charité, est préférable a
Pabstinence.

Ainsi mises en présence, les oeuvres des religicux
sont incomparablement plus éminentes que les ocuvres
de ceux qui travaillent au salut des ames, Ce que font
lIes religieux se rattache a cette racine par laquelle ils
ont voué a Dieu leur vie tout entiére. Il ne faut donc
pas peser ce qu’ils font, mais bien plutét 4 quoi ils ont
voué¢ de faire tout ce qu’ils font. Et sous ce rapport,
compares a ceux qui font quelque ceuvre particuliére,
ils sont dans le rapport de Yinfini au fini. Quiconque
se donne & un autre pour faire tout ce qu’il ordonnera,
se donne infiniment plus a lui que celui qui se <donne
pour une ceuvre quelconque. Et, supposé qu’un reli-
gieux, selon l'exigence de sa religion, fasse quelque
ocuvre plus petite en soi, cependant cetle ceuvre prend
unte plus grande infensité en densité, de son rapport
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a la premiére obligation par laquelle il s’est donné
tout a Dieu.

4° Si on compare les ceuvres selon ce gu’elles sont
en elless-mémes, alors il arrive que des ceuvres parti-
culicres gue font les autres prétres soient plus grandes
que d’autres ceuvres particuliéres que font les religieux,
comme il est plus grand de s’appliquer au salut des
ames que de jeliner ou de garder le silence, ou autre
chose semblable.

Si cependant tout est comparé a toul, les veuvres des
religieux sont de beaucoup plus grandes. Car, bien
que procurer le salut des autres soit plus grand que
de travailler au sien propre, & parler en général, ce-
pendant ce n’est pas travailler au salut des autres d’une
maniére quelconque, qui est préféré i travailler d’une
maniére quelconque a son propre salut. Et si quelqu’un
travaille & son salut totalement et parfaitement, c’est
bien plus grand que d’entreprendrec beaucoup d’ceuvres
particuliéeres pour le salut des autres, si son propre
salut, bien qu’on y travaille suffisamment, on ne le
poursuit cependant point parfaitement,.

(Quodl, IHT; . b, a. L)

17. — De la fidélité.

Sois fidéle jusqu'a la mort, et je te donnerai la cou-
ronne de vie. (Apoc., x1, 10.) !

1° Sois fidéle, c’est-a-dire, gardc la foi, comme s'il
disait : Toi, sois toujours fidele, c’cst-a-dire conserve
la foi ou la fidélité, comme la femme & son mari, le
serviteur a4 son maitre, 'ami 4 son ami, La fidélité quc
Pépouse doit 4 son mari, c’est de ne s’attacher a4 aucun
autre. Je Uépouserai dans lu foi, dit Osée (2), en par-
lant de cette fidélité que demande I’Apocalypse.



346 LA MOELLE DE SAINT THOMAS D'AQUIN

La fidélité que le serviteur doit & son maitre, con-
siste en ce qu’il doit avec soin recueillir ses biens,
qu’il doil bien les garder ct bien les administrer. C’est
de cette fidélite qu’il est dil en saint Luce (xir, 42) :
Quel est le dispensaleur fidéle ef prudent? Iit saint
Paul (I Cor., 1v) En fin de comple, ce que 'on demunde
(t ces dispensateurs, c’est d’étre fidéles.

La fidélitée que I'ami doit & son ami, c’est gqu’en fout
temps, il adheére a lui et gu’il ne ’abandonne pas en
temps de nécessité, C’est de cette fidélité que I’Eccli,
(vi, 14) dit : L’ami fidéle est une forte proleclion;
celui qui Ua trouvé, a trouvé un Ilrésor. L’ami fidele
est sans comparaison, !l n’y a pas de quanlité d’or et
d’argent qui puisse valoir la bonté de sa fidélite,

Jusqu'a la mort inclusivementl. Conmme s’il disait
Méme pour éviter la mort, ne trahis pas la foi. Com-
battez jusqu’a la mori pour la justice dit 1’Ecclésias-
tique (v, 33). .

