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CABASILAS (Nicoras). — 1. Vie. — II. Eerits. —
HIl. Doetrine spirituelle, ' :

I — VIE — Pour la biographie de cet écrivain byzan-
tin, nous ne possédons que des données fragmentaires.
Peut-8tre arrivera-t-on & I'éclairer et & la préciser, le
jour ot sa correspondance aura été éditée, In atlen-
dant, il faut nous contenter de quelques indications,
qui suffisent du moins & situor Nicolas Cabasilas dans
la période troublée ol il vécut : guerre civile entre
les Cantacuzenes et les Paléologues, d'une part (1341-
1355) ; de I'antre, agitations religicuses autour de I'hé-
sychasme ou palamisme.

Au nom de Cabasilas se trouve joint, dans plusieurs
manuscrits, celui de Xapaerds : Nixoddou tol KaGdarha,
o0 xal Xapaetol, Peut-étre simple surnom pour le dis-
tinguer des nombreux Cabasilas ses contemporains.
Nicolas était neveu, par sa mére, de Nil Cabasilas, le
célébre partisan de Grégoire Palamas et polémiste anti-
latin qui fut nommé évéque de Thessalonique en 1361,
et mourut en 1363 sans avoir pu occuper son 8iégo
(Sym. Thesrs., PG., 155, 145 A; cf. L. Petit, Le Syno-
dicon de Thessalonique, dans Echos d'Orient, XVIII,
1918, 2564)., Nous savons par Phrantzés, Annal., |, I,
¢. B, PG., 196, 751 A, que la mére de Nicolas était une
personne pieuse, qui vers la fin de sa vie se retira
au couvent de Sainte-Théodora & Thessalonique.

Aux livres 11l et 1V de I'Histoire de Jean Cantacu-
zéne, ou il est plusieurs fois fait mention de Nicolas
Cabasilas, on rencontre également un Cabasilas le
Sacellaire (8 caxelilov Kafdodae, 1. III, ¢. 73 et 99;
1. IV, c. 37; PG., 153, 1132 B et 1296 A; 154, 281 C).
C'est & tort que 'on a identifié ces deux noms, prétant
ainsi & Nicolas Cabasilas des actes qui appartiennent
4 Cabasilas le Sacellaire : celui-ci est Michel le Sa-
cellaire et Archidiacre, qui signe avec ce double titre
le Tomos synodique du concile palamite en aout 1351
(PG., 151, 763 B). Du coup, Nicolas Cabasilas n'appa-
rait plus, ainsi qu'on inclinait & le croire, comme un
opportuniste politique qui avait été paléologiste avant
d'étre eantacuzéniste. De méme, il n'a pas été barlaa-
mite avant d'étre palamite, comme beaucoup ['ont
pensé grace & une autre confusion avec le Cabasilas
ancien ami de Nicéphore Grégoras et qui eut avec
celui-ci la longue discussion rapportée aux livres XXII-
XXIV de la ‘Pwpaix) lovepia (PG., 148, 1328-1436; cf.
aussi 1300 B).

En 1346, lorsque les Thessaloniciens résolurent de
se donner & Cantacuzéne, Nicolas Cabasilas fut un des
deux ambassadeurs envoy¢s i Bérde auprés de Manuel
Camtacuzéne, second fils de Jean (Cantacuzéne, Histor.,
I, 11, ¢. 94, PG., 153, 1200 D). Cantacuzéniste fervent,
il a laissé des preuves de ses sentiments dans un Eloge
de Mathieu Cantacuzéne prononcé en 1354 (éd. M. Jugio,
dans le Bulletin de UInstitut archéologique russe d
Conslantinople, XV, 1911, 113-118. Cf, Echos d'Orient,
XHI, 1910, 341). 1l jouissait de l'amitié du basileus.
En 1349, lors de la retraite projetée de Jean Cantacu-

DICTIONRAIRE DE SPIRITUALITE. — T. II.

1) A

»éne au monastére de Saint-Mamas, d'abord, puis & celui
(des Manganes, deux de ses intimes devaient le suivre :
Nicolas Cabasilas et Démétrios Cydonés, auxquels l'im-
piral écrivain décerne, i cette occasion, un trés si-
gnificatif éloge : « ...hommes ayant atteint le sommet
de la sagesse, et qui n'ont pas été moins philosophes
cn action par le choix d'une vie chaste et exempte des
maux inhérents au mariage » (Hist., 1V, c. 16, PG.,
b4, 125 AB). Ce séjour projeté au couvent n'eut pas
lieu, car les Thessaloniciens réclamérent bientot le
socours de Cantacuzéne contre la révolte des Zélotes.
[In acte patriarcal de septembre 1350 eignale Nicolas
Cubasilas parmi les familiers de 'empereur (tév olxsfwy
th fadthel) invoqués comme témoins pour la réhabilita-
tion du moine Niphon. (F. Miklosich-J. Miller, Acta
patriarchatus Constantinop., Vienne, 1860, I, 208;
cf, PG., 152, 1310 A.) En 3564, lorsque Jean Cantacu-
zéne eut associé 4 I'empire son fils Mathieu, le pa-
triarche Calliste ayant refusé de couronner celui-ci,
on décida I'élection d'un nouveau patriarche. Les évé-
ques réunis & cet effet proposérent trois candidats :
deux métropolites, Philothée d'Héraclée, Macaire de
I'hiladelphie, « et Nicolas Cabasilas, encore simple
particulier », Svta iz by (Hist., 1. 1V, e. 37, PG., 154,
285 C). Cette expression, témoignage évident de Ia
satisfaction éprouvée par le souverain de voir le nom
d'un de ses intimes asgocié & deux noms épiscopaux,
peut fort pien s'entendre du fait d'avoir été6 proposé
pour le patriarcat sans méme appartenir & la clérici-
ture, et ne préjuge rien pour la suite. Le choix du
basileus se porta sur Philothée; et rien ne prouve que
Nicolas Cabasilas soit jamais sorti des rangs du laicat,
()n serait assez incliné & penser que lors de l'abdication
de Jean Cantacuzéne (décembre 1354), la retraite du
souverain (devenu, on le sail, le moine Joasaph) ait
entrainé celle de Nicolas Cabasilas. Mais nous ne con-
naigsons aucune donnée précise sur la suite do si
carriere. Ce qui est str, ¢'est qu'il ne fut jamais évéque
de Thessalonique, comme on l'a longtemps cru A fort.
« Les documents officiels sont absoluments muets sur
I'épiscopat de Nicolas Cabasilas, preuve évidente que
cet épiscopat est une pure chimére », concluait défini-
{ivement Ms* L. Petit, dans Echos d’'Orient, XVIII, 1918,
249. Ce qui est certain aussi, et ce qui a peut-étre favo-
risé la confusion, ¢'est que Nicolas Cabasilas publia,
en le faisant précéder d'une préface de sa composition,
lo grand ouvrage posthume de son onecle Nil sur la
Procession du Saint-Esprit. Voir cette préfice dans
A. Demetracopoulos, 'Opldtiofes ‘Elids, Leipzig, 1872,
p. 78-80, of. Allatius, De Nilis, dans PG., 149, 678-680.
Combien de temps Nicolus survéeunt-il & son oncle
(‘' 1363) 1 Dans I'état actuel de nos connaissances, rien
ne nous fixe sur ce point. La date de 1371, indiquée
généralement pour sa mort, semble n'dtre qu'une dé-
duction d'argumentations erronées sur son prétendu
épiscopat et sur la liste des évéques de Thessalonique.

Il. — ECRITS. — Les deux principaux écrits de Nicolas
1



Cabasilas sont : 1o I'Explication de la Messe, ‘Eppnvela |

<7i¢ Oafag Aertovpylag, éd. Fronton du Duc dans Biblio-
wheea vel. Patrum, 11, Paris, 1624, p. 200 sqq., réimpr.

® dans PG., 150, 368-492. Kxcellent exposé métho-

dique et doctrinal des rites et des formules de In
mesee byzantine, duquel les meilleurs juges ont tou-
jours fait grand cas. Sauf la réserve qui s'impose pour
les chapitres 27-30 & propos des paroles de la consé-
cration et de I'épiclése, tout le reste ne mérite que dos
éloges. Telle était déji la conelnsion de Gentien Hervet,
en 1548 ; « Cetera autem quae sunt in hoe libello sunt
ajusmodi, ut nihil magis pium nec magis christianum
dici aut fingi possit », PG., 150, 367. Bossuet, en le
citant en 1689, appelle trés justement Nicolas Cabasilas
« un des plus solides théologiens de I'Eglise grecque »,
Explication de quelques difficultés sur les pridres de la
messe @ un nouveaw catholigue, § 28, in fine. Et les au-
teurs de la Perpdiuité de la foi de U'Eglise catholique
touchant ' Fucharistie (2¢ éd., Paris, 1713, p. 242) dé-
clarent & leur tour : « Il y a peu de traités de ce genre
oli 'on découvre plus de lumiéres sur les mystéres et
plus de science ecclésiastique, » L'Erpositio Litur-
giae fut consultée, lors des premiéres délibérations du
concile de Trente sur le sacrifice eucharistique, comme
témoin de la tradition catholique.

2 Le De vita in Christo, Depl 155 iv Xpovd i, d.
W. Gass, Die Mystik des Nikolaus Cabasilas vom
Leben in Christo, Greisswald, 1849, 2¢ partie, p. 1-209;
réimprimé dans PG., 150, 493-725. Ouvrage capital de
théologie spirituelle, en 7 livres on Adyet, présentant la
vie surnaturelle comme une vie d'union au Christ qui
nous est communiquée par les sacrements et i laquelle
nous devons préter le concours de notre volonté. Une
analyse en sera donnée plus bas, dans |'exposé de la
doetrine spirituelle de Cabasilas.

