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PREFACE

Le but de ces modestes études est de mettre
d la portée du grand public la doctrine catho-
ligue sur divers problémes spécialement débat-
tus de nos jours.

L’Eglise nous en donne lag solution soit par
ses déclarations proprement dites soit par l'en-
seignement de ses Docteurs.

Puisque tout le monde parle de la Société des
Nations, n’est-il pas souverainement opportun
de rappeler les principes chrétiens qui devraient
la régir? Et, comme certains idéalistes imagi-
nent aussi une Société des Eglises, nous complé-
tons le sujet en consacrant quelques pages a
I'union des Eglises a notre époque.

Les questions psychologiques d’'un intérét
singulier ont trait aux maladies de la volonté,
dont une école s’cst fait une sorte de spécialits,
et & la psychologie de la conversion, que nos
apologistes ont explorée avec succeés.

L’ascétisme chrélien suppose une notion frés
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exacle des vertus évangéligues, ainsi que de la
profession religieuse, et, pour orienter les dmes
dans le vrai chemin de la perfection il im-
porte de leur montrer dans une vue d’ensemble
toute la Mystique de saini Thomas d’Aquin,
le Docteur commun de U'Eglise, selon le terme
consacré par Pie XI.

Tout en wvisant & la concision ef sans entre.
dans les longs développemenis, nous avons
vowlu que ces études fusseni assez pleines pour
contenir ce qui est esseniiel cl suffisamment
précises et fermes pour renseigner ezactement
1~ lecteur sur la pensée du Magistére infaillible.
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Ftudes sociales et psyehologiques
ascétiques ot mystiques

CHAPITRE PREMIER

La véritable Société des Nations

Bien que l'expression ait trouvé & notre épo-
que sa fortune et sa vogue, elle fut déji em-
ployée au sidcle dernier par Léon XIII, societas
ctvitatum, dans un sens plus universel et avec
une portée plus haute, de méme que la liberté
et la fraternité, tant prOnées de nos jours, ne
réalisent leur plénitude que par la gréce et la
charité.

Dans sa lettre du 5 mai 1888, aux évéques du
Brésil, sur 1’abolition de l’esclavage, 1'immor-
tel Pontife montre comment les enseignements
du Christ et des apdtres et la pratique des ver.
tus évangéliques ont transformé peu A peu 1'hu-
manité comment s’est établie la vraie fraternité
des hommes, élevés tous A la méme noblesse su:-
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naturelle et rendus participants de la nature
divine ; comment l'action persévérante de
i'Eglise fit épanouir une société des états ou des
nations, A I'image de la famille et dans }'entiére
liberté chrétienne (1).

Benoit XV, qui voulut imiter en tout la cha-
rité prévoyante du Roi pacifique, rappela les
grands principes qui doivent régir la société des
nations, dans son adresse du 1* aolit 1917, aux
chefs des peuples belligérants, o il disait no-
tamment : « Tout d’abord le point fondamental
doit &tre qu’a la force matérielle des armes soit
- substituée la force du droit (2). »

Pie XI, dans sa récente encyclique sur « la
paix du Christ dans le régne du Christ », rap-
pelle comment la chrétienté du moyen é&ge fuc
la véritable Société des Nations : bien que le
droit y fat trop souvent violé en pratique, ce-
pendant la sainteté du droit conservait toute sa

(1) « Quum decursu rerum et temporum, perseverante opera
Ecclesiae SOCIETAS CIVITATUM ad similitudinem familiae reno-
vata coaluerit, christiana et libera. Principio enim solertis-
sima cura Ecclesiae in eo versata est ut populus christianus
de hac etiam magni ponderis re sinceram Christi et Aposto-
lorum doctrinam acciperet probeque teneret. Jam nun¢ per
Adam novum, qui est Christus, communionem fraternam et
hominis cum homine et geniis cum gente intercedere : ipsis,
sicut unam eamdemque, intra naturae fines, originem, sic
supra naturam, originem unam eamdemque esse salutis et fidel,
omnes aequaliter in adoptionem unius Del Patris ascitos,
quippe quos eodem ipse pretio magno una redemerit; ejus-
dem corporis membra omnes omnesque ejusdem participes
mensae divinae: omnibus gratiae munera, omnibus item mu-
nera vitae immortalis patere. » (LEONIS PP. XIII, Acta, t. VIII,
p. 1.)

(2) Act. Apostolicae Sedis, vol. IX, p. 418-419.
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vigueur dans sa cause et restait comme la régle
sire d’aprds laquelle les nations elles-mémes
étaient jugées (3).

Ainsi, le nom lui-méme a été consacré par les
papes, societas civitaium par Léon XIII, societas
nationum par Pie XI, et la réalité avait déja
commencé dans 1'Eglise ; elle et été parfaite, si
tous les peuples de 1’Europe, qui étaient{ alors
unis dans la méme foi, avaient su répondre aux
conseils et aux efforts des Souverains Pontifes
et des conciles, pour ne faire dans la pratique
de la vie qu'un cceur et qu'une dme, comme
il est dit des premiers croyants : « Multitudinis
autem credeniium erat cor unum el anima
una (4). »

Mon intention n’est pas de retracer 1'évolu-
tion historique de la question (5), ni de faire
un examen de la Société actuelle des Nations qui
fonctionne sous nos yeux. Quoi qu’on en puisse
penser, il est juste de dire qu’elle a déjh rendu
des services & la cause de la paix, et, ne réussi-
rait-elle qu’d écarter pour un demi-sidcle les
horreurs de la guerre, elle aurait bien mérits
du genre humain.

Mais, embrassant le sujet sous un point de

(3) « Atate media, vera illa nationum soclelas, quae chris
tianorum populorum comimunitas fuit. In gua, étsl re saepius
omnino violabatur jus, ipsius tamen juris sanctitas manebat
in causa vigens, tuta veluti norma ad quam nationes ipsae
judicarentur. » Act. Apost. Sed., vol. XIV, p. 689,

(4) 4Acl., 1v, M.

(5) On peut consulter le P. YVES DE LA BRIERE, Lg Soctété des
Nations, Paris, 1918.
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vue supérieur, 4 la lumidre des enseignements
des Papes et de saint Thomas d’Aquin (6), je
rappellerai les grands principes chrétiens sans
lesquels la véritable Société des Nations ne sau-
rait avoir une action efficace et durable et sans
lesquels ne sera pas entidrement fécond le la-
beur des hommes qui construisent la cité.

I

Le principe premier et fondamental est celui
qu’indique Léon XIII, c’est-d-dire qu’une So-
ciété des Nations doit reposer sur la commu-
nion fraternelle qui devrait unir tous les hom-
mes, non seulement comme individus humains,
mais encore comme membres de nations diffé-
rentes, communionem fraternam et hominis
cum homine et genlis cum gente. D’aprés le
Pape, cette société doit étre & 1'image de la fa-
mille, ad similitudinem familiae, et se fonder
sur la méme unité. Tous les hommes, en effet,
ont une méme nature qui peut étre possédée se
lon divers degrés "de perfection accidentelle
dans les multiples individus, mais qui reste
substantiellement immuable, en tous; wune
méme fin naturelle, par les mémes moyens,

(6) Un des thomistes qui ont le mieux appliqué les prin-
cipes du Docteur Angélique & 1la solution de ces problames
sur le droit des gens, est Francols VICTORIA, 0. P,, 1480-15i8,
auquel GROMUS et les écrivains postérieurs ont fait de fré-
quents et considérables emprunts.
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c’est-d-dire par cette loi morale dont les pré-
ceptes sont gravés dans tous les cceurs, ejusque
praecepta in omnium cordibus insculpta,
comme parle Pie IX (7); une méme fin surna-
turelle, la béatitude divine, par les mémes
moyens, la grice sanctifiante et les vertus infu-
ses; un méme auteur de la nature et de la grice,
qui veut étre appelé Pére par tous (8); un méme
Sauveur et Rédempteur, qui s’est fait 1’os de nos
os, la chair de notre chair, ne craint pas de nous
appeler ses fréres et s8’identifie avec nous, au
point de dire : ce que vous avez fait aux plus
petits de mes freres, vous 'avez fait & moi-
méme (g). A tous es! imposé le méme comman-
dement, le précepte nouveau, marque distinctive
du christianisme, s’:imer les uns les autres (z0);
A tous est proposé le méme idéal de I’amour, ei
quel idéal! I'intimité ineffable des personnes di-
vines. Telle est la sublime gradation que Jésus
établit : Qu’ils soient un, unum sint; que cette
étroite union soit comme celle de la Trinité,
dont saint Bernard a dit . « Parmi toutes les
unités, celle de la Trinité tient le sommet (x1) ».
Enfin qu’ils soient consommés dans 'unité :
sint consummati in unum (12).

{7) Lettre aux Evéques d'Italle, 10 aoQit 1863, DENZINGER, 1677.

(8) MAITH., VI. 9.

(9) Hedr., 11, I, et MATTH., XXV, 40.

(10) JOAN, XuiI, 34; XV, 12, 17,

(11) 8. BERMARD, De Consid., lib. Vv, ¢. viu, 9 2. L. CLXXXII,
700-800.

(19) JOun.,, XV, 19, 93
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Si 'on savait méditer cetie admirable pridre
sacerdotale du Sauveur, si 1'on voulait écouter
ses paroles, la véritable Société des Nations se
rait du coup réalisée, parce que les hommes da
tous les pays, de toutes les races, de toutes les
conditions ne feraient qu’une seule famille, un
tout dans le Christ : Omnia ¢t in omnibus
Christus (13).

Voild ce qu’avait compris le grand écrivain
russe, Wladimir Soloview, qui n'était pas en-
core des ndtres, mais qui semble étre arrivé
avant sa mort & la vérité catholique : « Jésus-
Christ avait réglé et adouci la souveraineté. Il
a voulu régler et adoucir les rapports des ci-
toyens entre eux ef des nations avec les nations,
en déclarant que tous les hommes élaient fré-
res (14). »

IT

Mais si les citoyens des nationalités différen-
tes doivent comme hommes s’aimer dans la
fraternité, est-il permis de nourrir A Végard de»
nations elles-mémes, en tant que nations enne-
mies, des sentimetns de haine, de les mépriser
et de leur faire du mal?

Le probléme est délicat. Les nations peuvent

(13) Colos., m, 11.
{14) Ch. et J. LOMEAU, Le Correspondent, décembre 1993,
p. 080.
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étre envisagées comme des sociétés distinctes
qui ont une fin commune, c’est-2-dire promou-
voir le bien général de I'humanité selon ces
principes inviolables que Léon XIII expose si
magistralement, et sous ce point de vue les na-
tions ne 'peuvent ni se hair, ni se nuire, mais
doivent s’aider mutuellement, pour la réalisa-
tion du méme idéal, avec une autorité qui pour
toutes vient de la méme source, Dieu auteur de
la société (15).

On peut ensuite considérer les nalions avec
la forme concréte qui incarne un type distinct,
avec une organisation propre et avec une fin
spéciale, qui est de procurer la prospérité du
pays, par des moyens adaptés au caractére de
chaque peuple. Tant qu'une nation, dans le
choix des moyens particuliers qui doivent serx-
vir sa cause, respecte la fin commune, elle use
de son droit, ei, lors. méme qu’elle surpasserait
les autres par son commerce, ses arts, son in-
dustrie, sa prospérité, la haine 4 son égard se-
rait aussi contraire A la justice qu’au précepte
du Christ.

Une troisidme considération se présente. Les
intéréts particuliers étant, non seulement dis-
semblables, mais parfois contraires, on congoit
que des conflits surgissent entre les nations ri-

(15} LEON XIII. Encyc. Immortale Def, 1 novembre 1885 :
« Civili hominum communitati necessariain esse auctoritatem
qua regatur, quae non secus ac¢ socletas, a natura propterea.
que a Deo ipso oriatur auctore », LEONIS PP, XIII, Acta,
vol. V, p. 190,



vales. Ici 8’'impose une loi dont aucune néces-
sité ne peut dispenser, c’est que la fin com-
mune passe avant tout : aucune nation pe sau-
rait porter préjudice & ce bien général on violer
cet ordre supréme sans se mettre au ban du
genre humain,

Si donc un peuple, en recherchant outre me-
sure son propre avantage, ne craignait pas de
compromettre ou d’empécher la fin universelle,
il deviendrait comme 1’organisation du mal, et
alors il serait permis de hair, non pas les indi-
vidus ou la race, qui sont I’ceuvre de Dieu, mais
cet ensemble de procédés ou d’institutions, qui
sont la violation manifeste du droit des gens.
Et ceite haine se rattacherait encore & I'amour
et & la charité, selon la remarque de Saint Tho-
mas, parce que vouloir le bien du prochain
c’est hair son mal. « C’est pourquoi, dit le saint
Docteur, il est permis d’avoir en haine dans son
frére (6u dans un peuple) le péché et tout ce
qui est contraire i la justice divine, tandis que
la nature et la grice dans notre frére (ou dans
un peuple) ne peuvent point sans péché étre un
objet de haine. Mais cela m&me que nous hais-
sons en lui la faute et le manque de bien se ra-
mene A 'amour que nous avons pour lui; car
le méme motif qui nous fait aimer son bien
nous fait hair le mal en lui (16). »

Ainsi, la doctrine catholique ne perd jamais

(16) S. THOMAS, IIn llae. q. 8i, a. 8.



de vue cette communion fraternelle qui doit
unir les nations. Le P. Lacordaire exprime & ce
propos une pensée profonde, lorsqu’il montre
que Dieu a créé le droif universel en imposant
le devoir universel. « Un droit universel par un
empire universel elt été le réve d’'un homme :
Dieu a fait mieux ; il a créé une loi commune
pour une multitude de peuples séparés par leur
origine, leurs territoires et leurs institutions...
Dieu s’y est pris avec une grande profondeur.
Il nous a donné le droit évangélique, non sous la
forme du droit, mais sous la forme du devoir. Il
ne nous a pas dit : voici vos libertés ; il nous a
dit : voici vos obligations. Cette différence est
capitale. Le droit est la face égoiste des rela-
tions, tandis que le devoir en est la face géns-
reuse et dévouée ; et c’est pourquoi il y a toute
la différence du ciel & la terre, du dévouement
4 1’égoisme, entre constituer une société sur le
devoir ou la constituer sur le droit.

« L’Evangile n'a pas été une déclaration des
droits de I’homme, mais une déclaration de ses
devoirs. Et de I s’ensuit tout le systdéme de la
défense évangélique contre la persécution
pafenne (17). »

(17y P. LACORDAIRE, trente-deuxiéme conférence.
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Pour maintenir cette harmonie des devoirs et
des droits, la Société des Nations devra veiller
a ce que chaque peuple puisse tendre & sa fin
propre par ses moyens personnels, selon son
caractére et ses aspirations, sans coaction, par
un mouvement spontané et & ce que tous les
peuples réalisent de concert cette tranquillité
de l'ordre qui est la véritable paix, A-t-on assez
remarqué ce qu’'il y a de plénitude, de profon-
deur, de beauté dans cette définition que donne
saint Augustin  {ranquillitas ordinis (18)? La
paix, ce n'est pas la tranquillité toute seule,
parce qu'il peut y avoir une tranquillité appa-
rente, forcée, trompeuse, comme il y a aussi les
mauvaises joies du coeur, mala mentis gaudia ;
ce n'est pas seulement 1’ordre, parce que 1’ordre
peut &tre troublé, méprisé, violé; mais c’est &
la fois la tranquillité et ’'ordre, la tranquillité
dans Pordre et 'ordre dans la tranquillité, ou
mieux, la tranquillité de 1’ordre.

Or le m&me Docteur explique excellemment
ce qu’est 1’ordre : Parium dispariumque rerum
sua cuique loca tribuens dispositio. L’ordre

18) S. AUOUSTIN, De Civit. Det, lib. XIV, c¢. xm1, P, L.
XLI, 6i0.
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comporte la pluralité, I'inégalité, la diversits,
et, d’autre part, 'unité comme principe, afin
que toutes les parties s’enlacent dans un tout et
conspirent 4 une harmonie d’ensemble qui est
le bien de chacune. D#s lors la véritable Société
des Nations doit & la fois sauvegarder les ints-
réts distincts de chaque peuple et promouvoir
I'unité générale qui prévient les conflits.

C’est pourquoi elle doit respecter la gradation,
la subordination, I’'inégalité qui résultent de la
nature méme des choses : comme ’homme sup-
pose Dieu, la famille suppose V'individu, la pa-
trie suppose la famille, I’humanité universelle
vient aprés la patrie. Ainsi faudra-t-il dans
Pamour soit naturel soit surnaturel une invio-
lable hiérarchie : Dieu tout d’abord et par-des-
sus tout, puis le pére et la mére et ceux qui
constituent la famille, puis la patrie, puis I’hu-
manité; bien que, sous un autre point de vue,
la famille doive se sacrifier pour la cause de la
patrie et que toutes les patries doivent conver-
ger vers le bien supréme du genre humain, La
Société des Nations ne saurait intervertir 1'ordre
constitué par la nature méme ni séparer ce que
Dieu a uni.



De 13 découle un autre principe. De méme
que les individus en devenant membres de la
famille et de la patrie, ne perdent rien de leur
éire propre ni de leur personnalité, ainsi faut-il
que chaque peuple conserve son intégrité dans
la société universelle. S’il y avait violence d’une
part, il y aurait compression d’autre part : ce
ne serait plus le développement spontané qui
vient du dedans, 1’expansion naturelle qui as-
sure la fécondité. Les petites nations comme les
grandes nations devraient collaborer ensemble,
comme des associées, comme les ouvritres d’une
cause commune, la prospérité générale. Le pro-
grés de la civilisation mondiale est un progrds
vital et cette vitalité méme implique la variété
des nations et des types nationaux (1g). Sup-
primer ou comprimer ces types multiples, ze
serait aboutir & la stérilité et préparer de funes-

(19) I1 y aurait intérét & bien préciser ce qu’on doit en-
tendre par peuple, nation, patrie, Etat. Le peuple Ait stmple-
ment l'ensemble des habitants d'un méme pays; la natfion
sunpnse la communauté d'origing, natio a nascendo; la pa-
tric désigne surtout le pays de naissance: 1'Etat, l'ensemble
des pays soumis & un méme gouvernement, et c'est ainsi que
I’Autriche, avant 1a guerre, était un Etat formé de diverses
nations. Dés lord une véritable Soclété des Nations devrait
étre plus qu'une Société des Etats et Taire une iuste vart aunx
types nationaux,



tes représailles (20). Aussi bien Benolt XV écxi-
vait-il : « Les nations ne périssent pas : humi-
liées et opprimées, elles portent en frémissant
le joug qui leur est imposé et préparent la re-
vanche, transmettant de génération en généra-
tion un triste héritage de haine et de ven-
geance (21). »

Mais si chaque nation a le droit de conserver
sa vie propre, elle peut aussi garder ou changer
la forme de gouvernement qu’il lui platt de se
donner. En soi, comme 1’explique Léon XIII,
chacune de ces formes est bonne, pourvu qu’elle
sache marcher droit & sa fin, c’est-d-dire le bien
commun, pour lequel l'autorité sociale st
constituée. Chaque pays est libre de choisir
celle qui lui convient davantage, 3 raison des
circonstances historiques ou nationales qui font
surgir dans une nation ses lois traditionnelles
ou méme fondamentales. L’Eglise seule a une
constitution immuable par la volonté de son
Fondateur, lequel ne change pas, Lui qui était,
qui est et qui sera dans tous les sidcles (22). Les
autres sociétés humaines peuvent selon les évé-
nements, changer de régime, au gré de leurs in-

(20) Voir sur ce sujet : FOULQUES-DUPARc, La Protection des
Minorités de race, de langue et de religion; J. LUCIEN BROUN,
Le Probléme des Minorités devant le droit international;
RFNE JOHANNET, Le Principe des nationalités.

(21) Dans son appel du 28 juillet 1915; Ael. Apostolicae
Sedis, T. VII, p. 365.

(22) Cf. LEON XIII, Encycl. Immortale Dei, Acta, vol. V.
0. 120-121. Lettre encyclique aux Archevéques, Evéques, au
clergé et & tous les catholiques de France, 16 février 1892.



t4réts. Comme le droit de la propriété privée
doit étre respecté pour les individus, de méme
doit étre sauvegardé pour les peuples le droit
de chacun par rapport & sa constitution, et il y
aurait abus manifeste de déclarer que désormais
une seule forme de gouvernement est recevable
dans I’humanité et que toutes les autres sont
abolies ou périmées.

Dans D’hypothése cependant ol un peuple
abuserait d’'une forme en soi légitime pour rom-
pre I’harmonie universelle et conspirer contre
le bien de I’bumanité, il appartiendrait & la So-
ciété des Nations d’appliquer des sanctions effi
caces conformément aux rdgles inviolables du
droit naturel et du droit des gens.

\/

Cette notion de l’autonomie essentielle des
peuples nous permet de résoudre un autre pro-
bléme : la Société des Nations peut-elle arriver
a établir un tel ordre de choses que désormais
il ne soit permis & aucun Etat, pour quelque rai-
son que ce soit, de faire la guerre? Que la foli2
des armements soit réprimée, que les causes des
conflits soient rendues plus rares, que' l’arbi-
trage devienne obligatoire dans des cas détermi-
nés, c’est un idéal auquel il faut tendre ; mais
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que la guerre soit totalement supprimée, c’est
une chimére...

Le droit de faire la guerre pour de justes cau-
ses entre dans le concept d’un Etat indépendant,
et le bien méme de la paix, comme I'observe
faint Augustin (23), requiert que les représen-
tants de UEtat puissent entreprendre la guerre
pour assurer la tranquillité de l’ordre. Si done
aucun Etat ne gardait & I’avenir ce droit consti-
tutionnel, ancun ne serait complet, indépen-
dant; la seule société souveraine serait la So-
ciété des Nutions, les autres auraient renoncé a
leur qualité de nation parfaite. Or, peuvent-
elles y renoncer sans avoir la certitude absolue
que l'ordre ne sera plus 1ésé?

Une telle certitude suppose et que toutes les
nations s’engageront & ne jamais violer 1'ordre
et que toutes tiendront leurs promesses. Croirs
cela, aprés tant d'expériences, ce serait rejeter
la notion du rel et oublier le dogme de la dé-
chéance originelle,

Notre humanité n’est point celle que se figu-
rent certains partisans de la Société des Nations,
humanité idéale, =ans tache, sans vice, sans pro-
pension au mal ; elle est hélas! comme le voya-
geur de Jéricho (24), dépouillée, blessée, meur-
trie, port:nt un libre arbitre affaibli, infirma-

(23) « Ordo naturalls mortalilum paci accomodatus hoc pos-
cit, ut suscipiendi belll auctoritas atque consillum penes
principem sit ». § AUGUSTIN, Cont. Faust., lib. XXII, ¢. LXXV;
P. L. XLII, 448. S. Thomas cite cet axiome et l'approave
entiérement, IIa Ilae, p. 40, a. t

2
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tum, viribus altenuatum et inclinatum, seloa
I'expression des conciles (25). Saint Paul a dé-
crit avec son énergie habituelle cette impuis-
sance de 1’homme tombé & observer la loi natu-
relle sans le secours divin, Que lui faut-il donc
pour l'arracher au mal et faire triompher en lui
la loi de Vesprit? Il lui faut, conclut 1’Apdtre,
la grace du Christ-Jésus (26). Saint Augustin
explique, au nom de la tradition chrétienne, que
personne par ses propres forces, sans la grice
du Médiateur, n’arrive & observer les dix com-
mandements (27). Saint Thomas conclut — et
cette conclusion résume aujourd’hui la doctrine
catholique — qu’il est impossible sans la
grice d’éviter longtemps le péché et de rester
fidéle au décalogue (28).

Si ’homme pris individuellement est impuis-
sant sans un tel secours & observer la loi natu-
relle, comment veut-on que des nations entidres
puissent sans la foi et la charité, respecter les
préceptes, le droit des gens, la religion des trai-
tés et des serments au point de prévenir et
d’écarter toute cause de guerre?

(24) S. LuUC, 1X. Les Péres interprétent du genre humain
déchu cette céldbre parabole; volr, entre autre, Vén, Bdde,
sur ce passage de I’Evangile; P. L., XCII, 468-469.

(93) Cone. d’Orange en 529, can. 13, DENZINGER, 183; Oonc. de
Trente, sess, VI, c. 1.

(26) Rom., viI, 14-95.

(27} S. AUOUSTIN, Serm. 248, c¢. Iv, ete. P.

(28) S. THOMAS, Ia, IIae, q. 100, a. & et
quons cet enseignement dans nos Iractatus
Lethielleux). T. II, p. %58-980.)

L., XXXVIII, 1160.
8. — Nous expli-
Dogmatiot (Paris,
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C’est pourquoi le Christ a prédit que les guer-
res ne disparaitraient jamais de 1'humanité et
qu’elles seront, avec la famine et la peste, parm
les signes avant-coureurs de la fin du
monde (2g).

D’ou il suit que les nations elles-mémes ont
besoin de la vertu rédemptrice du Sauveur et
qu’elles devraient recourir & Lui, comme la
chrétienté du moyen 4ge, ainsi que l'expose
I’encyclique de Pie XI.

Ce que remarque le Pape actuel, 1'écrivain
russe déji cité l'avait dit & sa maniére : « Les
nations et Jes Etats modernes, écrivait Solo-
view, émancipés de la tutelle ecclésiastique de-
puis la Réforme, ont essayé de faire mieux que
I’Eglise. Les résultats de l’expérience sont sous
nos yeux. L'idée de chrétienté... a disparu; la
philosophie révolutionnaire a fait des efforts
louables pour remplacer cetfe unité par celle
du genre humain : on sait avec quel succds. Mi-
litarisme universel transformant les peuples en-
tiers en armées ennemies et inspiré lui-méme
par une haine nationale telle que le moyen 4ge
n’en a jamais connu ; antagonisme social pro-
fond et irréconciliable, lutte des classes qui
menace de mettre tout i feu et 4 sang ; abaisse-
ment progressif de la force morale dans les in-
dividus, manifestée par le nombre toujours
croissant des folies, des suicides, des crimes.
Voila la somme des progrés que 1'Europe sécu



larisée a faits depuis trois ou quatre sidcles. »
L’auteur, prévoyant déja les horreurs qui se sont
produites de nos jours, conclut « 8i la guerre
sociale éclatait un jour avec la furie d’une haine
longtemps comprimée, on verrait des choses
singulieres (30)... »

Vi

Mais, tout en concédant que ces dangers ne
peuvent &tre conjurés que par l'efficacité de
1'idée religieuse, certains défenseurs de la So-
ciété des Nations estiment que Vunique et uni-
verselle religion en harmonie avec les aspira-
tions de notre époque, c’est 'amour de la pa-
trie ct de I’humanité, capable de maintenir tous
les concitoyens dans la paix et tous les hommes
dans 1'unité.

Employer un tel langage c’est pervertir étran-
gement le sens des mots et des réalités. Le pa
triotisme, assurément, mérite d’étre exalté
I’Eglise le glorifie dans des saints qu’elle place,
ccmme Jeanne d’Arc, sur les autels, I’'admira
spécialement dans le grand Apdtre saint Paul,
qui aimaif ardemment sa patrie, au point de
consentir 4 &tre anathdme pour ses fréres selon

(20) MATTH., XXIV,
{(30) WLADIMIR SOLOVIEW, La Russie et UEglise universelle,
9¢ é&dition, p. LVIL



la chair (31). Le Docteur Angélique enseigna
méme que, le bien de la patrie pouvant étre rap-
porté au bien divin, pourrait aussi devenir une
raison de martyre, si la mort était subie en vue
de Dieu et afin de rendre témoignage au Christ,
qui a commandé de ne jamais capituler devant
le devoir (32).

Mais, de méme que la patrie et ’humanité ne
sont pas Dieu, jamais le culte de la patrie et de
I'humanité ne saurait &tre une religion (33).
Tous les peuples ont entendu la religion par
rapport & un Etre supréme, et la vraie religion
est 1’ensemble des vérités et des devoirs par
lesquels notre vie tout entitre est ordonnée au
Dieu unique, dont il faut reconnaitre I’excel-
lence, la majesté, les bienfaits. La patrie est
I’obligée de Dieu plus encore que ’homme
privé. Réunis en société, les citoyens ne cessent
pas de dépendre de leur Créateur, qui les porte
par sa toute-puissance, qui leur fait continuel-
lement l'aumdne toujours gratuite de 1’exis:
tence et qui est le soleil de leur vie ; la nation

(31) Rom., 1X, 1-3.

(32) S. THOMAS, Ila, Ilae, q. 124, a. 5, ad. 8.

(33) Il est clair que, poussé jusque-lA, le nationalisme sera‘t
plus gu'une grande hérésie, i1 deviendrait une idoldtrie. Voir,
4 ce propos, dans la Revue Les Letitres, I'enquéte sur le na-
tionalisme entreprise par M. MAURICE VAUSSARD, — S§'il est trop
étiolt, 11 n'est ni chrétien, ni humain, parce qu'il est en
opposition avec le caractére d'universalité que demandent le
catholicisme et la fraternité humaine. Mais s'{l est maintenu
dans les justes limites, i1 est principe de vie et de progrés,
de méme que la variété des types nationaux, comme nous
1'avons expliqué, concourt au développement vital de Ia
prospérité mondiale.
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qu'ils composent est conservée par Dieu, regoil
de Dieu tous ses biens, tout son pouvoir, toutes
ses prérogatives. D’ou il suit que la patrie, en
tant que société extérieure, est.tenue par un de-
voir rigoureux d’honorer Dieu d’un culte pu-
blic, religione publica satlisfacere, selon 1'expres

sion de Léon XIII, dans son encyclique Immor-
tale Dei (34). L’iniquité que les peuples moder-
nes doivent expier au prix de ces grandes cala-
mités, c’est 1’athéisme officiel, ou, comme
I’expliquait récemment & ses ouailles le cardinal
Mercier, c’est 'apostasie des Etats et de 1’'opi-
nion publique. Des lors, ce serait sc rendr:
coupable de lése-patrie, en provoquant la co

lére divine, que de mettre la patrie 4 la place du
Souverain Mgitre, comme si le patriotisme dis

pensait des devoirs envers Dieu.

Il faut honorer Dieu de la manidre qu'il 4
Jui-méme déterminée (35).

Or, dans le plan actuel de la Providence, toute
I’économie de la religion s’incarne dans une so-
ciété surnaturelle instituée par le Fils de Dieu
lui-mé&me et qui doit continuer jusqu'a la fin
des sidcles la mission regue du Pére : « Comme
le Pére m’a envoyé, moi aussi je vous en-

(84) « Fac ralione consitulam societatem perspicuum est
omnino debere plurimis maximimisque officiis, quae ipsam
jungunt Deo, religione pubdlica satisfacere. » LEONIS PP.
X111, Acta, vol. V, p. 1929-193.

(35) « Omninoque debent eum in colendo numine wmorem
usurpare modumaque, quo coli se Deuys ipse demonstiraverit se
velle. » LEOR XIII, loc. cit,
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voie (36). » C’est I'Eglise immortelle, & laquelle
a été confié le triple rdle du Christ : le magis-
tére sacré, pour Venseignement des vérités du
salut ; le ministére sacré, pour la sanctification
des rachetés ; le gouvernement sacré, pour régir
efficacement les brebis et les agneaux. Ainsi
constituée comme un organisme parfait avec
cette hiérarchie de ministres et de pasteurs dont
le Chef supréme est le Pontife Romain, 1'Eglise
est le grand fait historique permanent, qui
s'impose au monde entier. LaSociété desNations
doit tenir compte de la plus haute puissance mo-
rale qui soit sur la terre, au lieu d’exclure Celui
qui devrait 8tre, en vertu méme de sa charge.
le conseiller des petits et des grands, 1’arbitre
de la justice, aussi bien que le pére commun
de tous les croyants. L’idéal serait donc que la
Société des Nations vint en aide & la divine So-
ciété du Salut, en garantissant sa pleine indé-
pendance et son entiére liberté d’action pour le
triple role que nous venons de rappeler.

viI

Les principes exposés jusqu’ici excluent ie
projet d’un panchrisilanisme, préconisé par
certains idéalistes : comme il doit y avoir, di-

(36) JOAN, XX, 21.
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sent-ils, une Société des Nations pour éloigner
dans I’avenir toute cause ou toute occasion de
conflit entre les peuples, ainsi faudrait-il réali-
ser une Société des Eglises en supprimant tou-
tes les différences dogmatiques qui séparent les
diverses confessions chrétiennes. Un tel syncré-
tisme n’est pas l'union, mais la confusion; et
I'Eglise véritable du Christ ne saurait en accep-
ter le concept sans se nier elle-méme, ¢’est-A-
dire sans détruire sa hiérarchie, sa constitution,
sa vie propre.

Les diverses nations peuvent avoir des cons-
titutions différentes, répondre A des aspirations
opposées, personnifier des intéréts dissemblables
et 'on congoit au-dessus d’elles une société ou
une ligue universelle, chargée par office de
maintenir 1’harmonie entre toutes, sauvegar-
dant les droits de chacune, éliminant les con-
flits. Mais 1’Eglise est une par la volonté de son
divin Fondateur, le Christ ayant voulu qu’il y
et un seul troupeau et un seul pasteur : unum
ovile et unus pastor (37). Elle n’est pas une
confédération ou une résultante d’Eglises parti-
culidres ; au contraire, les Eglises particulidres
n’ont pas d’autre vie que celle de I’Eglise uni-
verselle, elles se meuvent dans 1’Eglise univer-
selle, comme dans leur centre et leur principe,
dont elles ne peuvent se détacher ou se rendre
indépendantes sans se condamner A la mort.