Et je {e donuerai une couronne de vie, c’est-a-dire
unce vie interminable, ou vie royale; ou bien une cou-
ronne de plie, c’est-a-dire, un honneur toujours vivant,
tel qu’il n'y a pas de couronne dans le monde. La
Sagesse it de cette couronne du monde : Gouronnons-
nous de roses avanl qu’elles ne se flétrissent (Sap., 2, 8)
c'esl-d-dire d’honncur mondain, vite périssable. Mal-
heur d la couronne d’orgueil, aux ivrognes d'Ephraim
el a la fleur passagére, dit Isaic (3§, 1). Les roses ou
les fleurs dontl on tresse une couronne ce sonl les ri-
chesses temporelles, les delices charnels, les honneurs
du siccle. De tout ccla Jérémie dit (48) : Donnez des
Jleurs a Moub, parce que la fleur sortira sans produire
de fruil. Cette couronne, le monde la donne a ses vain-
quecurs. Mais la premicére, le Christ la donne 4 ses
vainqueurs.

(Snr 'Apocalypse, ¢, X1



TABLE DES MEDITATIONS
DU DEUXIEME VOLUME

etette,

De Digu

Supréme ' excellence ou Trapscendance de la nature

divine ... i . . 1
l.a Visitation de la B. V. I\Luu ...... e e 9
Du tI‘l,Ilt de la connaissance de Dicv ................ i1
lLa pu,sc.nce de Dieu partout ............... e .. 13
De PPimmutabilité de Dieu ... oot 1D
Gombien il est utile de L()l]bl(l(‘l(.l‘ Dien Créateur de

toutes choses .......... et e e, e 17
Dicu Gouverneur unlvcrbcl ettt e A 20
Dicn notre Pére ............ e, 22
De Tamour de Diev ........... e et e e e, 24
De la Céne du Seigneur ........c.ceveenn... 26

D LA vie rorGa rivis

l.a vocation des hommes ....... ... ... 2
l)es ténehres et de Yombre de la mort ... .. .. ... ... 30
l.es blessures de la nature conséqguentes au pcchv P
Des infirmités du péché ..o oo e H
La tache du péché ... ... . . . . i i ieee,, .o 35

Le péclié peut étre la peine du péelié ................ 37
Le péché rend passible de peine ..o oveeii it o9

La différence du péché véniel el du péehé mortel ... .. 41
l.e péehé mortel rend passibie de la peine dernelle .. 49
Les péchés spiriluels ... ... i il 45
Celui qui pec,he pavr malice pu,hc plus grav cmcn’r quc

celui qui peéche pav passion ........... ... 47
Le pccht, est aggravé par la condition de celui contre

gqui Pon péche ........ ... . . ... e 48
La valeur morale ou sociale de celui qul pcchc 15g1‘av

le péché ...... e i et 1
11 ne faul pas chercher 1(. bonheur en cette vie ... .. hi
Le Sacrement de Pénitence ... ... et e e hd
l.es restes du péehe ... i i e, 55
Fa Contrition ...ttt e it .. DT
La durde de la countrilion ... ... ..o hi)

1I faut éviter le souei et ne chercher qu’ une chose .. .. 61



348 LA MOELLE DE SAINT THOMAS D’AQUIN

Cest un insigne bienfait que de se relever du péché
De la nécessité d’avoir le coeur affermi en Dieu par la

grace habituelle ou sanctifiante ....................
Le désespoir ..., i e s
L’amour dépravé de soi-méme .........0. .t
D T )
La tiddeur ... . e e
Limprudence ... e e
La Transfiguration du Christ ...............c0uu....
La précipitation ..., e e
La négligence ... i e e e e
LI e D PN Ce L. e e .
Les filles de 1a luxure ... . it i
Comment triompher de la luxure ..........ooovn... .
Lorgueil ... .. e ettt e saanan
La gravité de Porgueil ... it ieieennenn.
Le commeneement de tout péché ....................
L’Assomption de la T. S, Vierge ....vovvvnnnnnnnnn.
Moyens d’éviter Porgueil . ... ... vttt
La vaine gloire ...ttt it iteeannenses
La vaine gloire est un vice capital ..................