Jo Un autre groupe d’éerits est constitué par des
discours religieux ou homélies. Mentionnons ceux qui
ont ét6 édités : a) Homélie contre les usuriers, PG., 150,
728-749; b) Panégyrique de sainte Théodora, dans les
Acta Sanctorum, april., t. I, p. Lv-Lx1%, et PG., 150,
753772 ¢) Panégyrique de saint Démétrios, dans Th,
[oannou, Mvnpeia &ywloywxd, Venise, 1884, p. 67-114;
d)Homélies Mariales (surla Nativité de la Sainte Vierge,
sur I'Annonciation, sur la Dormition), publiées par
M. Jugie dans la Patrologia Orientalis de Graffin-Nau,
t. XIX, 1925, p, 456510,

4° Deux piéces trés courtes, contenues dans le Cod.
Paris. 1213, ne sont passans intérét: a) f, 154-155, une
« Priére & Jésus-Christ » olt l'on retrouve des senti-
ments et des expressions en parfaite conformité avec
le De vita in Christo, Texte et traduction dans Eehos
d’'Orient, XXXV, mars 1936, b) {, 282-285, le bref pamphlet
« contre les radotages de Grégoras », xara tiv <ol
Cenycpd Anpnudrwy, dont on peut voir un extraittronqué,
parmi les « Elogia Gregorae » placés par Boivin en
téte des ceuvres de Grégoras, Pls., 148, 61,

Nous avons signalé, dans la notice biographique,
I'lloge de Mathieu Cantacuzéne, édité par Jugie dans
le Bull. de UInst. archéol. russe a Constantinople, XV,
1911. 1I faut y ajouter celui d’Anne Paléologine, publié
par le méme éditeur, ibid, Pour l'indication des autres
éorits, lettres, discours, panégyriques, ete., voir Fabri-
cius-Harles, Bibliotheca graeca, Hambourg, 1807, t. X,
p. 25-30; cf. PG., 150, 355-362; et K. Krumbacher, Ge-
schichte der byzantin. Litteratur,2°éd. Munich, 1897,159.

[ll. — DOCTRINE SPIRITUELLE, ~ Une analyse som-

maire du De vita in Christo en donnera une idée suffi-
sante, car il réunit comme ex professo un fonds d'idées
que l'on, retrouve éparses dans les autres écrits. Nous
y ajouterons une sorte d’'apercu synthétique,

1. Analyse du De vita in Christo. — L'ouvrage est
divisé en 7 livres (Adyot) d'inégale étendue. Le livre I
présente assez longuement en un premier exposé d’en-
semble ce qui en réalité fait le sujet de tout l'ouvrage :
la « vie dans le Christ », ¢'est-4-dire la vie surnatu-
relle, nous est donnée, est acorne en nous par le
Baptéme, la Confirmation, 'Eucharistie. Le rdle de
chacun de ces sacrements est étudié dans les trois
livres suivants. Le livre V constitue une sorte de di-
gression, ol, & propos des symbolismes de la consé-
cration de I'autel, I'auteur souligne la place centrale
du Christ dans notre sanctification. Le livre VI montre
quelle part de coopération nous devons apporter i cette
activité principale du Christ, pour conserver en nous
la vie divine et lui assurer I'abondance de ses fruits :
il y a ld des considérations fort remarquables par la
maniére dont elles rattachent au dogme christologique
la véritable ascése chrétienne. Constatation analogue
pour le livre VII, oni, par une sorte de récapitulation,
est décrite la transformation de I'dme qui a fidélement
prété son concours i 'eflicacité des sacrements.

Le titre méme « Vie dans le Christ » est un pro-
gramme. Le livre s'ouvre par cette lumineuse affirma-
tion : « La vie dans le Christ germe en ce monde et
recoit ici-bas ses commencements, mais elle n'atteint
sa perfection que dans l'autre monde, » Vie dans le
Christ, c'est-d-dire, vie du Christ passant en nous par
un mystére d'union et d'intimité dont I'exposé consti-
tuera le fond de 'ouvrage, et que nous appelons vie
surnaturelle.

Cette vie surnaturelle est I'wuvre de Dieu, 'ceuvre
de la grice; mais elle réclame aussi une ecoopération
humaine (col. 501 B). Role de Dien et role de I'homme :
telles sont les deux grandes divisions adoptées. Role
de Dieu, objet des cinqg premiers livres; rdle de
I'homme, objet des deux derniers. L'homme offre sa
bonne volontd, dont la tdche consiste & se soumettre i
la grace (601 B). Tout le reste appartient au Christ, qui
agit spécialement par le Baptéme, la Confirmation,
I’Eucharistie. Ces divisions, qui paraissent tros nettes,
se retrouvent bien en elfet dans le corps de l'ouvrage,
mais ne sont pas toujours suivies avec la rigoureuse
constance qu'elles semblaient annoncer. Voici, autant
qu'elle est saisissable, la trame de 'argumentation.

A) Role de Diew. — Pour adhérer au Christ, il faut
passer par ol il a passé, souffrir ce qu'il a souffert. Or,
le Verbe s'est fait chair; Dieu par nature, il a déifié la
nature humaine; homme, il est mort et il est ressuseité.
Nous recevong le Baptéme afin d'étre associés & sa
mort et & sa résurrection; la Confirmation, afin de par.
ticiper & I'onction royale de sa divinité; I'Eucharistie,
alin de communier en foute réalité i sa chair et & son
sang. (Col. 521 B.)

L.e Baptémet nous confére la naissance & la vie du
Christ, en nous dépouillant du vieil homme ¢4 en nous
conformant & Jésus-Christ (524-625, 534-536, H41). Le
Baptéme une fois rogu, I'Ame vit d'une vie divine (548
B), qui nous rend capables d’'actes surhumains tels que
I'amour héroique des martyrs (549-552),

La Confirmation nous confére le Saint-Esprit pour
mettre en branle les facultés spirituelles établies en
nous par le Baptéme (569), afin de nous faire vivre
selon le Christ, Notons, en passant, que Cabasilas n'a
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pas I'idée du caractére imprimé par la Confirmation :
caril admet la reconfirmation des apostats (545 B). Son
argumentation est basée sur une application trop
stricte, aux trois sperements de l'initiation chrétienne,
de la parole de saint Paul (Act., 17, 28) : In ipso vivi-
mus, el movemur, el sumus. Le Bapiéme, conclut-il,
nous donne 1'étre surnaturel ou le principe d’opération;
la Confirmation met en mouvement ce principe d'opé-
ration ; I'Eucharistie alimente la vie (504 A). L'apostat
n'a pas perdu le principe d'opération; c’est pourquoi
il ne doit pas étre rebaptisé, mais il faut remettre en
mouvement ce principe par la Confirmation.

L'Eucharistie réalise ici-bas l'idéal de l'union an
Christ (D81). Cubasilas accentue & plaisir 'intimité de
cotte union, il enseigne avec force la nécessité et les
effets de I'Eucharistie,  jusqu'a employer des expres-
sions qui & premiére vue paraitraient excessives, mais
qui peuvent fort bien s'expliquer (M. de la Taille, Mys-
tertum fidei, &d. 3, Paris. 1931, p. 576, 602, 496); il
recommande la communion fréquente (596 D).

B) Rdle de U'iomme. — Par I'Eucharistie Jésus-Christ
devient notre compagnon, mais il veut que nous pre-
nions notre part &4 la lutte, déclare déjh Cabasilas an
l. IV (608 A-C). Cette opération, ohjet surtout des . VI
et VII, consiste dans la conformité & la volonté de Dieu,
On lobtient par l'oraison mentale (pedéen, loyiopds,
ueherdv, hoylleabar), qui nous fait penser aux choses du
Christ, A ses bienfaits, & ses sacrements, 4 son amour,
et prendre les sentiments du Christ (644-645), nous
détachant par 1 méme des pensées et des sentiments
de la terre (0648). Notre auteur s'attarde avec complai-
sance A montrer les avantages de cette « méditation » :
elle est un moyen efficace d'observer les préceptes;
car en nous pénétrant de notre dignité et de la bonte
de Dieu, elle nous aide & nous relever de nos péchis
par la contrition, la confiance et 'amour (648-653). Elle
obtiendra cet effet, si elle est continuelle (653 CD),
sans détriment d'ailleurs pour I'accomplissement des
devoirs d'état (657-650); elle nous fait régler notre vie
sur les béatitndes évangéliques (661-676).

En vérité Jésus est le seul modeéle & contempler,
conclut Cabasilas en termes fort suggestifs : ofre ra
Xpiorol Cewpeiv..., Bre td mapdBetypa ...pdvos dotly “Inools
(677 D). L'dme qui, ainsi pénétrée des exemples du
Christ, coopére & la grice des sacrements, se voit trans-
former; ot cette transformation, qui est la vraie vertu,
la vraie sainteté, réside dans la volonté, nullement
dans les miracles ou les charismes (687). Or, la joie
et la douleur sont la pierre de touche de Ia volonté : le
juste doit donc partager les joies de Jésus-Christ et
s'affliger de ce qui I'afflige (689-697). Il y a lh une belle

age sur le saint abandon (697-700), et aussi sur I'amour
pur (701-704) ol I'on pourrait voir une pointe de quié-
tisme §'il n'apparaissait nettement que 'auteur exclut
seulement la crainte servile et veul imprégner d’amour
le sentiment méme de la contrition. La joie du juste
est exempte d’égoisme (706 CD), elle a sa source dans
l'amour de Dien, 'amour pour le Christ, source con-
tinue et durable (708-709). Ici encore, magnifique
paralléle entre I'amitié divine et I'amitié humaine,
T09-715 (ofxsdrepog fpiv xal g JuyFie adric & Zwrfp,
(712 A) : « Le Sauveur nous ost plus intime que notre
dme méme »). L'ami du Christ partage les souffrances
du Christ, mais aussi ses joies ot sa félicité. Telle est
la vie des justes : bienheureuse dés maintenant, bien-
heureuse de maniére définitive aprés la mort (720 CD).
Los derniéres pages sont un essai de récapitulation

pratique : le role de Dieu consiste & nous donner ['es-
prit d’adoption filiale, et avec lui la charité et le bon-
heur, par les sacrements (720 D); notro role, & nous, est
de conserver la charité, de demeurer dans I'amour,
done de demeurer en Dieu, en gardant les commande-
ments, en imitant Jésus-Christ, en vivant en lui (721),
Amour et joie qui constituent la vie bienheurcuse dés
ici-bas (724 C). Vie mystérieuse certes, mais qui se
manifeste parses effets, lesquels révélent lesfils vivants
du Dieu vivant (725 AC). EEn derniére analyse, vie =
charité, etla charité demeure éternellement (725 CD).

2. Apercu synthétique, — Le P. Gabriel Horn, 8. J., a
ramené aux cing idées snivantes toute la doctrine du
De vita in Christo : 1° la compénétration du monde
futur et du monde présent; 2° les sens spirituels ot les
facultés spiritnelles ;3¢ lesrelations intimes du chrétien
avee le Christ; 4° I'ceuvre de 'homme dans 'union au
Christ; 5° 'amour pur. G, Horn, La vie dans le Christ
de Nicolas Cabasilas, dans RAM., III, 1922, p. 20-45.