{37) JOAN., X, 18,
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Comme cette théorie de la Société des Eglises
commengait 3 se répandre, le Saint-Office dut
intervenir par son décret du 4 juillet 1g1g (38).
Solaview proclamait cette vérité lorsqu’il con-
cluait : « Le Pape, comme tel, est immédiate-
ment le pere de tous les évéques et, par eux, d-
tous les prétres. Il est ainsi le pére des pé-
res (39). »

vl

Une cGernidre considération fera comprendre
que la Société des Nations ne peut pas résoudre
le probléme sans la collaboration de I’Eglise
Catholique. La solidarité humaine, par laquelle
on veut réaliser la fraternité des peuples, ne suf-
fit point, parce (u’elle n’apporte point ce sur-
croit de forces dont a besoin '’humanité déchue
et malade pour se relever et faire les ceuvres de
vie ; la solidarité surnaturelle, la divine charité,
transforme les énervies de la nature et en con-
fere de nouvelles, d’un ordre supérieur, et ell:
arrive ainsi i pénétrer le corps social tout en-
tier, donnant aux membres de s’ajuster avec
harmonic et de s’unir tous dans un méme orga-
nisme avec une pleine suavité : « Tolum corpus

(38) Act. Apost. Sedis, xi, 309. — Nous commenterons ce décret
dans 1'étude suivante.
(39) SOLAVIEW, La Russte et UEglise universelle, p. 312.
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compactum el connexum per omnem juncia-
ram subministrationis (4o). »

Enfin, quoiqu’ils fassent, les pouvoirs publics
n’arriveront jamais & supprimer la souffrance.
Puisqu’elle habitera toujours au sein de I’huma-
nité, il faut en faire une occasion de mérite, et
donc la manidre efficace de maintenir les na-
tions dans la tranquillité de 1’ordre, c’est de les
ramener A la pratique de 1’Evangile. Léon XIII
a merveilleusement décrit les trois maux dont
souffre notre époque (41) : le dégolt d’une vie
modeste et cachée, I'horreur de tout ce qui est
sacrifice, I’'oubli des biens futurs. Le reméde ne
viendra pas des législations humaines mais de
la grice du Christ et de 'exercice des vertus
chrétiennes rappelées dans le Rosaire : les mys-
tdres joyeux nous apprennent la valeur de la vie
cachée et nous aident & sanctifier le travail ; les
mystéres douloureux enseignent la loi et le mé-
rite de la souffrance ; et les mystdres glorieux
éldvent nos pensées vers la région des grandes
et suprémes réalités : « Le Rosaire mettra ainsi
une auréole sur tous les fronts. Sur le front de
ceux qui travaillent, 1’auréole de Nazareth ; sur
le front des affligés, 1’auréole du Golgotha ; et
aux rayons trompeurs de la gloire mondaine, il

(40) Ephes., n, 186.
(41) Encycl. Leetitice sancie, d. 8. Septembris 1893, De Ro-
sarto Mariali, LEONIS PP, XIII, Acta, vol. XIII. p. 983.
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opposera I'auréole future de la vision béatifique
et de la résurrection triomphante (42). »

Nous conclurons avec Pie X : « On a tenté a
nouveau de traiter les affaires du monde en de-
hors du Christ ; on a commencé & bitir en reje-
tant la pierre angulaire. Pierre le reprochait a
ceux qui crucifidrent Jésus. Et voici qu’une
seconde fois la masse de 1'édifice s’écroule en
brisant la téte de ses constructeurs. Jésus reste
malgré tout la pierre angulaire de la société hu-
maine, et de nouveau se justifie la maxime : [l
n’est de salut qu’'en Lui (43). »

Et avee Pie XI, dans son encyclique sur saint
Thomas : « Il est & souhaiter que I'on approfon-
disse de plus en plus ce qu’enseigne I’Aquinate
sur le droit des gens et les lois générales qui ré-
gissent les rapports des peuples entre eux et qui
devraient &tre 1a base de la vraie Société des Na-
tions. »

(42) Le Rosaire et la Sainteté, p. 135-136.

(43) Litter®e encyclice, Jucunda sane, d. 12 Martil 1904. De
solemnibus saecularibus, S, Gregorii Magni, P11 P. X, Acia,
rol. I, p. 202.




CHAPITRE II

L’Union des Eglises

|

LES EGLISES ORIENTALES

Une des grandes préoccupations des derniers
pontificats, qui ont vu se dérouler les événe-
ments les plus graves de I'histoire humaine, 2
été 'union des Eglises Orientales avec 1'Eglise
Romaine. Dis qu'il fut placé au gouvernail de
cette Eglise de Rome, qui est le centre, le fon-
dement et la source-mére de la Catholicité,
Benoit XV tourna ses regards et son esprit vers
les Eglises d’Orinet, soit celles qui restent atta-
chées au Sitge Apostolique, principe de l'unité
sacerdotale, soit celles qui s’en sont séparées,
avec le désir de relever les unes dans leur an-
cienne dignité et de ramener les autres & 'unité
de la foi (1). Pour promouvoir cette union, il a

(1) « Nus vero, ad gubernacula hujus Eecclesiae Romanse,

quae « radix et matrix est Ecclesiae Catholicae » ut, inscru-
tabili Del consilio, collocat] sumus, oculos animumgue ad
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fondé deux ceuvres de premidre importance, qui
semblent appelées & un fécond avenir : la
nouvelle Congrégation Romaine pour I’Eglise
Orientale et 1'Institut Oriental. C’est vers le
méine but que tendent les efforts de Pie XI.

D'ailleurs, le désir de I'union va de pair avec.
celui de la fraternité des peuples et de la paix
universelle. Mais, 1'union réelle ne pouvant re-
poser que sur la vérité, il faut du premier coup
écarter, comme une chimedre ou plutét comme
un immense danger, le projet d'un panchris-
tianisme préconisé par certains idéalistes qun
voudraient une « Société des KEglises », en
méme temps quune « Société des Na-
tions (2). »

La seule union que nous puissions désirer ou
concevoir ¢’est 1'union vitale, qui s’accomplit
dans un organisme vivant sous une téte vivante,
le Christ immortel, et, partant, c’est une iden-
tité de vie spirituelle dans toutes les Eglises du
monde entier. Or cette identité de vie repose
sur la foi, la gréce, la charité et les divers
moyens qui manifestent, développent ou con-
servent la foi, la grice et la charité, c’est-d-dire,
en définitive, les trois éléments qui constituent
Orientls Ecclesias, tum quae cum hac Apostolica Sede, unde
unitas sacerdotalls exrorta est, copulantur, tum gquae sese ab
ipsa segregarunt, studiose convertimus, et, Decessorum vesti-
gia persequentes, utrumque habuimus propositum, alieras in

pristinam dignitatem restituere, ad fidel unitatem alteras re-
vocare, » BENEDICY. XV, A4lloc. consist. 10 Martit 1919, Acia

Apost. Sedis, vol. X1, p. 98.
(2) Voir 1'6tude précédente, n® VIL.
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I. corps de I'Eglise : un magistére visible et la
profession d'une méme foi par tous les croyants;
un ministére visible et la communion de tous
les fideles au méme culte; un gouvernement vi-
sible et I'obéissance de tous les sujets aux mé-
mes pasteurs (3).

Du premier chef dépend I'unité de foi; du
second, 1'unité de culte ; du troisidme, 1'units
de hiérarchie.

Examinons donc, dans les grandes lignes, ce
qui est absolument indispensable pour mainte-
nir cettc triple unité, de laquelle résultent
I’identité de vie, le progrds fécond, la paix du-
rable. '

*
* ¥

Nous ne parlerons pas des sectes orientales
séparées du centre de la catholicité & cause de
leurs erreurs christologiques, pour avoir nié
I'unité de personne ou la dualité des natures
dans le Christ. comme les nestoriens et les mo-
nophysites, mais seulement des Eglises dites
Orthodozes, qui admettent V’enseignement des
conciles cecuméniques avant Photius. Les diver-
gences dogmatiques qui les éloignent de Rome
ne sont pas présentées d’'une manidre uniforms
et invariable. Philaréte, métropolite de Moscou,

(3) Cf. notre livre : Hors de U'Eglise point de salut, T 64i-
tion, p. 210, =ss.
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en comptait dix-neuf; Jean Verhowski, une
quarantaine; Antoine de Volhyni, une cinquan-
taine (4). Mais toutes peuvent se ramener aux
dix points fondamentaux énumérés par An-
thime VII, patriarche cecuménique, dans sa
célebre Encyclica patriarchalis et synodalis epis-
tola, publiée en 1895 (5). Voici ces dix articles,
qui, pour lui, sont essentiels, parce qu'’ils attei-
gnent les dogmes divins de la foi et la consti-
tution divine de 1’Eglise : 1° la doctrine selon
laquelle le Saint-Esprit procéde du Fils; 2° 1’ad-
dition du Filioque dans le Symbole ; 3° le bap-
téme par aspersion ; 4° la confection de I’'Eu-
charistie avec le pain azyme ; 5° la négation de
Iefficacité de 1'épiclese ; 6° la communion sous
une seule espéce ; 7° le feu du purgatoire, les
indulgences, la récompense des justes avant la
résurrection et le jugement dernier ; 8° la dé
finition de 'Immaculée Conception de la Sainte
Vierge; ¢° la primauté romaine, regardée
comme la différence radicale entre les deux
Eglises; 10° la définition de 1’infaillibilité pon-
tificale.

Puisque tous les points en litige sont contenus
équivalemment dans les dix que nous venons
de signaler, il suffira d’examiner ceux-ci. Est-il

. {4) CI. A. PALMIERI, O, 8. A., Theologia dogmatica Orthodoxa,

t. 11, p. 130, ss.
(b) Idem, p. 128: ot, en outre, BAUR, Argumenta contra

Orientalem Ecclesiam ejusque synodicam encyclicam an. 1897,
mnlm“. ”‘
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possible de s’entendre au moyen d'une transac-
tion ?

Impossibilité absolue pour I'Eglise catholiqua
de renoncer au premier point, Que le Saint-
Esprit proctde aussi du Fils, c¢’est un dogme
explicite de I’Ecriture et la Tradition. Les Sain-
tes Lettres ’enseignent, lorsqu’elles disent que
I’Esprit est envoyé par le Fils (6), qu’il regoil
de ce qui est du Fils (7), qu'il est "Esprit du
Fils (8). Les conciles et les papes, 1'ont expres-
sément rappelé chaque fois qu’il a été question
du rapprochement des Eglises Orientales : té-
moin le second concile de Lyon, en 1274, la
profession de foi de Michel Paléologue devant
le méme concile, le concile de Florence dans
son décret pour les Grecs et son décret pour les
Jacobites, Grégoire XIII dans la profession de
foi qu’il prescrit aux Grecs (g9). L’Eglise Ro-
maine ne pourrait donc pas, sans donner un
démenti & son passé et sans manquer 3 sa mis-
sion, garder le silence sur cet article. Les Orien-
taux ne peuvent le nier sans contredire leurs
premiers et leurs plus illusires docteurs : saint
Athanase, qui appelle le Fils la source de I’Es-
prit-Saint (10) ; saint Epiphane, qui déclare que
le Saint-Esprit vient de fous les deuz, c’est-a-

@) JOAN., XV, 25,

(7) JOAN., XVI, 14.

(8) Gal., 1Iv, 6. — CI. notre livre Le Mystére de la Trés
Sainte Trinité, p. 217-240.

(0) DENzINGER, Enchiri., 460, 463, 091, 703, 1084.

(10} S. ATHANAS, de Incarn., 9, P. G., XXIV, 1000.
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dire du Pere et du Fils, comme d’une source
commune et unique (11) ; saint GCyrille
d’Alexandrie, qui affirme expressément que le
Saint-Esprit vient A la fois ET du Pére Er du
Fils (13).

Toutefois, dans l’expression du dogme, les
Orientaux restent toujours libres de choisir les
termes, d'employer de préférence le verbe pro-
pre, procéder, pour signifier I'origine tirée du
Pére, et le verbe provenir, pour signifier 1’ori-
gine tirée du Fils, pourvu qu’ils affirment la
méme réalité (13), c’est-d-dire que le Saint-
Esprit sort 4 la fois du Pére et du Fils comme
d’'un seul principe et par une seule spira-
tion (14).

Quant au second article, il faut maintenir
que 'addition du Filioque a été légitime, ainsi
que l'affirment les documents cités (15). Mais,
comme il s’agit d’'une question disciplinaire, il
appartiendrait au Saint-Sidge de déterminer si
les Orientaux doivent faire !'insertion dans leur
antique symbole ou s’il suffit qu’ils émettent

(11) 8. EPIPHAN., Haeres., 74, n. 79; P. G., XLII, 488, ss.

(12) S. CYRILL, ALEXANDR., Thesaur., XXXIV%; P. G., LXXV,
589,
(13) S. THOMAS observe trés justement que procéder et pro-
venir ont le méme sens et qu’on ne saurait nier cela 3 moins
d'étre dans V'ignorance ou dans la mauvaise foi : « Quod vi-
detur vel ex ignorantia vel ex prolervig esse, I p., q. XXXVI,
a, 2

(14) Spiration est le terme bien choisi (conf. les conciles cités
de Lyon et de Florence} pour désigner la production du Saint-
Esprit, lequel procéde comme un scuffle et un soupir d'amour.
ogb} Concile de Florence et Grégoire XIII; DENZDIOER, 691,
1084.

3
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une profession de foi ou le Filiogue serait expli-
citement affirmé.

Pour le troisidme article, les Orientaux n’au-
raient rien & objecter si on leur expliguait et
s'ils voulaient comprendre que le baptéme par
aspersion ou par infusion ne diffdre pas essen-
teriellement du baptéme par immersion, puis-
que c'est dans tous leg cas une ablution sensible,
le lavacrum aquae in verbo vitae, de saint
Paul (16); et que la primitive Eglise a baptisé
plus d’'une fois de cette maniére : saint Tho-
mas (17) cite, comme exemples, le baptéme
coniéré par saint Laurent sur son gril et les bap-
témes conférés par les Apdires eux-mémes lors-
que se produisirent en un jour trois mille con
versions (18).

Le quatridme point a été tranché définitive-
ment par le concile de Florence : « Le corps du
Christ est consacré véritablement avec le pain
de froment, soit azyme, soit lermenté, et cha-
cun doit suivre la coutume de son Eglise, Occi-
dentale ou Orientale (19). »

Le cinquitme article concerne I’épiclése (20).
On désigne sous le nom d’épiciésée (epiclesis,
invocation) une priére qui se trouve dans toutes

{16) Ephes., Vv, 986.

(17) 8. THOMAS, I1II p., q. LXV], a. 7.

(18) 4ct., 1 et 1v.

(19) Decret pro Graecis ; DENZINGER, . 692.

(20) Au sujet de I'dpiclese et des diverses solutions proposées
pour en expliquer la portée, cf. notre livre : « La sainte

Eucharistte », p. 816938, ot surtout l'article du P. SAM'II-I
npmm..amlenwmmm
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les liturgies orientaivs el dans bon nombre d’an-
ciennes liturgies d’Occident, au canon de la
messe, aprés le récit de l'institution et qui se
poursuit méme apres la consécration et dans la-
quelle le prétre demande que le Saint-Esprit
descende sur le pain pour le changer au corps
du Christ. D’aprés la théorie des Orthodoxes,
soutenue récemment encore par le prince Max
de Saxe, dans le rite oriental les paroles de la
consécration n’ont pas d’effet tant que n’est pas
achevée 1'épicldse. Les déclarations du Magis-
tere supréme ne laissent subsister aucun doute.
Benoit XIII, dans sa lettre du 8 juillet 1729 au
patriarche Cyrille, lui enjoint de confesser que
la transsubstantiation est faite, non par l'in
vocation du Saint-Esprit, mais par les paroles
de la consécration : « Non per invocalionem
Spiritus Sancti, sed per verba cnosecrationis
fieri transsubstantiationem (21. » Pie X con-
damne sévérement l'article de la Revue « Ro-
ma e 'Oriente » dans lequel le prince Max de
Saxe soutenait ce sentiment (22).

La letire de Pie X, faisant &cho & celle de
Benoit XIII, est une décision sans appel; Ia
question est tranchée pour tout catholique. Il
est vrai que ce n’est pas encore une définition
et qu'on ne saurait 'imposer déji comme un
dogme aux Orientaux ; mais ceux-ci doivent

(21) ColUlect. Lacensis., édit. Frib. Brisg., 1876, t. II, p. 0.
(92) Epist. PTI X, 96 déc. 1910; Acl, Apost. Sed., t. 111, p. 119.
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étre dispozés & I'accepter dans le sens ou 1'Eglise
Romaine la propose et mé&me si elle vient i la
définir (23). « En réalité, comme l'explique le
P. 8évérien Salaville dans son excellente étude
sur I'épicldse, nous pouvons conclure, en décla-
rant aux Orientaux : entendue comme nous
crovons qu’elle doit 1'dtre, P’épicldse, au lieu
de nous diviser, nous unit. Elle nous unit dans
la tradition catholique dont nous avons vu
I’identité & travers les sidcles, tant en Orient
qu’en Occident, et nous pouvons terminer cette
étude 'par la phrase suivante empruntée a Pho-
tius, qui l'écrivait précisément & propos de
I’Eucharistie (Epist., liv. I, epist. u, Nicolao pa-
pae, P. G., CII, 608) : « Les diversités liturgi-
ques n’empéchent pas, de part et d’autre, la
vertu déifiante du Saint-Esprit (24). »

Au sujet du sixi®me article, citons tout
d’abord le canon du concile de Trente : « Ana-
théme A qui dirait que la Sainte Eglise catholi-
que n’a pas ét€é amenée, par des causes et des
raisons légitimes, &4 communier sous la seule
espéce du pain les laiques et méme les clercs
qui ne consacrent pas, ou qu’elle a erré en

(23) « Consequitur ex dictis, si Romana Ecclesia solemniter
definiat verhis tantum consecratoriis : Hoc est corpug meum ;
Hice est calir sanguinis mef, transsubstantiationem eucharis-
ticam fieri, officiumm manere Ecclesias Orthodoxas hujusmodi
definitionis accipiendae ut dogmaticae, et docirinam theologi-
cam de efficacla epicleseos in transsubstantiationem reji-
ciendi. » A. PALMIERIL, O. S. A, 0. cit,, p. 102.

(26) Art. « Epiclase », Diction. théol. cathol., col. 207.998.



cela (25). » Il suffirait, d’ailleurs, de rappeler
aux Orientaux, comme aux protestants, que
cette pratique de la communion sous une seule
esptce n’'était pas inoufe dans la primitive
Eglise. A 1'époque des persécutions, les fiddles
conservaient I'Eucharistie sous 'espdce du pain
dans de petites boites appelées arca ou ar-
cula (26), et I’'on prenait le pain consacré avant
toute autre nourriture (27). Les anachord-
tes communiaieni, au désert, sous la seule
espéce du pain, ainsi que l'affirment saint Ba-
sile et Ruffin (28). Les malades étaient commu-
niés habituellement sous la seule espdce du
pain. Eusdbe atteste que cet usage existait au
troisiéme sidcle et que 1'Eucharistie fut portéc
a un vieillard par un enfant avec la permis-
sion du prétre (2g9). Pourquoi donc chercher
un prétexie de désaccord 14 o I’antique Orient
eut le méme usage que 1'Eglise Romaine?

Le septidme article demande un examen at-
tentif.. Voici comment le célédbre Marc d’Ephése
expose la différence entre Grecs et Latins au
sujet du purgatoire : « Les Grecs admettent la
peine, le chagrin, le lieu de peine, mais non
le feu ; les Latins enseignent la peine, et la pu-

[(25) Sess. XIX, can. 2. — Conf. can. 1 et 3.

(26) Cf. l’article de S. BOUR, dans le Diclion. théol. cathol.,
« Eucharistie », col. 1205.

(27) TERTULL., Ad urorem, . I, ¢. v; P. L., 1, 1296 S. CYFR.,
de lapsts, ¢, Xxv1, P. L., IV, 486,

(38) S. BASIL, Epist. XCIII, P. G., XXXII, 485; RUFIN, Histor.

Monach,, c. v, P. L., XXI, 406, 410.
(99) EUSED., Hist, Eccl., 1, VI, ¢. XUV ; P. G., XX, €99, ss,
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rification par le feu (30). » Ainsi, Grecs et La-
tins sont d’accord pour confesser I’existence
d’'un purgatoire, dans lequel les Ames sont pu-
rifiées par la souffrance ; le désaccord porte sur
la nature de la peine du sens, les Latins croyant
& expiation par le feu, les Grecs se refusant
d’aller jusque-lA. Le concile de Florence laissa
le différend sans conclusion. On ne saurait donc
imposer aux Orientaux notre doctrine comms
un dogme, bien que des théologiens de marque
la regardent comme presque certaine (3);
mais on pourrait faire observer aux Orientaux
quc plusieurs Péres grecs ’avaient déja ensei-
onée, notamment saint Basile, qui parle du feu
purificateur (32).

Impossible également une transaction sur la
doctrine des indulgences, expressément affir-
mée dans la profession de foi du concile de
Trente (Ez bulla Pii 1V, 13 nov. 1564) . « In.
dulgentiarum etiam potestatem a Christo in
Ecclesia relictam fuisse, illarumque wusum
christ’ano populo maxime salutarem esse af-
firmo (33). »

Le silence n’'est pas, non plus, possible sur

(,0) « Graeci enim poenam, maerorem et locum poenae as-
cerunt, sed non per ignem ; Itall vero poenam purgationemque
1 op jomem. » MANSI, Cone., XXXI, 888.

{35) Cf. BELLARMIN, de Purgal., lib, 1I, ¢. X1, et les récents
théologiens, De purgatorio,

(32) Cf. BaAsIL, In Jsal, 1X, 16; P. G., XXX, 521. — Sur les
autres Pieres qui ont été favorables A ce séntiment, voir l'arti-
cle de M. A. McnEL, « Feu du purgatoire », dans le Diction.
théal, cathol.

133} DENZINGER, 998.
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le dogme de la rétribution immédiate, défini
par Benoit XII et par le concile de Florence ; il
est de foi que les Ames pures ou entitrement
purifiées sont recues sans délai dans le ciel et
qu'elles y jouissent de la vision béatifique,
ininterrompue et inamissible, de méme que
les imes de ceux qui meurent dans le péché
mortel, selon la foi commune établie par Dieu,
descendent en enfer aussitdt aprés leur
mort (34). Bien que certains écrivains ecclé-
siastiques se soient montrés hésitants avec
saint Irénée (35), cette vérité est enseignée trds
clairement par saint Paul, lequel préfdre &tre
séparé de sop corps pour &tre présent devant
Dieu et désire ‘la dissolution de son étre pour
vivre avec le Christ (36); et par les premiers
représentants de la tradition soit latine, soit
orientale : Clément de Rome assure que Pierre
et Paul aprds avoir subi le martyre, sont entrés
déja dans le lieu saint, le lieu de la gloire (37);
saint Polycarpe dit de méme que les saints
Ignace, Zosime, Rufus, comme Paul et les au-
tres apdtres, sont dans le lieu qui leur est di,
auprés du Seigneur avec lequel ils ont souf-
fert (38); saint Grégoire de Nazianze aime 2 con-

(3%} BENOIT XI1, Constit, Benedfctus Deus, du 13 janvier 1336,
et concile de TFlorence, decrelo Unionis; DENZINGER, 530, 531,
693.

(35) Saint IREN., Cont, Haeres., IV c. XXX1; P, G., VII, 1909,
(38) II Cor., v, 11 et suiv.; Philipp., 1, 21-24,

(87) CLkM. ROM., I Cor.. V; P. G, I, 2117, 220.

(88) Cf. POLYCARP., Ad Phallipp., 1X; P. G., V, 1013,
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templer déja son pdre dans la gloire, et il
compte sur la protection de celui qui est main-
tenant devant Dieu et qui a obtenu la dignité et
la sécurité des anges (3g). C’est déja 1’ensei-
gnement des Péres grecs, complété plus tard
par saint Augustin et condensé par saint Tho-
mas, que Notre-Seigneur, en descendant aux
limbes, délivra les &mes des justes et leur donna
la vision béatifique (40).

I1 est donc établi que 1'Eglise Grecque des
premiers si¢cles a été d’accord sur ce point avec
I’Eglise Romaine.

Le dogme de I'Immaculée Conception ne de
vra pas non plus choquer les Orientaux, 8'ils
veulent bien considérer qu’il était contenu im-
plicitement dans certaines assertions des pre-
miers Peres. Ainsi, saint Hippolyte atteste la
croyance de I'antiquité chrétienne lorsqu’il
affirme 1'incorruptibilité et 1'impeccabilité de
la Vierge Marie. « Son témoignage sur 1’ab-
sence de toute faute en Marie est d’autant plus
remarquable que, venant comme une simple
observation incidente, il exprime plus naive-
ment la foi de 1'Eglise (41). »

Les deux dernijers articles sont tellement es-

(38) Cf. GREGOR. NAZIANz., Orat, XVIII, n. 4; P. G., XXXV,
989. — Cf. Oral. XXIV, n. 19; P. G., XXXV, 1193,

(40) Cf. saint GREBGOR. NAZIANZ., Orat. XX, P. G., XXXVI, 101 ;
saint EPIPHAN., Haeres. 71, n. 35, P, G., XLII, 696 ; saint Thom.,
III P, q. 11, a. 5. — Cf. notre livre : Réponses théologiques,
« L'6tat des Ames séparées »,

(41) BARDENHEWER, Les Péres de UEglise, t. 1, § 25, trad,
GOnET et VERSCHAFFEL.
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sentiels que l'on ne saurait y toucher sans
ébranler du coup la constitution méme d-
I’Eglise.

La primauté romaine doit 8tre proposée expli-
citement aux Orientaux désireux de 1'union et
de l'unité telle que le concile du Vatican I'a
définie; mais on leur montrera que cette vé-
rité fut préchée et défendue par leurs grands
docteurs, surtout par saint Jean -Chrysostome,
la lumire et 1’oracle de tout 1’Orient : le grand
orateur affirme la primauté universelle de juri-
diction des Pontifes Romains et par des témoi-
gnages formels et par la preuve tangible des
faits, dont les deux plus frappants sont la ces-
sation du schisme d’Antioche et I’appel au pape
Innocent. Tel est le sujet du bel ouvrage publié
récemment par le regretté cardinal Marini, se-
crétaire de la Sacrée-Congrégation pro Ecclesia
Orientali, et qui établit aussi que cette docttine
fut commune aux plus célébres docteurs orien-
taux avant Photius (42).

Tous ceux qui veulent rentrer dans Uuniqus
bercail devront professer explicitement 1’'infail-
libilité pontificale, et, d’'une manidre univer-
selle, le Magistére de I’Eglise Romaine, tant pour
les définitions dogmatiques du passé que pour
les autres définitions que ce Magistdre, toujours

(42) Card. NICOLO MARINI, Il Primato di S. Pletro e de’ suoi
successort in San Gilovannt Crisostomo, édit. 1999.
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vivant et toujours doué de la méme autorité,
pourrait porter dans I'avenir (43).

Telles sont, au point de vue dogmatique, les
conditions essentielles de 1'union. Il suffirait de
proposer aux Orientaux la profession de foi qu:
Benoit XIV prescrivit aux Maronites dans sa
Constitution Nuper, da 16 mars 1743 (44), en ¥
ajoutant les définitions postérieures, relatives 3
I'Immaculée Conception et au Pontife Romain.

L

Quant au culte et & la liturgie, le Sidge Apos-
tolique s’est toujours moniré soucieux de con-
server cette variété qui rehausse la beauté de Ia
Fille du Roi, épouse du Christ, ainsi que le dé-
clarait tout récemment encore Benoit XV (45).
Il importerait cependant d’examiner & fond ces

(43) Lo P. A. PALMIER] écrit trés Justement sur ce sujet :
« Ut breviter dicam, tenentur Ecclesiae Orthodoxae, si partes
iterum constituant Ecclesiae Catholicae, magisterium dogma-
ticum Ecclesiae Romanae accipere tum pro definitionibus dog-
miaticis anteactae aetatis tum pro definitionibus dogmaticis
aevl futuri : Magisterium enim Romanorum Pontificum sem-
per vivens est, ac¢ nullibi statuitur Ecclesiamm Romanam sibi
jus ademisse novas condendl definitiones dogmaticas, sl fldei
custodia el tutela hoc ei imposuerit officium. » 0p. cit., p. 192.

(44) Elle se trouve dans le Bullaire de BExOIT XIV, Edit. de
Prato, MCCCXLIV, t. I, (15 vol.), D. 283-285.

(46) Allocut consist., 10 mars 1919, Act, Apost, Sed, vol. XI,
p. 98 : « Nec solum Orientalium mores et instituta, seorsum
a latinis, conservanda, sed etiam eorum ritus, nobiles certe ac
splendidos, incorrupte et integre retinendos curarunt, quo sci-
lHoet Sponsa Christl « in vestitu deaurato circumdata varie-
tate » suam melius - pulchritudinem ostenderet., »
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antiques liturgies, afin de constater s’il ne 8’y
est pas mélé peu 4 peu des rites superstitieux
qui reproduiraient des erreurs ou qui mettraient
en cause la validité méme des sacrements.

Pour ce qui est de la hiérarchie, du gouver-
nement, de la discipline, 1'Eglise Romaine ne
saurait accepter que les Eglises Orientales res
tent totalement indépendantes, car 'union im-
plique I'harmonie de la subordination ; mais le
Saint-Sidge ne leur refusera jamais une certaine
autonomie. Ainsi a-t-il déclaré que le nouveau
Code de droit canonique n’obligeait pas
I’Eglise d'Orient. Celle-ci peut se régir d’aprés
ses usages et ses traditions.

Ne serait-il pas opportun, & ce propos, qu’une
Commission vraiment compétente s’occupit
d’explorer la législation orientale, lois, canons,
statuts disciplinaires, empéchements de maria-
ges, coutumes antiques, afin d’aboutir 3 wune
codification dont les bienfaits seraient immen-
ses? Les évéques Orientaux pourraient se con-
suller sur ce grave sujet, déterminer entre eux
ce qui est & conserver ou & éliminer ou & com-
pléter, et ’'approbation définitive serait, comme
de juste, réservée & I’Eglise Romaine, ou méme
pourrait se feire su concile cccuménique si 1-
Souverain Pontife ronvoque de nouveau le con
cile du Vatican.,

Mais il est un abus qui devra disparaitre et
pour toujours, c’est-d-dire la sujétion des Egli-
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ses Orientales au pouvoir civil, cette sorte de
servage ou méme de servitude qui arrédte
I'expansion de la vie. Il doit étre bien entendu
que l’autorité supréme, dans les choses de I'or-
dre spirituel et dans les affaires mixtes, ce
n'est pas 1'Etat, mais le corps des pasteurs et le
Chef de tous les pasteurs, le Souverain Pon-
tife (46).

Nous nous bornons & signaler rapidement ces
idées comme simple théologien et du point de
vue doctrinal ; il appartient au Saint-Siége de
déterminer les conditions pratiques qui pour-
ront hiter le retour des Ames de bonne volonté
dans ’unique Bercail de 1’'unique Pasteur.

L’union ainsi réalisée serait cette véritablc
paix universelle que saint Augustin appell>
tranquillitas ordinis, la tranquillité de 1l'or-

dre (47).

(468) Nous tenons A citer encore les réflexions du P. A. PAL-
MIERI : « Ecclesiis Orthodoxis, si Romanae uniantur Ecclesise,
servilis, qua nunc laborant, subjectio regimini civili haud
amplins est toleranda. Res enim politicae, licet directe non
pertineant ad Ecclesiam, Ecclesiae tamen judicio subsunt in
ils quae cum negotiis ecclesiasticis implicantur. In iis igitur
quae jura vel libertatem Ecclesiae violant, Ecclesiae unitae
tenentur magis obedire Romano Pontifici quam sufs rectoribus
clivilibus, 1d est tenentur profiteri in negotiis civilibus, quae
cum ecclesiasticis arctissimo junguntur vinculo, potestatem
civilem subdi potestati ecclesiasticae. » Op. cit., p. 193, 194.

(47) Salnt AUGUSTIN, de Civitate Det, 1ib. X1V, ¢. XM ; P. L..
XLI, 840.
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I

LES CONFESBIONS PROTESTANTES

Il importe également de favoriser le mouve-
ment de retour des Protestants vers 1'Eglise
Catholique, mais sans jamais rien sacrifier des
principes. Certains actes récents du Saint-Sidge
ont précisé de nouveau ces rigles inviolables.

Dans la réunion générale de la Supréme
Sacrée Congrégation du Saint-Office, le 2 juil-
let 1919, fut posée la question : Si les instruc-
tions de cette méme Sacrée Congrégation, don-
nées le 16 septembre 1864, sur la participation
des catholiques & une Société fondée 2 Londres
pour procurer, soi-disant, 1'unité de la chré-
tienté, doivent étre appliquées de nos jours et
observées par les fidtles, mé&me pour leur parti-
cipation aux congrés de quelque nature qu’ils
soient, aux réunions publiques ou privées, con-
voqués par les non-catholiques, se proposant
pour but de procurer I’'union de tous les grou-
pements qui revendiquent pour eux le nom de
chrétiens, — Les EE. et RR. Cardinaux, Inqui-
siteurs généraux dans les choses de la foi et des
mceurs, ordonndrent de répondre : affirmati-
vement, et de promulguer de nouveau dans le
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Bulletin officiel du Suint-Siége la dite lettre,
avec celle qui fut adressée A quelques Puséistes
anglais  le 8 novembre 1865.

Sa Sainteté Benoit \V, dans l'audience accor-
dée le jour suivant & 1’Assesseur du Saint-
Office, approuva la décision des Cardinaux.