D LA VIE ILLUMINATIVE

Le vétement des vertus ..o oo s e e i e
La vertu vraie et grande .......... .. 0.,
Des bhiens de la foi et de sa nécessité ................
Les effets de la Foi ... i
) g DE T 2T o7 T
I’excellenee de la Charité ... .. . i,
La crainte du Seigneur . ...t ieet e tnnnr e
Les vertus cardinales . ... oottt e e ittt
Lt Prudence .......o. it e e e
La Justice ... .. it ettt s
OF S LY o
La Templrance ... ...ttt as
La vertu de Religion .......... ...,
Dcux actes intéricurs de In vertu de Religion : la Dévo-

tion et la Pricre .. ... ittt i e i een e
Cause ct effet de la Dévotion .......... eter et
LLa maniére de pricr ...ttt nanenseens
Il faut prier sans CesSSe . ... in ittt aincnnnans
I.es sacrifices qu’il faut offrir & Dieu ......covvin. ...
De la nécessité de Phumilité ........................
Il faut se soumettre & tous par 'humilité ............
L.a Nativilé de la B. V. Marie .............. ... ... ..
Il faut pratiquer Phumilité & 'exemple da Christ . ...
La Palienee ... e i e e e
De Pavantage des tribulations ......................
Les préceptes de la Chariteé ... ... o o it
Les convenances du précepte de Pamour du prochain
De la mort de la croix ..... ettt

63

65
67
69
71
12

17
78
3(
82
a4
8bH

38
90
92
93
95
97



TARLE DES MATIERES

LPamour muluel ... i e
Le nouveau commandement d’amour ................
Comment est possible 'amour parfait du prochain
Du rapprochement avec nos ennemis ................
La miséricorde est-clle la ];luq grande des vertus......
Du quadruple bienfait de la loi d’amour ............
Autres utilités de la loi d’amour ....................
De Pamour de Diell ...ttt iirnnnnenns
Quatre conditions nécessaires pour remplir le précepte
de Pamourde Dieu ........coiviiiiiiniiinennnnnn.
Comment est-il possible en cette vie d’avoir la charité
parfaite ... e e
De Paugmentation de la Charité ....................
Du {riple degré de la Charité ............... ... ...

Des conditions requises pour acquérir et augmenter

Ja GhAarité ... ..o ittt ittt ittt it ettt et ienee enn
De P'amour de Dieu souverainemeni délectable ... ...
Des causes de Pamour ...ttt it i oo
Du progrés de 'amour, sous le symbole du charbon,

de la flamme et de 10 TUMSEe & overeeeeansens
En la féte du T. S. Rosaire .......c.iiiiiinriennann
LLa Maternité de la B. V. Marie ............ ..
En la féte de la Dédicace .......coviiiiiiinnn..
Pureté de Ta B. V. Marie ....covitimiiiiinninneneensns
Les effets de 1Pamour .......iieininiitroaronenesss
Tes Anges gardiens . ..o ittt it et e e
l.e signe de PPamour vérvitable ................. .. ...

DE 1A VIE UNITIVE

De I’amitié entre Dieu et I’homme par la Charité
De I’adhésion 4 Dieu par ’amour ....................
De I'admirable privilége de Pamour ..................
Comment Dieu se manifeste & ceux qui ’'aiment ......
Le chemin pour trouver Jésus .............0cvueunin
De l’illuminatinn INterietuTe ..ot itiianenens .
De la joie spirituelle ............coooviviiiien
g PalX ..t ir it iie e ittt seatassasnasannas sasas
I.a préparation & lIa vie contemplative par les \erluq
13000 i 1 L5 R
L’excellence de la vie contemplative ..................
I1 Taut chercher le honheur dans Ia vie avec Dieu ....
i.e mérite de la vie contemplative ....................
Ce qu’il faut considérer dans la contemplation ........
La manne eachée .............coiiiiiiaiiiiiiln
La réfection spirituelle ...... ..oty
La suave expérience de la bonté divine ..............
L’arrivée de la consolation divine ....................
De quatre maniéres par lesquelles les démons empé-
chent la contemplation ........c00eceven Cr e

La famlharlté divine ......... Ceeseesaseestentaneanes
Comment arriver & la connaissance deq secrets de Dieu

205
207
209
210
213
2156
218
220

222
224
226
228
230
232
234
236
238

240
242
24.