[1 nous a paru qu'on pourrait ramener toute la théo-
logie spirituelle de Cabasilas & la doctrine du Corps
mystique dn Christ. L'affirmation paulinienne du Corps
mystique revient fréquemment sous la plume de notre
byzantin, comme une obsession sacrée. Sans lui donner
tous les développements didactiques qu'elle comporte,
il en amorce parfois de trés suggestifs, Entre autres
allirmations qu'il en présente, empruntons quelques
lignes & un long passage du début du livre I :

« ... De mémeque la miséricordede Dien est ineffable et
quo son amour pour les hommes dépasse l'entendement
humain et n’a de rapport qu'avee la divine bonté.., ! de
méme, et par maniére de conséquence, son union avec ceux
qu'll aime surpasse toute autre union gue l'on puisse ima-
giner, et no souffre aucune comparaison. Voila pourquoi
I'Leriture, pour pouvoir énoncer cette intimité, a eu recours
& un grand nombre d’'exemples, un seul n'y suffisant pas.
Tantdt elle alldgue Phote et la maison, tantdtla vigne etles
sivrments, tantot le mariage, tantdt les membres et la téte,
Encore aucune de ces comparaisons n'est-elle adéquate: car
aucune d'elles ne permet d’atteindre exactement la vérité.,. »
(497 BC). Bt cette page, trés dense, qu'il faut lire en
entier, se termine par cotte ¢onclusion : « Le Sauveur est
tellement uni toujours et en tout & eeux qui vivent en lui, ...
qu’il esttout pour eux... Nous sommes les membres, il est la
téte & pélm dopdy, dxgivos negadd » (500 D). Il ne cesse de mon-
trer la réalité et 'intimité de notre incorporation au Christ ;
« Nous lui sommes concorporels, vivant de sa vie et devenus
sos membres » (501 C). « De toutes'maniéres mélé et uni &
nous, il se fagonne gon corps et devient pour nous ce que la
tite est aux membres, C'est en effet parce qu'il est la téte,
que nous participons a tous ses biens : carce qui appartient
A la téte doit nécessairement passer au reste du corps »
(720 A). Depuissa mort sur la croix, « tout ¢e qui appartient
A Lo téte devient nussi notre » (620 B).

Tountes ces assertions, sl nettes, si bien frappées, sont
du livre I: et cela méme marque leur importance
dans ce que 'on pourrait appeler les lignes principales
do la théologie de Cabasilas.

De fait, ce quisert de buse & tous les développements
des livres 11 et III sur le Baptéme et la Confirmation,
¢'est encore l'analogie du corps, de la téte et des mem-
bres, la conformation du chrétien au Christ, I'adapta-
tion de la vie du baptisé & la vie du Christ par tout
un ensemble de sens nouveaux et de facultés nouvelles
constituant un véritable organisme de vie surnaturelle,
« Assurément, nous sommes membres du Christ, et
¢'est I'ceuvre du Baptéme. Or, 'harmonie et la beauté
des membres sont en fonctionde la této,,, » (548 B). Et,
& propos de la Confirmation : « Cotte régénérationspi-
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rituelle appelle une activité et des énergies propor-
tionnées, C'est la Confirmation qui nous les fournit:
elle met en branle les énergies spirituelles... » (069 A).

Avec I'Eucharistie, nous voyons se renforcer lu doc-
trine de notre incorporation au Christ. Les images se
pressent, se succédent, s’accumulent. « Il est b la fois
et notre hote et notre demeure : double bonheur, et do
I'avoirpour demeure, et d'étre nous-mémes la demeure
d'un tel hote » (584 C). Comme l'olivier franc greflé sur
le sauvageon communique 4 ce dernier ses qualités
natives, ainsi notre justice devient christiforme. Car
la parole sacrée : Nous sommes les membres du Chirist,
chacun pour sa part (I Cor., 12, 27) ne doit pas O&tre
appliquée seulement au corps, mais plus encore a
Iame » (592 CD). Un peu plus loin, ¢'est I'image de la
goutte d'eau perdue dans un océan de parfum; puis
celle des noces, I'Eucharistic étant 'unique sacrenvent
par lequel « nous sommes chair de sa chair et os de
ses o8 » (593 CD). Mais voici apparaitre une expression
nouvelle, qui ne se présente point par hasard et en
passant comme une simple figure de rhétorique, car
on la retrouve en mainis passages et avec des dévelop-
pements assez poussés. C'est colle-ci: le Christ est le
ceur du Corps mystique, Les grands scolastiques latins
ayant généralement, pour des raisons diverses, ccarté
cette appellation en parlant du Christ, pour lui réserver
celle de téte, ilest d’autant plus intéressant d'entendre
notre byzantin du Xive siécle s’'approprier avec com-
plaisance cette idée de coeur, 1l le fait avec la méme
méthode d'exposé pieux et personnel que nous lui con-
naissons, sans la. moindre allusion & des opinions d'é-
cole, et avec l'unique souci de demeurer fidele aux
livres saints, notamment & saint Jean et & saint Paul,
Laissons-le parler; nous nous bornerons & deux ou trois
citations caractéristiques, renvoyant le lecteur, pour
les autres, & notre article des Eehos d'Orient, XXXV,
juin 1936, Le Christocentrisme de Nicolas Cabasilas.

La premiére mention s'offre 4 nous en un beau pas-
sage relatif & la communion fréquente, et ou précisé-
ment Panalogie du Corps mystique se retrouve reprise

tout entiére : membres, téte, coeur,

« La misére de notre nature ne laisse pasintact le scoau
saerd, ear nous portons ce trésor dans des vases de terre.
(’est pourquol ce n'est pas une fois seulement, mais sans
cesse, que nous usons de ce reméade... Cest en effet de ce
ceeur bienheureux que la vertu de la table sainte altire en
nous la vie véritable. TAv te yép dinbwdv Loy el fuds 7 e
lepds tpaméling Glvepig dmo tig paxaplag éxslvng £dxer wepdlug...
Qu'est-ce qui peut mieux commander & un autre &tre, que
la téte aux membres? Or, le Pain de vie nous donne de
devenir membres du Christ beaucoup plus parfaitement
que tout auntre rite sacré, Car, comme c'exl par la 1éle ol e
cepur que vivenl les membres, ainsi « celul qui me mange
vivra par moi », dit le Sauveur... Conformdment ¢ ce qui
est rode normal du ceur el de lg (dle, nous sommes mus et
nous vivons comme il vit lui-méme, autant gu’il est en lui,
C’est pour indiquer cela qu'il ne nous soutient pas la vie
a4 la maniére des aliments matériels, mais que la possiédant
lui-méme il nous l'insuffle de son propre sein, qu'il nous
communique la vie comme le carur ow la téle aux memines;
¢'est pour cela qu’il s'est appeld pain vivant et qu’il a dit :
« Celwd qui me mange vivra par moi.» (De vila in Chrisio,
l. 1Y, BUG-o47, Cf, G20 C, 621 AB),

La Liturgiae expositio, cap. 38, nous fournit un texte
paralléle qui est lui-méme fort intéressant. Parvenu
aux rites de la communion, le liturgiste se pose cette
question : De quelle maniere les saints mysteres signi-
fient-ils 'Eglise? Voici sa réponse : « L'iglise ost signi-

fiée dans les saints mystéres, non point comme en des

symboles, mais bien comme dans le coeur sont signifids
les membres (bg tv xapbla pédn), et comme en la racine
d'un arbuste ses branches, et, selon la parole méme
du Seigneur, comme en la vigne les sarments. Car
il n'y a pasici seulement communautéd de nom, ou ana-
logie de ressemblance, mais identité de réalité »
(452).

Notons, pourfinir,que I'on retrouve, et cette fois avec
des considérations pratiques d'une remarquable insis-
tance, la mention du cceur étroitement associée 4 celle
de la téte, lorsque, au l, VI, Cabasilas expose les con-
sequences effectives de ces doctrines sur notre vie de
sanctification. Ne pouvant citer intégralement, faute
d'espace, contentons-nous d’extraire de ces pages trois
affirmations qui inciteront & cennaitre tout le contexte,
car tout le contexte est nettement démonstratif.

w... Quiconque a décidé de vivre dans le Christ doit né-
cessairement se tenir dans la dépendance de ce caur el de
ceite (éle, car ce n'est pas d'ailleurs que nous vient la vies
(644 A). «... Ainsi done, vivre n'est pas possible sans éire en
dépendance de ce caur,.. » (644 B).-«... Nous sommes les
temples du Dieu vivant. Membres du Christ, ces membres;
de ces membres les Chérubins adorent la téte; ces pieds,
ces mains sont sous la dépendance de ce Caeur » (648 B). La
conséquence pratique simpose : nos membres dolvent
regter purs, puisqu’ils sont les membres du Christ; dépen-
dant de ee coenr gui est le Christ, nous devons avoir les
mémes sentiments et les mémes vouloirs que lui.

1] est aisé de voir quelle signification donne Cabasilas
i I'expression Ceewr du Corps mystique, C'est que le
ceeur est le principe intime des forces vitales, ot que
le Christ est le principe intime de nos forces vitales
surnaturelles. Notre byzantin s'en tient manifestement
& cette analogie générale. 1l sait d'ailleurs que c'est
une simple analogie, la réalité divine dépassant de
beaucoup les possibilités de concept et de langage
humain. Et c¢'est précisément pourquoi, a la différence
de nos scolastiques occidentaux, il n'hésite pas & asso-
cier ensemble les deux expressions de Téte et de Ceeur.

Ajoutons, a titre d'indication dont le développement
serait facile & tronveratravers les écrits de Cabasilas,
qu'il n'oublie pas pour autant le rdle essentiel du Saint-
Esprit. La vie dans le Christ est aussi la vie dans U'Ks-
prit (504 C, 617 B; of. 569-573, 563 C, 400 BC, 452 AC).
Ajoutons enfin que le réle de Marie, sans faire l'objet
d'une étude ex professo, se irouve plusieurs fols sug-
géré, notamment dans les homélies mariales. La
Viergey est présentée menantdeés ici-bas d'une maniere
permanente « la vie cachéedans le Christ», PO., XIX,
507. Si le Christ est auteur de ma sainteté, la Vierge
en est la coopératrice. « Ton corps, dit I'orateur: i
Marie, est le membre en qui j'al éié sanctifié » (ibid.,
510). Expressions concises, mais suffisamment claires,
et supposant de toute évidence l'ensemble de la doc-
trine que nous avons essayé d'exposer.