Les documents furent publiés dans le fasci-
cule du 1* ao(t 1919 -des Acta -1posiolicae Se-
dis, p. 3og, ss.

La Scuola Cattolica, de Milan, septembre 1919,
a résumé trés exactement toute la question, et
il sulfira de faire pour nos lecteurs une adap-
tation de cette étude.

Un comité, constitué en 1gro au sein de
I'Eglise épiscopale américaine, s’était fait le pro-
moteur d'un congrds de tout le monde chré-
tien (The World Conference), ou seraient con-
voqués les représentants de toutes les confes-
sions religieuses qui reconnaissent la divinité
de Jésus-Christ et la rédemption accomplie par
lui. Le but du congrés devrait étre 1'étude des
questions qui regardent la foi et le gouverne-
ment de 1'Eglise, pour mettre en évidence par-
ticulidre ce que les diverses confessions chré-
tiennes ont de meilleur, et pour établir entre
elles des rapports mutuels de charité, dans 1’in-
tention de collaborer au triomphe du Christ
sur les Ames et sur la société et de rendre pos-
sible cette unité qu’il voulait faire régner entre
tous ses fidéles. C’est pourquoi le comité, par



I'organe de son actii secrélaire général, M. Gar-
diner, se mit en relation avec les principales
Eglises chrétiennes et obtini de nombreuses
adhésions,

Pour donner une idée de leur sincérité et de
leur esprit chrétien, ces promoteurs propa-
geaient une priére tirée de la liturgie romaine :
Domine Jesu Christe, qui dizisti Apostolis {uis,
etc., avec invitation de la réciter dans les huit
jours qui vont du 18 au 25 janvier, c’est-a-dire
de la féte de la Chaire de saint Pierre 3 Rome a
la conversion de saint Paul, et pour lesquels
Benoit AV, le 25 février 1916, avait accordé des
indulgences spéciales, & gagner par quiconque
prierait pour I'union des Eglises chrétiennes
dissidentes.

On comprend dés lors pourquoi cette initia-
tive ait rencontré des sympathies parmi les pré-
lats catholiques, américains et pourquoi Be-
noit XV lui-méme ait daigné faire répondre, par
le cardinal Gasparri, le 18 décembre 1914, une
lettre pleine de bienveillance.

Tout en rendant hommage aux bonnes inten-
tions des promoteurs, le Pape rappelait que le
Pontife Romain, par la volonté méme du Christ,
avait recu la mission de paitre tous les hommes
et avait ét6 ainsi constitué principe et cause de
I'unité de I'Eglise, et il faisait des veeux pour
le retour de tous dans le sein de cette Eglise
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et pour la réunion de tous les membres séparés
au Chef unique.

Il n’y avait pas & se méprendre sur la signi-
fication de la réponse pontificale : bienveillance
pour ce dessein des dissidents de rétablir
I'union de la famille chrétienne, trop compro.
mise par les discordes des différentes sectes;
mais, d’autre part, nulle abdication de la part
de I’Eglise Romaine, qui a la certitude d’é&tre la
véritable Eglise de Jésus-Christ et qui attend le
retour des dissidents & ce centre d’unité que le
Christ a placé en elle ; enfin, et comme consé-
quence inéluctable, nulle possibilité pour elle
de collaborer avec les autres confessions dissi-
dentes & la diffusion d’un christianisme com-
mun, qui serait par 12 méme diminué de moi-
tié.

Dans ces conditions, pouvait-on espérer I
participation des représentants catholiques au
Congrés des Eglises chrétiennes? Il semble que
plusieurs l’'aient cru. On parla méme de, tenir
un Congres & Rome sous la présidence du Pape.
Certains journaux (4g) racontérent qu'une dépu-
tation composée d’évéques et de pasteurs de
I’Eglise épiscopalienne d’Amérique était venue

(48) Cette lettre, comme celle du 7 avril 1915, remarque la
Scuola Caitolica, n'a pas 616 publiée dans le Bulletin officiel
du Saint-Sidge, mais elle a 6t6 répandue par le comité de a
World Conference et n'a pas ét6 démentie. L'authenticité n'est
donc pas douileuse.

(0) Voir la correspondance romaine du journal a'luilia
du 27 aofQt 1019,



3 Rome d'une manidre officielle demander une
audience a Benoit XV et que le Pape, avant de
les recevoir, fit reinettre & tous les membres des
exemplaires de I’Encyclique de Léon XIII, du
2g juin 1896, sur l'unité de 'Eglise, afin qu’il
n’y et pas de méprise sur le sentiment de
I’Eglise catholique touchant cet argument si vi-
tal. La députation eut ainsi une nouvelle preuve
de la bienveillance du Saint-Pére et en méme
temps de l'impossibilité ou il se trouvait de
prendre cette attitude de conciliation que sem-
blait impliquer la participation au Congrés uni-
versel.

Le décret dn Saint-Office donna la vraie pea-
sée de 1’Eglise catholique, en rappelant 3 tous
ses membres la défense de prendre part & tous
Congrés ou réunions publiques ou privées, oon-
voqués par les non-catholiques, dans le but da
procurer lunion de toutes les communautés
qui revendiquent pour elles le nom de chré-
tiennes.

D’aucuns, en effet, auraient pu penser que,
8’il fallait exclure la participation officielle de la
hiérarchie ecclésiastique, il n’était pas interdit
cependant aux catholiques privés de porter au
sein de I’assemblée un écho de Ia doctrine et de
Vesprit > 1'Eglise catholique, dans 1’espoir qu:
les dissidents en peconnaitraient la valeur, II est
aisé de voir tout ce qu’il y a d’illusoire dans
ces espérances optimistes et combien grave, au
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contraire, elit été le danger de se mettre sur la
plate-forme d’un Congrds qui se proposait de
trouver un mode d’accord pour la sauvegarde
et la propagande commune de ce qu’il y a dv
meilleur dans le christianisme et de se laisser
entratner 4 des concessions, ou de perdre de
vue le vrai concept catholique de I'unité de
I'Eglise, laquelle ne peut se contenter d'un ac-
cord sur les vérités les plus importantes ou,
comme on le disait & une époque, sur les articles
fondamentaux.

Telle est la raison d’étre de la mesure prise
par le Saint-Office. La Sacrée-Congrégation a
cru, trés opportunément, qu’il fallait revenir
encore & une mesure déja vieille d’'un demi-
-sidcle, parce que les circonstances actuelles
présentent une frappante analogie avec celles
qui motivirent les deux lettres de 1864 et de
18656 envoyées par le cardinal Patrizi, secrétaire
du Saint-Office.

On sait, en effet, que vers le milier du sidcle
dernier, il se produisit, principalement en An.
gleterre, un mouvement intense vers l'union
des églises chrétiennes. Il fut lancé par certains
membres influents de I'Eglise anglicane, les-
quels fonddrent & Londres, en 1857, une Société
dont le but était de procurer 1'unité de la chré-
tienté. Elle publiait un organe périodique, The
Union review, et elle s’adressait indistincte-
ment ‘aux catholiques, aux Grecs schismatiques,
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aux Anglicans ; et tous, sans renoncer & leurs
doctrines propres et i leurs pratiques religieu-
ses, étaient invités & prier pour la réunion des
trois oconfessions chrétiennes en un seul corps.
Ces promoteurs partaient de ce principe que les
trois Eglises, Catholique-Romaine, Grecque,
Anglicane, s’accordant sur les doctrines fonda-
meniales et conservant le sacerdoce, quoique
séparées entré elles, forment ensemble la véri-
table Eglise du Christ.

Dans la lettre aux évéques d’Angleterre si-
gnée du cardinal Patrizi, en date du 16 septem.
bre 1864, la Congrégation du Saint-Office mil
les catholiques en garde contre un grave dan-
ger et leur signala les raisons qui imposaient
{’abstention : cette Société se fondait sur un
concept de l'unité de 1'Eglise absolument er-
roné ,parce qu’il ne sauvegarde pas 'unité de
foi et de gouvernement dans la dépendance du
Sidge de Pierre, telle que le Christ I’a voulue
pour son Eglise. En reconnaissant la qualité de
véritable Eglise au schisme de Photius et & 1’An-
glicanisme, la société favorisait l’'indifféren-
tisme religieux et arrétait la conversion des non.
catholiques A la véritable et unique Eglise. Plu-
sieurs de ces Anglicans illustres, disciples du
docteur Pusey, promoteur de ce mouvement
qui semblait s’orienter vers 1’Eglise catholique,
adressérent 3 Rome de respectueuses remon-
trances au sujet de cette prohibition du Saint-
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Office ; le cardinal Patrizi leur répondit par
une longue lettre, pleine de déiérence et d’es-
prit chrétien, en date du 8 novembre 1865,
dans laquelle, tout en rendant hommage i leurs
intentions droites, il leur expliquait trés nette-
ment et faisait ressortir, par de nombreuses ci-
lations des Peres, la doctrine catholique tou-
chant I'unité de I’Eglise, et formait le veeu trés
ardent de les voir revenir 4 cette unité en se
rapprochaont de ce Sitge de Pierre qui en est
I'unique fondement.

On a déja fait observer que le cas de la World
Confercnce offre une remarquable analogie avec
laSociété de Londres de 1857.Préconiser une ac
tion commune des Eglises chrétiennes pour dé-
fendre et propager ce qu’il y a de meilleur
dans le christianisme, c’est supposer qu’il y a
dans le christianisme méme une partie vitale,
capable d’exister par elle-mé&me ‘et d’exercer
son influence bienfaisante tout en restant sépa.
rée du reste de l'organisme tel qu’il est dans
I’Eglise catholique ; d’ol il suivrait que les
confessicns chrétiennes qui s'accordent sur cet
élément fondamental peuvent également repré-
senter le christianisme véritable et partant, la
véritable Eglise du Christ selon le concept des
anciens Puséistes. Le Saint-Office a donc pu
trés justement se réclamer des instructions don-
nées jadis pour le cas de la Société de Londres,
sans &tre, par ailleurs, en contradiction avec les
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paroles de bie:nveillance adressées par le Saint-
Pére aux dissidents qui se proposent d’étudier
de bonne foi la nature de I'Eglise.

Quelle sera la conséquence du récent décret?
Il peut arriver que certains esprits en prennent
occasion pour crier & l'intolérance de 1'Eglise
catholique. On n< devra pas s’en étonner : habi-
fuée A ces accusations, 1'Eglise catholique ne
saurait s’en émouvoir. Il est logique, en effet,
qu’une Société qui se reconnait la dépositaire
infaillible de la vérité se montre intransigeante
dés qu’il s’agit de la conservation de cette vé-
rité, et refuse de collaborer avec l'erreur ou
avec quelques vérités incompldtes, qui devieu-
nent précisément des erreurs si elles veulent
affirmer ce point de vue qui les fait incomple-
tes. Elle appuie ses espérances sur la Providence
divine et sur I’assistance promise par le Christ ;
et 1'histoire se charge de justifier les attitudes de
la,maitresse de la vérité.

La défense adressée jadis aux catholiques de
faire partie de la Société de Londres put trou-
bler certains esprits, mais on peut dire mainte-
nant qu’elle a favorisé le retour au catholicisme
de tant de partisans remarquables de I'anglica-
nisme qui, sans cela peut-&tre, se seraient ar.
rétés A mi-chemin, & cayse de cette fausse con-
ception du catholicisme et de 1'unité ecclésiasti
que. Et pourquoi le méme résultat ne devrait-il
pas se produire de nos jours? Les esprits sinc?-



— Bf —

res, qui par le projet de la World Conference,
aspirent & 1'union des Eglises chrétiennes ver-
ront comment en dehors de la Chaire de vérité
et du principe de la hiérarchie, elle ne saurait
avoir aucune base. Et voild le profit qui pour-
rait dériver de cette initiative des Episcopaliens
d’Amérique,

Ajoutons 4 ces remarques de la Scuola Cal-
tolica que M. Gardiner, dans diverses lettres
adressées méme & des revues catholiques, a es-
sayé: de montrer que son cas n'est pas iden-
tique & celui de la Société de Londres et que
son projet ne pouvait &tre visé par le Saint-
Office, — Vaine échappatoire.

Il est manifeste, par ce qui vient détre exposs,
que les documents cités visent toutes les tenta-
tives analogues A celle de la Société de Londres
et que le cas de la World Conference offre cette
analogie, puisqu’il s’agit de discuter sur 'unité
de I’Eglise. Le projet est donc bel et bien con-
damné : jamais 1I'Eglise catholique n’acceptera
de discuter ce dogme de l'unité de 1I’Eglise, qui
est absolument fondamental, définitif et im-
muable.

Depuis le décret du Saint-Office, la hiérar-
chie anglicane a repris le projet d’une réunion
des Eglises. A la conférence qui se tint & Lon-
dres, au palais de Lambeth, en rg20, les deux
cent cinquante-deux évéques présents signdrent
un appel a tous les membres de la chrétienté,
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dans leque] ils disaient notamment : « Nous
croyons que le temps est venu, ol tous les
groupes séparés de la chrétienté doivent s’ac-
corder pour oublier tout ce qui s’est passé et
tendre vers le but d'une Eglise réconci-
liée (bo). »

Trois ans plus tard, le jour de Nog&l 1923,
I’Archevéque anglican de Cantorbéry est revenu
sur le méme sujet, dans une Lettre désormais
céleébre (51). I y rendait compte de D'accueil
qui a été fait & I’Adresse de Lambeth par les
Eglises protestantes et les Gréco-Slaves, ainsi
que d’autres tentatives entreprises dans ie
méme dessein.

Les catholiques ne peuvent que louer un
apostolat dont le but immédiat est d’encourager
nos fréres séparés & venir & 1'Eglise catholique
pour embrasser sa foi dans toute son intégrité,
et c’est dans ce sens que le z8lé Archevéque de
Malines, le cardinal Mercier, d’accord d’ailleurs
avec le Saint-Sitge, s’est prété & ce qu'on a ap-
pelé 1'entretien ou les conversations de Ma-
lines (52).

Ce que la véritable et unique Eglise du Christ

(50) Appel d tous les membres de la Chrétienté par les Evé-
ques de la Communion Anglicane réunis a la Conférence de
Lambeth, 1920. London. S. P. C, K, 1921,

(51) Voir le texte de cette Lettre, avec des remarqgues, dans
le n* 137 de la Documentation Catholique.

(52) Voir la Lettre de S. E. le Cardinal MERCIER & son clergé,
18 janvier 1924; l'article de la Civilitd Cattolica du 5 février
1924; et la Lettre Pastorale du cardinal BOURME sur le méme

sujet.
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ne peut ni accepter ni envisager, c’est d’entrer
en discussion avec les confessions protestantes
ou orientales sur les dogmes immuables de
I'unité de I'Eglise, de la primauté et de 'infail-
libilité du Souverain Pontife. Le décret du

Saint-Office garde sur ce point toute son actua-
lité.




DEUXIEME PARTIE

ETUDES PSYCHOLOGIQUES






CHAPITRE PREMIER

Les maladies de la wvolonté

Les progrds incessants des sciemces expéri-
mentales ont ouvert 4 la psychologie, comme a
la biologie, d’immenses horizons nouveaux (1),
qui intéressent les apologistes et les théologiens.
On ne pourra reprocher & ceux-ci d’avoir nié
ou méconnu les conquétes modernes, tout au
contraire : il a été dit que certains catholiques,
par crainte de paraitre arriérés (nous préférons
penser dans un but apologétique), ont admis
de confiance et sans contrdle, sur le témoi-
gnage des savants, des affirmations qui n’étaient
pas du tout la science.

Autant il serait insensé de contester les dé-
couvertes actuelles, autant il serait imprudent
d’accepter, les yeux fermés, les conclusions quz
nos adversaires prétendent en tirer et d’em-
prunter leur terminologie.

Le P. Garrigou-Lagrange signalait jadis Ja

{1) Voir l'ouvrage du P. GEMEL : U'Enimma della Vita e 1

nuovi orizzontt deila Biologia ; et 1l'article du P. MELIZAN. dans
la Revue Thomiste, novembre-Gécembre 1910. p. 780 et suly,
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naiveté de ces catholiques qui ont adopté d’en-
thousiasme les théories de William James, sans
remarquer ce qu’elles contenaient de subversif
au point de vue de la révélation extérieure et de
la foi surnaturelle (2).

Ont-ils été plus clairvoyants weux qui ont
vanté les merveilles de Ia subconsciencs,
comme si, au point de vue religieux, elle expli-
quait Ja foi et comme si, en psycho-
logie, elle était une faculté nouvelle, dé-
couverte A notre époque et dont les faits ne sau-
raient s’expliquer avec la doctrine scolastique
des facultés internes? Quoi qu'il en soit du
point de vue psychologique, cette théorie de la
subconscience appliquée aux faits religieux et
A 1a foi divine a dfi étre proscrite par I’Encycli-
que Pascendi (3) et par le Motu proprio qui im-
pose le serment antimoderniste (4).

11 est aussi presque de mode de parler des
maladies de la volonté, comme si la faculté était
atteinte en elle-méme. Cette terminologie com-
menc¢ant 3 devenir commune, certains théolo-
giens pensent pouvoir I’employer & leur tour.
Nous ne la goltons gudre, et ces quelques pa-
ges tendent 3 prouver qu’elle n’est pas sans
danger.

(2) Revue Thomiste. novembre-décembre 1910. p. 809.810.

(3) Cf. édition des Quesiions actuelles, p. 10. 12 et sulv.

(4) « Certissime tenco et sincere profiteor fidlem non esse
caecum sensum religionis e latebris subconsclentiae erumpen-

tem, sub pressione cordis et inflextonis voluntatis moraliter
informatae. » Motu proprio Sacrorum antistftum, 1 sept. 1910.
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On a distingué trois états pathologiques qui
influent sur la liberté : les uns semblent ajffec-
ter directement la volonté, comme I’aboulie el
I'impulsion irrésistible ; d autres, directement
le systéme nerveux et md:rectement la volonté,
comme la neurasthénie, 1'hystérie et 1’épilep-
ie ; d’autres, égalemeni le corps et I’esprit,
comme le sommeil hypnotique et la suggestion.

Cette classification n’est pas admissible 4u
regard de notre psychologie spiritualiste : les
divers états pathologiques quels qu’ils soient
et de quelque nom qu’on les désigne, ne peu
vent (que d'une manidre indirecte et extrinsé
que exercer une action sur la volonté.

Que les défauts et les maladies puissent at-
teindre l’esprit, entendement et volonté, indi-
rectement, & raison du corps et du systdme ner-
veux, c’est tout A fait compréhensible pour
quiconque admet la doctrine thomiste at catho-
lique touchant le composé humain. Les deux
éléments unis substantiellement et ne formant
qu’une seule essence ou nature, il doit y avo'r
influence mutuelle du corps sur 'ame et de
I’dme sur le corps (5). L’action réciproque est

(5) Nous nous permettons de renvoyer, pour l'exposé de ces
doctrines, 4 notre Cursus PAhtlosophiae Thomisticae, t. [III,

p. 163, 231-232.
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manifeste pour les facultés qui résident dans
I'organisme, c’est-d-dire le composé vivant et
animé ; quant aux facultés spirituelles, bien
qu’elles aient pour unique support et sujet ia.
médiat 1'essence méme de 1'dme (6), elles dé-
pendent du corps, extrinséquement, indirecte-
ment, A cause des objets qui sont pré-
tés par les sens, dépendanits, eux, des
conditions du sysi®me nerveux. La volonté a
besoin de I’'intelligence, qui lui montre 1’objet
de ses amours ou de ses haines : nihil volitum
nisi praecognitum; et l'intelligence, 3 soa
tour, requiert le concours des puissances infé-
rieures, qui lui apportent les nouvelles dua
monde sensible. Pour que 1’exercice de 1’en-
tendement s’accomplisse dans toute sa pléni-
tude, il faut l’appoint intégral et harmonieux
de tous les sens internes, conscience, imagina-
tion, mémoire, estimative, non moins que ce-
lui des sens externes. Si le concours d’un seul
fait défaut, 1’équilibre est troublé : l'intelli-
gence devra souffrir dans son travail ef, par
contre-coup, la volonté aussi, qui dépend de la
faculté de connaissance.

Quant au sommeil et & la suggestion, on peut
bien dire qu’ils atteignent directement les fa-
cultés recues dans 1’'organisme, dont ils brisent
I’harmonie et modifient le fonctionnement;
mais on ne congoit pas qu’ils affectent ’esprit

(6) Cursus Philosophiae Thomisticae, p. 293-295.
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aussi bien que le corps. L’esprit, qui comprend
nos deux facultés mattresses, 1’intelligence et 'a
volonté, demeure toujours dans une sphdre de
lumigre et de sérénité : puisque le spirituel est
I'incorruptible, il doit, malgré les troubles du
corps, rester toujours sain, toujours inviolé.
Donc, le sommeil, la suggestion, 1’hallucina-
tion, la folie, etc., n’arrivent pas A le ternir, ne
montent pas jusqu'da lui; ils ne peuvent lui
nuire que d'une manidre indirecte, en le pri-
vant d'ur concours extrinsdque indispensa-
ble 4 son action (7).

Ces mémes raisons nous font déjd voir que
I’aboulie ne peut &tre appelée une maladie in-
trinsdque de la volonté, c’est-d-dire affectant
directement la faculté elle-méme.

Rapportons d’abord quelques faits. On dési-
gne sous le nom d’aboulie une incapacité dec
vouloir efficacement et d’exécuter ce qu’on dé-
sire, Elle peut étre générale et perpétuelle, ou
particulidse et temporaire, limitée A certains
actes et & une certaine durée. A proprement
parler, elle ne géne pas l’acte de vouloir ni
méme 1'acte de 1’élection, car 1’'aboulique veut
et se propose de nombreux desseins et choisit

(7 Ct. Ivid., t. 111, p. 322 et sulv.,, 326, 397.



— 64 —

méme entre plusieurs projets : ce qui est at-
teint, c¢’est le commandement efficace et I'usage
pratique. « Les malades savent vouloir inté-
rieurement et mentalement, selon les exigen-
ces de la raison. Ils peuvent éprouver le désir
de faire ; mais ils sont impuissants A faire con-
venablement. Il y a au fond de leur entende-
ment une impossibilité. Ils voudraient travail-
ler, et ils ne le peuvent... Leur volonté ne peut
franchir certaines limites : on dirait que cette
force d’action subit un arrdt : le je veuz ne se
transforme pas en volonté impulsive, en déter-
mination active. Des malades s’étonnent eux-
mémes de l'impuissance dont est frappée leur
volonté... Lorsqu'on les abandonne A eux-
mémes, ils passent les journées entitres dans
leur lit ou sur une chaise. Quand on leur parle
et qu'on les excite, ils s’expriment convenable-
ment, quoique d’une manidre brédve : ils jugent
assez bien des choses (8). »

Cette impuissance frappe méme des person-
nes chez lesquelles V’entendement conserve 'a
plénitude de son exercice. « Il est certain, di-
sait un magistrat, que je n’ai de volonté que
pour ne pas vouloir ; car j’ai toute ma raison;
je sais ce que je dois faire; mais la force
m’abandonne lorsque je devrais agir (g). »

(8) GUISLAIN, cité par RIBOT. Les Maladies de la volonts.
p. 3839,
(9) Ibidem.
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La liste de ces faits et d’autres analogues
pourrait facilement s’allonger ; mais démon-
trent-ils que la volonté est atieinte en elle-
méme? Que veut-on dire quand on parle des
maladies de la volonté? Que les matérialistes et
les positivistes voient 14 une affection morbide
de la faculté elle-méme, comme ils 1’entendent
des autres puissances, c’est tout naturel, puis-
qu’ils ne reconnaissent aucune différence radi-
cale entre le monde organique et le monde in-
tellectuel; mais que pcut bien signifier pour un
théologien ou pour un philosophe spiritualiste
un état pathologique de la volonté elle-méme,
distinct des obstacles extrinstques que subit la
volonté du cdété du systéme nerveux et des fa-
cultés inférieures?

Nous ne concevons que trois hypothdses :
cela peut vouloir dire ou que la faculté fait to-
talement défaut, ou qu’elle a une atrophle con-
génitale, ou que, entidre A 1'origine, elle a été
plus tard altérée, affaiblie, lésée.

Toutes ces hypothéses sont insoutenables,
impossibles.

Il est clair, tout d’abord, que I’8me ne peut
manquer d’'une seule de ses facultés intrinse-
ques. Les puissances dérivent de 1'essence né-
cessairement, comme des propriétés insépara-
bles, en vertu de l'acte méme qui produit leur
sujet. L’action créatrice de Dieu atteint la subs-
tance, et par elle les facultés, en sorte que

O
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celles-ci, selon 1’adage scolastique, sont con-
créées, cest-A-dire créées avec la substance et
par le méme acte que la substance. De la le fa-
meux axiome : Qui dat formam dat conse
quentia ad formam, celui qui donne l'essence
donne en méme temps ses conséquences natu-
relles, les facultés (10).

En second lieu, il ne saurait y avoir incapa-
cité congénitale pour des puissances qui déri-
veni nécessairement de !'dme et qui, par ail-
leurs, n’étant pas recues dans l'organisme, ne
peuvent pas étre atrophiées par lui. G’est réfu-
ter déja la troisitme hypoth2se. Les facultés
spirituelles, sujettes aux maladies morales, er.
reur pour l'intelligence, péché et vice pour la
volonté, restent & 1’abri de toute lésion, de
toute altération physiques : spirituel, avons-
nous dit, est synonyme d’incorruptible.

On comprend une certaine lésion dans les fa-
cultés organiques, puisqu’elles résident dans
les organes et en subissent plus ou moins les
conditions ; mais l'intelligence et la volonté,

(10) Cf. notre Cursus Philosophiae Thomisticae, t. 11I. p. 144,
155; t. IIL. p. 211-212; t. VI, p. 162-163; ot DOMET DE VORGES,
Abrégé de métaphysique, t. I, p. 220. — Il faudrait donc um
miracle spécial de Dieu pour empécher les facultés d’éclore
de la substance; et ce miracle répugne, par ailleurs, non pas
3 la puissance, mais 4 la sagesse divine : car Dieu doit créer
des substances capables d’atteindre leur perfection et leur fin
derniére. Or, c'est par les facultés que les substances réalf-
sent leur but supréme. C'est pourquoi les thomistes et le plus
grand nombre des scolastiques enseignent qu’il ne peut pas y
avoir une substance privée de toute faculté. — CI. Cursus phi-
1 sophiae thomisticae, t. VI, p. 25-95. Combien cela est plus
évident pour la substance spirituelle!
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abritées dans }'incorruptible substance, se con-
servent toujours saines, intactes en elles-mé-
mes; la maladie ne les entame pas.

Ce sera donc indirectement que l’aboulie
pourra lier la volonté. De mé&me que l'intelli-
gence, tout en restant inviolée A I'intérieur,
est génée gravement dans son action lorsque
les puissances organiques, par suite de certains
troubles ou états pathologiques, ne fournissent
plus leur appoint accoutumé, ainsi la volontd,
sans &tre altérée en elle-méme, peut étre arréd-
tée dans son exercice quand le concours de
I'organisme ou des autres facultés vient & man-
quer; car, nous l'avons dit, }Y'usage plénier de
la liberté, V'efficacité pratique de son comman-
dement, requidrent les services de la partie in-
férieure, sensibilité, puissance motrice, etc.

Les cas d’aboulie prouvent donc que les con-
ditions physiologiques et extrinséques ont faitl
défaut, non point que la volonté est 1ésée in-
trinsdquement. Maladies de la sensibilité et de
la motilité, oui; mais non point maladies inté-
rieures de la volonté.

t
* %k

Voici Pobjection . c’est bien la volonté elle-
méme qui est affectée, puisque I'aboulie atteint
méme ceux qui paraissent robustes et dont le
jugement est resté droit.
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—— Pour que le fonctionnement de la volonté
soit plénier et ses ordres efficaces, il ne suffit
point d’une certaine vaillance physique, ce
n'est méme pas assez que le jeu de l'intelli-
gence soit normal ; il faut, en outre, le con-
cours de tout le petit royaume intérieur qui est
au service de la volonté, et surtout le concours
de la sensibilitté et de la motilité. Or, c’est pré-
cisément ce qui fait défaut dans les divers cas
d’aboulie.

Cela est si vrai que les philosophes mémes
qui regardent l'aboulie comme une maladie
intérieure de la faculté ne réussissent & l'expli-
quer que par des causes purement extrinséques,
défaut de sensibilité ou défaut de motilité. « La
cause est donc une insensibilité relative, un
affaiblissement général de la sensibilité ; ce qui
est atteint, c’est la vie affective, la possibilité
d’dtre ému... On peut risquer une autre hypo-
th2se et chercher 'explication de 1’aboulie dans
I’ordre des manifestations motrices (11). »

Ainsi, I'impuissance de vouloir provient et
des conditions du dehors et des facultés qui de-
vaient étre les auxiliaires de la volonté et lui
ont fait défaut. Ceux qui identifient le vouloir
avec l'émotion, la volonté avec la sensibilité,
sont’ conséquents et logiques en appelant ma-
ladies de la volonté les états morbides de la fa-
culté organique ; mais ce langage n’a pas de

(11) RIBOT, Les Maladies de la volonté, p. 5.
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sens pour un spiritualiste qui sait distinguer
les facultés mentales des facultés inférieures et
qui comprend qu'une lésion de 'instrument ne
devient pas une lésion chez l’artislte qui s’en.
sert, mais seulement un obstacle.

Nouvelle objection : « Qu’il y ait un trouble
de la volonté, c’est ce qui est mis en évidenc:
au moyen de la suggestion hypnotique. Livré
alors & la volonté d’un autre, le malade accom-
plit sans difficulté un travail fatigant que sa
volonté personnelle serait bien incapable de
soutenir. Le docteur Janet a étudié une abouli-
que qui s’efforce en vain de faire un acte :
aprés des tentatives désespérées, elle est obligée
d’avouer son impuissance. Mais si, au coen-
traire, pendant qu’elle cause avec une autre
.personne, on lui suggére tout bas de faire cel
acte, elle 1'accomplit immédiatement (12). »

— Ce qui est mis en évidence par ces faits,
c’est, non point que la volonté est 1ésée en elle,
méme, mais que la suggestion fait disparaitre
les ohstacles extrinséques. L’explication psycho-
logique est celle-ci ' la suggestion, agissant sur
I'imagination, influe par elle sur le systdme
nerveux et sur le grand sympathique et, con-
séquemment, sur la sensibilité et la puissance
motrice, qui dépendent de ces systdmes ; et, de
cette sorte, elle raméne la sensibilité et la mo-
tilit¢ & leur état régulier et & leur jeu normal,

(12' RATH et REVAULT, Psychologie, p. 9282



Ces facultés fournissant de nouveau leur ap-
point, les conditions exirinséques étant de nou-
veau rétablies, la volonté, qui était restée saine
en elle-méme, reprend son libre exercice et
son fonctionnemeni naturel.

Donc, les exemples d’aboulie ddment consta-
tés, bien loin d’étre une objection contre la
spiritualité de la volonté, confirment nos the-
ses traditionnelles, déja rappelées, que le corps
est I'instrument de I’esprit : il_va de soi que,
les cordes sonores étant brisées, paralysées ou
seulement atteintes sur quelque point imper-
ceptible, 1'esprit ne rende plus les sons magni.
fiques de la pensée ou du vouloir, et, au con-
traire, qu’il vibre de nouveau dés que I'instru-
ment est réparé (13).

$
L

A T'opposé de I'aboulie, on signale, comme
une autre maladie de la volonté, 1'impulsion
irrésistible qui cntratne et emporte fatalement
certains sujets. Deux sortes de cas :

« Dans le premier cas, I’impulsion peut &tre
subite, inconsciente, suivie d'une exécution
immédiate, sans méme que l’entendement ait
eu le femps d’en prendre connaissance... Chez

{13} Le corps est l'instrument de I’Ame, mals un instrument
conjoint, uni avec elle dans l'unité de substance. Cursus Phi-
losophiae Thomisitcae, t. 1II, p. 1381.139.



certains malades, la surexcitation des forces
motrices est telle, qu’ils marchent des heures
entidres sans s’arrdfer, sans regarder autour
d’eux, comme des appareils mécaniques qu’on
a montés (14). »

« Les faits du second groupe méritent d’étre
plus longtenips étudiés - ils mettent en lumidre
la défaite de la volonté ou les moyens artificiels
qui la maintiennent. Ici, le malade a pleine
conscience de sa situation ; il sent qu’il n’est
plus maitre de lui-méme, qu’il est dominé par
une force intérieure, invinciblement poussé 2
cor:meitre des actes qu’il réprouve. L'intelli-
gence reste suffisathment saine, le délirve
n’existe que dans les actes... Une femme d’une
grande culture intellectuelle et pleine d’affec-
tion pour ses parents se met & les frapper mal-
gré elle et demande qu’on vienne & son secours,
en la fixant dans un fauteuil (15). »

— QCes faits admis, cherchons-en la cause
psychologique. Prouvent-ils que la volonté est
malade en elle-méme? Nullement : tout ce qu’on
peut étabiir c’est que, comme dans les exem-
ples précédemment cités, les conditions extrin-
séques ont fait défaut. Le manque d’équilibre
dans les facultés organiques entraine d’autres
désordres : la puissance motrice n’ayant pas
assez d’efficacité pour assurer la coordination

(14) RIBOT, les Maladies de la volonté, p. 5.
(15) Op. cit.. p. M.
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des mouvements, il en résulte, par contre-
coup, une impulsion trop forte, et c’est ainsi
que les actes échappent & la liberté.