0y~

350 T/A MOFLLE DFE SAINT TITOMAS D’AQUIN

Les cffets de la conlemplation ....... ... ... . ... ...
Comment reconquérir la douceur divine quand on I’a

perduc ... e ittt e
La perfcction de la vie chrétienne ..................
La perfection qui est de tounte nécessité pour le salut
De la perfection qui est de conseil ... .............
La perfection de la vie présenie consiste dans les pré-

ceptes et non dans les conseils
l.es conscils évangéliques
L.a TPersévérance

LLES FINS DEUNIBRES

Du bonhenr des Saints
e Purgaloire ..ottt i e e e e e e e
l.es peines du Purgatoire ... o oo
1invocation des Saints . ... ... .. e
’intercession des Saints pour nous auprés de Dicu
De T'utilité qui résulte de la foi en la vésurrection
des Morts L e e et e e
Nécessité du jugement dernier ... . i ...
I’examen de notre cause au jugement
De la crainte du jugement ......... ... .. .. ... . ... ...
I.e pouvoir du souverain juge .......... ... ... . ...,
Le temps du jugement dernicr
De Ta maorl éernelle .. o i i e e
Les peines des damnés ... o i i e
1’intelligence chez les damnés
La volonté des damnés
I.’éternité des peines des damnés
Il faut croire a la vie éternelle
De la vision immédiate de Dieu ............ ...,
Tl.a viedéternelle ... i i i i i i s .
Parmi ceux qui voicent Pessence de Diecu, les uns la
voient plus parfailement que d’autres
De 1a maniére d’étre de la B. V. Maric
I.a Béatitude ..., it i ittt e it
Des degrés de 1a Béatitude ...
La Béatitude parfaite ne peut pas se perdre ..........
De la quadruple vision du Seigneur ..................
T.a Joic édtermelle ... ... .. i e i e
De 1a diligence & entrer dans le repos
De la grande Céne ou grand repas

----------------
----------------------

......................

--------------------

RETRAITES OoU EXERCICES SPIRITUELS

Iappel de Dieu .......cviiiiiiiiiaiiii i, .
I.a charité premiére qu’il fant retrouver ........
De la seconde mort o ..ottt ittt ie e
NDe 1'état de perfection ........... ... . ... i,
De T'utilité des VOOUX .. oo ii i iii it sennaenns

b ad ol b

210

247
249
250
262

201
206
208

261
263
265
266
268

270
272
274
276
278
280
282
283
285
286
289
292
293
295

297
299
301
304
306
J08
310
J12
J15



TABLE DES MATIERES

6. Du bon cemploi du temps ... ..o o
7. La Pauvreté est-clle requise pour la perfection de

I"état religicux .....oiii it i e it

. I’obéissance appartient 4 la perfection de D’état

PeligieuX .. ii it i it i et e e e e

. Il est requis pour la perfection de 1’état religicux

que la pauvietd, la continence et ’ohéissance re-

¢oivent Ia conséeration du veeu ... o il
10. La perfection de la vie religieuse tient dans les
rois VOBUX ... i. ittt iiar et aserannsneanansan
11, Le veeu d’obéissance est le principal des veeux de
L0 942 (s 3 U
{2, Du pdécheé des religieux et des séeuliers ....... ... ..
13. Comment le religicux péche moins gravement el se
reléve plus facilement ... ... .. o ot
1{. Des ccuvres de la vie aclive ... ... . ... ...,
15. 11 est parfaitement légitime que les religienx s’oc-
cupent de 'étude des letlres ..o oo
16, Les ceuvees des religicux ... coen il
17, De la fid@lité ... .. i e

333
335
J36
348
334

341
343
345



- - IMPRIME - -
SUR LES PRESSES
DE  MARCG TEXIER
- A POITIERS -