Signalons, en ouire, qu'on retrouve dans le panégy-
rique de sainte Théodora, mais surtout dans I'Oratio
ad Christum et dans le panégyrique de saint Démétrios,
en termes semblables et parfois identiques, quelques-
unes des idées maitresses de cette théologie spiri-
tuelle.

[.es notices de Fabricius-Harles (Ribliotheca Graeen, t. X,
25-30) et de A. Ehrhard (dans K. Krumbacher, Geschichle
der byzantin, Litteratur, 2¢ éd., 1897, 168-159), qui sont la
base de toutes les autres, sont & rectifier sur les points his-
toriques que nous avons indiqués, Cf. parml les anciens,
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Ellies du Pin, Ribliothdque des awlours eccldsiastiques,
Paris, 1697, xiv® s, 338-341.

On trouvera une utile analyse docirinale du De vila in
Christo dans lemémoire deG. Horn, «» La Viedans loChrisls
de Nicolas Cabasitas, dans RAM,, 111, 1922, 20-45, De méme,
dans I'Introduction & la version [rancaize de l'ouvrage :
Nicolas Cabasilag, La Vie en Jdsus-Christ, traduit par
S. Broussaleux (Amay, 1984); cette traduction se présente
sous une forme assez littdraire, qui en rend la lecture
agréable : elle peut faciliter un premier coup d'wil d’en-
semble, mais elle no saurait dispenser de recourir an texte.
— Une note de S. Salaville, Dewx manuscrits du Tlepl t#e
iv Xowatdp Lwiis de Nicolas Cabasilas (Académie Roumaine,
Bulletin de la saction historigue, X1V, 1928, p. 1-10) reléve
une série de sous-titres de paragraphes qui ont l'avantage
de fournir d'excellentes formules de rdsumé doctrinal et
qui peuvent rendre, de ce chel, un trds réel service en sec-
tionnant par subdivisions logiques les longs ddveloppe-
ments de tel ou tel livre,

Pour la doctrine en géndral, la longue étude de W. Gass
(224 pages) (Die Mystik des Nikolaus Cabasilas vom Leben
in Christo, Greifswald, 1819, réimprimé & Leipzig, 1809)
est 4 consulter avee précaution, 4 cause des tendances pro-
testantes de l'anteur.

Dans notre article des Echos d’Orient, XXXV, juin 1930,
Le Christocenirisme de Nicolas Cabasilas, on trouvera cer-
tains développements de la synthése de théologie spirituelle
esquissde ci-dessus. Pour la doectrine eucharistique et 'ap-
pellation do Cerur donnée au Chrdst, voir : 8. Salaville,
Les principes de la dévotion au Sacrd-Caur dans {'Eglise
orientale : la doclrine de Nicolas Cabasilas, dans la revue
Kegnabit, mars 1923, 208-308; Id., De cultu SS. Eucharisliae
tn Oriente, dans Aecla primi Conventus pro studiis orienta-
libus, Ljubljana, 1025, 62:69. — On consuliera avec profit
M. de la Taille, Mysterium fidei : De augustissimo Corporis
et Sanguinis Christisacrificio alque sacramenlo, ¢d. 3, Paris,
1931, ol & I'occasion d'sssez nombreuses citations (p. viu,
23, 496, bl4, 671, 576, 600, 602, 604, ete.), le célébro théolo-
glen manifeste pour Nicolas Cabasilas une estime peu ordi-
naire. Nous ne croyons pas hors de propos de transcrire
ici en partic Pappréciation dont il fait suivre une longue
citation du De vila in Christo (PG., 150, 593, 597-601) rela-
tive & notre incorporation au Christ par I'Eucharistio :
« Quibus verbis ¢redo nungquam esse de Eucharistia dictum
quicquam pulehrius aut verius... Nee miraberis, quod viro
tam pio, quamvis quibusdam suse gentis ac temporis er-
roribus irretito, datum sit scribere : « Veram vitam virtus
sacrae mensae ex beato corde illo in nos derivat. » Quaa
vox florilegiistestimoniorum de cultu antiquo Sacratissimi
Cordis non immerito adjungetur, insigne testimonium
orientale. » (Myst. fAdei, p. 602.) Et unpeuplus loin, p. 604;
« Quae quam prﬂmlar[ssjlmn sint dicts, nemo cst qui non
videat; nec mirabitur quisquam, sciens in Cabasilam,
excepto schismatis errore, confluxisse et sapientiam orien-
talium theologorum etdisciplinam Aquinatis atque Patrum
oceidentalium. » — F.-S. Renz, Die Geschichile des Messop-
fer-Begriffs, Freising, 1002, I, 0bl-650, et J. Kramp, Die
Opferanschauungen dei' rdmischen Messlilurgie, 2* éd., Re-
gensburg, 1924, 112-167, consacrent c¢hacun un bon cha-
pitre au concept du sacrifice eucharistique chez Cabasilas.
Yoir aussi M. de la Taille, op. eil., passim; et F, K. Luk-
man, La doctrine de N, Cabasilas el de Syméon de Thessa-
tonique sur I'Epicldse (en slovéne), dans Bogoslovni Vestnik,
Ljubljana, VII, 1927, 1-14. — Sur la doctrine de la Rédemp-
tion, un bon chapitre dans J. Riviéve, Le dogme de la Ré-
demplion, dludex criligues el documenis, Louvain, 1931,
p. 281-308 (ef. du méme, Le dogme de la Rédemplion au
début du moyen dge, Paris, 1934, p. 280 et 445), qul affirme
qu'avee Nicolas Cabasilas une partie de la doetrine ansel-
mienne & pénétré dans le monde oriental. —Sur la Muario-
logie, excallente élude de M. Jugie, La doctrine mariale de
N. Cabasilas ; dans Echos d’Orient, XVIII, 1919, p. 375-388;
cf. PO. de Graffin-Nau, XIX, 1925, 457-1065,

Severien SALAVILLE,

CABRERA (ALpHONSE DE). — Célébre prédicateur
dominicain, un des plus classiques de I'Espagne; né i
Cordoue vers 1549, mort & Madrid le 30 novembre 1598.
Aprés avoir enseigné quelques années la théologie, il
se consacra au ministére de la chaire, d’'abord & Séville,
olt il fut prieur, puis & Grenade. Nommé en 1597
prédicateur de Philippe 11 et confesseur de son fils, il
vint & Madrid, ou il termina sa carriére.

[1 a publi¢ des homélies sur les kvangiles des
dimanches et fétes : Constderaciones sobre los ILvan-
gelios... : la 1t gérie (2 vol., Cordoune, 1601), comprend
le temps du caréme; la 2¢ (2 vol,, Barcelone, 1609),
va de I"Avent & la Septuagésime, Outre le mérite
littéraire, de nombreux passages présentent un grand
intérét spirituel, particuliérement dans les considé-
rations pour les féries de caréme et la semaine sainte :
il y enseigne, avec la lutte contre les passions et
I'effort pour 'acquisition des vertus, les principaux
exercices de la vie intérieure : oraison, examen de
conseience, imitation de Jésus-Christ, union intime
avee lui, amour parfait, Dans le denxiéme recueil, on
peut remarquer |'exposition des divers degrés d’humi-
litd (2 dimanche de I’Avent), la conduite de Dieu dans
lus sécheresses et les consolations (1°* dimanche apres
I'lipiphanie), ete.

Il a aussi composé¢ en 1507, pour une dirigée, Los
Eserupulos y sus remedios, imprimé A4 Valence en 1599
(édit. récente par A. Getino, Madrid, 1918). Il y eut une
traduction italienne de Campanella, Palerme 1612, et
une francaise, de Paul Duez, Paris, 1622, Il y expose
avee beaucoup de clarté les causes et les remédes de
cotte maladie de certaines dmes ferventes. Les
cuvres oratoires ont été rééditées dans le tome Il de
la Nueva Biblioteca de Autores Espanoles, Madrid, 1906,
avee une introduction par D. Miguel Mir.

Nie. Antonio, Ribl. hisp., nova, 2 éd., Madrid, 1783,
L I, p. 14, — Quétif-Echard, Seripl. Ord. praedie., t. Il,
p. 322, — A. Fornéndez, Concertatio Praedicaloria, Sala-
manque, 1618, -~ P. Lopez Caparroso, Tercera parie de la
Ilistoria de 8. Domingo y su Orden, Valladolid, 1613, cap.
[.l. — P. Cejador, Historia de lae Lengua vy Lil. Cast.,
Mudrid, 1915, t. III, p, 951-363. — P. Ramirez Arellano,
Ensayo de un Caldloyo bioyrafico de eseritores de... Cordoba,
Mudrid, 1922, p. 100-101.

M. Aravo, O. S. B.

CACCIAGUERRA (BuoNsiGNORE), — 1. Vie, — 11,
(Ifuvres et doctrine.

I. ViE. — Buonsignore Cacciaguerra naquit & Sienne
en 1494, De ses premiéres années nous savons peu de
chose. Jeune homme il quitta Sienne pour Palerme
o il se livea & de vastes entreprises commerciales. Ses
allaires prospérérent avec une rapidité extraordinaire ;
il devint l'un des commer¢ants les plus riches et les
plus considérés du célébre port sicilien. En méme
{evmps commenca pour le jeune Buonsignore une vie
de luxe et de désordre.