Ici encore, Ribot se voit contraint de donner
conrme explication des causes extrinsdques i la
faculté elle-méme du vouloir. « En rapprochant
V'aboulie des impulsions irrésistibles, on no-
tera que la volonté fait défaut par suite de con-
ditions tout A fait contraires. Dans un cas,
I'intelligence est intacte, 'impulsion manque ,
dans l'autre, la puissance de coordination et
d’arrét faisant défout, I'impulsion se dépense
au profit de 'automatisme (16). »

Nous voild revenus 3 nos précédentes conclu-
sions : les impulsions, pas plus que I’aboulie,
ue peuvent étre appelées, au sens propre du
mot, des maladies de la volonté, puisqu’elles
laissent la faculté intacte. Qu'on les appelle, si
I'on veut, des états pathologiques ou des mala-
dies de la sensibilité et de la motilité ; mais,
pour la volonté, elles ne sont que des obstacles,
des empéchements, des liens, non point des
affections morbides!

*
* %

Ce qui est confirmé une fois encore par tous
ces faits, c’est la doctrine catholique, que
I’dme intellectuelle est la forme substantielle

(18) RIBOT, les Maladles de la volonté, p, 98,



du corps humain (17). L'dme et le corps unis
ensemble comme la forme et la. mati¢re, c’est-a-
dire formant une seule personne et une seule
substance, il est tout naturel que les actions du
corps et les actions de 1'dme s’entr’aident ou se
génent mutuellement; que les troubles organi-
ques aient leur contre-coup sur les facultés et
les opérations de 1’dme méme les plus spirituel-
les, et, inversement, que les actions de 1l'esprit
aient une sorte de répercussion sur l’organisme.
Les exemples d’aboulie et d'impulsion déja
rapportés ont mis en lumidre I'influence de la
partie inféricure sur la partie supérieure ; d’au-
tres faits constatés par les physiologistes mon-
trent clairement le conire-coup de la vie intel-
lectuelle sur la vie sensible. Bois-Reymond avait

(17) Nous disons catholigue, parce que le Magistére supréme
I’enseigne et la regarde comme connexe avec le dogme de
1'Incarnation, pour expliquer 1'unitd de nature en Notre-Sei-
gneur. C’est pourguoi le concile de Vienne, aprés avoir déclaré
que le Fils de Dien a pris les deux parties de notre nature
unies ensemble pour former un senl tout, en sorte que le
Christ est & la fois vrai Dieu et vrai homme (DENZINGER-BANN-
WART, 480). définit que l'Ame ralsonnable est la forme dua
corps humain : = Definlentes... quod quisquis deinceps asse-
rere. defendere seu tenere pertinaciter praesumpserit quod
anima rationalis seu intellectiva non sit forma corporis hu
mani per se et essentialiter. tamquam haereticus sttt censen-
dus. » (DENZINGER-BANNWART. §81.) — Second document : le V*
concile de Latran rappelle et confirme la définition du con-
cile de Vienne (DFENZINGER-BANNWARYT, "738.) — Troisiéme docu-
ment : PIE [X, dans sa lettre au cardinal GEISBER, archevéque
de Cologne, condamne les livres de Guenther parce qu'ils at-
taquent la doectrine catholique touchant 1’'dAme raisonnable
forme du corps humain : « Noscimus tisdemn 1libris laedi ca-
tholicam sententiam ac doctrinam de homine qui corpore et
anima ita absolvitur, ut anjma eaque rationalis sit vera per
so atque immediata corporis forma. » (DEZINGER-BANKWART,
1655.) — Voir sur ce sujet notre livee - Les vingl-quatre
thises thomistes,
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déja remarqué que, lorsque l'activité de I'dme
se dépense dans le travail intellectuel, le cou
rant électrique du systdéme nerveux est modi-
fié, d’ot il résulte de protondes transformations
8ans le cervelet et dans les nerfs. « Le travail
intellectuel, ajoute un autre savant, accélere Io
cceur, donne lieu & des phénomeénes de vaso-
constriction périphérique qui modifient la
forme du pouis et augmentent le volume du
cerveau (phénomeéne de vaso-dilatation locale).
Tous ces phénoménes sont d’autant plus mar-
qués quec le travail est plus intense (18). »

Le philosophe, qui a déja prouvé par ailleurs
la spiritualité de 1'dme, se sert de ces faits pour
démontrer 1'unité essentielle du composé hu-
main. Si l'dme et le corps étaient deux subs-
tances complétes distinctes, 1’opération spéci-
fique de 'une demeurerait étrangdre & 1'opéra-
tion spécifique de 1'autre ; et, donc, ni les états
pathologiques du corps n’influeraient sur l’es-
prit, ni le travail propre de 1’esprit n’aurait de
contre-coup sur l'organisme. L’expérience dé-
montre cette pépercussion muatuelle de 1’espril
sur 'organisme et de 1'organisme sur le corps.
Donc, il faut-conclure que 'ime et le corps ne
sont pas deux natures complétes, mais qu'’ils
s’éireignent en une seule substance par unc

{(18) GLBY, Etudes de psychologie physiologigue et pathologt
que, p. 9.



union qui est & la fois essentielle et person-
nelle (1g9).

Une auire vérité qui est éclairée par ces faits
d’aboulie, d’hyperesthésie, d’hypnotisme, etc .
c'est ce que la philosophie scolastique appelle
la cohérence des facultés (20). Toutes les puis-
sances, dérivant d’'une méme essence, gardent
entre elles une sympathie profonde et une in-
dissoluble liaison, en sorte qu'elles devront
s’aider ou se géner mutuellement, comme
nous l'avons fait remarquer. La vertu de
I'dme étant limitée, on comprend que, lorsque
son activité se dépense trop spécialement sur
une de ses puissances pour la développer outre
mesure, ’harmonie entre les diverses facultés
soit rompue nécessairement. Ainsi, quand il y
a hyperesthésie sur un point, l’anesthésie se
produit sur d’autres; quand l’'imagination est
irop exaltée, le sens commun et 1’estimative ne
gardent plus leur équilibre. Mais, si 1'action de
ces facultés internes, instruments de 1'esprit,
n’est plus régulidre, mesurée, intégrale, I'intel-
ligence, mal desservie, ne gardera plus son
fonctionnement normal, bien qu’elle soit incor-
ruptible et inviolée; si la sensibilité et la moti-
lité sont troublées gravement, la volonté, in-
tacte et efficace en elle-méme, n’atteindra pas

{19) Cf. P. COCONNIER, l'Ame humaine, ¢. v; E. HUGON, Cursus
Pnilosophiae Thomfisticae, t. III, p. 199 et suivantes,
(20) Ibid., p. 231-289.
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ses résultats définitifs, faute d’auxiliaires capa-
bles de I'aider ou d’exécuter ses ordres (21).

Encore une fois, ces états pathologiques ne
contredisent en rien la spiritualité de nos deux
facultés souveraines, 1’intelligence et la volonté.
Ce qui prouve la force et la supériorité de 1’es-
prit et son supréme domaine, c'est qu'il arrive
dans certains cas & dompter et & dominer son
instrument, & utiliser les maladies et les souf-
frances pour son perfectionnement moral.

Clest ainsi que les saints, en tolérant virile-
ment leurs infirmités, en triomphant de leur
tempérament et de leur caractére, ont déployé
toutes les énergies, de la nature et ont porté,
avec la griace de Dieu, I’éducation et la culture
de la volonté jusqu’'au supréme degré, qui est
I’héroisme.

(21) Cursus Philosophiae Thomisticae. t. IV, p. 233-240.




CHAPITRE 11

La Psychologie de la conversion

Les théologiens ne peuvent que faire bhon
accueil aux études psychologiques qui tendent
3 montrer le mystérieux travail accompli, peu
3 peu ,dans les Ames en quéte d’idal, et les éta-
pes successives qui les rameénent 4 Dieu (1).

Mais pour apprécier la portée exacte des faits
et déterminer la valeur des arguments qu'on ¢n
tire, il ne faut jamais perdre de vue la notion
catholique de la conversion et des actes qui la
préparent, telle que l'entend 'Eglise et telle
que l'explique la théologie.

La question, en effet, a été bien nettement
tranchée; car elle n’est pas distincte du grand
probléme de la justification, faussé par le pro-
testantisme et résolu par le Magistére supréme
avec une admirable précision,

On pourrait, il est vrai, appeler conversion

(1) I1 faut recommander, commeé particulitrement utiles et
intéressants :
P. Th. MAINAGE, O. P. Introduction & ila psychologie de la
converston, Paris, 1913.
La Psychologie de la conversion, Paris, 1915.
Ad. RETTE, Notes sur la psychologie de la conversion, Pa-
Tis, 1914,
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le passage de 1'infidélité A la foi seule, séparés
de la charité. L’hypothdse n’est pas insoute-
nable, certains théologiens ayant pensé, en ef-
fet, que la vertu de foi peut &tre infusée avant
la grice sanctifiante, de méme que l'acte de
foi précéde 'infusion de la grice. En fait, en
est-il ainsi? Une fois conférée par la justifica-
tion, la foi persévére, et il faut un acte d’'infi-
délité pour l’arracher de [I’intelligence, lors
méme que la charité disparait devant le péché
mortel ; mais, quand l'infide¢le se dispose au
salut, son esprit est-il assez préparé, capable de
porter la noble vertu de foi, si son dme ne
posséde pas déja la grdce sanctifiante? Quoi
qu’il en soit des possibilités abstraites, nous
estimons que, dans les conditions concrétes de
la vie, les généreux qui se décident & croire
définitivement arrivent aussi aux pratiques
chrétiennes. La conversion proprement dite
n’est donc pas autre chose que cette « justifica-
tion » dont s’occupent les conciles.

Le protestantisme est tombé, 4 ce sujet, dans
trois graves erreurs. La premidre concerne 1’es-
sence méme de la conversion qui, d’aprds les
novateurs, ne serait point un changement fon-
cier dans I’8me du converti, mais une simple
faveur extérieure de Dieu, jetant un voile sur
les laideurs de 1’homme sans les laver, les pu-
rifier, les effacer. La seconde erreur a trait aux
dispositions qui préctédent la conversion, parce



qu'on prétend qu’aucune n’est indispensable
ou que la foi toute seule suffit. La troisidéme se
rapporte & la certitude et & 1’évidence du fait
de la conversion, en ce sens que, non seulement
le fidele peut constater son état intérieur, mais
qu’il est tenu de croire que Dieu I’a justifié.

L’Eglise, en réfutant tous ces points, a indi-
qué les principes d’aprés lesquels doivent se
résoudre les divers problémes soulevés de nos
jours (2), '

Nous croyons donc faire ceuvre d’actualité en
rappelant les enseignements traditionnels sur
I’essence méme de la conversion, sur les actes
indispensables qui constituent précisément
cette psychologie de la conversion, sur la sur-
naturalité de ces actes et le caractdre mysté-
rieux qui les rend inaccessibles & 1'expérience
religieuse.

RESUME DE LA DOCTRINE CATHOLIQUE TOUCHANT
LA CONVERSION

Si tous les protestants s’accordent A expli-
quer la conversion sans un changement radical
dans I’Ame et sans un don infusé par Dieu,
leurs théories sont, par ailleurs, incohérentes

(?) Cf. nos Tractatus dogmaiict, t. 11, de Gratia.
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ou contradictoires. Pour Luther, la justifica-
tion consiste simplement & croire que Dieu a
remis les péchés ; pour d’autres, c’est une fic-
tion légale en vertu de laquelle Dleu consent A
ne pas nous imputer nos fautes personnelles,
ou bien.nous communiquer une vie nouvelle
qui régénére et purifie. Certains exégeles pro-
testants de nos jours confessent que la justifi-
cation impligue wune rénovation intérieure,
mais ils ne vont pas jusqu'da ieconnaitre un
principe surnaturel de vie et d’opérations (3).

Quant aux philosophes de l'expérience reli-
gieuse, William James et ses disciples, ils dé-
signent sous le nom de conversion tout chan-
gement psychologique dans les habitudes et le
genre de vivre, qu’il s’agisse des « morphino-
manes » ou des saints de I’Eglise.

L’Ecriture avait déjd réfuté tous ces vains
systémes. Elle nous représente la conversion
comme une nouveguté de vie et une transfor-
mation de nous-mémes qui rajeunit notre &me
et notre esprit : rReNovamINi Spiritu mentis v s-
trae.. in NoviTATE vifae ambulemus (4); comme
une seconde créafion qui nous enracine dans

(3} Pour avoir une idée des diverses théories, on pourra
consulter : CALVIN, Instit,, lib. III, c. 11, 8§ 2. 3. 22; LITCHTEN-
BERG, Encyclopédie des sciences reugieuses Paris, 187'7 1882,
art. Justification ; LIDDON, Analysis of Romans : SANDAY. Intern
critic. Comment, of Romans ; pour étudier la doctrine de saint
Paul, voir les ouvrages catholiques : TOBAC, Le Probléme de la
justification ; PRAT, La Théologie de saint Pnul: P, LAGRANGE,
0. P.. L'Kpitre auxz Ramains.

(4) Ephes., 1v, 99; Rom., VI, 4.
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le Christ et nous établit dans le bien : nova
CREATURA...; CREATI in Christo Jesu in operibus
bonis (5), comme une seconde naissance tout
immaculée qui nous donne le titre et la qualité
d’enfants de Dieu : ex Deo NAT1 sunt...; RENATI
non ex semine corruptibili, sed incorruptibili...
ut filii Dei nominemur et simus (6). Ces termes
des saintes Lettres désignent trés clairement
un changement profond dans le converti :
création, naissance, nouveauté de vie compor-
tent un principe surnaturel et permanent qui
réside en nous, réforme et transforme 1'dme et
suréléve ses facultés.

La tradition catholique a toujours considéré
dans la conversion cette régénération merveil-
leuse qui nous divinise en quelque maniére.

Déja les Peres Apostoliques parlent de ce re-
nouvellement intérieur. L’épitre dite de Bar-
nabé affirme que la rémission des péchés est
une rénovation dans laquelle nous recevons
une autre forme et comme une Ame nouvelle,
semblable 4 1'dme des enfants, en sorte que
nous sommes reconstitués intégralement et
créés derechef (7).

Les Péres Apostoliques insistent sur cette réa-
lité divine de la justification. Saint Justin ré-
fute I'erreur qui devait étre reprise un jour par
les protestants, et il reproche aux Juifs de se

) Gal., vi, 15; Ephes., n, 10.

{6) Bvang, JOAN., 1, 13; I Peir., 1, 193, I Epist., JOax,, mt, 1,
(7) Epist. BARNAB., VI, 11, XVI; P, G., 11. 741, 713, T™.

6
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tromper eux-mémes et de tromper les autres
en prélendant que Dieu se contente de ne pas
imputer la faute aux pécheurs et les tient quit-
tes, sans que leurs volontés et leurs ames
soient transformées (8).

Les Péres du quatridme sidcle exaltent les
merveilles de la conversion, qui se fait par la
grice, dans laquelle Dieu imprime en nous,
pour ainsi dire, 1'effigie de sa substance, su-
premae substantiae effigiem (g) en quelque
sorte sa figure et ses traits, divinamn figuratio-
nem in nobis imprimens (10).

Saint Augustin ajoute que Dieu, en nous jus-
tifiant, nous déifie : « Qui autem jusiifical est
qui deificat ; quia justificando filios Dei fa-
cit (11). »

Saint Thomas montre, par la notion méme
de la conversion, que c'est une transmulation,
un passage de 1'état de péché a 1'état de jus
tice, et, partant, 1'abolition méme du péchs,
comme le passage du froid au chaud est P’exclu-
sion nécessaire du froid, et que cette exclusion
du péché est produite par une réalité surnatu-
relle qui nous rend purs et beaux aux yeux dz
Dieu, vraiment dignes de son amour. Sans

(8) S. JUSTIN, Dial. enm Tryph., 1t; P. G., VI, 797

{0) S. GRECOR. NYSSEN.. Homil., T in verba - Faciamus homt-
nem..., P. G., XLIV, 273.

(10) S. CYRILL. ALEXANDR., Homil. paschal.. X, 2; .P. G.,
LXXVII1, 617,
(11) S. AUGUSTIN, Enarzal. in ps., XLIX. 2; P. G., XXX1, 588.
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Pinfusion de la grace point de conversion com-
plete (x2).

Le concile de Trente recourt au méme lan-
gage C’est un passage par lequel 1’homme
est transporté (translatio) de 1'état mauvais a
I’état de grice et d’adoption divine (13). Une
définition trés détaillée écarte toutes les formes
de l'erreur protestante. La justification n’est
point une imputation fictive, ni une simple fa-
veur extérieure, mais elle comporte une réalité
infusée par le Saint-Esprit et inhérente & nos
ames, la grice sanctifiante (x14).

Voilad, dans ses grandes lignes, la doctrine
catholique de la conversion. Cest un renouvel-
lement foncier de notre étre, qui est préparé
par des actes nombreux et qui consiste en une
qualité permanente, appelée grice informante
jar le concile de Vienne (15), grice inhérente
par le concile de Trente, comme l'image de
Dieu imprimée en nous, un écoulement de son
étre, une participation de sa nature propre et
de sa vie intime : divinae consories natu-
rae (16).

Une belle raison de saint Thomas expligae
toute cette économie. La conversion véri-
table restitue 3 1’homme l'amitié divine. Or,

(13) S. THOM., 1Ia-1Iae. q. 113, aa, 1 et Q.
13} Sess. VI, cap. &.

14) Can 11,

(15) DENZINOER, 483.

:(18) 11 Petr,, 1, &.
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I’amour du Seigneur est créateur et toujours
efficace : il produit dans les é&tres ce qu’il y
chérit. Nos affections supposent un bien qui
les attire; notre cceur est indigent, et, s’il se
complait dans une. créature, c'est que nous
avons aper¢u en elle un charme qui peut Ie
satisfaire et le rassasier, au moins en partie :
il est provoqué par la bonté et la beauté, ces
deux séductions qui résument 1’histoire de tou
tes les tendresses ; il ne les fait pas. Oui, pour
nous, ¢’est l'objet qui ravit 'amour; pour
Dieu, c’est l'amour wqui produit son objet
Quand le souverain Principe agit, ce n’est point
pour acquérir une perfection, ¢’est pour nous
communiquer la sienne; quand il nous aime,
ce n'eést point pour se procurer une jouissance
qu'il he trouverait pas dans son éternelle béa-
titude : heureux en lui seul et de lui seul, in
se et ex se beatissimus (17), il ne se retourne
vérs nous gue pour nous faire du bien. Dans
I'ordre naturel, son amour cause ces réalités
innombrables qui constituent l'univers; dans
I'ordre surnaturel, il produit ce monde infini-
ment plus beaw, qui est la seconde création, la
génération incorruptible, la vie nouvelle des-
tinée 3 fructifier pour U'dternité (18). »

(17) Ja-IJae, q. 110, a. 1: I P, q. 20. a. 4 Q. 4§ a. 4 Cft.
Conc. Vatie. Constit, Pei Filius, cap. 1.
(18) Hors de UEglise point de salut, 2° édition, p. 130.
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LES ACTES INDISPENSABLES QUI CONSTITUENT

LA PSYCHOLOGIE DE LA CONVERSION

De sa toute-puissance absolue, Dieu pourrait
convertir les pécheurs sans aucune disposition
préalable de leur part, et en un instant ; car la
vertu de I'Infini, qui peut préparer subitement
le sujet, peut de méme introduire en lui sans
sa coopération active la perfection et la vie.
Ainsi Dieu pourrait infuser la grice dans un
pécheur endormi, qui se trouverait, 4 son ré-
veil, efficacement orienté vers sa véritable des-
tinée. La grdce par son pouvoir intrinséque de
régénération rectifierait 1'dme et ses facultés,
révoquerait 1’affection au mal et tournerait
I’8tre tout entier vers Dieu, principe et fin der-
nidre. Mais le plan suave de la Providence est
de régir ses créatures selon le mode particulier
qui convient A chacune d’elles, sans violence et
sans heurt, respectant les lois de la liberté au-
tant et plus encore que celles de la nature.
Puisque le propre de la liberté est de se mou-
voir elle-mé&me, la conversion ne se fera jamais
sans un mouvement vital de notre esprit et Je
notre volonté : méme quand la grice est don-
née dés le premier instant, comme dans les an-
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ges, dans 1'dme d'Adam, dans l’Ame de Notre
Seigneur, dans !'dme de la Sainte Vierge, la
coopération personnelle n’a point fait défaut ;
la science infuse permet & 1'esprit de voir en
un clin d’ceil et au libre arbitre de se déployer
des le début (19).

C’est donc une loi surnaturelle que la con-
version des adultes ne s’accomplisse pas sans
un mouvement de leur libre arbitre In eo qui
habet usum liberi arbitrii non fit motio a Deo
ad justitiam absque motu liberi arbitrii (20).

Le concile de Trente déclare quec les adultes
se¢ préparent eux-mémes 4 leur justification en
coopérant librement & la grice divine qui les
prévient, les excite, les aide et sans laquelle
I'ceuvre du salut serait vaine (21). Tout en
proclamant la nécessité de la grice, le concile
a soin de maintenir le facteur humain et d’af-
firmer la part de la volonté créée . sous la tou-
che de 1'Esprit-Saint le libre arbitre ne de-
meure pas inerte ou passif, il déploie ses éner-
gies, il fournit son apport indispensable, il
garde le pouvoir de résister méme quand .!
coopére avec Dieu 3 'ceuvre de la régénéra-
tion (22).

Le travail de la conversion reléve d’une

(19 Cf. S. THOM,, 1. P.,, q. 62, a. 3: ¢. 95 a. 1, ad 3; IIl.
P., q. 34, a, 2.

(21) Sess. Vi, cap. 5.

(22) Ibid., can. 4.



psychologie trés vivante, qui met en jeu toutes
les ressources de nos facultés spirituelles.

Tout d’abord, les actes nombreux qui prépa-
rent la foi et qui par étapes successives condui-
sent de la crédibilité & la croyance définitive,
comme nous aurons a l'expliquer bientdt. Cette
foi n’est pas l'aveugle confiance ou 1’assurance
absolue que les péchés nous sont remis, mais
I’assentiment surnaturel aux vérités révélées
par Dieu, Vérité premidre, qui ne peut ni se
tromper, ni nous tromper (23).

L’acte de foi ne suffit pas tout seul A justi-
fier, méme quand il serait assez fort pour trans-
porter les montagnes (24). L’Ecriture en signale
d’autre:s qui doivent 1’accompagner. La crainte
surnaturelle est requise. « La crainte du Sei
gneur expulse le péché car celui qui est sans
la crainte ne pourra pas &tre justifié (25). »
Puis, l'espérance, qui éléve : « Celui qui
espére dans le Seigneur sera guéri (26). » Fu-
suite, le repentir, condition du pardon. « Re-
pentez-vous et convertissez-vous, afin que vos
péchés vous soient remis (27). » Eufin,
I'amour de Dieu, au moins un amour initial,
qui tourne !'homme vers son principe et son
terme; c’est pourquoi Notre-Seigneur a dit de

(23) Come. Trid., sess. VI, can. 12: Conc. Vatic., cap 3 De
Fide.

(24) 1 Cor., X, {.

(25) Eccl., 1, 27. 28.

(28) Prov., XXvII, 925,

(27 Act., m, 19.



Madeleine : « Beaucoup de péchés lui sont re-
mis, parce qu'elle a beaucoup aimé (28). »

Tels sont les actes qui constituent la véritabls
psychologie de la conversion : la foi montre
Dieu, fin supréme et justice infinie disposan’
d’'une puissance infinie pour chatier le pé-
cheur. De 14 nait dans I’dme un sentiment de
crainte salutaire; mais, en méme temps appa-
rait la miséricorde inépuisable qui offre }- par-
don, et aussitdt surgit V’espérance. Selon 1a
belle expression de saint Bernard (29), .la
crainte et l'espérance sont les deux pieds du
Sauveur, que le pécheur doit baiser & la fois
la crainte, pour ne pas encourir la présomption;
I’espérance, pour ne pas tomber dans le dé-
couragement. Mais, tandis qu’il baise ces deux
pieds sacrés, il est touché de l'immense bonté
qui ’accueille et il se prend A 'aimer, et, du
méme coup, il éprouve un vif sentiment de
regret du passé avec un jferme propOs pour
Pavenir.

Ces divers mouvements de 1’Ame se suivent
avec ordre, s’appellent avec suavité, s’enchat
nent avec harmonie. D&¢s que le converti a fait
I'acte de foi, il se rend compte du chétiment
effrovable qu’il a mérité et il concoit cett
crainte qui est le commencement de la sagesse.

(28) LUC., vI, 47,
(20) S. BERNARD.. serm. VI, in Cantic, n** 69, P. L.,
CLXXXIII, 805. 808.
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Il n'en reste pas 13, car il voit la miséricorde
et il espare ,il voit la bonté et il aime, il voit le
mal fait & son Ame et 'injure faite & Dieu par
le péché, et il se repent avec la promesse de ne
plus retomber. Voild les six actes principaux
que comprend le travail intégral de la conver-
sion : la foi, la crainte, l’espérance, 1’amour
initial, le repentir et le ferme propos (30).

Cette psychologie, déjd trés finement esquis-
sée par saint Thomas, est reprise par le concile
de Trente. « Les adultes se disposent A Ia jus-
tice tandis que, excités et aidés par 'a grice di-
vine et aprds avoir concu la foi ez auditu
(Rom., x, x7), ils se tournent vers Dieu par un
mouvement de leur Ame. Tout d’abord, ils doi-
vent croire tout ce que Dieu a révélé et promis,
et croire spécialement que le pécheur est justi-
fié par Dieu au moyen de la grice et de la ré-
demption qui est dans le Christ Jésus : (Rom.
m, 24). En méme temps qu’ils se reconnais-
sent pécheurs, la crainte de la justice divine les
frappe et les remplit d'un sentiment salutaire,
et, se retournant vers la considération de la
miséricorde  céleste, ils sont relevés par
V'espérance, dans 1la confiance que Dieu
leur sera propice & cause de Jésus-Christ.
C’est ainsi qu’ils commencent 3 aimer
Dieu comme source de la justice, et par
1A méme ils sont portés & un mouvement de

(30) Cf. S. THOM., Ia-Ilae. q. 113, a. 486.
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haine et de détestation de péché, d cette péni-
tence qu’il faut déja faire avant la réception
du baptéme (Act., n, 28). Enfin, ils se propo-
sent en recevant le sacrement, de commencer
une vie nouvelle et d’observer les préceptes de
Dieu (31). »

Tous ces actes doivent-ils étre explicites? Li
est manifeste que 1'acte de foi, commencant
I’ceuvre du salut et ouvrant toute la série qui va
suivre, ne saurait étre suppléé par un autre.
Quant A I’'acte d’espérance, il pourra parfois
étre contenu dans un acte supérieur et plus
vaste qui l'affirme et le prolonge sans limite.
Le procédé normal est que le repentir et le
ferme propos soient bien caractérisés; car Ia
justice réclame que l'offense ne soit remise
qu'd celui qui demande expressément pardon
pour le passé et s’engage expressément pour
I’avenir. Dans 1’hypothdse cependant ou I'on
n’aurait pas souvenance de telle faute passée,
le repentir pourrait se faire équivalemment par
ur acte qui I'implique et le continus. JI ne
semble pas, d’autre part, que I'amour de Dicu
puisse &tre suppléé par un acte plus noble,
parce qu’il est la disposition supréme qui pré-
pare le retour A Dieu (32).

Nul besoin, assurément, que les convertis se

{(31) Sess. vVi. cap. 6. .
(32) Voir les Commentateurs de S. THOMAS, in Ia-llae, q. 113.

a. 4 et d.
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rendent compte de ces opérations de leur dme
ou qu’ils en instituent 1’analyse : le progrés in-
térieur peut se faire et se poursuivre infaillible-
ment 2 leur intu; de méme que le charbonnier
et le laboureur accomplissent les actes de I’en-
tendement sans les soupconner et passent par
les détours d’une rigoureuse et parfois subtile
logique sans en avoir étudié les lois. Mais
I'analyse théologique les découvre dans le tra-
vail de la justification ; et faire la psychologie
compléte de la conversion c’est expliquer com-
ment ’homme est amené 3 ces actes de foi, de
crainte, d’espérance, d'amour initial, de repen-
tir et de ferme propos.

11

LA SURNATURALITE DE CES ACTES

Le concile de Trente, en méme temps qu'il
signale les étapes qui conduisent 2 la justifica-
tion, déclare que le début du salut est di A Ia
grice prévenante, sans aucun mérite de notre
part (33), et il définit qu’il nous est impossi-
ble, sans l’inspiration prévenante et le secours
de I'Esprit-Saint, de croire, d’espérer, de nous
repentir, comme il faut, pour que la grice de

{33) Sess. vI, cap. 5.



la justification nous soit conférée (34). C'est,
‘d’ailleurs, 1'application de cette doctrine géné-
rale, déji consacrée par le second concile
d’Orange, que tout acte salufaire, méme l’acte
nitial, initium salutis, est surnaturel et pro-
céde de la grice. On appelle actes salulgires
ceux qui se rapportent au salut, ou comme
préparation nécessaire, tels les actes qui préce-
dent la justification, ou comme fruits de la jus-
tification elle-m&me, tel le mérite proprement
dit. Les semi-pélagiens confessaient que 1’acte
salutaire meéritoire est surnaturel et requiert
I’'aide du Saint-Esprit, mais ils attribuaient aux
énergies de la nature I'acte initial qui com-
mence l'ceuvre de la conversion. L’Eglise a dé-
fini que la phase initiale, aussi bien que le pro-
grés et la consommation, sicut augmentum ila
etiam initium fidei, est un don de la grice, per
gratiae donum (35).

Si cela est manifeste pour la foi proprement
dite, la crainte, 1'espérance, I’amour, le repen-
tir et le ferme propos, en est-il de mime de
tous les actes qui préparent I’esprit 4 croire?
La réponse compldte suppose au moins une ra-
pide analyse de l'acte de foi (36).

Le chemin de la croyance est marqué par

(34) Can. 3.

(35} Cone. Arausic. II, can. 5 et ss.; DENZINGER, 178,88,

(36) Ct. Notre livre : Réponses théologiques, « Analyse de
I'Acte de Fol », « Fol et Révélation », « Les Concepts dogma-
tigues », Paris. Téquif, nouvelle éditionm.



de nombreuses étapes. Il est des esprits qui se
contentent d’une étude purement historique de
la religion chrétienne, sans prendre parti, res.
tant dans le doute absolu ou dans !'indiffé-
rence complite. Puis, vient 1’attitude bienveil-
lante des sympathiques, estimant que le chris-
tianisme se présente avec des titres sérieux de
créance et gu’il ne serait pas imprudent de
I’embrasser ‘- ce n’est gqu'une adhésion assez
flottante et qui ne sort pas du domaine de
I'opinion. On peut arriver ensuite 4 se convain-
cre spéculativement que le fait de la révélation
est démontré, que la religion est vraie et qu’il
faudrait la suivre, sans se dire encore pratique-
ment : je me rends et je crois. Ce n’'est encore
que la crédibilité. Enfin, 1’étape des généreux
qui disent : C’est fait; tout compté et tout
pesé, je dois croire et je croirai. Deux actes
sont intervenus le jugement pratique . il faut
croire : hic et nunc est credendum, et le com-
mandement efficace : crois donc, crede.

Il est convenu d’appeler cette phase la cré-
dendité (de credendaum comme crédibilité de
credibile), terme qui traduit trés exactement la
réalité théologique.

Ce oui sincérement prononcé, se produit in-
failliblement VYacte définitif je crois.

Quel est I’apport du facteur surnaturel dans
cette série d’'opérations mentales? La grice, évi-
demment, n’est point requise pour 1'assenti-
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ment vague qui reste encore dans 1’état d’opi-
nion, et partant dans 1'ordre naturel. Elle n’est
pas absolument indispensable pour l!'assenti
ment certain, mais purement spéculatif : je
vois qu’il faudrait croire. La raison, en effet,
peut démontrer avec certitude l’existence du
miracle, le fait de la révélation, et, une fois
qu’elle .. constaté avec évidence l’'intervention
d’une cause supérieure & toute la nature créée,
elle peut se dire 3 elle-méme Je dois croire
une religion dont 1’origine est attestée par des
faits divins, signes certains d'une vérité cer-
taine : « Ratio, pEcLARAT evangelicam doctri-
nam mirabilibus quibusdam signis famquam
CERTIS CERTAE VERITATIS ARGUMENTIS vel ab ipsa
origine emicuisse (37). » I1 n’est donc pas abso-
lument nécessaire d’un secours divin pour un
jugement spéculatif que l'esprit ne peut récu-
ser sans pécher plus ou moins contre I’évi-
dence (38). Toutefois, dans la pratique, si cet
acte est fait avec des dispositions sincdres et du-
rables, il y aura lieu de penser que la griice est
intervenue pour corriger la volonté et 1'esprit,
et leur imprimer leur véritable orientation. En
tout cas, il faut certainement attribuer au fac-

(37} LEo XIII, oncyclic. Eterni Patris, § Augusti 1879: Acla
Leonis PP. XIII, vol. 1. p. 2061,

Cf. P. LAGAE. O, P. Revue Thomisle, juillet et septembre 1910;
P. GARRIGOU-LAGRANGE, O, P., De Revelatione, t. 1, sect. 1V.

{38) Pour cette question et pour la réfutation de 1'opinion
contraire, voir le P. GARRIGOU-LAGRANGE, Op. cit., et Revue
Thomiste. octobre-décembre 1918.



teur surnaturel les actes de crédendité, c’est-i-
dire le jugement pratique et le commandement
efficace; parce qu'ils sont infailliblement liés
avec l’assentinient de foi, qui, lui, est essentiel-
lement I’ceuvre de la grice divine (3g).

On doit donc confesser la surnaturalité des
trois derniers actes qui entrent dans I’analyse
de la foi : le jugement pratique . est creden-
dum; le commandement définitif : crede;
I’acte de la croyance ou 1’adhésion de foi
credo.

Dans l’esprit cette grice est une illumination,
- dans la volonté une inspiration, selon la ter-
minologie du sccond concile d’Orange (40).

Essayons de pénétrer davantage dans cette
analyse. Le travail de I’intelligence comporte
quatre éléments : 1'idée, qui est le principe d:
13 connaissance; le verbe mental ou concept in
térieur, qui en est le terme ; 1'acle lui-méme,
c’est-a-dire l’assentiment aux vérités révélées .
la lumiére d’en haut qui éclaire 'esprit et le
fait adhérer.

L’idée peut &tre parfois infusée par Dieu,
comme dans la foi d’Adam, et dans certaines
visions des saints ; mais, d’ordinaire, elle est
acquise. Puisqwe notre connaissance des myst2-
res n'est pas intuitive mais abstractive et ana-

(39) Cf. Réponses théologiques, p. 71; JEAN DE S. THOMAS,
Curs, Theol., édit. Vivés. t. VI, p. 762, ss;: notre livre DNe
Gratia.

(40) Can. 7; DENZINGER. p. 180.



logique, elle peut se faire au moyen de nos
idées propres sous l'influence du rayon divin.
Si dans la prophétie les connaissances naturel-
les du voyant peuvent 8tre dirigées par la lu-
mi2re d’en haut pour représenter 1’avenir (41).
4 plus forte raison les notions de nature et di
personne que notre activité mentale s’est déja
formées pourront-elles entrer comme éléments
dans cette proposition de foi en Dieu il y a
trois personnes et une seule nature.

Le concept ou verbe intérieur doit étre sur-
naturel (42), parce qu’il est le fruit de 1’adhé-
sion de foi qui est essentiellemeni surnaturelle;
4 cause de son objet, la vérité divine ; & cause
de son motif, 'autorité de Dieu révélateur ;
a cause de son principe, la lumiére infuse.

Cette lumidre dérivée directement de Dieu,
auteur du salut, péndtre 1’assentiment intérieur
et lui communique une fermeté absolue.

Dans la partie affective, la grice est une Ins-
piration qui incline et ébranle la volonté. Ici
tout est surnaturel la motion est surnaturellz,
puisqu’elle est la touche propre de Dieu; Vacte
est surnaturel, puisqu’il procétde immédiate-
ment de l'influx inspirateur et qu'il tend vers
Dieu, source de la grice et fin supréme du sa-
lut.

Ces mouvements d’illumination et d’inspira-

(41) Ct. S. THOM., qq. disp. De Verit., q. 12, a. 7, ad 3.
(43) Cf. Curs, Philos. Thomist, t. IV, p. 138, 137.



tion que nous venons de signaler dans la foi se
prolongent et se renouvellent sous une autre
forme dans les actes de crainte, d’amour, de
repentir, de ferme propos, qui constituent,
nous l'avons montré, l'ceuvre intégrale de 1a
justification.

IV

81 L'ON PEUT CONSTATER LA SURNATURALITE
DE LA CONVERSION; CONSEQUENCES POUR
L’APOLOGETIQUE

Pour établir avec certitude qu’il y a eu dans
tel cas véritable conversion, il faudrait prou-
ver que I’homme a fait les actes requis de foi,
de crainte, d’espérance, d’amour, de repentir,
de ferme propos, et qu’il les a faits d’une ma
nidre surnaturelle, salutaire et méritoire,. Mais
est-il possible de constater le surnaturel dans
I’dme?

Le concile de Trente a précisé trois points
contre les protestants 1° I'homme n’est pas
tenu de croire qu’il est en état de grice; 2° ce
n’est point par une telle persuasion qu’il est
justifié ; 3° personne, & moins d’'une révéla-
tion spéciale, ne peut savoir d’une certitude de
foi s’il est en état de grice (43).

L’Eglise n’interdit pas aux théologiens de

(48) Sess. V1, cap. 0 et can. 13 ot i4.
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chercher d’autres précisions. Ambroise Catha-
rin estime que nous pouvons constater 1'état de
grice, non pas de la certitude de foi, mais de
la certitude d’une conclusion théologiqu->,
comme des effets certains on déduit 1'existence
de la cause, Celle théorie a été reprise de nos
jours sous une forme analogue (44).

André Véga et quelques autres théologiens
pensent qu’on peut avoir de 1’état de grice uns
certitude physique, comme celle de noire exis-
tence, ou, au moins, une certitude morale
comme celle qui porte sur les faits histori-
ques (45).

Saint Thomas résume ainsi 1’enseigneme::t
traditionnel : 1° par révélation, Dieu peut faire
connaitre parfois & ses privilgiés qu’ils jouis-
sent de son amitié, afin que cette certitude les
soutienne et les encourage dans les grandes
ceuvres qu'ils entreprennent pour sa gloire;
2® d’une certitude absolue, en dehors de la ré
vélation, personne ne peut savoir s’il est en état
de grice, parce que la présence de Dieu en
nous échappe A notre observation; 3° nous pou-
vons conjecturer que nous sommes agréables A
Dieu, si nous n’avons conscience d’aucun pé
ché mortel et si nous éprouvons dans le ser-
vice du Seigneur une douceur intérieure, qui ne

(¢4) CI. P. GAUCHFR, Le signe infallltble de 1'élat de gréce,

1507.
#5) C1. A vEia, Iib. IX in conc. Trident., cap. XLV.
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peut étre que l'effet et le signe d’'un don sur
naturel (46).

La plupart des théologiens, surtout & notrz
époque, adoptent ces sages conclusions du Doc-
teur Angélique (47).

Reprenons les arguments du Maitre. La cer-
titude de 1'état de grice en dehors de la révéla-
tion ne peut nous étre donnée ni par la coa-
naissance infaillible de la cause ni par la con-
naissance infaillible des efiets. La cause propre
de la grice, c’'est Dieu dans sa vie intime, la.
quelle ne nous est dévoilée que par la vision
intuitive. 11 faudrait donc voir Dieu face A face
pour constater en nous la présence qui sancti-
fié. Quant aux effets, qui peut dire infaillible-
ment qu’ils sont surnaturels? Nous ne les décou-
vrons que par leurs manifestations extérieures
et par l'intermédiaire du phénomeéne sensible.
La psychologie de ces actes n’est pas autre pour
nous que la psychologie commune de l'acte
humain, laquelle doit recourir au procédé abs-
tractif, condition de la connaissance dans la vie
présente. Notre mode normal de connaltre ici-
bas, qui est de remonter du visible & I'invisi-
ble, du sensible au spirituel, ne saurait nous
conduire ni A l'intuition ni au concept propre
du surnaturel ou du divin.

(é8) S. THOM,, Ia-IIae, q. 119, a. b.
(A7) Cf. VAN DER MEERSCH, Tractatus de divina Gratig. Bru.

ges, 1010, n. 100,
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Il est bien de foi que les sacrements confe-
rent infailliblement la grice aux sujets bien
disposés (48), mais avons-nous consiaté infail-
liblement !’intention du ministre et les disposi-
tions indispensables pour écarter les empéche.
ments & la grice : non ponentibus obicem?

Les paroles de saint Augustin sont toujours
3 méditer : « Si grande que soit la justice de
I’homme, il doit toujours se demander s8’il n’y
aurait pas en lui quelque chose qu’il ne voit
pas et qui mérite d’étre blamé. Quantalibet enim
jusititia sit praeditus homo, cogitare debet ne
aliquid in illo, quod ipse non videt, inveniatur
esse culpandum (4g). »

Ceci, d’ailleurs, n’est qu'un écho de la pa-
role de saint Paul : « Nihil mihi conscius sum,
sed non in hoc justificatus sum (50). »

Toutefois, la conjecture dont parle saint Tho-
mas peut approcher d’une certitude morale au
sens large, qui suffit & tranquilliser et permet
3 homme de se considérer comme 'ami de
Dieu, de recevoir les sacrements de son amour
et de se dire son enfant.

Si I’Ame éprouve une véritable saveur dans
les choses divines, si elle méprise les vanités
mondaines, si elle sent un désir ardent de
plaire & Dieu en tout et de tout accepter plutét

(481 Conc. Trident., sess., VI, can. 6,
(49) S. AUGUSTIN, De perfect. just. ¢. XV, n. 33; P. L., LXVI,
onn,

{50 I Cor., IV, i



que de se séparer de Lui, c’est un indice qu’elle
a été mise en harmonie avec Dieu et pour ainsi
dire au niveau de Dieu par la grice de la justi-
fication. C’'est déja plaire & Dieu que de trou
ver son plaisir en Dieu. L’important est de sa-
voir si véritablement Dieu nous plait, et nous
pouvons le conclure de lobservance de ses
commandements, de méme que la preuve de
I'amour est la pratique des ceuvres : « Probatio
ergo dilectionis, exhibitio est operis (51). »

On voit les conséquences de cette doctrine
par rapport & 'apologétique,

En dehors des conversions miraculeuses,
dont le caractire surnaturel s’affirme de lui-
méme, comme les autres facta divina dont parls
le concile du Vatican (52), la surnaturalité des
conversions échappe A notre expérience et & no-
tre expérimentation et ne saurait &tre démoa-
trée ou constatée avec une certitude absolue.

Des lors, la prudence et la réserve s’imposent
a ’apologiste catholique pour apprécier les au-
tobiographies des convertis. Puisque l’ceuvre
définitive est due A la grice, c’est-d-dire & 1’il-
lumination et & I'inspiration du Saint-Esprit,
et que cette grace ne tombe pas sous nos
moyens d’observation, il ne nous est pas possi-

(51) S. GRRGOR. M. Homil. XXX, in Evang, n. 1; P. L.. LXV],
ﬂ?.'?é) « Facta scilicet divina atque imprimis miracula et pro-
phetias, quae cum Dei omnipotentiam et inflnitam sclentiam

luculenter demonstrent, divinae revelationis sunt signa certis
sima et omnium intelligentiae accommodata. »
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ble de déterminer psychologiquemnet si la con-
version surnaturelle a eu lieu, ni & quels mo-
ments elle s’est opéreé, ni quels sont les motifs
suprémes qui 1'ont amenée. 1l faudrait, en effet,
pour saisir ces motifs, atteindre en eux-mémes
les actes de foi, de crainte, d’espérance,
d’amour, de repentir, de ferme propos, tels
qu’ils sont sous la motion de 1’Auteur surnatu-
rel, ce qui demanderait la vision intuitive.

Mais, de méme que l'on peut conjecturer
Y’état de grhce par des signes exiérieurs, ainsi
pourra-t-on par un ensemble de faits concor-
dants, conjecturer que la conversion a été vrai-
ment surnaturelle, préparée par telle série de
circonstances providentielles, aidée par tels mo-
tifs de crédibilité.

Ainsi compris et expliqués, les faits trés in-
téressants que relatent ces autobiographies
fournissent de trds hautes probabilités, qui don-
nent A réfléchir et sont de nature 4 impression-
ner fortement tous les esprits tincéres.

Voild dans quel sens le théologien pourrs
utiliser woutes ces études qui ont irait &4 la
psychologie de la conversion ou & la psycholo
gie des ronvertis. C'est bien ainsi, sans doute,
que les entendent leurs auteurs,

Quoi qu’il en soit des modes innombrables
dont le Dien miséricordieux améne les conver-
sions, toutes se terminent dans une amitié et
une intimité qui fait que notre cceur est avec
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Dieu et que Dieu est avec nous : « O Pére des
miséricordes, s’écrie & ce propos saint Bernard,
0 Pire des malheureux, pourquoi mettez-vous
votre coeur auprés de nous? Ah! je le sais, je
le sais; 14 ol est votre trésor, 13 aussi est votre
cceur. Quelle est donc notre dignité, si nous
sommes votre trésor (b3)! »

Cap. 8 de Fide; DENZINGER, 1790.

(53) « O Pater misericordiaram, o Pater miserorum! quid
apponis erga eos cor tuum? Scio, scio : ubl est thesaurus
tuus, ibl est cor tuum. Quomodo ergo nihil sumus, s{i thesau-
rus tuus sumus? » S. BERNARD,, Serm. V in Dedicatione Eccle-
siae, n, §; P. L., CLXXXIII, 531.







TROISIEME PARTIE

ETUDES ASCETIQUES ET MYSTIQUES






CHAPITRE PREMIER

Vertus actives el vertus passives,
vertus naturelles et vertus surnaturelles

L’américanisme et le modernisme ne se sont
pas cantonnés sur le terrain spéculatif et doc-
trinal ; ils ont prétendu réformer entidrement
la morale et 1’ascétisme religieux. On connait
la théorie de ce brave ecclésiastique allemand
qui trouve que la spiritualité antique est « dé-
modée » et qu’il faudrait la remplacer par la
promenade, le billard, les quilles, les lawn-
tennis, le canotage. Il prétend que tout cela
donnerait au clergé heaucoup plus de souplesse,
en développant en lui le sentiment de la person-
nalif¢ et le rendrait plus apte & réaliser I'idéal
de la perfection chrétienne. Puis, pour étudier
ce nouvel ascétisme, il recommande A ses
confrdres qui jusqu’alors se s=ont nourris de
I'Imitation et de Rodriguez, le Catéchisme des
exercices physiques, de Siebert, et La gymnasti-
que en chambre, de Schreben (1).

(1) P. Weiss, O. P. — Le péril religieur, traduit de I’Allemand
par J'abbé Louls COLLIN, pp. 315-316. — Tethielleux.
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Il faut donc, de nos jours, dit-on, accorder
une importance capitale & tout ce qui favoris:
le déploiement de l’activité humaine. Les ver-
tus de notre époque sont celles qui mettent en
jeu cette activité, qui donnent plus de relief au
caracttre propre de chaque individu et par IA
accentuent et fortifient davantage la personna.
lité. Voild les vraies vertus actives. Celles que
préonent les vieux ascdtes, comme 1’humilité,
I’obéissance le renoncement, 1’esprit de sacri-
fice et d’immolation, parce qu’elles maintien-
nent I’homme dans son néant, paralysent ses
forces, compriment son élan, lui imposent un.
contrainte qui arréte ses énergies vertus pas-
sives | Bonnes pour des civilisations nouveau-
nées, elles ne sont plus de mise & notre époque
de liberté, o I'homme a acquis la pleine
conscience de son autonomie et ou il faut sur-
tout développer la personnalité et 'esprit d’ini-
tiative. Voici, enfin, le régne des vertus actives
et des vertus sociales.

Léon XIII avait déja fait justice de ces théo-
ries, en condamnant l’américanisme (2). Mais
elles sont vivaces; revenues & la mode, Pie X a
cru devoir les combattre encore, les dénoncer
comme entidrement erronées, étrangement per-
nicieuses (3).

(?) Lettre au cardinal GIBBONS, 29 janvier 1899.
(3) = Haec sane doctrina mirum quantum fallaciae habet et
exitii. » Exhortation au clergé catholique, 4 aoat 1908,



Il est donc opportun d'en reprendre l'exa-
men et de rappeler A ce sujet les enseignements
des Souverains Pontifes et ceux de la.Théologie.

Avec ce sens thomiste qu’il possédait & un »i

baut degré, Léon XIII écrivait : « De vertu vrai-
ment passive, il n’en existe pas et il n’en peut
pas exister (4). » Il faut dire, au contraire, que
la vertu, toute vraie vertu, « est le triomphe
de Paclivité, c'est une bonté entreprenante,
une énergie féconde en ceuvres et en résul-
tats (D). »
. Le mot lui-méme éveille et porte en lui
Iidée d’énergie et de force. « Vertu » a signifié
d’abord ce qui est le propre de ’homme, la vi-
rilité, le courage . virtus a viro (6). La vail-
lance qui se manifeste sur les champs de ba
taille, voild la vertu du guerrier; il en faut une
aussi dans la lutte plus obscure, non moins
difficile, qu’exige la pratique du devoir : c’est
la vertu qui fait 1'homme de bien.

Ainsi, la vertu désignera cette vaillance qui
nous arme contire le mal, nous aide, nous in
cline, nous pousse & bien agir. Pour assurer
cette pleine victoire du bien, elle doit réaliser
deux choses : rendre 'homme bon en lui-
méme et rendre son acte bon. Virtus est quae
benum reddit habentem et opus ejus bonum

4) Lettre au card GIBBONS,

{5) P. JANVIER, Caréme 1906, 1™ conférence.

{8) Voir & ce propos CICERON Tuscul., liv, 11, — LAcTance De
Opific. Dei, ¢. xn1, P, L., Vi1, ¥7.



reddit (7). Elle est cette qualité heureuse qui
fait que ’bomme devient, par excelience, une
personne de qualité ; arrive au sommet d’une
aristocratie préférable & 1’aristocratie du nom et
du sang (8).

Etre vertueux, c'est dtre bon.

Certaines qualités sont, pour ainsi dire, sta-
tiques, décoratives, destinées principalement &
orner, & perfectionner, La vertu, elle, est née
pour Vaction. Elle est sans doute, 1’habitude
qui nous pare, nous embellit, parce qu’ell:
nous rend bons ; mais elle est avant tout 1’éner-
gie qui nous fait opérer le bien et qui produit
comme fruits spontanés les actes excellents :
De ratione virtulis humanae cst quod sit habi-
tus operativus (g).

La nature méme de la vertu, c’est donc d’&tre
une force qui pousse 4 l’action. Elle est toute
faite d’activité. Elle n’est point comme une lyre
trés riche, mais muette, qu’aucune main ne
vient toucher ; essentiellement sonore, elle 2
besoin de vibrer; elle n’est’ point comme un
glaive de luxe qui reste toujours dans le four.
reau d’argent, ni comme un navire aux puis
santes hélices qui stationne toujours au port.
Le mouvement, la lutte, 1’action, la fécondits,

voilh sa vie.

(7) ARISYOL., II Ethic., c. VI; S. THOMAS. Ia Ilas, q. 5. a. §.
(8) P. JANVIER. loc. cit.
(9) 8. THOM., Ia IIae q. 56. a. %,
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C’est ainsi que 1'entendent les philosophes et
les Péres de 1'Eglise. Cicéron congoit la vertu
comme une activité, une faculté d’action, ac-
tuose (10). Pour saint Augustin, elle est 1'ha-
bitude qui agit et fait agir chaque fois qu’il en
est besoin ; si elle n’agit pas, c’est que l'acte
n’est pas nécessaire, mais méme alors elle es:
une capacité d’'action, et elle peut agir (11).

De méme pour saint Ambroise, faire la pein-
ture de la vertu, c’est décrire la fécondité, la
beauté des ceuvres, tandis que l'image du vice
c’est la laideur et la stérilité. (1a).

Une vertu passive est un non-sens, Est-il
concevable que la perfection et le couronne-
ment d’une faculté agissante soient la passivité
et 1'inertie? Or, la vertu est bien cela, le com-
plément de nos faculiés d'opération. « La
vertu, répdte Léon XIII aprds saint Thomas (13),
implique une perfection de la puissance ; or,
la fin de la puissance est I'acte, et I'acte de
vertu n’est autre chose que le bon usage de
notre libre arbitre. »

Si ’énergie appartient 4 toute vertu, elle est
particuliérement mise en ceuvre dans les vertus
prétendues passives. Loin de nous, certes, I'in-
tention de discréditer les vertus extérieures .t

(10) De natura Deorum., c¢. 1.

(11) « Ipse est habitus quo aliquid agitur cum opus est; cum
autem non agltur potest-agi, sed non est apus. » De bhono con-
jugald, c. xXXU, 1, P. L., XL, 390.

(12) S. AMBR,, 1ib. De Isaac, ¢. vII; P, L.. XIV, 598,

(13) S. THOMAS, 1Ia Ilae, q. 56, &. 5.



- II2 ——

sociales ; nous les croyons nécessaires et nous
n’'admettons pas que le chrétien et 1’asctte puis-
sent s’en désintéresser. Mais, demandent-elles
autant de force, et développent-elles aussi bien
la vraie individualité et la vraie personnalité
que les vertus évangéliques de renoncement, de
sacrifice et d’obéissance? C’est avant tout ja
vaillance qui caractérise ces dernidres, La force
a un double rdle : soutenir et attaquer. Soute-
nir, résister, malgré 1’épreuve et le temps, c’est
I’acte le plus difficile et le plus héroique (14).
Nos vertus tant calomniées sont faites pour ce
role, pour la plus noble des résistances.

Quels assauts ont-elles & soutenir? L’assaut le
plus violent, le plus universel, le plus pro-
longé, car elles doivent faire opposition A la
plus grande, & la plus tyrannique puissance
qui régne dans le monde. Les véritables rois de
’humanité, ce sont les trois concupiscences
stigmatisées par 1’apOtre saint Jean; celle des
richesses, celle des plaisirs, celle des hon-
neurs (15). Rien ne s’accomplit ici-bas que sous
leur inspiration et avec leur concours, et leur
histoire se confond pour ainsi dire avec celle
de ses crimes, de ses vices et de ses hontes, Le
comble de I’énergie, c’est de leur résister; la
plus excellente des victoires, c’est de les terras-

(14) S. THOM.. Ia Ilae, (. 193. a. 6. — «Et idec principalior
actus fortitudinis est sustinere 4d est immobdiliter sistere n
periculis, qguam aggredl... »

(18) I Epist. Joaw,. 11, 16.
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ser. Voild le prodige des vertus évangéliques.
Le monde entier avait plié sous I’assaut des
trois convoitises ; ces vertus ont su les braver
et les dompter.

Les vertus de détachement, d’abnégation, de
sdcrifice, de chasteté se sont dressées contre la
concupiscence des yeux et la concupiscence de
la chair; !'humilité, 1’obéissance, contre le
géant qui est 'orgueil de la vie.

Résister de la sorte, ce n’est point abdiquer
ga personnalité, c'est en garantir le complet
épancuissement. Pour rester pur, modeste, re-
noncé, malgré toules les tentations intérieures
et toutes les séductions du dehors, il faut un
ensemble d’énergies qui assurent & I'’homme
la pleine possession de lui-méme et aitestent le
suprime triomphe de sa liberté.

Mais ces vertus ne se contentent pas de résis-
ter, elles ont le second réle de la force, 1’atta-
que (16). Elles n’ont pas craint de se mesurer
avec la triple puissance du mal ; elles I'ont as-
saillie directement pour la réduire en servi-
tude : c’est V'incigne victoire du christianisme.
Les saints, gréce 4 elle ont vaincu le monde,
sont devenus les vrais grands hommes, les vrais
héros de I'humanité.

Ce qui fait encore la gloire de notre civili-
sation, c’est la force de ces vertus. Si nous

(168) « Cum fortitudo habeat duos actus, scilicet sustinere et
aggredi. » S. THOMAS, IIa Ilae, q. 123, a. 10. ad. 3.
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avons le culte de 1’idéal, si nous savons faire
passer la vie de devoir avant la vie des sensa-
tions et des appétits grossiers, avant la vie des
affaires et des préoccupations égoistes, c’est
que nous avons été formés A 1’école de I’Evan-
gile, qui est celle du sacrifice et du désintéres.
sement.

Un homme qui est assez maitre de lui pour
vaincre chaque jour les instincts pervers qui
dominent les 4mes serviles développe infailli-
blement son individualité dans ce qu’elle a Jc
parfait et d’exquis.

La vertu méme qu’on accuse de faire des
esclaves, 1'obéissance, conduit au triomphe d:
la personnalité. L’obéissance chrétienne 'n’est
pas cette inertie, cette passivité dont un tyran
peut user A son gré : elle ne se laisse mener
que la ol se trouvent la gloire et la perfection,
c'est-d-dire au devoir. Partout ou elle apercoit
I’avilissement et la honte, elle s’arréte, elle se
dresse contre l’oppression dans une résistance
qui a souvent enfanté le sublime. Les obéis-
sants deviennent alors des martyrs, ces héros
qui ont conquis 'admiration des sidcles. Oui,
c’est bien 1a le triomphe de la personnalits,
I’attestation é&clatante d’une volonté mattressa
d’elle-mé&me, comme de 1'univers, que rien ne
peut briser, ni les menaces, ni les supplices,
ni la mort. C’est 1'apogée de la vaillance,
I’énergie dernidre, 1’activité excellente qui sur-
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passe tous les autres actes humains ;| Martyrium
inter caeleros actus humanos est perfectius se-
cundum genere suum (17).

L’obéissance évangélique bien comprise dé-
veloppe les ressources de l'individu et multi-
plie en dquelque sorte ses facultés naturelles,
ainsi que nous l'avons expliqué ailleurs. « Cer-
tains talents, isolés dans le monde, seraient
demeurés nuls ou médiocres ; mis en contact
avec d’autres talents, groupés avec eux par la
direction de l’obéissance, ils se sont transfor-
més, ont donné cinqg pour un. Pourquoi 1’en-
seignement officiel redoute-t-il  1'enseigne-
ment de ces pauvres congréganistes qu’on
dit si faibles d'esprit? Ils ne sont pas
tous des génies, on le sait bien, mais on sait
aussi qu'en groupant les petits talents, les pe-
tites énergies, on arrive A cette formidable
puissance qui étonne et fait trembler nos ad-
versaires A notre époque comme & tous les dges.
« Pour prétendre, dit Léon XIII, qu’il y a des
vertus chrétiennes plus appropriées que d’au-
tres & certaines époques, il faudrait oublier les
paroles de I'Apdtre : « Ceux qu’il a connus
d’avance, il les a aussi prédestinés A devenir
conformes a 1'image de son Fils (19). » Le mat-
tre et le modele de toute sainteté c'est le Christ;

(17) S. THOM.. IIa Ilae, q. 124, a. 3.

(18) Les vaeux de religion conire les atlaques actuelles, pp
$8.59.

(19 Rom., vii, 29,
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c’est sur Lui que doivent se régler tous ceux
qui désirent trouver place avec les bienheureux.
Or, le Christ ne change pas avec les sidcles,
mais il est le m&me aujourd’hui qu’il était hier
et qu'il sera dans tous les sitcles (20). Clest
donc aux hommes de tous les temps que
s’adresse cette parole : « Apprenez de moi qus
je suis doux et humble de cceur (21). » Il n’est
pas d’époque ol le Christ ne se mountre & eux
comme s’étant fait obéissant jusqu’'a la
mort (22); elle vaut pour tous les temps cette
parole de I’Apdtre : « Ceux qui sont disciples
du Christ ont crucifié leur chair avec ses vices
et ses concupiscences (23). »

Puisque ces vertus ont pour objet de domp
ter le pouvoir du mal, elles seront nécessaires
aussi longtemps que rdgneront les trois convol-
tises. Serait-il vrai que celles-ci sont désormais
éteintes, que notre sidcle est A l'abri de leurs
assauts? Hélas! il est trop manifeste que tout
dans le monde préche et agit pour elles. Le
journal, le roman, le théitre, ne travaillent-ils
pas trop souvent pour flatter la concupiscence
de la chair, provoquer, entretenir des sensations
toujours nouvelles, des jouissances toujours
plus vives? Les affaires n’ont-elles pas agrandi
la concupiscence des yeux? La politique et les

(20) Hebr., XiI, 8.
{21) MATT., X1, 0.
(22) Philipp.. m, 13.
(23) Galat., v. 2.



intrigues de toutes sorles ne prouvent-elles pas
que notre sidcle obéit autant et peut-&tre plus
que les sidcles passés a 1'orgueil de la vie?

Eh bien, par cela méme que notre époque est
plus portée aux plaisirs et & l'oubli de 1'idéal,
les vertus évangéliques sont plus nécessaires
que jamais, Le paganisme renait dans la me-
sure ou elles sont négligées, il recule dans la
mesure ou elles sont cultivées.

C’est 14 un fait d’expérience qui s’impose a
tout observateur atlentif. L’efficacité de ces
vertus de renoncement par rapport & la société
entitre et pour la formation de Yindividu, leur
nécessité absolue & notre époque, ont été re-
connues par les psychologues clairvoyants
M. Paul Bourget écrivait & un journal : « Je ne
crois pas que dans notre pays nous puissions
nous passer, pour la formation de l'individy,
de cette admirable organisatoin qu’est 1'Eglise
catholique. C’était 1’avis de Balzac; il écri-
vait dans sa préface générale. « Le christia-
ni-me, ¢t surtout le catholicisme, étant un sys-
ttme complet de répression des tendances dé-
pravées de I'’homme, est le plus grand élément
d’ordre social. » Pour moi, cette phrase est la
formule méme de la vérité, et, d’ailleurs, par
une contradiction, qui prouve qu’'un bon
esprit d’observation aboutit toujours au vrai
sous toutes les ‘ormules, qu'est-ce autre chose
que dit Mme Daniel Lesueur quand elle affirme
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que « sans l’acceptation de la soulfrance, de
I’obéissance, de 1l'inégalité, de la dlSClpllIle on
marche dans ’ombre de la mort? »
Concluons donc avec Léon XIII et Pie X

« Plat & Dieu qu'il y et maintenant un plus
grand nombre d’hommes & pratiquer ces ver-
tus comme les pratiquaient les saints des temps
passés qui, par leur humilité, leur obéissance,
leur tempérance, furent puissants en ceuvre et
en parole, pour le grand profit, non seulement
de la religion, mais encore de la société ci-

vile (24). »

*
L

La doctrine américaniste se compléte par une
autre théorie sur les vertus naturelles et les ver-
tus surnaturelles. Comme les vertus actives, les
vertus naturelles doivent é&tre cultivées de pré-
férence; elles ont une efficacité spéciale pour
formmer ’homme moderne, lui apprendre & :e
respecter et &4 remplir un rdle fécond dans ia
société.

Ces moralistes des temps nouveaux semblent
méconnattre ou ignorer le dogme fondamental
de la déchéance originelle. L’intégrité et 1'hon-
néteté natives de I’homme sont hélas! une chi-
meére. Nés avec cette fatale concupiscence qui

(24) LEON XIII. Lettre au card. GIBBONS, — 22 janvier 1809;
PIE X, Exhortation au clegré catholique, 4 aoldt 1908,



est I'auxiliaire du mal et les méne trop souvent
comme un troupeau vendu (25), les pauvres
humains portent les misdres et subissent une
corruption dont la grice seule peut les guérir.
Ils n’arriveront pas & cet idéal complet des ver-
tus naturelles s’'ils ne sont aidés par les vertus
surnaturelles du christianisme. Que réclame la
vertu naturelle parfaite? Que faut-il pour étre
honnéte homme dans le sens plénier que com-
porte ce glorieux iitre? Il faut au moins obser-
ver les dix commandements dans leur intégrité.
Et, de vrai, peut-on appeler vertueux quicon-
que blesse gravement l'une des prescriptions
fondamentales du décalogue?

Or, pour rester fidéle & tous ces préceptes,
pour éviter habituellement le péché mortel, ré.
sister aux tentations violentes qui ne peuvent
manquer de mous assaillir, il faut que 1'orien-
tation de notre nature soit changée, que notre
intérieur soit réformé, que notre é&tre tout en-
tier soit réparé et renouvelé; en un mot, il
faut la grice sanctifiante (26). Celle-ci ne va
point sans les vertus infuses, sa nécessaire pa-
rure, son inséparable cortége. C’est bien par
elle-mé&me qu'elle restaure et purifie 1’essence
de notre dme, mais elle ne rectifie et n’éldve

(%5) « Ego autem carnalis sum, venumdatus sub peccato. »
Rom., viI, 14.

(26) Nous avons exposdé cette doctrine dans notre Iftvre -
Hors de U'Eglise point de Saluf, ch. VI, et notre livre : De
Gratia, q. 1.
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nos facultés malades que par des facultés nou-
velles, infuses, les vertus surnaturelles. Partout
donc ou le décalogue est observé, la grice est
intervenue avec sa force divine, et si la vert1
naturelle s’est épanouie dans toute sa fleur,
c’est sous la chaleur et & la lumiére des vertus
infuses.

Nos adversaires oublient encore un auire
principe, fondamental en Théologie. Dans I'état
présent de 1’humanité, ot le surnaturel est no
tre unique vocation, les deux ordres, de la na-
ture et de la grice, sont si étroitement enchai-
nés qu’il est impossible d’&tre parfait dans 1'un
tout en restant étranger a l'autre. L’homme
qui pratique la vertu naturelle au degré parfait
est le moddle accompli de l'ordre naturel. Il
n’est pas concevable qu’il soit resté en dehors
de sa fin véritable ; il a dO posséder, pour arri-
ver a sa perfection, les vertus qui dérivent de la
grice. Il peut bien s’élever de lui-méme & un
niveau d’honnéteté et de dignité qui méritent
des éloges et appellent une certaine récompense,
comme celle (que Dieu,audire de saintAugustin,
accorda aux Romains en leur donnant I’empir:
du monde ; mais on sera toujours obligé de
constater que ces ceuvres et ces vertus sont maé.
lées & de nombreux défauts et que le motif qui
les inspire échappe rarement a toute criti-

que (27).

(27) Cf. S. AUGUSTIN, De ctvit.,, Det, 1lib. ¥V, ¢. x12; P. L., XLI,
154-158,
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Telle est Ja doctrine traditionnelle que
Léon XIII a rappelée et faite sienne. « Quant
aux actes particuliers mentionnés plus haut, dit-
il, si on les examine de pres, ils présentent
souvent I’'apparence plutdt que la réalité de la
vertu (28). »

Enfin, l'américanisme méconnait un troi-
sitme principe. Dans l'hypothdse (démontrée
chimérique) ol les vertus naturelles pourraient
naitre, croitre et fleurir sans la grace, elles au-
raient encore besoin des vertus surnaturelles
pour ne pas demeurer stériles, improductives,
infécondes. Toute ceuvre qui n’est pas pour ‘'a
vie éternelle est incompldte, découronnée.