Cela dura plusieurs années; non cependant sans
quelques remords, Une intervention providentielle
hite sa conversion : Un jour qu'aprés une communion
pascale il va retomber dans le péché, Notre-Seigneur
lui apparait, charge de sa croix, et lul adresse quel-
ques mots d’exhortation touchante, Cacciaguerra n’a
pas assez de force ou de courage pour rompre imme-
diatement et définitivement avec le passé. Mais cette
apparition, plusieurs fois répétée dans la suite, l'im-
pressionne profondément.
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Vers la méme époque les malheurs fondent sur lui :
dans une aventure galante, Buonsignore regoit au
visage plusieurs coups de poignard qui le défigurent
pour la vie. Il perd une partie de ses biens, et
n'échappe lui-méme que par miracle 4 la poursuite
des pirates. Enfin, un jour bouleversé par la révéla-
tion publique de I'état de son dme que lui fait uné
possédée, il décide de se convertir,

Il se convertit en effet, vend ses biens, rompi
toutes ses relations antérieures, change de vie, et
s'expose volontairementaux moqueries de ses anciens
compagnons de plaisir. Il quitie enfin Palerme ou la
vie lui devient impossible. Abandonné de ses amis,
dépouillé de tout, il se fuit ermite, Ses désirs de
pénitence et d'apostolat le conduisent successivement
a Saint-Jacques de Compostelle ot de dures épreuves
achévent de le purifier, & Milan, 4 Rome, dans diverses
villesd'Italieotdes évéquesle chargentde travailler a la
réforme de leur diocése. In 1545, il revient i Rome,
'y fixe quelque temps, y regoit, en 1547, le sacerdoce,
[l fait vers cette époque la connaissance de saini
Philippe Néri, et se fait admettre, quelques mois
avant lui, parmi les chapelains de Saint-Jéréme de la
Charité, Il a enfin trouvé une sitnation & la fois
stable et indépendante. Les chapelains sont chargés
par 'Archiconfrérie de la Charité, d'assurer le service
de I'église. Pour le reste ils dispesent totulement de
leur personne et de leur activité. Cacciaguerra pourra
se donner tout entier i 'apostolat de son choix. Depuis
longtemps il pratique et recommande la communion
fréquente et méme quotidienne. Aidé de saint
Philippe qui deviendra bientdt son confesseur, il
entreprend une action intense en faveur de cette
dévotion. Les fidéles se laissent facilement convainere,
et bientdt les deux chapelains, qui célébrent quoti-
diennement la messe, ont la joie de distribuer
chaque matin la communion « & des tablées de
pénitents ». Malgré les perséeutions de quelques con-
fréres inquiets ou jaloux, malgré les dénonciations de
théologiens & 'esprit étroit et mal éclairé, 'action de
Cacciaguerra ne se ralentit pas. 1l répond & tous ses
adversaires, et méme, en 1558, par une sorte de coup
d'état réformateur du cardinal-vicaire, Buonsignore
Cacciaguerra est nommé supérieur de la communauté.
Ce triomphe lui permet de jonir en paix de ses der-
niéres années. Désormais il laisse & saint Philippe et
i son jeune « Oratorio » les ardeurs d'un apostolat
conguérant; pour lui, il se cantonne dans la direction
spirituelle de ses nombrenx pénitents, et dans la
publication de quelques ouvrages. Il meurt en 1566. Son
corps repose dans I'église Saint-Jérome de la Charitd,

I1. OEUVRES ET DOCTRINE. — A en juger par le nombre
de leurs éditions, ot aussi par quelques témoignages
autorisés, les ceuvres de Cacciaguerra connurentun
immense succés. Ce qu'on y a cherché ce n'est pas,
semble-t-il, 'ampleur de I'érudition ni la profondeur
des synthéses théologiques : l'auteur n'est pas un
théologien de profession. Il n'est pas non plus un
¢erivain de grand talent. Ce qui fait l'intérét de ses
ouvrages, c'est bien plutét le nombre et la valeur des
expériences qu'ils rapportent. A lire la vie de Buonsi-
gnore Cacciaguerra on devait s'en douter : un homme
qui a connu de {elles épreuves, qui a traversé¢ de
talles crises peut écrire un traité de la tribulation; un
homme qui a regu de telles grices, ot que la faveur
divine est allé chercher pour I'élever si haut peut

parler en connaisseur de l'amour du Christ, de la
grice, de la prédestination. Ses expériences lui four-
nissent autant d'exemples qui illustrent et qui corro-
borent sa doctrine; elles lui donnent en méme temps
cet accent de conviction, cet enthousiasme qui ne se
puisent & aucune autre source.

[. Le centre de sa spiritualité, l'idée qui a dominé
toute son action, c'est sa doctrine de la communion
fréquente. En cela, Cacciaguerra n'est d’ailleurs pas
un isolé, ni méme un initiateur. Depuis longtemps
déjh un mouvement est né dans 1'Eglise pour revenir
b la pratique des premiers chrétiens : saint lgnace,
saint Gaédtan de Thiéne, saint Antoine-Marie Zaccaria,
ont commencé leur apostolat eucharistique alors que
Cacciaguerra s'adonnait encore aux plaisirs mondains;
leurs disciples se sont faits les propagateurs de cette
dévotion. Et, lorsque Cacciaguerra commence son
apostolat, il entre dans un courant, cet immense
courant de la contre-réforme qui va régénérer 1'Iiglise.

En 1557 il publie & Rome son premior ouvrage,
précisément sur la communion fréquente (Trat-
tato della Communione) souvent réimprimé ensuite
(Venise, 1558, 1662, ete.), traduit en latin et édité &
Cologne en méme temps qu'un trait¢ de Louis de
Grenade (Hieronymi (sic) Cacelaguerrae De frequenti
communione, Libri III, 1604), Ce n'est pas le premier
ouvrage sur la question; déjd Davidico, & Florence
(Trattato circa la Communione, induttivo a frequentare
quella... 1550) et Christophe de Madrid & Naples (1555)
et & Rome (De [frequenti usu Sanctissimi Eucharistiae
Sacramenti Libellus, 1557) avaient engagé les fidéles &
la communion fréquente. Et 'on peut se demander si
Cacciaguerra ¢'est inspiré de ses devanciers. A vrai
dire il est difficile de répondre & cetle question.
D'une part on rencontre chez lui une certaine
éradition patristique, une souplesse dans la discussion
théologique auxquelles ne semble pas Pavoir prépare
sa vie antérieure. D'autro part cependant, ni I'his-
loire de sa vie, ni la comparaison des ouvrages ne
nous permet d'établir une dépendance certaine. Quoi
qu'il en soit, Cacciaguerra a su exposer sa doctrine
d'une fagon vivante et originale. Li encore, — et
méme s'il ne le dit pas & chaque fois, — c'est son
expérience personnelle qu'il met & contribution ; sou-
venirs de sa conversion, de ses progrés grice & la
communion fréquente, observation sur les Ames qu'il
dirige et conduit par ceite méthode, telles sont les
principales sources de sa documentation.

De la il tire une doctrine juste et mesurée. Caccia-
guerra, il est vrai, est plus hardi que Christophe de
Madrid qui n'ose pas recommander absolumentla com-
munion quotidienne, Cacciaguorra, lui, la recommande
clairement, & la plupart des fidéles fervenis. Pourtant
il n'est ni sectaire ni aveugle : il fait une large part
au jugement d'un directeur éclairé, il sait reconnaitre
I'existence d'inconvénients ou d'empéchements, et se
contente parfois d'une communion hebdomadaire ou
méme mensuelle. Mais ce qu'il ne peut souffrir, ¢'est
cette ingérence de certains fidéles dans la conscience
d'auntrui, pour se substituer au directeur et interdire
la Sainte Communion aux dAmes de bonne volonté; ce
qu'il veut encore réfuter, c'est ce vain prétexte d'es-
prits étroits, —nous dirions jansénistes, — qui veulent
attendre d’en étre dignes pour recevoir la Sainte Com-
munion, Somme toute, ladoctrine de Cacciaguorra est
de trés bon aloi; dans ses grandes lignes : elle n'est
autre que la doctrine déjA insinuée par le concile de
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Trente (Sess, XI1I, ch. 8, 1551), plus clairement indi-
quée quelques années plus tard (Sess. XXII, ¢h. 6, 1662),
et définitivement sanctionnée par Pie X le 20 dé-
cembre 1905,

ltFurml les autres ouvrages de Cacciaguerra, il faut
citer ;

ll. Trattato della Tribolatione, Romo, 1559, au
sujet duquel saint Frangois de Sales écrivait le 22 no-
vembre 1604 4 1'abbesse du Puits d'Orbe : « Si ces
lettres vous arrivent avant le coup (elle devait subir
une opération), faites chercher partout le traité de
Cacciaguerre, De la Tribulation, ot le lises pour vous
préparer; si moins, faites-le-vous lire paysiblement i
quelqu'une de vos plms dévotes pendant que vous
seres au lict, of, croyes moi, cela vous soulagera in-
croyablement, Jamais je ne fus si touché d’aucun
lwquuu de ce}uji—lu, en une maladie tres douloureuse
que j'eus en Italie. » ((Fuvres, An -19¢
e ( » Annecy, 1892-1028,
ML Lettere spirituali, 1% partie, Rome, 1564 (plu-
sieurs rééditions). 2¢ partie (posthume), Rome, 1575. T'ra-
duction frangaise, Paris, Chaudiére, 1610, 2vol. in-12.

1V. Dialogo spirituaie molto utile... con la vita d'una
divota vergine sua figlivola. spirituale et una letters
sopra la frequentia della santissima communione.
Venise, 1568, in-8%, 198 p. Kssai d'exposé élémen-
taire des fondements de la vie spirituelle, également
recommandé par saint Frangois de Sales (lettre
du 13 octobre 1604. Ibid., XII, 344). La Vilta d'una.
Vergine (Felice da Barbarano) et la Lellera sopra...
la communione furent souvent rééditées A part.

V. Specchio di Croce. Rome, 1568, in-12, 130 p.

VL. Pie e divote meditationt, Rome, 1583, in-80, 230 p.
— La plupart de ces ceuvres furent rééditées 4 Padoue
par GCosimo, de 1724 & 1740, — Plusieurs éditions de
Venise (1578, 1582) sont atiribuées an Rev. Monsignore
(s1¢) Cacciaguerra, déformation évidente du prénom
de l'auteur. — Enfin plusieurs lettres et opuscules
furent édités séparément on introduits dans d’autres
collections. Ainsi : Lettera del gran Servo di Dio Bon-
signore Gaceiaquerra... ad wuna giovane che si fece
monaca, la quale abbraceia @ principali doveri delle
religiose, Padoue, 1732, in-8°, 24 p, — Trois lettres de
Cacciaguerra sont insérées dans La morte santa ed
esemplare., Padoue, 1737; et deux autres dans Diecs
letlere di alcuni womini lustri del secolo XVI.....,
in-8°, Udine, 1798.

I° Sur les conseils de son confesseur, probablement
saint Philippe Nérl, Caceiaguerra avait lui-méme éerit son
autobiographie. On peut en voir une copie dans un manus-
erit de la Vallicolliana (I, 9), Vita dal Pellegrino penilenile
gia mercante di Palermo che viveva al tempo di Papa Pio
Quarfo. L'auteur, par humilité, parle A la troisidme poy-
sonne, se désignant sous le nom de « le pélerin »,

2 Au début du xvin® sidele, un prétre de Saint-Jérdme
de la Charité, J. Marangoni, complétant eotte antobiogra-
phie par les lettres de 'auteur et par des documents em-
pruntés aux archives de sa communauté, écrivit une Vila
dal Safw:a di Dio il P, Buonsignove Cacciaguerra, compia-
gno di S. Filippo Neri nella casa di 8. Girolamo della
Cartla cgi Roma, con Vaggiunta delle wile di aleuni suoi
penilenti e di allri suoi compagni convissuli nella medesima
casa, Roma, 1712, 1 vol, in-4°, de (28) 188 -}- 130 pp.

3% Lady Amabel Kerr, A precursor of S. Philip, Lon-
draes, 1903, reprend la méme biographie d’un point de vue
psyehologique,

E_m peut aussi consuiter Louis Ponnelle ot Louis Bordat,
Saint Philippe Néri et la sociéld romaine de son lemps

(1545-45605); Paris, 1928, en parvticulier, pp. 126 & 140. CI.
aussi P, Premoli, Sioria dei Barnabili nel cinguecento,

Rome, 1913, p. 479 ot suiv,
Paul AuvraAy.

CACERES Y SOTOMAJOR (ANTOINE DE). —
Né & Grenade en 1552; il entra dans l'ordre de Saint-
Dominique & Salamanque. Il y remplit de hautes
charges, puis fut nommé par Philippe 11 confesseur de
son fils, le futur Philippe III; des intrigues de cour le
firent écarter en lui attribuant l'évéché d’'Astorga. Il
g’y distingua par son austérité et son zéle intrépide;
il mourut le 27 juin 1615. Outre des ceuvres oratoires,
on a publié de lui une Pardphrasis de los Salmos de
David, sequin los enlienden los Sanclos, Lisbonne,
1616, commentaire spirituel du Psautier, destiné
principalement aux religieuses. On y a inséré
(fol. 249-285) des entretiens donnés & ses confréres
lorsqu'il était supérieur 4 Salamanque : il 8"y inspire
de la doetrine de saint Thomas.

J. Barrio, Hisloria del Convenlo de S. Esleban de Sala-
maned, dans P, Arenas, IMistoriadores de Salamanca, Sala-
mandque, 1914, 1, I1, 720-735; 742-743; 815-817. — Pedro Rodri-
guez Lopez, Episcopologio Asluricense, Astorga, 1908, t. 111,
p. B3-87. — L. A, Getino, Biografia del P, Caceres, dans la
nouvelle édition de la Parafrdsis, Madrid, Bibl. clasica
dominicana, 1920-1922, 3 vol. — N. Antonio, Bibl. Hisp. Nova,
Madrid, 1783, t. I, p. 108, — E. Florez, Espafia Sagrada,
t. XVI, Madrid, 1762, p. 293. — ES., t. X, 26,

M. ALano, O. S. B.

CADRES (ANTOINE-ALPHONSE). -— Né& & Paris lo
l“r novembre 1810, le P. Antoine Cadres est entré dans
ln Compagnie de Jésus en 184]. Aprés son troisiéme
an (1854), il passa deux ans & la résidence de Paris,
puls fut attaché & I'Ecole Sainte-Geneviéve (rue des
Postes) en qualité de bibliothécaire d’abord et ensuite
de « librornm editor », Il y mourut le 9 aott 1872,
'armi les nombreux ouvrages spirituels qu'il a réédités,
il faut surtout mentionner ceux du P. Grou. La Biblio-
théque de I'Ecole Sainte-Geneviéve possédait des ma-
nugerits qui lui ont permis d’améliorer considérable-
ment des textes imprimés sans l'aveu ou sans le
controle de leur auteur. C'est au P. Cadrds que nous
devons la rédaction définitive de L'intérieur de Jiésus
¢t de Marie telle qu’elle avait &té préparée par le P. Groun
pour l'impression (la 1 n'était pas destinée au public
et avait été publiée aprés la mort du P, Grou). En
méme temps (1861), le P. Cadrés donnait une notice
bio-bibliographique du célébre écrivain spirituel; elle
fut grandement développée en 18066, avec la 2¢ édition
(e I'Intérieur de Jésus et de Marie (Paris, Victor Palmé).
Il ést trés regrettable que les éditions postérieures ne
I'aient pas maintenue. Le travail du P. Cadrés dénote
un esprit précis, critique, consciencieux : il nous
avertit toutefois qu'il s’est permis de discrétes retouches;
ls P. Grou n'ayant pas pu mettre la derniére main
il son ceuvre,

sommervogel, Bibliothéque, 2, 505-500,

Michel OrpnE-GALLIARD,

CAESARIUS (AnnoLo), 0. I'. M. — Né & Cologne
vers 1599, il fit profession chez les Fréres Mineurs
le 2 avril 1615. Ses talents et ses vertus lui valurent
d'occuper les charges de lecteur de théologie, de
gardien, de définiteur et de custode provineial; il
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mourut & Cologne le B février 1666. Parmi les ouvrages
de piété qu'il composa, il faut citer : Hortus honoris
Mariae beatissimae Virginis Mairis Dei, Cologne, 1647.
C'est un recueil de citations de Péres et de docteurs
sur I'Ave Maria, sur les prérogatives de la T, §. V.
Marie et sur ses vortus. — Betrachtungen V. P, Arnoldi
Caesarii ordinis FF. Minorum, Cologne, 1661. Beau
livre de méditations, comprenant cinq gros volumes.
— Die Allerschinste Geistliche Jungfraw und Braul
(zottes, Cologne, 1662, ou il traite briévement de la
perfection des vierges vivant dans le monde et lon-
guement de la perfection des religieuses. — Betrach-
tungen von dem Leben der Allerheyligsten Jungfrawen
Mariae und des [Heyligen Josephs ithres Brdutigams,
Cologne, 1666,

L. Wadding, Scriptores Ord., Min., Romae, 1906, p. 2, —
J. H. Sbaralea, Supplementum... Romae, 1908, 1, p. 10

+ Jacques HERRINCKX, O. F. M.

CAIGNET (AntoINE). Docteur en thaologie, théologal
ol grand Vicaire de Meaux. — Né & Paris, il fait ses
études au College de Navarre, est regu doctour en
1628. Mort en 1669, Prédicateur de talent, il a laissé
des recueils de sermons comine I’ Année pastorale. Paris,
1662-1669, 7 volumes, Il intéresse la spiritualité par
deux ouvrages : 1. un recueil de méditations pour tous
les jours de l'année. Les Vérités et les Vertus Chré-
tiennes ou Méditations affectives sur les Mystéres de
Jésus-Christ Notre-Seigneur el sur les vertus par luy
praliquées et enseignées pendant sa vie, Paris, 1604,
4 volumes, dédiés 4 Ms* Dominique Séguier, éviéque
de Meaux. Toutes les méditations des dimanches et
dos fétes renferment un exercice pour la confession et
un exercice pour la communion.

2. Un traité de la perfection religieuse : La Morale
religieuse conlenant des entretiens spivituels sur la
vocation, les veeux, les vertus, les qualités el les man-
quements des personnes religieuses, Paris, 1672,

P. Feret, La Faculté de théologic de Paris el ses docleurs
vfﬂ:‘j plus edlébres. lipoque moderne, t. V. Paris, 1907, p. 160-
170,

Marcel ViLLER,

CAJETAN (Carninar) voir @ Vio (Thomas de).

CAJETAN (ConsTANTIN) bénédictin, né & Syracuse
en 1560, bibliothécaire i la Vaticane, abbé de Saint-
Barontio, ami de Baronius, morti Rome le 17 septembre
1600, Trés érudit, mais d'une critique souvent aven-
tureuse, comme le montrent ses efforts pour raitacher
4 l'ordre de saint Benoit des hommes comme saint
Colomban, saint Isidore et saint Ildephonse ou pour
revendiquer en faveur de Jean Gersen la paternité de
I'I'mitation de J.-C. Son meilleur titre de gloire est 1'édi-
ticn des o2uvres de saint Pierre Damien (4 vol. in-fol,,
Rome, 1606-1640, reproduite dans Migne PL., 144-145).
C'est Ini qui publia & quatre-vingts ans, le petit volume
intitulé De religiosa S. Ignalii sive S. Enneconis, fun-
datoris Socielatis lesu, per Patres Benediclinos insti-
tutione, deque Libello Exercitiorum ejusdem, ab wer-
cttatorio Venerabilis Servi Dei Gareiae Cisnerit, abba-
lis Benedictini, magna ex parte desumpto... Lilri /],
Venetiis, 1641 ; comme on pouvait 8’y attendre, le livre
susecita une réplique aussi facile que vive du P. Jean
Rho, 8.1, Adversus ineplias et malignitatem libelli Pseu-
do-Constantiniani de 8. ITgnatii institutione alque I'ver-
eiltis, Lugduni, 1644 (Rho affecte de considérer le livre

comme n'étant pas vraiment de Cajetan). Les deux
ouvrages furent mis i I'Index le 18 décembre 1646, avec
une note indiquant que C. Cajetan revendiquait la pater-
nité du sien, tout en reconnaissant que le livre impri-
mé ne correéspondait pas avec son manuscrit, mais avait
é1é interpolé endroits. Les deux livres ne figurent
plus dans les derniéres éditions de I'Index.

M. Armellini, Bibl. Benedicl. Cassinensis, Assisii, 1731, I,
123136, — H. Reusch, Der Indexr. Bonn, 1895, 1I, 204-205. —
J. M. Besse, Une question d’histoire littéraire au Y VIe sidele :
V'Exercice de Gareia de Cisneros etles Exercicesde S. Ignace,
ftev. des quest. historiques, t. 61 (1897), p. 22-bl.

,_Harcﬂl VILLER.