On rie changera pas le plan divin il n’y a
qu'une fin unique pour notre humanité, le
bonheur surnaturel, et on ne peut concevoir en
dehors de lui que la plus épouvantable des ca-
tastrophes. Les actions qui détournent de ce
but supréme sont mauvaises et mortelles; cel-
les qui, n’y conduisant d’aucune maniére, res-.
tent en dehors du courant salutaire qui en-
traine le juste vers I'éternité, sont vaines, man-
quées. Le monde pourra appeler tout cela la
vie pleine, la vie intense ; le langage de la foi
et des saints les appelle de leur vrai nom, des

(98) « Singulares vero actus guos supra in nuimus, saepe s1
intimius perspiclantius, speciem potius virtutis quam verita-
tem prae se ferunt. » Lettre sur Uaméricanisme, 22 janvier
1800.
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ceuvres vides, non invenio opera tua plena (3g),
ou méme des ceuvres mortes.

Qu’est-ce qui peut leur infuser la vie et Ia
fécondité? Les vertus surnaturelles et, avant
tout, la charité. De méme que la volonté est la
puissance maitresse qui commande a toutes les
autres, la charité est la reine qui impose ses or-
dres 2 toutes les vertus; elle est aussi }’organe de
vie par lequel la grice fait arriver le mérite aux
divers acles, comme le coeur lance le sang
dans toutes les parlties de notre organisnie.

Sans doute, il n’y a pas que les actes de lv
charité qui soient méritoires, elle n’est pas la
seule que Dieu couronne, d’autres vertus ont
droit aussi & la récompense ; mais c’est elle
qui les dirige, les informe, leur donne d’étrc
agréables & Dieu. Comme aucun moyen n’est
mis en ceuvre que par le désir de la fin der
nidre, aucune action ne monte efficacement &
Dieu que par la charité (30). C’est, en effet, la
doctrine trés consolante de saint Thomas que
pour ceux qui ont la charité toute ceuvre qui
n’est point mauvaise par ailleurs est méritoire .
« Habentibus caritatern omnis acltus est meri-
torius vel demeritorius (32). »

(29} Apocal., m, 2.

{30) « Charitas, in quantum habet ultimum finem pro ob-
jecto, movet alias virtutes ad operandum. Semper enim habi
tus ad quem pertinet finis imperat habitus ad guos pertinent
ea quae sunt ad finem. » S. THOMAS, 1a Ilae, q. 114, a. 4. ad. 1.

(31) Hors de U'Eglise, point de salut, pp. 188-187,

(39) O. ¢g. disp. de Molo, q. 2. a. 5, ad. 7.
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Ainsi, quiconque veut avoir pour lui-méme
une vie pleine et exercer un apostolat fécond
sur le monde doit étre avant tout 1’homme du
surnaturel, 'homme de la charité, comme le
furent les saints.

Mais si les vertus naturelles ont besoin des
vertus surnaturelles, celles-ci & leur tour, re-
quidrent les services des vertus acquises. Nous
appelons vertus surnaturelles toutes celles qui
dérivent de la justification et l’accompagnent
nécessairement, comme les propriétés décou-
lent de l’essence sans jamais s’en séparer (33).
El'es sont de deux sortes. D’abord, les vertus
théologales qui ont Dieu lui-méme pour objet.
L’enseignement catholique en a toujours re-
connu trois : la foi, 'espérance, la charité
Elles se meuvent dans une sphére toute divine,
sans se rattacher & des vertus naiurelles corres-
pondantes ; nous n’avons pas une foi acquise
et une foi infuse, une espérance acquise et une
espérance infure, une charité acquise et une
charité infuse.

En second lieu, les vertus surnaturelles mo-
rales (34), qui ont & s’exercer sur le méme
champ de combat que les vertus acquises. Les
mémes mati¢res morales qui, gouvernées par la
raison et la prudence humaines, étaient 'objet

(33) Cf. Concil. Vienn., DENZINGER, 411,

{34) » Cum charitate simul infunduntur omnes virtutes mo-
rales... Et qui amittlt charitatem per peccatumn mortale amit-
tit omnres virtutes morales infusas. » S. THOMAS, Ia Ilae,
qg. 65 a 8.
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des vertus naturelles, peuvent éire gouvernées
aussi par la raison et la prudence divines et
deviennent de la sorte l'objet des vertus in-
fuses.

Celles-ci sont des facultés d’'un ordre supé-
rieur ajoutées 4 nos facultés natives et qui e
greffent sur les vertus naturelles correspon-
dantes. Nous aurons ainsi une prudence acquise
et une prudence infuse, une justice acquise et
uns justice infuse, une force acquise et une
force infuse, une tempérance acquise et une
tempérance infuse. Ces quaire grandes vertus
universelles, appelées cardinales, prolongées en
de multiples ramifications, constituent un orga-
nisme complexe, trés puissant, qui enlace
I’homme tout entier et jusque dans tous les dé-
tails de sa vie quotidienne,

A V'heure des difficultés et des luttes extra-
ordinaires, le chrétien n’est pas pris au dé-
pourvu; les vertus infuses sont couronnées par
les dons du Saint-Esprit, facultés divines par
excellence : sous la touche du céleste Paraclet,
lc juste se porte comme d’instinct vers le su-
blime, et ’héroisme nait presque spontané-
ment ainsi que la fleur de son germe.

Tel est, en peu de mots, la hiérarchie du sur-
naturel. D’abord, la gréce sanctifiante; en
suite les vertus théologales, qui atteignent
Dieu comme objet propre ; puis, les vertus car-
dinales avec leurs innombrables prolonge-
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ments ; enfin les dons du Saint-Esprit, facul-
tés d’héroisme (35).

Les vertus théologales agissent dans un or-
dre tout spécial qui ne requiert pas la coopéra-
tion des vertus naturelles ; mais les vertus mo-
rales infuses, luttant sur le méme terrain quc
les vertus acquises, s’occupant du méme objet
qu’elles, ont besoin de leurs services et de leurs
concours. Principes d’opération, énergies trés
vivantes, activités en éveil, elles nous souldvent,
nous poussent A agir ; mais elles ne suppriment
pas les obstacles qui proviennent des mauvai-
ses habitudes précédentes ou seulement de no-
tre nature vicieuse. Il faut qu'elles soient ai-
dées par les vertus acquises pour triompher de
tous les empdchements et de toutes les diffi-
cultés, En effet, les actes qui engendrent les
vertus, en se renouvelant fréquemment, détrui-
sent peu 4 peu les dispositions contraires et
créent la facilité du bien. Les vertus infuses
utilisent cet appoint, conférent aux actes une
valeur supérieure qui les transforme : nos
ceuvres alors sont véritablement intenses, ri-
ches et pleines, opera plena.

De l4 une conséquence pratique que ne de-
vront jamais perdre de vue les ascdtes et les
directeurs d’4mes : il faut développer en méme
temps les vertus infuses par la pratique des
sacrements et les vertus naturelles par la répé-

(35) CI. S. THOMAS, ta, llae, qq. $0-48.
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tition des actes, qui, en multipliant les efforts,
produisent la facilité du bien (36). Les graces
sacramentelles augmentent, agrandissent nos
énergies infuses, et c’est ainsi que la commu-
nion quotidienne décuple nos forces pour l'ac-
tion. D’autre part, les difficultés extrinseques
ne disparaissent que sous l'influence des actes
répétés. Si 'on néglige ce point capital, le suc
cés, le progrés sont compromis.

C’est ce qui explique certains &checs de 1’édu-
cation méme religieuse. La fréquentation des
sacrements a commencé de trés bonne heure
excellent moyen de formation, qui ne pouvait
cependant pas dispenser de la coopération per-
sonnelle. On avait négligé de s’exercer aux ver-
tus naturelles, de répéter les actes vigoureux
qui devaient engendrer les fortes habitudes. Mis
en face des difficultés, descendus dans 1’ardne,
ces hommes n’ont pas été les chrétiens trempés
auxquels sont réservées les victoires.

La Théologie catholique nous met en garde
contre deux sortes d’écueils : elle sait éviter les
deux extrfmes et préconiser l'union de toutes
les vertus.

Oui, honneur aux vertus qui développent
I’activité et la vraie personnalité ; honneur aux

(36) « Habitus moralium virtutum infusarum patiuntur in-
terdum difficultatern in operando, propter aliquas dispositio-
nes contrarias ex praecedentibus actibus relictas, quas quidem
difficultas non 1ta aceldit in virtutibus acquisitis, quia per

exercitium actuum, quo acquiruntur, tolluntur etiam contra-
riae dispositiones. » S. THOMAS, 1a 1Iae, ¢. 65, a. 3. ad 2
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vertus de renoncement qui ont triomphé du
monde et de ses concupiscences et enfanté les
héros; honneur aux vertus acquises, qui doi-
vent servir les vertus infuses, comme la nature
doit soutenir la grice! Pt A Dieu, dirons-nous
encore, qu'elles [ussent pratiquées a notre épo-
(que aussi parfaitement que les ont cultivées les
saints!

Ce sont eux qui ont porté la vertu naturelle
a son apogée, en méme temps qu'’ils attestaient
I’action souveraine du Saint-Esprit et le régne
de la vertu héroique.

Selon le plan divin, toutes les vertus
doivent se dresser dans I'intérieur de 1’homme
juste, comme des statues sur leur pié-
destal. Les vertus naturelles seront les sta
tues de pierre et de marbre, les vertus infuses.
les statues d’argent, les dons du Saint-Esprit,
les statues d’or et de diamant, et 1’dme tout en
tidre sera un temple ou Dieu habite et se com-
plait.




CHAPITRE 1I

La Profession religicuse et les ccuvres

L'inique et néfaste loi qui ferma tant de cou
vents en France, jeta au milien du monde tant
d’dmes consacrées & Dieu, avait soulevé pour
elles des problémes douloureux et poignants.
Que faire? Sacrifier la vic religieuse pour sau-
ver ces ceuvres innombrables qui avaient fait
dire que la chariié est frangaise? ou bien re-
noncer A tout cela, se disperser sdr les routes
de I'exil, afin de rendre au Seigneur dans toute
leur plénitude, sans diminution et sans atténua-
tion, des voeux qui lui furent jurés avec tant d-
solennité et pour toujours?

Il ne nous appartient pas de juger les déci-
sions qui furent prises ; ce sont 13 des solutions
de prudence pratique et qui ne reldvent point
de notre appréciation,

Mais il y a une question de doctrine qui est
ici en jeu et qu’il est souverainement oppor-
tun d’'exterminer, puisque la vie religieuse est
de nouveau menacée.

Certains amis des congrégations avaient



pensé que l'importance de la profession reli-
gieuse était secondaire et que, s’il fallait sacri-
fier quelque chose, c’étaient les voeux, simples
parures et ornement de I’Eglise, non point les
ceuvres, notamment 1'apostolat scolaire. Les in-
tentions qui dictaient ces conseils étaient excel-
lentes; on ne se doutait pas qu’en mettant ainsi
le devoir de l’enseignement avant les obliga-
tions de la vie religieuse on préchait une forme
tras subtile du modernisme (1).

Pie X signala encore ce danger doctrinal
dans sa Lettre au Supérieur général des Frares
des Ecoles chrétiennes; il combattit cette opi
nion déjd répandue que 1’apostolat scolaire
vient en premier lieu et la profession religieuse
en second lieu seulement.

Nous allons, & la suite du Souverain Pontife,
rappeler les principes, quelque peu méconnus
ou ignorés, qui régissent la question ; et nous
essaierons de montrer que, soit les intéréts de
Dien et de 1’Eglise soit les intéréts personnels
du religieux, doivent faire passer la profession
bien avant ’apostolat scolaire et les autres ceu-
vres de charité.

(1) Pour les autres formes du modernisme touchant 1a vie
religieuse, voir le P. WEISS, Q. P., Le péril religieuz, traduit
par l'abbé COLLIN, pp. 317-318. Paris. Lethielleux.

)
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Ecoutons tout d’abord les graves déclarations
de Pie X.

« Nous apprenons qu’une opinion se répand
d’aprés laquelle vous devriez mettre au premier
rang 1’éducation des enfants, et la professioa
religicuse seulement au second ; ainsi 1’exige-
raient I'esprit et les besoins de ce temps. Nous
ne voulons absolument pas que cette opinion
trouve tant soit peu de crédit auprés de vous it
des autres Instituts religieux qui, comme Is
vbtre, ont pour but 1’éducation de la jeunesse.
Sans doute, il faut, autant qu’on le peut, appor-
ter remdde aux maux si graves dont souffre 1a
société et par suite céder en beaucoup de cho-
ses aux exigences des temps mais, sans descen-
dre toutefois jusqu’a porter atteinte & de trds
saintes institutions, ce qui serail du méme
coup porter atteinte au patrimoine sacré de
la doctrine elle-mé&me.

« Qu’il soit donc bien établi, en ce qui vous
concerne, que la vie religieuse ’emporte de
beaucoup sur la vie commune, et que s vous
8tes gravement obligés & V’égard du prochain
par le devoir d’enseigner, bien plus graves en-
core sont les obligations qui vous lient envers
Dieu.
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« D’ailleurs, il va de soi que, si vous avez été
jusqu’d ce jour des maitres et des éducateurs
remarquables de la jeunesse 4 ce point qu’on
vous a décerné publiquement de magnifiques
éloges, c’est grice & la formation que vous
devez A la régle de votre Ordre. Cette rigle,
continuez 3 la mettre en pratique et & 1'aimer,
vous conflant entidrement & vos supérieurs et
vous attachant & eux, demeurant étroitement
unis entre vous ; pour le reste, vous avez cons-
cience de votre devoir, accomplissez-le et comp-
tez sur Dieu (2). »

Le Pape insiste donc sur cette raison fonda-
mentale : 'enseignement et les autres ceuvres
nous lient envers le prochain, la profession
nous lie envers Dieu. Il est manifeste que nos
obligations envers notre Seigneur et Maltr2
priment tous nos devoirs de charité envers ie
prochain. Nous sommes tenus, assurément, de
nous renoncer dans l'intérét de nos frdres, de
nous sacrifier pour le bien de la société, mais 3
la condition que les droits supérieurs de Dieua
ne soient point lésés.

Saint Thomas a affirmé ce grand principe,
auquel ne comprennent rien les esprits A ten-
dances rationalistes, mais que les 4mes pieusas

(2) Lettre de S.S. P2 X au Supérieur général des Frérves
des Ecoles chrétfennes, le 93 avril 1905, reproduite dans les
Questions Actuelles, du 17 aolQt 1907. — Elle avait &6 d6ja
publiée et commentée dans les Xiudes fondées par les PP, Jé-
suites, 5 novembre 1905.
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saisissent comme d’instinct : « Quand les choses
humaines sont en péril, il faut y remédier pac
les choses humaines et ne pas convertir aux
usages de 1’homme les choses de Dieu. Par la
profession les religieux sont morts au monde,
afin de vivre pour Dieu . il ne faut donc ja-
mais, pour n'importe quelle nécessité et dans
n’importe quel événement, les rappeler & la vie
du siécle (3). »

Sauvegarder les droits de Dieu, ne pas met-
tre au service des choses temporelles les choses
de I’éternité, voild la politique des saints. Ce fut
celle de Pie X. Quand il a dit prendre une déci-
sion dans les affaires de France, il ne s’est
point inspiré de considérations utilitaires, il
n’a pas voulu subordonner les intéréts divins
aux intéréts humains, il n'a pas essayé de faire
plier les principes sacrés devant des difficultés
matérielles : les droits de Dieu et de 1'Eglise
avant tout, telle est la raison de ce geste que
les incrédules eux-mémes ont été forcés d’admi-
rer et que les catholiques ont appelé le geste
libérateur.

Si Pie XI a cru pouvoir adapter une nouvelle
solution aux circonstances nouvelles, il a dé-
claré qu’il restait fidéle au méme principe.

De méme dans le cas qui nous oc-

(3) « Dicendum quod periculis rerum huvmanarum est ob.
viandum per res humanas. non autem per ho¢ quod res divi-
nae convertaniur in usum humanum. Professi autem religio-
nem mortui sunt mundo, et vivunt Deo : unde non sunt
revocandl ad vitam humanam occasione cujuscumque even-
tus. » IIa Ilae, . 88, a. 11, ad. 1.
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cupe : les droits de Dieu tout d’abord. L’ensei-
gnement, les ceuvres, tout cela regarde les affai-
res de 'homme et crée des devoirs du méme
ordre; la profession regarde les affaires de Dieu
et crée des devoirs qui priment ceux-la : Si
magno obstricti estis erga prorimus officio do-
cendi, MULTO MAJORA ESSE VINCULA QUIBUS DEO
OBLIGAMINI,

L’idéal, sans doute, est d'unir le service du
prochain et le service de Dieu ; mais aux heu-
res de crise et s’'il doit y avoir conflit, il faut
pourvoir aux choses humaines par les choses
humaines et ne pas sacrifier la chose de Dieu.
la profession religieuse, aux ceuvres qui ont
pour objet des intéréts humains méme trés re-
levés.

La gloire de Dieu exige qu’il y ait ici-bas
des chrétiens entiérement consacrés A son ser-
vice, dont la vie entidre soit, pour ainsi dire,
la reconnaissance officielle de son autorité su-
préme sur toute créliture, qui restent constam-
ment ses hommes liges, en un mot, ses reli-
gieuz. Si 'on peut, dans un sens large, appli-
quer ce titre A tous les fideles, il est cependant
réservé, par antonomase, dit saint Thomas, &
ceux qui se dévouent totalement au service di-
vin s’offrant au Seigneur comme en holo-
causte (4).

{4) S. THOMAS, 1Ia llae, . 186, a. 1. « Et ideo antonomastice
religioai dicuntur i1 gui se totaliter mancipant divino sér-
vitio, quasit holocaustum Deo offerentes. » Cf. q. 81, a. 1, ad. 5,
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Voila du coté de Dieu la raison d’étre de Ia
vie religieuse. Cette institution honore le Créa-
teur bien plus complétement que toutes les
manifestations de 1’enseignement et de la cha-
rité. Celles-ci, sans doute, glorifient Dieu, mais
elles ne sont pas, comme la profession, 1'attes-
tation authentique et permanente de son sou-
verain domaine.

Les intéréts du Maitre requidrent donc que la
profession ne soit point subordonnée aux ceu-
vres, d’ailleurs excellentes, de 1’apostolat.

L'économie de @'Eglise le réclame aussi.
L’Eglise doit faire revivre, dans la mesure du
possible, la perfection idéale de Jésus-Christ,
son role de sanctificateur et sa sainteté person-
nelle. Son réle de sanctificateur est confié aun
sacerdoce ; sa sainteté personnelle doit étre re-
produite par la vie religieuse.

La brillante auréole qui manifeste la vérita-
ble Eglise, la note magnifique qui la caractérise,
demande qu’il y ait chez elle non pas seule-
ment des saints, mais un élaf de la sainteté ;
non point seulement une sainteté commune,
mais une sainteté d’éclat, qui se fasse remar-
quer ¢t qui puisse distinguer, par conséquent,
une sainteté éminente, parfaite, qui ajoute A la
pratique des commandements celle des con-
seils ().

(5) Cf. PIE IX, Encyclic. Quanta Cura, 8 dec. 1864, DENZINGER,
n. 16842; LEON XIII, Letire 4@ UArchevégue de Paris. 93 décem-
bre 1900 ; Lelltre aux Supérieurs généraux des Ordres et Ins-
tituts religieux, 29 juin 1901.
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Il y aura ainsi dans 1’Eglise un état perma-
nent de la perfection, une €cole officielle ou la
sainteté s'enseigne, s’apprend et s'acquiert. De
Ia sorte, 1’état religieux appartient & l'intégrit:
de 1'Eglise, nécessaire qu'il est pour faire res-
plendir ’‘auréole d: la sainteté ; comme le sa-
cerdoce, il a été voulu et constitué par Notre-
Seigneur, qui est le Pontife éternel, en méme
temps que le Religieux du Pere céleste.

Nous ne voulons pas insister davantage sur
ces considérations que nous avons exposées
ailleurs et & maintes reprises (6); mais nous
rappellerons une fois encore que 1'Eglise sans
les Instituts religieux serait un corps incom-
plet, douloureusement amputé, et que, par con-
séquent, pousser tous les profés actuels & la sé-
cularisation effective, sous prétexte de sauver
les ceuvres, ce serait concourir & la mutilation
de 1’Eglise dans notre pays de France.

Voild ce que demandent les intéréts de Dieu
et de I'Eglise. Les intéréts personnels du reli-
gieux sont également en jeu. Cette seconde dé-
monstration exigera de plus longs développe-
ments,

(6) Les Voeur e religion contre les atlaques actuelles, La
Fraternité du sacerdoce et de Uétat religieux; Hors de
UVEglise point de salut, 1, p. 226.
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L’apostolat scolaire est aussi méritoire de-
vant Dieu qu'il est fécond pour 1'Eglise. Des
théologiens ont méme pensé qu’il confere pour
1'éternité des fitres & 1’auréole des docteurs. On
sait que certains bienheureux, outre la récom-
pense essentielle, appelée aurea, la couronne
d’or, c’est-d-dire la vision et l'amour béatifi-
ques, ont droit A des récompenses accidentel-
les, appelées auréolae, ou petites couronnes
d’or, 4 raison de certaines victoires plus insi-
gnes, L’auréole des martyrs honore ceux qut
ont vaincu dans le combat de la foi, 1’auréole
des vierges, ceux qui ont vaincu dans le com-
bat contre la chair, Enfin, ['auréole des doc-
teurs est 1’apanage de ceux qui, par l'enseigne-
ment de la vérité surnaturelle, triomphent du
démon et I'expulsent des &mes : évéques, pré-
dicateurs, missionnaires, théologiens; de tous
ceux qui, par la parole et la plume sont les
chevaliers officiels et les champions attitrés de
I’Evangile. Saint Thomas apporte pour établir
cette doctrine la promesse prophétique de Da-
niel : Qui ad justitiam erudiunt multos, quasi
stellae in perpetuas aeternitates (7). Cette au-
réole peut appartenir, d’une certaine maniére

(7) DAMIEL, XII, 8. — Cf. ISAIX, LI, 11.



et & un degré inférieur, aux éducateurs plus
modestes qui apprennent aux petits en-
fants & connaitre Jésus-Christ, & tous ceux qui
exercent persévéramment autour d’'eux un légi-
time et saint apostolat. Tel est le sentiment dv
I’école thomiste (8).

Les savants du siécle qui arrachent a la na-
ture ses secretz et péndtrent tous les arcanes
des sciences profanes peuvent assurément sec
sanctifier dans cette étude; et cependant tout
leur génie et toutes leurs inventions ne sau-
raient leur donner droit & l'auréole (g); les
humbles religieux peuvent y prétendre en en
seignant aux ignorants la science du salut, en
chassant ainsi de ces &mes le prince des téne-
bres (10).

Nous n’hésitons donc pas 4 faire magnifique
ja part de I’apostolat scolaire. Les autres formes
de la charité et du zdle peuvent mériter aussi,
outre la gloire essentielle, une béatitude acci-

(8) « Nec est dicendum, ut guidam dicunt, quod debeatur
tantum praelatis, quibus competit ex officlo praedicare et
docere, sed quibuscuingque qui licite hunc actum elictunt, »
S. THOMAS, Supplem., q. 96, a. 1.

{9) « Cum autem dicitur quod doctrinae debetur aureola.
intelligendum est de doctrina quae est de periineniidbus ad
salutem, per quam diabolus a cordibus hominum expugnatur,
sicut quibusdam spiritualibus armis. » Idid., agd. 3.

(10) C'est en s‘appuyant sur cette doctrine de saint THOMAS
que le R. P. BELON, O. P. — aprés avolr montré comment
Jeanne d’Arc avait exercé 1’apostolat parmi les gens de guerre
et les personnes de son entourage, — se croit autorisé i con-
clure que 1a Pucelle « a obtenu 1'auréole promise & ceux qui
auront instruit leur prochain A marcher dans les voles de
la justice. » Cf. Les auréoles de Jeanne @’Arc, par le R. P. Be-
LON, 0. P., dans L'Université catholgiue, 1805.
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dentelle et une récompense excellente. Toutefois,
ni l'enseignement ni les ceuvres ne sauraient
étre comparés avec la profession religieuse : elle
les dépasse & un triple point de vue et par son
triple pouvoir : de consécration, de sanctifica-
tion, d’expiation.

Pouvoir de consécration, — La profession est
comparée au bapt8me, et elle a avec lui de frap-
pantes analogies. Le baptéme marque le chré-
tien et le voue 4 une vie immaculée, voild pour-
quoi tous les baptisés sont, de ce chef, consa-
crés et appelés A la sainteté, vocati sancti; la
profession consacre 1'dme et la destine totale-
ment au service de Dieu. Elle est, dit saint Ber-
nard, comme le baptéme, une seconde régéné-
ration qui nous délivre de la puissance des té-
ne¢bres, nous transporte dans la lumigre des
vertus (11), nous fait renoncer 3 Satan, pour
nous dédier au Seigneur (12).

Saint Thomas a mis en plein relief cette belle
idée de la consécration monastique. L’ame reli-
gieuse est devenue comme le calice de 1'autel.
L’Eglise prescrit des cérémonies, recourt & des
bénédictions, pour consacrer ses religieux, de

(11) 8. BERNARD, Lib. de Praecept. et dispens., c. xv11, P, L.,
CLXXXII, 889,

(13) S. BERNARD, Serm. 11 de diverss, de duplici Baptismo,
P. L., CLXIII, 660, ss,
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méme qu’elle déploie les majestés de la litur-
gie pour sanctifier les calices (13).

Ceux-ci, par le fait de 'onction une {ois
recue sont destinés A des usages sacrés, tout au-
tre emploi serait une sorte de sacrilége : le reli-
gieux par sa profession est sousirait & tout ce
qui est profane, chacune de ses actions est
comme un acte du culte, sa vie entiére esi
comme une cérémonie continuelle qui doit ho-
norer Dieu.

Cette consécration est surtout 1’effet de ls
profession solennelle, mais elle peut résulter
aussi, quoique d’une manidre moins compléta,
des vaeux simples lorsqu’ils sont perpétuels
ces engagements généreux, parce qu’ils dédient
a Dieu et pour toujours I’'homme tout entier, le
séparent radicalement du sidcle, en font la chose
réservée au Saint des saints.

Aussi bien saint Augustin, parlant du veeu
de virginité, remarque-t-il que cetle promesse
suffit pour destiner I’'dme 3 la sainteté. « Elle
n’est plus & l'usage des hommes, plus méme 3
son usage, elle est tout entitre aux usages de
Dien. Qu’est-ce & dire, aux usages de Dieu)
C’est-2-dire qu’elle est devenue comme un tem-
ple ol il habite exclusivement et dont la consé-
cration doit demeurer inviolée (14). »

(18) 8. THOMAS, Ila Ilse. q. 88, aa. 7 et 11,

(14) « Vovetur enim ad usus Del et non ad usus hominum.
Quid est quod dixi, ad usus Dei? Quia de sanctis Deus facit
sibi domum, facit sibi templum, in quo habitare dignetur-
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Voila pourquoi L'Eglise éprouve tant de ré-
pugnance A dispenser des voeux de religion,
comme lorsqu’elle voit ‘retourner & un usage
séculier les sanctuaires et les calices qu’elle a
voulu bénir avec tant de solennité,

L’apostolat scolaire, !’enseignement reli-
gieux, les ceuvres excellentes du zéle et de la
charité, ne sont pas, d’eux-mémes, une consé-
cration ; ils racontent bien & leur grande et ad-
mirable manidre la gloire de Dieu, mais ils ne
séparent pas du sidcle, ils ne font pas de 1'adme
la chose réservée aux usages du Seigneur. La
profession est donc, de ce point de vue, incon-
testablement plus parfaite, plus divine,

Pouvoir de sanclification, — En consacrant
ainsi I'Ame, les veeux la destinent & une sain-
teté de choix (15). La vie religieuse, qui est
I’état de perfection, impose 1'obligation perma-
nente et rigoureuse de tendre & la sainteté.
Vous &tes, disait saint Bernard & ses religieux,
dans la voie qui conduit A la vie, la voie droite,
la voie immaculée qui méne & la céleste Jérusa-
lem (16). — C’est 13, répdte-t-il ailleurs, que
et utique sanctum vuilt permanere templum suum, » S. AU-
GUSTIN, Serm. CXLVIII, P. L., XXXVIII, 799-800.

(15) Cf. 5. THOMAS, IIa Ilae. (. 81, a. 8.

(16) Cf. S. BERNARD, Serm. 22 de diversis, de quadruplici de-
bito. P, L., CXXXIII, 5B5.
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I'dme devient pure : lors méme que des fautes
sans nombre dans le passé 1'auraient avilie et
souillée, elle peut y devenir plus blanche que
la neige, y renouveler sa jeunesse, comme !’ai-
gle, y retrouver le beau visage que la grice
baptismale lui avait donné, avec la robe de sa
premiére innocence (17).

Comment donc la vie religicuse va-t-elle
nous sanctifier? Qu’est-ce que la saintefé? Nous
pouvons la considérer comme un état habituel
ou comme une pratique et un exercice, Comme
état, elle consiste dans l’ensemble harmonieux
de toutes les vertus (18), C’est ainsi que 1'en-
tend le sens catholique : on appelle saint le
chrétien dans lequel toutes les vertus porteat
leurs fleurs et leurs fruits. Comme exercice,
elle consiste dans la continuité du mérite : on
dit qu'un homme se conduit en saint chaque
fois qu’il agit sous I'influence de la grice et fait
des actes méritoires.

La vie religieuse implique !’ensemble des
vertus. Les trois grands conseils, objets des
trois veeux, ont une influence universelle et
souveraine, capable de dompter les trois con-
cupiscences qui se partagent Ll'empire du

(17} S. BERNARD, Epist., 411 (al. 373) ad Thomam Bever lacene
praepos., P, L., CLXXXII, 619-620.

(18) « Regligio dicitur secundum quod exhibet Deo debitum
famulatum in his quae pertinent specialiter ad cultum divi
num sicut in sacrificiis et aliis hujusmodi; sanctilas autem
dicitur secundum quod homo NON SOLUM HAEC, SED ALIARUM VIR-
TCTUM OPERA REFERT in Deum. » IIa 1lae, q. 81, a. 8.
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monde, Il n’y & pas que trois vertus & parti-
quer.

Pour terrasser entidrement la concupiscence
des yeux et rester jusqu’au bout pauvre de fait
et de gré, pour flageller la concupiscence de la
chair et rester chaste de corps et d’Ame malgré
toutes les séductions du dehors et toutes les
violences des tentations intérieures, pour vain-
cre l'orgueil de la vie et se faire en tout obéis-
sant quand souffle autour de soi le vent de
I'indépendance, il faut metire en jeu toutes les
ressources du surnaturel, déployer toutes les
énergies de la grice. On peut dire de la vie reli-
gieuse, et avec plus de vérité encore, ce que
saint Grézoire a dit de 1’obéissance, qu’elle in-
sére toutes les vertus dans 1I’Ame et les conserve
aprds les y avoir implantées : « Caeteras virtu-
tes menti inserit insertasque custodit (1g). »

Les devoirs de l’enseignement, 1’exercice des
ceuvres, exigent aussi de la vertu, beaucoup de
vertu ; mais ils n'imposent ni ce total renon-
cemcnt ni cette universelle sainteté.

Ensuite, la profession assure, pour ainsi dire,
Ia continuité du mérite, car elle a le merveil
leux pouvoir de rendre fécondes toutes les ac-
tions, méme celles qui de leur nature seraient
indifférentes. L’obéissance imprime A toute la
vie du religieux une sorte’ d’élan wuniversel

(19) S. GREGOR.,, M., Moral.. 1ib. XXXV, ¢c. X1v. n. % P. L.
LXXVI, 765.
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qui oriente toutes les actions vers Dieu : le
mouvement ainsi communiqué se maintient
sans méme qu’on y pense, et les diverses Bu-
vres sont saisies, entratnées par ce ¢ourant sur-
naturel et montent tout droit vers 1’éternité.
La Rdgle approuvée par Pautorité de 1’Eglise
est I'expression certaine de la volonté de Dieu :
chaque fois que le religieux agit par ordre de la
Régle et dans l’esprit de la Ragle, il est assuré
de ne point se tromper, d’dtre 1A ol Dieu le
veut et de faire ce que Dieu veut : ses actions
sont donc agréées de Dieu et, partant, méri-
toires.

On n'est, sans doute, pas & 1’abri de la négli-
gence ou de la routine, mais, tant qu’on reste
dans le courant de 1’ohéissance, on est porté
comme infailliblement vers le ciel et le mérite
n’est point perdu.

Bien plus, la profession confere &4 nos actes
déjd méritoires un second mérite, qui leur
vient de la vertu de religion. (est elle, cette
vertu supérieure de latrie qui, aynt dicté le
veeu, péndtre tous les actes varids, les trans
forme, les éléve, leur infure sa propre excel-
lence. Tls poscédent ainsi une double valeur
celle de la vertu qui les produit et celle qu
leur est communiquée par la vertu de latrie.

De la sorte une double récompense est assurée
2 chacun des trois conseils évangéliques : la ré-
compense de la pauvreté, de la chasteté, de
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’'obéissance, et la récompense de la religion,
qui, en mettant ces actes sous la sauvegarde des
veeux, leur confere sa dignité.

Les ceuvres, I’enseignement, 1'apostolat, pris
en eux-mémes et exercés par une dme en état
de grice, sont déji méritoires ; exercés par une
dme religieuse, sous 1'influence du veeu, ils
acquidrent un autre mérite, car ils deviennent
le produit de 1a vertu de latrie et honorent Dieu
3 un titre nouveau, comme une sorte de sacri-
fice (20).