CALABRE (IipME)., — Né & Troyes le 4 mai 1605,
est entré 4 1'Oratoire en 1682, ol il fut ordonné prétre
en 1693. Envoyé & Soissons, il y fut pendant quinze
ans « le modele accompli d'un parfait directeur de
séminaire », Cloyseault, Vies, t. II[, p. 284, Tros
z6ld pour le relévement du clergd, il faisait souvent
des conférences aux protres, fondait pour eux des
bibliothéques ol il mettait les Instructions de saint
Charles pour les confesseurs et son Pastoral, Manuel
et Médilations de Beuvelet, le 1'résor clérical, le Petil
Bona, De Sacrificio missae, Pensées chrétiennes. 11 fit
imprimer les avis qu'il leur donnait sur des feuilles
détachées, destinées 4 étre affichées dans les sacris-
ties et dans leurs chambres : ce qu’un prétre doit
faire tous les jours, toutes les semaines, tous les mois,
fous les trois mois, tous les ans. Il faisait inserire &
différents endroits du séminaire des canons des con-
ciles pour que les jeunes clercs pussent les savoir
par eour.

Trés bien doué pour la parole, il donnait des mis-
sions a la campagne, aux soldats de la garnison; il
contribua & développer la Société des adorateurs de
Jésus-Christ expirant qui se réunissaient le vendredi
& trois heures pour se préparer 4 la mort, rédigea
les  Régles ot un Acte d'acceptation de la mort, 1l a
laissé Homélie ou paraphrase du psaume L, Miserere
mei Deus, ete., en forme d'instruction... suivi d'une
pratique de piété pour adorer Jésus-Christ expirant,
in-18, Paris, 1605, C'est un délicieux petit volume qui
a eu trente ef une éditions dont la derniére est de
1861, Il s'exprime toujours trés bien : « L'homme est
trop faible pour soutenir le poids d'une prospéritd
trop constante », p. 14, « Ayons lant de choses d faire
que nous n'ayons pas le temps de mal faire », p. 16.
Par sa supériorité méme, il plane au-dessus des dis-
cussions jansénistes et quiétistes, il parle trés exac-
tement du péché originel, de la griace, de notre coo-
pération : « La crainte sans la confiance est pour un
pécheur la cause d'une damnation assurée », p. B2,
Epuisé par le travail et la peénitence, le P. Calabre
est mort le 13 juin 1710 & I'age de 45 ans.

Cloyseault, Vies de quelques prétres de U'Oraloire, L. 1],
p. 283-J41. — Ingold, Supplément d Uessai de bibliographie
oralorienne.

Auguste MOLIEN.

CALANNA (Pigrrg), O. F. M. — Né en 1531, il
mourut en 1606. Docteur en théologie, il fut profes-
seur dans plusieurs instituts supérieurs et y enseigna
avec grand succés la philosophie; en méme temps
il fut grand prédicateur,
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Contre l'opinion commune de son temps il défendit
Platon, qu'il ose nommer demi-chrétien (« mutatis
quibusdam christianum quasi video », FPhilosophia
sentorum, p. 7) et qui est de beaucoup supérieur i
Aristote, parce que celuni-ci, dans sa connaissance, ne
monte pas au-dessus de la terre (« qui de terra est,
de terra loguitur », fhid., p. 68), Dans la dédicace de
son ceuvre principale : Philosophia seniorum Sacer-
dotia (sic) et Platonica a tunioribus el laicis negleclu
Philosophis de mundo animarum et corporum, Pa-
normi, Apud Jo. Ant, de Francisis, 1599, il s'appelle :
« Thermitanus Himereus Franciscanus ».

A. Mongitore, Rihliotheca Sicula, t. 1I, Panormi, 1714,
p. 132. — H, Sharales, Supplementum... ad seriplores...
(rivm ordinum S. Frane., Romae, 1921, t. 11, p. 332.

IPidentius vaN DEN Bomnne, 0. I*. M.

CALATAYUD (PIERRE DE), — Jésuite espagnol ; no
a Tafalla (Navarre) le 1o aolit 1684, entré dans la
Compagnie de Jésus & Pampelune le 31 octobre 1710;
ordonné prétre en 1718, il fut d'abord appliqué & 'en-
seignement des lettres, de la philosophie et de I'leriture
sainte; 4 partir de 1728, il se consacra entidrement an
ministére des missions pour le peuple et des retraites
pour le clergé séculier et régulier. Exilé avec ses con-
fréres d’Espagne en 1767, il fut déporté en Halie ot il
mourut, & Bologne, en 1773, Ses ceuvres sont surtout le
fruit et le complément des prédications que ce grand
missionnaire fit pendant trente-neuf ans dans presque
toute 'Espagne et au Portugal. Celles qui intéressent
le plus la spiritualité sont :

Incendios de amor sagrado... [al] Corazdn de Jesis
Murcie, 1734; Prdetica de la vida dulce y racional del
eristiano, Valence, 1734; Juicio de los sacerdoles...
de sus conciencias..., Valence, 1736 ; Doctrinas Prdeti-
cas... para desenredar y ‘dirigir las conciencias..,
Yalence, tomo I, 1737 et tomo I1, 1739; Ejercicios espiri-
tuales para FEclesidsticos y Ordenandos... Valladolid,
1748 ; Método Prdctico y Doctrinal.., para la Instruc-
cion de las Religiosas en las obligacidnes de su estado...,
Valladolid, 1749; Meditacionas... sobre los,.. Misterios
del Salvador y de su Santisima Madre..., Pampelune,
1746; Modo prictico y fdeil de hacer una Confesidn
general..., Salamangue, 1751 (?); Moral anatomia del
hombre... [para] almas que tratan de oracion y morti-
ficacidn, Shville, 1758. 1l faut noter dans ces ouvrages
quelques crudités de langage el un gont excessif pour
le merveilleux,

Dans son apostolat oral ou écrit, la méthode de
Calatayud était de s'attaquer d'abord aux vices et aux
péchés publics pour passer & la réforme individuelle,
[l donne une grande importance & la confession géné-
rale; puis il pousse I'dme purifice & la pratique de la
vie chrétienne dans toute sa plénitude par l'exercice
des vertus, de la vie intérieure et spécialement do
I'oraigon, o il la conduit jusqu’aux sommets de I'union
mystique.

On trouve une synthdse de sa spiritualité dans la
J¢ partie de ses Docliinas Prdclicas, o il donne un
court mais substantiel traité de Thdologie mystique;
sous une forme didactique, il 8’y inspire surtout des
grands auteurs carmélitains et jésuites espagnols du
xvi® siscle, anxquels il ajoute le fruit d'une riche expé-
rience personnelle, Le P, Calatayud fut un grand apotre

de la dévotion au Sacré-Ceeur; il I'avait puisée dans ses
rapports intimes avec le P. de Hoyos. On peut s'en
faire une idée par les doux sermons sur le Sacré-Ceeur
qui figurent dans ses cuvres. |

DTC., I, ¢. 1330 8. — Boero, Menologio... 11, 503-512
(Venise, 1730). — Caballero, Ribliolhecae seriplorum Soc.
Jesu supplementa, art, Calataywd, p. 114 s. (Rome, 1814-
(810). — Murter, Nomenelalor literarius, V, col. 15 (Oeni-
ponte, 1911}, — Koch (Ludwig, 8. J.), Jesuiten-Lexilon,
p. 286 s. (Paderborn, 1934)., — Rodeles (Cecilio Gomez,
S. J.), Vida del célebre misionero P. Pedro de Calalayud
(Madrid, 1882). — Navarrete (loannes Andreas), De Viris
illusiribus in Castella Socielatem Iesu ingressis et in llalia
cxglinetis, lib, 11 (Bononiae, 1793). — Astrdin (Antonio,
8. J.), Historia de la Compaiila de Jesius en la Asislencia
de Espafia, V11, p. 71-13, 84-117, 128-136 (Madrid, 1025). —
Sdenz de Tejada (José Maria, S. J.), Deudas de la Com-
paiia para con el Sagrado Corazdn, p. 167-170 (Bilbao, 1913).
— Manresa (Revista (rimestral de Ejercicios, 1, p. 146-153
(Manresa, 1925), — Sommeryogel, Bibliothéque de la Compa-
giie de Jdsus, 11, p. 524-5356 (Bruxelles-Paris, 1891).

Romualdo GaLpos, 8. J.,

CALATAYUD (VincenT de). — Oratorien espagnol,
né vers 1700 & Albaida an diocése de Valence; éléve au
célébre collége du Corpus-Christi fondé & Valence par
le Bienheureux Jean de Ribera, il y reste, aprés avoir
pris ses grades pendant quelques années comme préfet.
I'n 1727 il est regu dans I'Oratoire de Valence, le plus
ancien de 'Espagne; son frére ainé Pedro (1680-1747)
fut lui anssi oratorien, Vincent continua & enseigner
au Collége du Corpus-Christi et occupa un peu plus
tard la chaire de Théologie & 1'Université de Valence.
En plus de son enseignement il s'adonna constamment
au ministére des Ames etout & remplir diverses charges
dans le gouvernement de sa Congrégation.

Ses ceuvres, fort rares, ont toutes trait aux questions
o spiritualité. 1, La principale, celle qui I'a rendu
célébre et que nous résumerons icl a pour titre : Divus
Thomas cum Patribus ex prophetis locwlus, priscorum
ae recentium errorum spurcissimas tenebras, mysticam
Theologiam obscurare molienles angelice dissipans,
sive Dissertationes Lheologicae scholastico-dogmaticae
ot mystico-doctrinales ad sensum et lilteram Dive
Thomae Doctoris Angelici... Valentiae, Conejos, D vol.
in-fo, 1744; 1746; 1750; 1752 (1V et V); les volumes [I]
ot V sont dédiés 4 Benoit X1V, L'ouvrage est compose
de cing livres précédés d'une introduction o aprés
avoir résumé 'histoire des hérésies pseudo-mystiques
et indigué les causes qui leur ont le plus fréquem-
ment donné origine, il fait un magnifique éloge de
saint Thomas et de la théologie scolastique. Le livre |
réfute les anciennes hérésies des Millénaristes, des
Gnostiques, de Simon le Magicien, contraires & la
pureté et aux bonnes ceuvres; le livre I[ réfute les
adversaires de la vraie porfection chrétienne, Messa-
liens, Bégards, Protestants; le livre 11l est consacré aux
orreurs de Molinos qui forment le centre et la raison
d'étre de tout louvrage; ce livre s'achéve aun début
du tome 1V, qui est occupé par le livre IV, sur les
crreurs de Fénelon relatives au pur amour; enfin lo
livre V contient un exposé positif de la doctrine catho-
lique sur les fondements de la théologie mystique,
¢’est-A-dire les passions & vaincre, les vertus i prati-
quer, les dons du Saint-Esprit et les graces gralis
datae. Le tout est traité de fagon solide, trés ample,
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avec une grande abondance de textes des Péres, de
saint Thomas, des mystiques cuatholiques, dans un
style élégant et clair, peut-étre trop abondant et
diffus.