Le mérite supréme, c’est le martyre, cet acte
qui surpasse tous les autres actes humains et
qui est le t{émoignage incontesté et définitif de
Pamour (21). Les Docteurs ont comparé la pro-
fession religieuse au martyre. Saint Bernard
observe que la méme récompense est promise
aux martyrs et aux pauvres volontaires (22), et
que, si le martyre religieux est moins violent
quant a 'intensité du supplice, il est plus pé-
nible & cause de sa durée : Horrore quidem
mitius, sed diuturnitate molestius (23).

(20) Cf. §. THOM., lla ilae, q. 88, a. 6. « Et ideo opera alla.
rum virtutum moralium, puta jejunare, quod est actns absti-
nentiae, et continere, quod est actus castitatis, sunt meliora et
magis meritoria, si flant ex voto, quia 8i¢ jam pertinent ad
divinum cultum, quasi quaedam Dei sacrificia. »

(21) « Martyrium inter caeteros actus humanos est perfectius
secundum suum genus, quasi maximae charitatis signum. »
S. THOMAS, I1Ia IlIae, q. 1924, a. 3.

(32) S. BERNARD, Serm, I, in Festo omnium Sanctorum, in
fine, P. L., CLXXXIII, 461-462.

(23) S. BERNARD. Serm. 30, in Cantica, n. 11, P. L.. CLXXXIII,
939
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On sait quel parti saint Ignace et les auteurs
ascétiques ont tiré de cette riche comparaison.
Ils remarquent que le martyre n’'immole que le
désir naturel de vivre, tandis que la vie reli-
gieuse immole tout 1’ensemble de nos désirs,
méme ceux qui semblent trds légitimes, trds
doux et trds purs. Le martyre dure peu de
temps, l'immolation du cloitre s’étend A toute
notre existence; le glaive du martyr ne meur-
trit que le corps, le glaive de l'obéissance at-
teint jusqu'aux intimes divisions de 1'dme et
jusqu’aux dernidres fibres de la volonté.

Oui, 1’état religieux est une puissance de
sanctification, et le profés entidrement fidele X
sa Rdgle pourrait parvenir jusqu’au sommet de
cet héroisme qui fait les saints (24).

Pouvoir d’ezplation. — Pour montrer ia va-
leur satisfactoire de la profession religieuse,
nous n’aurons qu'a reprendre les considéra
tions déja effleurées, c’est-d-dire que la profes-
sion est un haptéme et un martyre.

Baptéme et martyre, voild les deux grandes
expiations qui remetient toute la peine due au
péché, C’est un point de 1’enseignement catho-

{34) On connalt cette parole d'un Pape, disant d'un religieux
dominicain fidale A tous les points de 1a Rigle ¢t des Consti-
tutions, gqu'il le canoniserait sans autre miracle,

10
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uque que le pardon baptismal non seule.
ment efface la coulpe, mais paie encore la
dette temporelle, jusqu’a la dernidre cbole, en
sorte que les nouveaux baptisés sont exemptdée
de toute autre satisfaction et que, s’ils mou-
raient sans avoir commis de nouvelles fautes.
ils seraient admis sans délai au royaume de
Dieu et & la vision béatifique (25). De méme,
I’Eglise a toujours professé, et en termes expli-
cites méme dds les premiers sidcles, que les
martyrs, aussitdt aprés la mort et sans autre
expiation que celle de leur supplice, sont intro-
duits dans le séjour de I1'éternelle récom.-
pense (26).

Nous avons comparé la profession avec Ile
baptéme au -point de vue de la consécration ;
examinons maintenant l’autre aspect, celui de
la satisfaction. C’est ce dernier principalement
que les Péres et les Docteurs ont considéré.
Saint JérOme estime que le renoncement au
sidcle par la vie monastique est un second bap-
téme, secundo post baptismum gradu, qui nous
soustrait aux pompes de Satan (27), et nous
lave, comme le premier baptéme, de toutes nos
souillures : Cum.. quodam modo se baptismo

(25) Cf., S, THOMAS, III, P. q. 69, a. 2. — Conc, Florent.,
decret, pro Armenis, Denzinger, n. 591; — Conc. Trident., sess
Vi, c. Xiv. Denzinger, n. 6060.

(26) Cf. S. CLEMENY. Rom.. Eptst. ad Cor., ¢. v. P. G., 1, H7-290;
— S. POLYCARP,, Epist. ad PMlipp., ¢ 1X. P. G., V, 1013
8. CYFPRINN,, ad Forlunatum, 18. P. L., 1v, 675616; — TERTULL.,
de Resurrect., carnis, §2. P. L., 11, 836,

(¥7) 8. HIXRON., Epist. at Demetriad.,., P. L., XX, 1118,
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Saint Pierre Damien tient & déclarer qu’sl
considére la sainte profession comme un se-
cond baptéme : Secundum nihilominus fatea-
mur esse baptismum (29).

Saint Bernard revient & maintes reprises sur
cette comparaison. La discipline du cloitre est
un second baptéme, parce qu’elle est un renon-
cement complet au monde, un genre de vie
excellent, qui nous transfigure en Jésus-Christ
¢t nous fait: porter la ressemblance de sa
mort (30). C’est dire équivalemment qu’elle
nous applique aussi les satisfactions de' la Pas-
sion du Rédempteur.

Un sermon tout entier (31) roule sur ce
thdme; les idées principales se raménent A cel-
les-ci : la profession nous consacre & Dieu
comme le baptéme et elle expie pour nos pé-
chés comme le baptéme.

Saint Thomas explique comment le profes
peut recevoir la méme grice que le baptisé : ce
n’est pas qu’il soit dispensé de toute satisfac-
tion, mais en immolant sa volonté & Dieu, il a
satisfait pour toutes ses offenses, car sa volonté

98) 8. HIERON., Eplist., de Bluestlla, P. ., XXI1, 468

(29) S. PET, DAMIAN., Opusc. XIII, ¢. VI, P. L., CXLV, 300. —
Ie saint docteur toutefois n'entend pas cette doctrine des reh
gions relachées ou peu fideles & la Reégle. — Cf. MABILLUN, 1n
h )

{30) S. BERNARD, de¢ Praecept. et dispens, c. Xvil. in fipe
P, L., CLXXXI, 889.
(31} 8. BERNARD, De duplict Baptismo, serm. 11 de Diversis, P. L.
AXXXII 589 ss.
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vaut plus que tous les biens extérieurs avec les-
quels il pourrait faire des auménes pour payer
la dette temporelle contractée par ses pé-
chés (3a).

Nous avons déja rappelé que les saints reven-
diquent pour la profession le mérite du mar
lyre; ils lui en attribuent aussi la valeur satis-
factoire.

Saint Athanase, aprés avoir raconté comment
le généreux Antoine soupirait aprés le martyre
du glaive, ajoute que le saint par la pratique de
la vie monastique fut martyr chaque jour (33).

La vie monastique est un long martyre, ob-
serve saint Jérdme, un martyre quotidien, qui
peut se comparer avec ’effusion du sang. Cou
ronne Ce roses et de violettes, voild le diadéme
des dmes spirituellement immolées (34). — Lez
moines aussi sont comme les martyrs ; ils do:
vent avoir la méme pureté (35).

Saint Bernard nous a dit que c’est un genre
de martyre trés douloureux — par conséquent
trés satisfactoire, — que de mortifier continuei-
lement par I'esprit les ccuvres de la chair (30;.

daint Thoinas résume ainsi les enseignements
de la Tradition catholique : « Il est raisonna-

(32} 5. THOMABS, IV. Sent., dest 5. q. 8, a. 3, quaes, 8, sol.
3; — Ila 1lae, q. 189, a. 3 ad. 3.

(33) S. ATHANAS Vila S. Antonii n. 46, P. G.. XXVI, 909'912.
(34) S. HIEROK., Episl., ad Eustacnm‘m n 3N, P L., XXI1,
905.

(35) §. HIERON., In psalm., 115, v. 8. P. L., XXVI, 1183.

(36) Serm., 30 1n Cantic.,, n. 11. P. L., CLXXXIII. 9390,
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ble de dire que celui qui enire en religion ob-
tient la rémission de tous ses péchés, Si, en
effet, au témoignage du prophéte, ’homme
peut par ses aumodnes, racheter tous ses crimes,
a plus forte raison peut-il satisfaire en se don-
uant tout entier au service divin par I’entrée en
religion c'est 1&d un genre de satisfaction qui
prime toutes les autres satisfactions, comme
I'holocauste surpasse tous 'les autres sacrifi-
ces (37). » — L’ensemble des théologiens et des
canonistes a suivi saint Thomas (38).

La législation ecclésiastique avait depuis
longtemps ratifié cette doctrine, comme en té-
moigne le décret de Gratien : la profession est
une ¢xpiation suffisante pour toutes les fautes,
et & ceux qui entrent en religion il n’y a pas
d’autre pénitence 4 imposer que 1’observation
de la régle (39).

Yoici, en peu de mots, la raison théologique
de ces assertions. La valeur de la satisfaction s
mesure & deux choses. D’abord, 4 l’excellence
de la charité : elle, qui est la source du mérite
et la forme des autres vertus, qui détermine le
degré de gloire au ciel, est aussi le prin.

(37) IIa Ilae, q. 189, a. 3. ad. 8.

(38) Cf. S. ANTONIN. Serm. I1i, P.. tit. XVi, ¢. 8; DIONYS, Cik
THUSIAN., de Professione Monastica, c¢. ultimo: CAIETAN, Sil-
VIU8, Comment. in IIam 1lae, q. 189, a, 3; B, BELLARMIN, Con.
trov., 1ib. 1I, de Monachis, c. VI; SUAREZ, de Religione, lib, ..
€. XIII; SALMANTICENSES, Theol, Mor., T. 1V, Tract.. XV, ¢. It
P. 5; REIFFENSTUEL, Jus Canonle., Lib. III, Tit., 31, § 7, n. 187
FERRARIS, v. Professio, n. 88; S. ALPHONSE, La véritable Epouse,

¢e. 1, XV, XXIt : Bouix, de jure Regulartum, ¢, 1, p. 116.
(39) Cf. Can. de Penitent., dist. 1.
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‘cipe de l'expiation (4o). La satisfaction va de
pair avec elle, et voilda pourquoi un acte de
charité parfaite peut remettre toutes les dettes
de la vie et donner droit & l'entrée immédiate
en paradis.

En second lieu, & l'excellence des ceuvres :
ce qui de sa nature est un sacrifice plus grand
est aussi une expiation plus compléte, supposé
que la charité soit égale par ailleurs (41).

Or, la profession religiense réunit ces deux
conditions, car elle est la perfection de I'amour
dans la perfection du sacrifice.

Perfection de 'amour, Peut-il y avoir un té-
moignage plus sincdre et plus total de la charité
que de se livrer & Dieu par des engagements
universels et irrévocables? L’observation des
veeux est la rénovation continuelle d'un acte
d’amour : rester fidéle 3 sa profession, c¢’est
dire & Dieu qu'on est sa chose réservée, qu’'on
lui appartient tout entier, qu'on sera A son
usage chaque jour, & chaque instant, jusqu’a la
mort...

Il faut lire & ce sujet le magnifique traité 20
saint Thomas explique, avec tant de science et
de piété, comment la vie religieuse porte la
charité & son apogée (4a).

Perfection du sacrifice, puisque la charité

{40) Cf. S. THONAS. Supplem.. q. 14, a. 4.
(41) Cf. 5. THOMAB, Supplem., q. 15, a. 1, ad. Q.
(49) Opuse., I1, de perfectione vilae spiritualis,
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impose le renoncement le plus vaste, la mout
la plus compldte : mort et sacrifice de tous les
biens extérieurs par la pauvreté; mort et sacri-
fice des jouissances du corps par la chasteté ;
mort et sacrifice de la volonté par 1’obéissance.
Oui, quand on a immolé la volonté, ce grand
domaine, ce puissant royaume qui reste méme
aux plus infortunés de ce monde, le dernier
mot est dit : c’est la perfection de I'amour dans
celle du sacrifice.

C’est pourquoi, remarque saint Thomas, au
cune satisfaction ne peut se comparer a celle-
13, de méme qu’aucun sacrifice ne peut égalet
I’holocauste (43). — Quelle que soit la péni-
tence que fixe le prétre au saint tribunal, 1'en-
trée dans la relizion la moins ausitre est une
satisfaction plus grande, par ce fait que
I’homme abdique sa volonté, ce qu’il a de plus
cher et de plus précieux ici-bas (44).

Aussi a-t-on pu dire que la vie religieuse
bien comprise et bien pratiquée est le sacrifice
organisé (45).

Cette doctrine s’entend de la profession so-
lennelle, faite ave cles dispositions intérieures
que comporte un acte, de sa nature, si exquis ;
on peut 'appliquer en un sens & toute profes-

143) Ila Ilae, (. 184, a. 8, et g. 189, a. 3, ad. 3.

{44) « Qualibet enim pcenitentia taxata, levissima Religio est
wmajor satisfactio, in quantum homo ahdicat propriam volun-
tatem, qua nihil est homini carius. » S. THOMAS, [v, Sent.
aist. 16, q. 4, a. 8, exposilio texius, ad. 2.

(45) Parole du P. DARzAs, O, P,



— 162 —

sion perpéluelle, lorsqu’elle est le don absolu
et définitif de soi-méme, le sacrifice total.

Si I'holocauste est la satisfaction universelle
dont se contente la justice divine, les voeux
perpétuels émis en toute générosité et sans ar-
riére-pensée, qui livrent tout & Dieu et pour
toujours, biens, corps et volonté, peuvent de-
venir aussi 1’expiation suffisante pour toutes
les fautes de la vie (46).

L’enseignement, 'apostolat, les pratiques
multiples de la charité chrétienne, sont aussi
une forme du sacrifice, et nous n’aurons garde
de leur marchander 1’éloge ; mais il est mani-
feste que leur vaicur satisfactoire ne peut &tre
mise en paralléle avec celle de la profession, et
personne, d’ailleurs, n’a songé & les comparer
avec le baptéme et le martyre.

On voit de quels avantages, de quels bienfaits
inestimables, ce serait priver le profés que de
le faire renoncer 3 ses veoeux, sous prétexte de
I’appliquer aux ceuvres. Ce serait profaner, en
quelque sorte, une dme que la profession a con-
sacrée ; ce serait diminuer les mérites d’une
vie que la profession a orientée tout entidre
vers le ciel ; ce serait amoindrir la valeur satis-
factoire d’un sacrifice dont la profession a fait
un holocauste.

(46) Sur cette question de la valeur satisfactoire de la pro

fessiont, voir l'ouvrage trés documentd du P. ROBERT COLLETTE,
Ord., Cisterc., : Religtosae Professionts valor satisfactorius.

Liége, Dessain, 1887.
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Notre démonstration est achevée : les inté-
réts de Dieu et de I’Eglise, les intéréts
personnels du religieux, nous ont prouvé
ce que nous avait dit Pie X, que la profession
doit passer en premier lieu, de méme que nos
obligations envers Dieu priment nos devoirs
de charité envers le prochain : « Religiosae vilae
genus longe communi vitae praestare; alque,
8i magno obstricti eslis erga prozimos officio
docendi ,multo majora esse vincula quibus Deo
obligamini. »

Les considérations que provoquait déja la
Lettre de Pie X deviennent de plus en plus ac-
tuelles en face d’un péril trés grave, qui a ét4
dénoncé récemment dans nos revues catholi-
ques, notamment aux Prélre et Apbire et La Vie
spirituelle : ce péril, c’est la diminution des
vocations religieuses (47). Il ne faudra jamai»
oublier le juste équilibre de la vie intérieure
et de la vie extérieure, une vie de dévouement
au prochain alimentée et constamment soute-
nue par une large part de pridre (48). Et c’est
la doctrine que nous venons d’exposer qui
pourra maintenir cet équilibre et assurer cette
harmonie.

(47) Prétrr et ApdOtre, novembre 1923; La Vie spirituells, jan
vier et mars 1994.
(‘8) Vie spirituelle, tbid., p. 418.
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La Mystique de saint Thomas d'Aquin

Les controverses animées ¢ui se soni pro-
longées en ces dernidres années ont donné &
I’étude de la Mystique une nouvelle et toute
singulitre actualité (1). Beaucoup de pieux
fidéles, méme dans le monde, tiennent & nourrir
leur 4me des substantiels enseignements de
saint Thomas, et c’est leur rendre service que
de présenter, en dehors de toute polémique,
dans sa sérénité, la synthése pacifique du Mai
tre.

Nous recourons, pour la caractériser, a4 nos
deux grands Pontifes Benoit XV et Pie XI. Be
noit XV, qui fut avant tout le Pape de la cha
rité el qui par conséqueni restera immortel,
puisque I’Apdtre a dit : Charitas numquaem
excidit ; Benoit XV, disons-nous, a parfaitement
marqué la mystique de saint Thomas dans la

(1} On trouvera tous les renseignements opportuns dan;
I'ouvrage magistral du P. GARRICOU-LAGRANGE, Perfection chr
tlenne et Contemplation,



— 105 —

lettre qu’il adressait au P. Bernadot, Directeur
de La Vie Spirituelle, le 15 septembre 1921

« Saint Thomas, dit-il, a exposé avec tant de
clarté la doctrine des Peres sur 1'élévation de la
vie surnaturelle et les conditicns du progres
dans la grice des vertus et des dons du Saint-
Esprit, dont la perfection ou 1’épanouissement
se trouve dans la vie mystique : ...ac praeterea
quibus conditionibus proficiat gratia virtutum
et donorum Spiritus Sancti, quorum perfectio
vitga mystica continetur (2). »

Piz XI, dont le pontificat déja si rempli fait
prévoir que les fruits dépasseront les promesses
des fleurs, écrivait dans sa belle encyclique
Studiorum ducem, du 29 juin 1923 : « Il fau-
dra, pour bien connaitre les principes fonda-
mentaux de la théologie ascétique et mystique,
prendre Thomas pour guide et en revenir 3 ce
qu’il enseigne sur 1l'étendue du précepte de
I’'amour de Dieu, sur ’augmentation de la
charité et des dons du Saint-Esprit, qui lui sont
connexes, ainsi que sur les divers états, 1'état
de perfection, la vie religieuse, 1’apostolat, les
différences qui les séparent et leur véritanle
nature 4 chacun. »

Ainsi les Papes résument la spiritualité de
saint Thomas en cette notion trés nette : la vie
mystique est 1’épanouissement définitif de la
vie de la griice et des dons du Szint-Esprit, bu,

Q) Act, Apost,. Sed., 1921, 1. SR,
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en d'autres termes, c’est la vie complite de
I'homme élevé A 1'état surnaturel.

D’aprés cette définition, on voit tout de suite
que I'état mystique n’'est pas un phénomene
é¢trange, en dehors des gonditions normales du
chrétien, mais que c’est plutdt la vie pleine el
intense, et donc en soi désirable, & laquelle les
vrais amis de Dieu sont appelés.

L’idée fondamentale de la mystique dans le
systéme thomiste c’est qu’elle est le dévelop-
pement supréme de notre organisme surnatu-
rel. L’Aquinate répdte fréquemment qu’il y a
en nous deux vies : 'une naturelle, dont le
principe est I'8me, 1'autre surnaturelle, dont le
principe est une forme divine, qui nous met av
niveau de Dieu, Bien que Dieu soit la cause de
la vie il ne vivifie point notre corps par lui-
méme, mais par 1’dme, et, parcillement, il ne
vivifie point notre dme par sa substance infi-
nie mais par une qualité créée, qui est intermé-
diaire entre 1’dme et Dieu et nous fait partici-
per & la vie propre de Dieu (3). Et la raison
pour laguelle Dieu nous infuse cette qualité ou
cette Ame nouvelle, plus excellenie qu tous les
biens de la nature se tire de efficacité de
’amour divin. Il est un axiome de saint Tho-
mas, merveilleux de profondeur, qui pourrait
fournir le sujet des contemplations les plua

(3) « Deus est vita anfmae per modum causae efficientis, sed
anima est vita corporis per modum causae formalis. »
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douces : « Amor Dei est infundens ¢l creuns
bonitatem in rebus (4). » L’amour de Dieu es:
créateur, il produit dans les é&tres le bien qu'il
aime en eux. Et telle est la différence radicale
entre 1 amour de Dieu et 1'amour de 1’homme.
Nos affections les meilleures, infirmes et ineffi-
caces, supposent un bien qui les attire; car no-
tre coeur est indigent et, 8'il se complatt dans
une créature, c’est que nous avons apergu en
elle un charme qui peut le satisfaire, au moins
en partie, Nous sommes entrainés vers la beauté
et la bonté, nous ne les faisons pas. Pour nous
c’est ’objet qui provoque l'amour, pour Dieu
c'est l'amour qui produit son objet. Si Dieu
nous aime, il nous rend dignes de sa tendresse,
il nous fait beaux en réalité. Et, comme le pro-
pre de 'amour est de se complaire dans un
semblable, 1a grice par laquelle Dieu nous ché-
rit nous rend, en quelque sorte, ses égaux,
nous déifie en nous communiquant la partici-
pation trés ressemblante de la nature divine

« Necesse esl quod solus Deus deificet, commau-
nicando consortium divinae naturae per qunam-
dam similitudinis participationem (5). » Ce
que saint Thomas explique en termes si expres-
sifs, un Pére du quatridme sidcle, auquel Be-
nott XV a conféré en 1920 le titre de Docteur
de I'Eglise universelle, saint Ephrem de Syrie,

(4) Il P'l ql ”' a- "
(5) Ia IIae, q. 119 a. 1.
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le traduisait dans ce beau langage : « Loco de-
turpatae effigiei primi Adae, novam imprimil
imaginem (6), 4 la place de la figure souillée
du premier Adam, il imprime en nous une
image nouvelle. »

Or celui qui recoit la nature d'un autre est
engendré et devi:nt son fils ; c’est pourquoi la
grice est une seconde -naissance Ez Deo nati
sunt, Aprés notre baptéme, notre pére et notre
mgére, nous confemplant avec amour dans no-
tre berceau, disaient de nous, dans un doua
transport : Réjouissons-nous, un enfant nous
est né! La famille céleste, 1’adorable Trinité,
était penchée avec plus de tendresse encore sur
ce méme berceau et elle disait de nous : un
dieu nous est nél Ex Deo nati sunt! G’est ce que
saint Thomas met en plein relief « Haec ge
neratio, quia est ex Deo, facit filios Dei,; parce
qu’'elle est de Dieu, cette génération nous fait
enfants de Dieu (7). » Le Docteur Angélique
fait ici écho & 1'Apdtre saint Paul : Genus su
mus Dei. Nous sommes de la race de Dieu (8).
Voild notre particule de noblesse, qu’il est per-
mis de faire sonner bien haut : Dei, de Dieu/
Les enfants des rois aiment A porter le titre
splendide de leur pays . de France, de Navarre,
de Savoie... Avec la grice divine nous sormmes
plus que cela, nous sommes de Dieu/..

(6) S. EPHREM., Hym. de virginitate, edit, RAHMAN, p. 2.

7 S. THOM., Comment. in Evang., JOM., 1, 13.
(8) Act., xvn, 20,
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Telle est cette essence surajoutée que Dieu in-
fuse en nous et qui devient comme 1'dme de
notre ame.

Mais, poursuit saint Thomas, la Providence n’a
pas moins de suavité et de munificence au regard
du surnaturel qu’au regard de la nature et par
conséquent elle doit nous communiquer des
facultés nouvelles et des opérations nouvelles.
Et c’est ainsi que notre organisme divin com-
prend tout cet ensemble harmonieux : & la base
la grice sanctifiante ; puis les vertus théologa
les, qui nous font atteindre Dieu en lui-méme;
puis, les vertus morales infuses, avec leurs in-
nombrables ramifications, qui nous enlacent
tout entiers et doivent nous gouverner dans les
conditions normales de la vie humaine ; puis
les dons du Saint-Esprit, qui sont comme des
germes d’hérofsme et nous mettent sous la di-
rection du céleste Paraclet (g9). Les dons sont
couronnés par des actes exquis qu’on appelle
les fruits du Saint-Esprit, et par ecrtaines ceu-
vres encore plus parfaites, qu’on appelle les
béatitudes évangéliques. Notre saint Docteur in-
siste sur cette distinction : les fruits sont tous
les actes vertyeux dans lesquels le juste éprouve
une délectation spirituelle, les béatitudes dési-
gnent les ceuvres parfaites qui achdvent les
travail de la sainteté (10).

(9) Ia Ilae, q. 68.
(10) Ia IIae, g. 69 et 0.
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Il ne nous suffit point d’'avoir les dons di-
vins, nous voudrions posséder la personne
méme de Dieu. Eh bien] c’est fait : par la
grice, la Trinité tout entidre habite en nous :
« Per gratiam {tota Trinilas inhabilat in no-
bis (11). » La griice, en effet, consacre notre
dme de son invisible onction et en fait un tem-
ple od Dieu se complait. Or, nous ne conce-
vons pas une église autrement que comme la
demeure de Dieu : si nous sommes vraiment le
temple, il faut que la divinité soit 13, substantiel-
lement présente, comme le corps et le sang de
Notre-Seigneur sont présents dans le Tabernacle
de I'autel. De plus la grice, au moyen de la cha-
rité, établit entre Dieu et nous une amitié par-
faite, qui, pour jouir pleinement, requiert
I'union réelle des amis. Si 1'amitié humaine
doit gémir de son infirmité, 1’'amitié divine,
elle, tient & son service une puissance infinie :
I'union est aussitdt faite que désirée, Dieun est
a I’dme, 1'dme est & Dieu! Bien que commune
aux trois personnes, 1’habitation est appro-
priée au Saint-Esprit, parce qu’elle est un don,
une ceuvre d'amour, et offre ainsi une certaine
affinité avec ce qui est propre & la troisidme
personne.

Avec l'habitation, nous touchons a la vie
mystique, et nous pouvons en constater déjd la
transcendance ou l'élévation, comme dit Be

(11) P., q, 48, &, &, arg. 8. — Cf. De Verit., q. 77, a. 2, ad 3.
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noit XV, de elevalione viiae supernaturalis.
D’aprds saint Thomas, elle est supérieure aux
plus étonnants ‘miracles, méme 2 la résur-
rection d'un mort, méme A la création du ciel
el de la terre; parce que dans la résurrection,
c’est seulement la vie du corps qui est rétablie,
dans la création, c’est seulement 1’4tre naturel
qui est produit, ici nous avons la participation
de la vie propre de Dieu par la grdce sancti-
fiante ou de ses opérations propres par les
actes de connaissance et d’amour. Et de 1 cette
réflexion du Docteur Angélique : « Bonum gra-
tiae unius majus est quam bonum naturae to-
tius universi (12). » — « O paroles d’or,
s'écrie, & ce propos Cajetan, paroles d'or, qu'il
faudrait méditer jour e! nuit! Une seule grlce
vaut plus que tout l'univers. Considérez donc
quelle est la perte immense de ceux qui ne sa-
vent pas apprécier un tel trésor (23)! »

Ainsi expliqué, notre organisme est divinisé
par la filiation adoptive ; nos facultés sont
divinisées par les vertus infuses et les dons;
nos opérations sont divinisées par les fruits et
les béatitudes. Remplis de divin, nous avons
pour mettre en exercice toutes ces richesses un
Moteur qui est le Saint-Esprit lui-méme. C’est
ici que devient profondément intéressante Ia
théorie du Docteur Angélique. Puisque le

{(12) Ia llae, ¢. 113, a. 9, ad 3.
(19) CAIETAN, in h, 1L

11
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Saint-Esprit habite en nous d’'une facon perma-
nente, puisque ses dons sont des énergies vi-
vantes, qui demandent & déployer leur activité,
n’est-il pas normal que le juste, qui s’est puri-
fié peu X peu, sente de temps en temps la tou-
che du Paraclet et obéisse 2 son impulsion?
Cette docilité est l'effet propre des dons :
« Dona autemn Spiritus sancti sunt quidem ha-
bitus quibus homo perficitur ad prompte obe-
diendum Spiritui Sancto (14). » Et parmi ces
dons il en est un qui dispose spécialement a la
contemplation, c’est-A-dire la sagesse infuse.
Elle descend d’en haut, nous donne le goiit des
choses divines, nous met en harmonie avec
elles, nous les fait apprécier par une sorte d’ins-
tinct, comme si elles nous étaient connatu-
relles. « De sursum descendens judicium rec-
tum habet de eis secundum quamdam connatu-
ralitatem ad ipsas. » Comme elle est & méditer
cette belle expression : secundum quamdam
connaturalitatem! Comme si nous étions élevés
au nivean méme des célestes réalités, mis, pour
ainsi dire, sur le méme plan que Dieu, intro-
duits dans son intimité. Notre Docteur s’appro-
prie ce que dit & ce propos Denys et il conclut
avec lui : « Est perfectus in divinis, non solum
discens, sed et patiens divina (15). » Voild le
don du Saint-Esprit, qui rend 'homme par-

(14) 1a Ilae, q. 38, &. 2.
(15) 1In Ilze, Q. 4B, 2. 1, 84, $, &. 8, 6.
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fait dans les choses divines, au point, non seu-
lement de les apprendre, mais encore de les
éprouver en soi-méme.

Pati divina, c’est l'heureuse formule de
I'état mystique. Dans la vie ascétique simple,
I’dme joue un rdle actif, s’exerce d’elle-méme
a4 la vertu, acquiert telle perfection par ses ac-
tes personnels avec le “secours ordinaire de Ia
grice; dans la vie mystique proprement dite,
slle est passive, en ce sens qu’elle ne peut point
par ses efforts propres se donner ce qu’elle
éprouve, mais d’autre part, son acle est vital et
méritoire, et, puisque c’est 'apogée de la vie
spirituelle c’est donc la vie vraiment intense et
féeonde, pleine d’éternité...

Cette connaissance supérieure du divin est
accompagnée d’'un amour intense de Dieu (16);
car, de méme que les vertus morales sont con-
nexes entre elles dans la prudence, les dons du
Saint-Esprit sont connexes entre eux dans la
charité (17). Lorsque le don de sagesse entre en
exercice et que 'intelligence est élevée & la con-
templation, la volonté est excitée par une cha-
rité plus ardente et plus vive.

Voild, pour saint Thomas et son école, les
deux éléments qui caractérisent 1'état mysti-
voentats, scllicet enaritatem, sed. cssenfiam Rabet in ntel
lectu, eujus actus est recte judicare. » Idid,

(17} « 8icut virtutes morales connectuntur sibi invicem :n

prudentia, ita dona Spiritus Sancti eonnectuntur sibi invicem
in charitate. »
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que : une connaissance supérieure de Dieu el
des choses de Dieu, conaissance éminente qu2
’homme ne peut s donner, mais non pas mi
raculeuse ; un amcur intense, que nos efforts
ne peuvent provoquer et que le Saint-Esprit
nous communique lui-méme par une impuision
toute puissante. Ce sont les deux caractéres
fondamentaux ; le reste est accessoire (18). Que
I’homme ait des joies et des consolations ou des
épreuves, des visions et des extases, qu’il
éprouve dans son Ame ou dans son corps des
phénomeénes miraculeux, c¢’est secondaire
parce que c'est le surnaturel modal, superna-
turale quoad modum, non pas le surnaturel
essentiel, supernalurale quoad essentiam, qui
est la participation de la vie propre de Dieu
par la connaissance et I'amour.

Pour 1'Aquinate, la contemplation, pas plus
que la prophétie, ne requiert nécessairement
des idées infuses. Le saint Docteur distingus
Pimpression ou l'influence de la lumidre di-
vine, impressio vel influentia luminis, et I’in-
fusion d’idées nouvelles. La lumigre d’en haut
peut pénétrer au fond de nos données acquises,
les éclairer de telle sorte qu’elles représentent
l: surnaturel, sans que Dieu ait A infuser d’au-
tres idées. Assurément le Maitre souverain des
intelligences peut produire directement dans

(13) Voir pour une étude compléte M. le chanoine SAUDREAU.

L'Etat mystiqgue P. GARRIGOU-LAGRANGE, Perfection chréttenne
et contemplation,
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I'esprit les espéces intelligibles, comme il le
fit pour I'ame de Notre-Seigneur et, nous le
pensons aussi, pour la Vierge Marie (1g), et
pour certains saints favorisés de visions intel-
lectuelles ; mais ce n’est pas une loi fondamen-
tale. Dieu peut employer les deux modes, ou
imprimer les idées ou seulement disposer et ar-
ranger les représentations existantes et les éle-
ver par son illumination : « Quandoque qui-
dem fit per solam luminis influentiam, quan-
doque auiem etiam per species de novo im-
pressas vel aliter ordinatas (20). »

Ecartant donc ce qui n’est pas essentiel,
nous retiendrons que 1’état mystique, d’apréds
saint Thomas, est celui ou 1'dme patitur di-
vina, c'est-A-dire, passive sous la touche du
Moteur céleste le Saint-Esprit, éprouve les cho-
ses divines par une connaissance et un amour
communiqués surnaturellement et qu’elle ne
pourrait jamais se donner elle-méme par ses
seuls efforts.

Dés lors, faire des progrés dans la vie mys-
tique, c’est progresser dans cetie connaissance
et cet amour, qui ne doivent pas avoir de me-
sure. Saint Thomas insiste sur ce grand prin-
cipe, que Benoit XV et Pie XI n’ont pas man-
qué de signaler. « Il tenait fermement comme
un principe indiscutable, dit I’encyclique Stu-

(19) Cf. notre livre De Verbo tncarnato, p. 234, ss, 452,
(20) 1Ia Ilae, q. 173, a. 2.
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diorum ducem, que la charité doit toujours
grapdir en vertu du premier précepte : Vous a1-
merez le Seigneur de tout votre cceur.... Le tout
et -le -parfait sont la méme chose. La fin
du précepte c’est la charité, dit 1’Apdtre.
(I, Tim., 1.) Or, ce n’est pas dans la fin qu’il
faut assigner une mesure, mais dans les moyens
ordonnés & la fin. C’est pourquoi la perfection
de la charité tombe sous le précepte, comme
la fin vers laquelle chacun, selon sa condition,
doit tendre (21). » II faudra donc toujours re-
dire : En avant, plus haut, plus haut! Je n’a’
pas encore accompli tout mon devoir, je ne
suis pas encore arrivé au bout du précepte, je
n'ai pas encore atteint la mesure de 1'amour
divin. Toujours, toujours davantiage! Pourquoi?
Parce que, selon |'expression d'un autre Maitre,
qui fut lui aussi le Docteur de la charité, saint
Bernard, la mesure de I'amour, c’est de n’avoir
pas de mesure, c'est d’aimer sans mesure, sans
terme et sans fin : « Modus diligendi (Deum)
sine modo diligere (22). »

Il suit de tout cela que la perfection chré-
fienne est la perfection méme de la charité.
Voild encore un axiome fondamental dans la
mystique de saint Thomas. La perfection pour
tout étre c’est d’atteindre sa fin, qui est sa su.-
préme oonsommation. Or c’est la charité qui

(21) Iila IIae, q. 184, 3.
(22) S. BERMARD, De diuaendo Deo, c. 1.
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nous donne notre fin en nous unissant 4 Dieu,
notre véritable béatitude (23). D’ou il faut con-
clure que la perfection consiste essentiellement
dans les préceptes, parce que {ous se raménent
a la charité envers Dieu ou envers le prochain.
Les conseils ne sont pas la perfection elle-
méme, mais les tnstruments de la perfection, su
écartant les obstacles qui entravent l'exercic:
de la charité (24).

De 12 ce magnifique enseignement de motre
saint Docteur sur 1’économie des vceux de re-
ligion dans I’Eglise du Christ. Un des caractd-
res de sa spiritualité c’est d’8tre précisément
une apologie des ordres religieux (25). Les trois
veeux doivent terrasser les trois grandes com-
cupiscences qui gouvernent l’humanité; car
tout ce qui se fait en dehors du régne béni dc
Notre-Scigneur est inspiré ou par le désir des
richesses, ou par celui des plaisirs, ou
par celui des honneurs, ou pour mieux
dire par les trois & la fois. La sainte pau-
vreté doit vaincre la concupiscence des yeux;
la sainte chasteté, la concupiscence de la chair;
la sainte obéissance, 'orgueil de la vie. Voila
les trois renoncements universels opposés aux
trois obstacles universels de la charité.. G’est
pourquoi on a pu dire que la vie religieuse

(23) [Ia IIae, q. 184, a, 1.

(24) Ivid., a. 3.

(®5) Cf. Opusc., De Perfectione vilae spiritualis, et opusc.
Contra impugnantes cullum Dei et religionem ; et IIa Ilae,
q. 184, ss.
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bien pratiquée est la perfection de l'amour
dans la perfection du sacrifice. L’état religieux,
qui repose sur ces voeux, est une obligation
perpétuelle de tendre a la perfection de la cha-
rité et par conséquent il est 1’état méme de la
perfection, inséparable de 1'Eglise sainte.

,Le sacerdoce est de ’essence de cette Eglise,
parce que sans lui n’existerait pas le triple
organisme qui constitue le corps de 1’Eglise :
le magistére visible pour I’enseignement des
vérités surnaturelles et le ministére visible pour
la sanctification des &mes sont confiés au sacer-
doce, et de méme le gouvernement visible ap-
partient & la hiérarchie sacrée.

I’état religieux simple n’est pas de 1’essence,
parce qu’il n’entre pas dans l'organisme fonda-
mental, mais il est de 1’intégrité, pour faire res-
plendir ’auréole de la perfection et de la sain-
teté. Quoiqu’il en soit de tel ordre ou de telle
congrégation en particulier, nous sommes cer-
tains que 1’état religieux lui-méme durera au-
tant que 1'Eglise et aidera les croyants & dire et
A chanter : Credo sanctum Ecclesiam (26).

Mais il faut ajouter avec saint Thomas que
les Evéques sont dans un état de perfection su-
périeur & celui des religieux. Si le profds doit
tendre, 1'év8que doit exercer les actes des par-

195) C'est 1'aprlication de ce gue nous avons dit dans 1'étude
précédente sur la profession religieuse. Nous sommes oObligés
de répéter ces notions et ces synthdses pour que chacune
tle ces petites études soit compléte en elle-méme.



— 169 —

faits, pratiquer d’une manidre permanente la
charité, en se dévouant pour son troupeau, jus-
qu’} lui donner, s’il le faut, le témoignage su-
préme, qui est celui du sang : Bonus Pastor po-
nit animam suam pro ovibus suis (27)..

C’est pourquoi les prétres et les religieux
doivent rester attachés & 1'évéque, ainsi que les
cordes & la lyre, selon la pittoresque expres-
sion de saint Ignace d’Antioche (28), le regar-
der comme 1’'idéal du troupeau, forma gre
gis (29), recourir A lui comme au principe qui
doit les perfectionner et qui, possédant la pléni-
tude du sacerdoce, est aprés le Christ la pre-
midre source de la sainteté dans le diocése.

La Mystique de I’Angélique Maitre, aprés
avoir considéré la perfection dans la pratique
des commandements et des conseils, dans 1’exer-
cice de la charité soit par la vie religieuse soit
par le ministdre épiscopal, nous fait voir le
couronnement dans 1’héroisme des saints.

Chaque fois que I’Eglise place un de ses en-
fants sur les autels, elle exige qu’il ait prati-
qué toutes les vertus au degré héroique, et les
serviteurs de Dieu arrivent aux honneurs de la
béatification et de la canonisation, ayant payé
le tribut de I'héroisme, comme les martyrs ont
payé le tribut du sang. Nous avons dit que tous
les justes portent en eux les germes de 1'hé-

(?7) IIa Ilae, qq. 184 et 185,

(28) S. IONAT,, ANTIOCH,, Ephes., IV; P, G., V. 848.
{99) I, Pel., v, 3.



roisme avec les dons du Saint-Esprit, qui sont
comme une lyre dont I’héroisme est le son ou
comme une plante dont I'héroisme est la fleur.
Nous ne devons pas ignorer cette consglante
doctrine : quoiqu’il en soit de nos misdres,
nous sommes capables de vibrer ou de fleuric,
pourvu que nous conservions les dons du Saint-
Esprit. C’est & eux que saint Thomas ram&ne 'a
vertu héroique ou divine : « Superexcellentiori
virtuti quam Philosophus vocat heroicam vel
divinam, quae secundum nos videtur pertinere
ad dona Spiritus Sancti (30). »

L’ensemble doctrinal que nous venons de
présenter contient déja la réponse 4 la question :
Si tout le monde est appelé a la perfection et
8’il convient de désirer les grices mystiques?
Puisque la perfection consiste dans la charit$
et que la charité n’a pas de limite et que tout
chrétien doit avoir la charité, tout chrétien dot
aspirer &4 la perfection, comme 3 la fin vers la-
quelle chacun, selon sa condition, doit tendre,
ainsi que nous l'ont dit notre Docteur Angéli-
que et Pie XI aprés lui. 11 y a donc pour tous
un appel au moins éloigné et général (31).

Si 'on objecte que tout le monde ne peut
pas pratiquer les conseils, saint Thomas répond
que tout chrétien doit avoir au moins 1’esprit
des conseils, au point de n’aimer rien ni per-

(30) Ia Ilae, q. 150, a. 2, ad. 1.
(31) Voir pour tout cela le P. GARRIGOU-LAGRANGE, 0p. cit,



sonne pluc que Dieu, rien ni personne autani
que Dieu, rien ni personne malgré Dieu : « Ut
nihil supra eum aut conira eum aut aequaliter
ei diligatur (32). »

Tous les justes, en recevant la grice sancti-
fiante avec les vertus et les dons, jouissent de
I’habitation du Saint-Esprit et 1'habitation, qui
comporte 1'amitié parfaite, dispose au couron-
nement, qui est la vie mystique,.

Si celle-ci était miraculeuse, accompagnée né-
cessairement d'extases ou d’autres phénoménes
étranges, si elle requéreit indispensablement
des idées infuses, on comprend qu’il y efit pré-
somption ou témérité A la demander ; mais, si
elle consiste essentiellement, comme nous
'avons expliqué avec le Maitre, dans une grfice
éminente de connaissance et d’amour, qui hési-
terait & la désirer? N’est-il pas désirable de con-
naitre et d’aimer Dieu de plus en plus de cette
manidre intime qui commence sur la terre la
perfection de la patrie, surtout si 1'on se rap-
pelle que la mesure de I'amour divin est de
n’avoir pas de mesure?

Ainsi comprise, la mystique n’apparait pas
isolée, en dehors du cadre normal du surnatu-
rel, elle est insérée dans ce surnaturel de telle
sorte que la vie spirituelle n'est pas complete
sans elle.

Voild, d'ailleurs, ce que nous pouvons admi-

(32) I1a Ilae, q. 184, a. 3, ad. 9.



rer dans la vie de saint Thomas, aussi bien que
dans ses écrits. Il n’est pas seulement le docteur
de la mystique, il est le mystique parfait, dans
lequel nous retrouvons les deux caractéres
essentiels analysés plus haut. La connaissance
éminente regue d'en haut . « Dicere solebat,
raconte son biographe, quidquid sciret non tam
studio aut labore suo se peperisse quam divini-
tus traditum accepisse. » Et ¢’est pourquoi soa
oraison était continuelle : « Quoties studere vo-
luit, disputare, legere, scribere, vel dictare,
prius ad orationis secrefum accedens profusis
orabal lacrymis. » Sa charité ardente éclate dans
ses épanchements avec le crucifix qui daigne
lui parler, dans sa tendre dévotion envers le
Saint-Sacrement, dans son union permanente
avec Dieu, au point qu'il était souvent ravi en
extase, comme s’il assistait déjd aux mystdres
de I'éternité « Raptus videbatur interesse mys-
terits (33). »

Le Souverain Pontife Pie XI, dans l’encyecli-
que Studiorum ducem, donne comme caracte-
ristique de la sainteté de I’'Aquinate 1’union des
deux sagesses et lui applique ce que notre Doc-
teur dit de la sagesse surnaturelle qui dispos2
le juste 4 éprouver en lui-méme le divin sous
cette forme passive et cependant pleine de vie
dont nous avons parlé, patiens divina... Et le
Pape ajoute que notre saint, surtout dans la

(33) BOLLAND., VvII, Mart., p. 670, 67%4.
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dernidre période de sa vie, était parvenu a un:
contemplation si intense qu’il ne pensait plus
qu’'d Dieu et ne désirait plus que l'union di-
vine. Il suffit, d’ailleurs, de parcourir méme ra-
pidemerit sa biographie pour &tre convaincu
que Thomas a uni la mystique dans sa vic
comme dans sa Somme Théologigue.

Et maintenant il nous est facile de contem-
pler dans une vue d'ensemble cette synthdse
thomiste que nous venons d’exposer A grands
traits.

La vie mystique est le couronnement de notre
organisme surnaturel, qui comporte la grice
sanctifiante, les vertus, les dons, les fruits, les
béatitudes, 1'habitation du Saint-Esprit, et elle
requiert deux éléments essentiels : connais.
sance supérieure et amour intense, que 1’dme ne
pourrait jamais se donner. Cet état, dans Je-
quel les facultés sont passives, est éminent,
mais non point miraculeux, et il n’exige pas né-
cessairement des idées infuses; celles-ci, comine
les extases et les révélations, ne sont que le sur-
naturel quoad modum. Le progrds dans la vie
mystique est le progrés dans la charité elle-
méme, laquelle doit toujours grandir en vertu
du premier précepte, et donc Ila perfection
chrétienne est la perfection de la charité; et elle
consiste essentiellement dans les préceptes, les
conseils étant les instruments de la perfection,
qui permettent le libre exercice de V'amour di-
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vin. D’'oll il suit que les veeux de religion, op-
posés aux trois grands obstacles, sont nécessai-
res pour réaliser l'état de perfection et que
I’état religieux appartient & l'intégrité de
I’Eglise, pour faire resplendir en elle I'auréole
de la sainteté; tandis que 1'épiscopat est 1'état
de la perfection acquise, parce qu’il doit &tre
I’exercice permanent de la charité.

L’apogée c’est I’hérofsme, dont les dons du
Saint-Esprit sont le principe et le germe.

La conclusion manifeste c’est que tous les
chrétiens sont, au moins d'une manidre géné-
rale et éloignée, appelés A la perfection comme
au terme supréme, vers lequel chacun suivant
sa condition doit tendre, et que personne n’est
dispensé d’avoir I'esprit des conseils; enfin que
I’état mystique est une grice souverainement
désirable, puisque tout ami de Dieu doit dési-
rer cette connaissance et cet amour excellents
qui commencent dds ici-bas la question de la
patrie.

On a dit que, si toutes les grices viennent du
Sauveur, il en est de spécialement précieuses qui
jaillissent des régions les plus divines et les
plus aimantes de son cceur adorable. C’est assu-
rément, une grice de ce genre que de com-
prendre ce qu’a enseigné le Docteur Angélique
et d'imiter ce qu’il a pratiqué : quae docuit in-
tellectu conspicere et quae egit imitatione com-



_175_

plere. Les vrais disciples et les fideles imita-
teurs de saint Thomas peuvent donc espérer
qu’ils seront abrités avec lui dans les régions
du Sacré-Coeur les plus divines et les plus ai-
mantes.
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A Notre Cher Fils, Epouarp HUGON
BE L'ORDRE DES FRIRES PRECHEURS
PR XI, PAra.

CHER FLLS,
Salut et Bénédiction Apostoligue,

Nous avons recu les volumes dont vous Nous avez récem-
ment fait hommage, intitulés : = Tractatus dogmatici » pro-
duit vraiment remarquable de votre esprit; et, & mesure que
Nous le parcourions, auntant gue Nos occupdtions Nous l'ont
permis, Nous avons consiaté que, sl vos écrits ont 6t4 honorés
par Nos Prédécesseurs d'une insigne recommandation, ils ré-
clament aussi un témoignage d'éloges de Notre part.

Lorsque vous avez publié votre CURSUS PHILOSOPHIAE
THOMISTICAE, Ple X de sainte mémoire y louait fortement
et la sincére doctlrine de Saint Thomas, €t la richesse et l'or-
dre des matiéres et la linpidité de l'exrposition., Nous n'igno-
rons pas que Notre Prédécesseur immédiat vous félicitait
d'avoir exposé en un style facile les niysiéres du salut en les
meltant 4 la portée des fldéles et en faisant irés @ propos
servir leg sclences sacrées au progrés de la plété.

Sachez que Nous aussi, Cher fils, Nous approuvons pleine-
ment vos traités en forme de commentaire sur les principales
questions de la SOMME de SAINT THOMAS dans lesquels
vous expliyuez la théologie pour l'utilité des étudiants.

Cela Nous agrée d'autant plus que vous avez déja mis en
pratique les régles que Nous prescrivions Nous-méme dans
Notre Lettre Apostoligue au Cardinal Préfet de la Sacrée
Congrégation des Séminaires et Universités. Vous y suive:
comme Nous le recommandions, non seulement la méthoda
mais encore la doctrine et les principes de Saint Thomas; et
en faisant une véritable part A la théologie dite positive, vous
avez mis cette dernitre au service de la scolastique, de telle
sorte que cellecl comme {1 convenalt, occupit le premier
rang. Votre ouvrage n’est donc pas une stérile recension des
dozmes, c’est un vral corps de doctrine, formé des principea
et des conclusions.

I1 Nous est agréable d'y louer encore la clarté du fond et de
Yexposition et le soln que vous prenez de suggérer, & 1'occa-
sion, les considérations opportunes qui peuvent exciter dans
I'esprit du lecteur les flammes de la piété.

Continuez donc¢ vaillamment & exposer par la parole et par
la pjume selon 1'esprii de Saint Thomas, les docirines sacrées
aux jeunes gens qul se destinent au sacerdoce, et afiln que vous
puissiez pendant longtemps et avec succés remplir cette mis-
cion, comme gage des bienfaits de la céleste sagesse et comme
témoignage de Notre Paternelle Charité, Nous vous accorlans,
Cher Fils, trés affectueusement dans le Seigneur la Bénédictiun
Apostoligue.

Donné & Rome, auprds de Saint Plerre, 18 XXV du mols de
février MCMXXIII, de Notre Pontificat la deuxiéme année.

Pie XI, PAPE.



Lettre de 8. E. le Gardinal BISLETI

au R. P. Edouard Hugon, pour recommander son cours
de théologie (1)

S8acrée Congrégation des Séminaires
et Universités Rome, le 5 juiliet 1922

TRES RAVEREND PRRE,

Le gracieux hommage gue vous m'avez fait de vos traités
dogmatiques m fournit une nouvelle et agréable occasion de
vous exprimer ma vive gratitude et de vous présenter mes
plus sincéres 1élicitations.

Fils dévoué et fidele du grand Patriarche gqui, selon 1'heu-
reuse expression du Dante, fut une splendeur de lu lunilére
des chérudins, vous employez toutes vos forces et tous les
dons que le Seigneur vous a largement départis a la diffusion
de la vérité, de cette vérité dont Jésus a dit - « La vérité
vous rendra libres » (Jean, vi, 39),

Aprés nous avoir dviue un magnifique Cours de¢ philosophie
scolastique si hautement loué par le Souverain Pontife Pie X
et si fort apprécié des savants, vous nous présentez maintenant
quatre volumes de raités théologyiques, qui sont un commen-
taire des piinvipale. questions dogmatiq ..~ contenues danus la
Somme de 1'Anga e Y'Ecole.

C'est un commentarre clair, profond, précis; et ¢'est aussi un
compiément, parce que vous avez uni harmonieusement la
partie scolastique des questions nvec la partie posilive, que
supposait saint Thomas mais gue nec supposent pas nos étu-
diants, et vous avez réalisé cet accord d'apres le critere indl-
qué par Pie X, lor~qu'il a dit : « I1 faut donner & la théolo-
gie positive plus d’hportance que par le passé, mais de telle
maniére que la scolastigue wen souffre aucun détriment »
{(Encycl. Pascendf]. On a de la sorte un tout parfait et les
esprits de tous les temps trouvent pleine satisfaction & leurs
légitimes exigences.

En méme temps que je pric le Seigneur de vous ajouter de
nouvelles griaces et de nouvelles forces, pour que vous les
employiez au bien des ames, je forme le voeu que vos livres
concourent efficacement 4 la diffusion de la doctrine de 1'An-
gélique Malitre, doctrine gue 1'Eglise a faile stenne et qui a
servi et servira toujours & la défense de la vérité et 3 la
destruction de l'erreur.

C'est avec une particulldre estime, mon trés Révérend Pére,
que je me dis une fols de plus votre dévoué serviteur.

GALTAN, Card. BISLETI, Préfet,

Au T. R. P. EDOUARD HUGON, O. P.
Vice-Régent du Collége Angéligque, Rome.

{1} Tractalus dogmatict ad modum commentarili in praect
puas quaestiones dogmaticas Summae Theologicae Divi Thomae
dquinatis, Quatre volumes in-8, Paris, Lethielleux,



P. Téqui, libratre-éditeur, 82, rue Bonaparte, PIrls-FI*.

Mgr DUPANLOUP
fviqUE p’ORLEANS

De I'Education. 15° édition. 3 volumes in-12. 21 fr.; franco M

Volet la guinzidme é&dition d'un livre déJA ancien (11 fut pu-
blié en 1851), mails toujours actuel. On sait gque] grand é&duca-
teur fut I’évéque d’Orléans : i1 a mis dans cette csuvre les ir-
sors d'une longue expérience, un bon sens remarquable, une
diévatlon de pensée saisissante et 11 y joint le charme d'un
style incomparable. Jamais, les grands principes d’éducation,
et surtout d’'éducation chrétienne, basée sur 1’autorité et le
respect, n'ont trouvé un apdtre plus ardent et plus autoriss,
Le premier volume traite de 1'Education en général, le second
de I'Autorité et du Respect, le troisiéme des Hommes d’'ddu-
cation.

Ce serait une erreur de croire que c¢e livre ne s'adresse qu‘aux
professeurs : {1 est infiniment utile aux directéurs d’cenvresg
de jeunesse ot méme aux parents 4 qui il donnera, pour élever
leurs enfants, les conseils les plus précieux.

OUVRAGES DU MEME AUTEUR

Conférenges aux femmes chrétiennes. In 12. 6 fr; franco 8 78
Leottres sur {'éducation tes filles et sur leg #tudes qul con-
viennent aux femmes dans le monde, 8¢ Adition. In-12. Prix

6 tro; tranco [ FERENENEN] IENEENERER NN R IR N N N N YRR NN ] 8 “
La Femme studieuse, 0° édition. In-12 e~n caractéres elzévi-
riens, encadré de vignettes. 7 fr. 50; franco..... ..v..... 8 MW

Le Mariage chrétien, 18 édition. In-16 en carectdres elzévi-
rlens, encadré de vignettes. 7 fr. 50; franco........¢scccc 890
L'Entant, 10° &ditlon. In-18 en carectdres elzévirlens, encadré

da “gnettes. 7 tr- w: tranco".l llllll e supavrrnesdranay . s”
De (& Déveotion au Tris Sailnt-Saorement, in-18. 1 fr. 20;
tranco LI I R Y AR R R A A R E I N I A RO A B B I BB Y Y R N BN LR 1 fl'. u
Journal intime de Mgr Dupanioup. Extralts recueillis et pu.
bliés par L. Branchereau. 2 édit. In-13. 5 #5; franco..... . 8 fre,
Mgr DUPANLOUP. — La vie de Mgr Borderies, évique de
Yersallles, 1 vol. in-12. Prix 6 fr.; franco ............ .. 878

Co livre est une ceuvre posthume que l'illustre évéque d'ON
léans n’avait pas eu le loisir de publier. Mgr Dupanloup ra-
conte l1a vie de celui qui fut son mattre, son Initiatenr et son
ami et qu’il appelle « un grand catéchisme ».

Les Derniers Jours de Mgr Dupanioup. 3 fr.; franco.... 3 50
.Ces pages émouvantes n'étatent pas destinédes 4 1a publicits.
Ecrites au moment méme de la mort de Mgr Dupanloup, elles
ont un caractére intime qui n’aime pas le grand jour. Les
détalls qu'elles renferment ont parn propres 4 éclairer I'un
des cOtés les moins connus et les plus admirables de I'ame dn
grand évéque. Les vrals amis de l'Eglise seront heunreux de
tronver dang cet 6crit qui a 1a valenr d'un témoignage, 16 réelt
f1ddls de cette sainte mort, justs Ndcompense d™une s belle vie
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Mgr GIBIER

AVEQUE B VERSAILLES

Les Reconstruotions nécessaires. 6 Ir.; franco.......... 8§ 59
On retrouvera dans ce substantiel volume toutes les qualités
6minentes qui ractérisent les ouvrages de l'évéque de Ver-
sailles : esprit net et pratique, courage & wvnir et A signaler
le mal et ses remédes, grande actualité, counviction, sain et
bienfaisant optimisme, enfln et surtout, zéle sacerdotal le plus
pur. L'ouvrage traite deg &mes, de la famille, de I'écvle, de
la profession, de la paroisse, de la cité, de I'humanité, On le
voit, les plus graves questions sont posées et traitées avec celte
compétence qui a falt le légitime succés des autres ouvrages
du méme auteur. Ch. PARRA, 8. 7.

Les Temps Nouveaux, ls Relévement national. ¢ édition. In-18
de 40U D. & Ir.; IraNCO...ceeeuvrensaccncvcsssssnns P I
Ce livre est peut -etre le plus remarquable qui solt. sorti de la
plume de l'évéque de Versallles. — 1 partle. — QGeux qul ne
euvent pas nous relever : les aveugles, les négateurs, les
sceptiques, les sectaires, les arrivistes, les jouisseurs, les cor-
rupteurs, les utopistes, les insouciants, les timides, les décou-
ragés, les lnutiles, les routiniers, les intransigeants, la femme
inférieure & sa mission.

1914-1018. Parcles de ia guerrs, 2° édit. In-12. 5 25; franco § 7!
Ce volume qui est un 4cho de toutes les aspirations, de tous
08 enthousiasmes comme aussi de toutes les joies de i'Ame
francaise depuils quatre ans, rendra de grands services aux
prétres qui voudront donner A leur parole les qualités qui
captivent et soulévent un auditolre en lul faisant du blen.

Religion, 5* édit. In-12. 5 fr. 25; franco..... reerasresens . 57
Cet ouvrage est un rdsumé de tout ce qu'un vral chrétien
doit savoir pour donpner A son Dieu le double témoignage de
sa fol et de ses ceuvres, 1° La Religlon. 2* Les croyances,
3* Les pratiques. 4* Les ceuvres; telles sont les divisions de
ce volume qul aura un immense succés. Les prétres trouveront
en lul la matiére de prones courts, substantiels, intéressants.
I1 sera la manuel des fidéles qui veulent s’instruire.

Famille. 3* édition. In-12. 5 fr. 95; franco.............. B 75
Deux parties dans ce nouveau volume : 1* Avoir une famille.
2° Blen élever sa famille. La premitre est d'une actualité
poignante et on saura gré A 1'Evéque de Versallles d’avoir
courageusement signalé le fiéau de la dépopulation et indigué
Dettement les remédes du mal.

Patris 9° édit. In-12 de 504 p. 5 fr. 95; IFrancCO..cvvev..... 8 £P.

Divisions de 1’ouvrage :

1° Devoirs généraux envers la Pairie. Connaltre la Patrie.
Almer la Patrie. Servir la Patrie; 9* Devoirs particuliers
envers Ia Patrie, Constituer et former une France organisée
— vivante — rayonnante — unie et catholique. La Prance serg
ce que les catholiques francais la feront — par leurs vertus
et leurs exemples, leur dévounement et leur bienvelllance, leur
zéle ot leur générosits.

Nous recommandons la lecture attentive du dernier chapitre.

Le Rigne de la Consvienss. In-19, ¢ franca; franco.... 8
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Entretiens sur I’Eglise cathollque, 4°* édition. 2 in-19. Prix
12 francsS; ITADCG .....vvevevvoneroncvnnncns tranne teansanen . 13 50

Les attaques acharnées dirigées contre I'EgZlise par la mau-
vaise presse et la facilité deplorable avec laquelle beaucoup

d’ignorants les accueillent : tout concourt & rendre plus uiile
que jamais la lecture d'un lvre fait de science, de probits, de
connaissance approfondie des maladies lntellectuelles et mo-
rales du temps présent, et aussi de compatissante charité pour
les erreurs des hommes et de l'immense désir de les amener
& 1a connaissance et 3 l'amour de la vérita.

nU MEME AUTEUR

Blographies et Panégyrlqum, nouvelle 4dit, In-12. Prix : § 95;
franco .. .........-. teteaisasses sanses 8 1P,

Lettres du R, P. Laoordaiu a du jeuma gens, recueillies et
publiées par 1’abbé H. Perieyve, augmentées de lettres inédites
et des approbations de NN, SS. les archevégues et évéques.

13. édit- In'l‘z. ‘ fl'.; fl'anﬁl.‘ ------------ SNsssmpaansanssRanS san i 75
Lettres de Henrl Perreyve & un ami d'enfance (1847-1868).
p édlt. In‘lg. 5 fl‘.; fl'a.nco -------------- tedPasnabablns I YRR 5 “

Lettres de 1I’Abhé Yenrl Perreyve (1850-1865). 7* édit. angmentée
de plusieurs lettres, avec une lettre de Mgr 1'évéque 4’Orléans
et le portrait de 1’abbé Perreyve. In-12. 5 fr.; franco.... 5 B

Méditations sur le Chemin de Ia Croix, 14* édit. In-18. 1 fr. 50;

tranco [ B BB BN B AN BB R R *P 0k B ag e s e s dh s B irasar e nas 1 fr. w
Méditations esur queigques verseis de I’Evangile de saint Jean.
! tr- 50; tranco ..... [ N B NN EBNENRJNEERSENE )] [N RN NN ERNNNNLY] [ B EN NFENENNEDLSN] 1 w

Punsées oholsles, oxiraites de ses couvres et précédées d'une
introduction par S. E. le cardinal Perraud, de 1'Académie fran-
caise, 3* 44it. 1 fr. 50; ITADCO ....cuveceecnmsetnnantcancsnnse 1 80

Etudes hislorigues. ((Euvres posthumes.) Lecons et fragments
du cours d’histoire ecclésiastique. 5 fr. W; frauacl........ 8 1.

Sermons. Sermons inédits, Une station 4 la Sorbonne, & &4it.
[n 12 5 rr % rranco [EEEREENEEEN NN ENNENNNNENNRNN] [ F R N ENN] [ RN NN ] ‘ nl

Souvenirs de Premisre Communlon. 1 Ir. 50; franco.... {1 80

Méditations sur les saints Ordres. {(Euvres posthurnes.) 3 édit.
m'ls. 1 fl'. m: fl'anco -------------- SEB ARSI RS SR RO BETRTS densnae 1 w

La Journée des Malades, réfiexions et priares pour le temps
de la maladie, avec une introduction par l8 R. P. Pététot,
’.9. ‘dlt. In'le. 3 fl'.; fl'anﬂo...... ------- rerssan sesarnn sssmans 3 75

Etudes sur [P'Immaculée-Conoeption, avec un avanti-propos,
8. E. o cardinal Perraud. 9 édit. In-12. 1 fr.. franco.. t %
Deux Rosss ot deux Nodls, avec une préface de S. G. Mgr Gau-
they, évégue de Nevers In-3%8 0 fr. 75; franco.......... 1 f2.



P. Téqui, libratre-éditeur, 83, rue Bonaparte, Paris-VI°.
Mgr TISSIER

SVEQUR BDE CHALONS

Tentationg st Taches de Femmes, 2 édition. 3 fr,; franoo 3 50.

Dans trois conférences aux femmes du monde, Mgr 1'évaque
de Chilons étudie d'abord 1a curiosité intellectuelle qui sage-
ment dirigée est le plus précieux trésor méme chez la femme;
{1 flagelle lu mollesse gui paralyse Vesprit, le cceur, Ja volonté
de tant de gens; il dénonce, enfln, cet amour du clinquant, du
sineili, Aans les mobilirrs et les parures, l'engonement pour la
littérature ot leg spectacles pervers ot ineptes, la folie (les modes
et des danses ridicules et extravagantes, Indices trop indiscu-
tables de la bassesse esthétigue oD glisse uun pays qui a encore
la prétention de tenir le flambeaun de la civillsation.

Ces justes observations, exprimées avec art, dans un style
clair, vigoureux, attacbant, seront lues avec beancoup de profit
par bien des lectrices, ¢t par des lecteurs ausst, qui pourront
¥ glaner nombre de couseils propres a atténuer la frivolitd
de leurs épouses en leg orientant vers une vie plas uiile, plus
belle ¢i partant plas heureuse. L-J. C

EU MBNME AUTNUR

Les TAches [déales, Religieusss, BEducatrioes, eatriotiques,

$ édit. 5 fr. 85 ; frADBCO. ..o verucnrnitnintssanennny vioeee B 0
La Parols va l'lvnngllo au Collége, 30 édit.lon In-12, 5 ftr. $5;

ITaDcO cecvvccnse-s Y I
Les Jeunes Ames, 3° edmon In-13. & !r 25 ; franco...... 6 »
Soyons Apdtres, 2* édition. In-13, 5 fr. 25 franch.... B «
Les Fommes du Monde, 7° édition. In-12, b fr. W ; franco 8 »
La Vérité aux QGens du Mongde, 5 @adition. In-12, 5 fr -

tra,nco Y R TR N E RN E RN I NN I R R IR fe N R ES BRI rF R AR YN ddarrguin u L]
Pour ta Victoire : Nsuvellss Oonsignes de Querre. In-1%, 5 fr. %5,
tranco YR R R R R R L L LIPS T I B T B IS R R N R S Tavay ﬂ »

La Langue des Fommoﬂ. ¢ édltion In-12, 5 fr. 85 ; tranco 6
Les Grands joun du OColloge, ' édGition. In-l! § fr. %,

8 1 o 8 »
Lea Qroyances Fonltmantaleo, avec un appendice sur ies Mys

téres ¢t les Miracles, 8 4dition. In-12, F fr 23, franco., R »
Vérité ot Virités, 2* édition. In-12, & fr. 2 ; tranoo...... g »
La Orise du Paln, In-13, 0 Ifr. 50 ; franco....... teeeana R
L& Oouronne de la 8alntetsé, in-1%, 0 fr. §0; tranco...... 0 8%
Le Mamags ds Jeanne, panégyrigue de la Bicnheureuse Jeanne

A ATC cvvrarer ronne tensarmicsssastnnns cerivrssassraasrases O TS
Bur |a Tombe des Souvenirs ........vccevvvsvnves evievaee 0 DO
Le Bon Esprit au Oollwge. Nouvelle édit. 5 fr. 26: franco & »
La Femmse au, Foyer. &
Les 8cucls d’'une Femme du Monde, 6 =»
Le Falt divin du Christ, 2* &dit. 5 Ir. 26; franco..cvovvvus 6 »
Nos Tributs de GCloire, Retraite donnés a2 Lourdes du 80 au

2% aont 1019, 2* édition, 5 fr. 95 ; IranCo.....covvununnn, e B8 »

Figures Prangaises ot Pages Natlonales, 5 fr.; frango.... 8 »
L. nhl‘l.‘ “ l. ‘.un“| m-i’. . t’: 'm“-.-‘-...-..... ‘ »