Les autres ouvrages du P. Calatayud sont comme des
appendices ou des résumés de celui-ci : 2. La Verdad
acrisolada : Dissertacidn apologetica leologico-mistico-
dogmatica sobre el sentido mas genuino y usual de estas
voces « consumada mortifiicacion y purgacion », contrai-
das a la deseripeidn de la muerte mistica, Valencia,
1753, in-12; 3. Opusculum mystico-dogmaticum pseudo-
myslicorum anathematizalas propositiones confodiens,
Valencia, 1756, in-4°; 4. Apologia pro mellifluo Salesio
aliisque vilae spiritualis magistris, tbid., 1758, in-4°.
Il ent des polémiques avec le D* Piguer et avec lo Cis-
tercien Ant. P. Rodriguez sur les rapports de la mysti-
que soit avec la philosophie naturelle, soit avec la
médecine, d'oll les ouvrages ; 5. Noee Cartas contra el
discurso del D* Piguer sobre la aplicacion dela Filoso-
fla a los asuntos religiosos, Valencia, 1769, in-8°; 6.
El magisterio de la fe y la razdn, ibid., 1761, in-8°,

Journal des Savants, 1761, p. 825.— A, J. Rodrigner, Nue-
vo aspecto de la leologia mddico-moral, t. IV, Madrid, 1763,
p. 177 s8, — Biografia eclesiast., t, 111, Madrid, 1850, p. 181-
82, — M. Menendez-Pelayo, La Ciencia espafiole, Madrid,
1888, t. 111, p. 163, — H. Hurter, Nemenclalors, V, 151G, —

DTC., 11, 1331.
M. ALamo, 0. S. I,
et P. AUVRAY.

CALDEIRA (caLpERA) (Fenpiwanp), O, Minim.
— Auteur spirituel né & Madrid vers le milieu du
xvi® sidele, entra chez los minimes et fut prédicateur
au couvent de la Victoria, & Madrid méme, I1 était trés
adonné & l'oraison. On a de lui : 1° Mistica teologia y
diserecidn de espiritus : ejercicio de la fe divina y de
la oracidn mental. Madrid, 1623 et 1620; 1032; Valence,
1662, Celte cuvre comprend trois livres : le premier
traite de l'exercice actil des vertus et de l'oraison
mentale active; le deuxiéma cxpose les différentes
oraisons passives, c'est-d-dire celles déerites par sainte
Thérése, ainsi que les purifications passives de saint
Jean de la Croix; enfin le troisiéme & propos du chapi-
tre 1de saint Luc parle du discernement des esprits et
explique certains phénomeénes qui se présentent dans
I'oraison surtout mystique, L'auteur a adopté la forme
disloguée de I'lmitation de Jésus-Christ et nous savons
par la préface que la matidre qu'il renferme a fait,
durant une année, l'objet de prédications et de confé-
rences au couvent de la Vietoria. Vulgarisatenr qui
n'est point sans mérite, Caldera est intéressant parce
qu'il nous offre dans un tout petitvolume les idées fami-
litres de son temps sur 'oraison. A cété des chapitres
plus théoriques, le livre I a huit exercices pratiques sur
la présence de Dieu, sur le recuecillement, et sur les
six voies par lesquelles I'Ame peut arriver a Dieu, son
centre ! 'anéantissement, la considération des attributs
de Dieu, les six actes de notre volonté et I'examen de
conscience, le bon usage de !'intelligence, la price
sanctifiante, enfin la mortification qui est la vraie porte
de l'oraison. L'ouvrage cut une traduction italienne,
Mistica teologia e essercitio di fede viva, el oralione
mentale, Rome, 1608; et une traduction francaise par
le P. Court, Paris, 1630, 20 Sermdn en el dia de S, Fran-
cisco de Paula en el ay® de Aleald, Aleala, 1622, I
mourut vers 1635,

Nicolas Antonio, Bibl, hisp., nova, 2¢ éd., Madrid, 1783,
t. 1, p. 370, — P. A. Alvarez y Baena, Hijos de Madrid,
Madrid, 1790, . II, p. 4l. — Cr. Pérez Pastor, Bibliogr.
Madrilefa, Madrid, 1907, t. 111, p. 139. — G.-M. Roberti,

0. Minim., Disegno storico dell'ordine de¢' Minimi, 11, Roma,
1008, €46 s.

M. ALamo, (. S. B.

CALDERON DE LA BARCA (Pignge), dit aussi
Henao de la Barreda y Riafio, mérite d'étre étudié
ici en raison de ses drames religieux et surtout de ses
Autos sacramenlales. 1) Vie; — 2) Drames religievs.
~ 3) Auios sacramentales,

1) VIE. — Né & Madrid le 17 janvier 1600, d'un pére
originaire des montagnes de Santander ot d'une mere
flamande, en 1615 il étudie au collége des jésuites de
Madrid; il passe cing ans (1620-29) & l'université de
Salamanque ol il obtient le titre de Bachelier en
canones. 1l est soldat en Flandre, en Lombardie, en
Catalogne (1638). Aprés de multiples aventures suivies
de regrets et de repentir, il reste voul en 1651 ct
embrasse 1'état ecclésiastique avec les sontiments
d'une sincére voeation. Bien que faisant partic de la
société des prétres originaires de Madrid, il résida
habituellement & Toléde comme chapelain de los
Reyes-Nuevos. Aprés une vie pieuse et retirée, donnée
tout entiére & la priére et 4 la composition de ses
drames qui ont désormais un cachet exclusivement
religieux, il meurt pieusement le 25 mai 1681, encore
occupé & la composition de son dernier Auto pour
cotte annde.

?) DRAMES RELIGIEUX, — Déji, vers 1622, Calderon
commence a4 éire connu comme poéte de talent, au
point de mériter les éloges de Lope de Vega, un juge
peu facile. Dés 1637 la ville de Madrid lui conlie la
charge de composer les Autos sacramentales & repré-
senter pour la féte du Saint Sacrement, charge qu'il
conservera jusqu'a sa mort. Entre temps il écrivait
beaucoup de drames de tout genre : nous n'avons i
nous occuper ici que de ceux qui ont un caractere
exclusivement religieux et qui sont fort nombreux.
Il suffira de rappeler les plus célébres : La Vida es
suefio, El Prineipe constante, El mdgico prodigioso,
La devocion de la Crus, Los amantes del Cielo, Las
cadenas del demonio, La margarita preciosa. Tous
ces drames sont pénétrés d'un profond esprit chré-
tion, d'une foi vive et convaincue. Par la noblesse
des sentiments, la hauteur des pensées et des affec-
tions, il se place au premier rang des podétes dra-
matiques. Si Shakespeare lui est supérieur pour le
réalisme, il lui est inférieur en revanche dans la
personnification des idées philosophiques, des vertus
et des vices, Schlegel, Schack et d’autres critiques
ont admiré dans les drames religioux de Calderon le
relief avee lequel se montrent les affections et les
passions humaines; ils n'en ont point saisi toute la
profondeur théologique, spirituelle et mystique.

3) AUTOS SACRAMENTALES. — (C'est dans ces com-

positions, propres & la seule littérature espagnole

que les enseignements de la tradition catholique sont
exposés avec le plus de splendeur. Ce sont des poémes
lyriques et dialogués, en un seul acte, destinés &
rehausser la célébration pieuse et joycuse de la féte
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du Saint Sacrement : les idées et les mystéres du dogme
catholique y sont développés sous une forme sensible
au moyen de personnages allégoriques, surtout ce
qui a rapport i I'Eucharistie. On les représentait sur
les places publiques, avec unc grande mise en scéne,
mais pas foujours, comme on I'a eru, pendant la pro-
cession et en présence du Saint-Sacrement. L'origine
doit en étre cherchée dans les Mystéres liturgiques
du moyen age. Aux xive et xv® siécles, on faisait déja
des représentations dramatiques pour la féte du Corpus
Christi en Catalogne; dés 1402 4 Valence les célébres
« Carros » ou « las rocas » sortaient comme aujourd’hui
encore, pour la procession de cette féte. L'Aulo poé-
tique le plus ancien que l'on connaisse, est le San
Martinho, du portugais Gil Vicente, représenté a Lis-
bonne pour la procession de 1504. Ces Auwtos furent
fort simples pendant le xvi* sidcle (Autos wviejos);
Lope de Vega ot ses contemporains les rendirent
plus dramatiques et plus littéraires, tout en leur
conservant leur caractére affectif et populuire. Ce fut
Calderon qui leur donna la forme de vrais drames
Iyriques, avee une musique aux tonalités de plain-
chant, avec scénes ot personnages multiples, avec
des mouvements de passion, des situations tendues,

. ais aussi avee une unité et une harmonie qui

éelaire, et soutient I'attention des spectateurs. Il resta
le podte préféré pour ces représentations, non seule-
ment & Madrid, mais dans la plupartdes villes d'Espagne
qui continuérent & metitre en scéne ses Aulos, jus-
u'au moment out l'influence des encyclopédistes José

lavijo et Nicolas Moratin jeta sur eux le discrédit et
les fit interdire par ordonnance royale du 11 juin 1765.
Ils ont été repris depuis en diverses ocecasions, pour
des Congrés Eucharistiques en particulier, et méme
4 l'étranger, par exemple & Einsiedeln en 1024 et
a Godesberg en 1926, avec de trés beaux résultats.

De Calderon on a plus de quatre-vingts Autos, im-
primés peu aprés sa mort par ses amis Isidro Faxardo
Alonso Mora, etc., en 1682-1691. Ils furent dans la
suite réimprimés en 1717, 1733, etc.; dans les collec-
tions de classiques espagnols on reproduit foujours
dix ou quinze de ces piéces. Les sujets en sont : des
faits de I'Ancien Testament, des paraboles, des épi-
sodes de la vie des saints, et, le plus souvent, des
créations factices olt entrent en lice les vertus et les
vices, le démon et I'dime, les sens corporels et les
facultés spirituelles, d'une facon rappelant la Psycho-
machia de Prudence. Mais le drame meéne toujours
4 son but qui est I'Eucharistie envisagée sous l'un de
568 aspects, sacrement, sacrifice, présence réelle.
Tout l'ensemble de I'économie de la Rédemption el
de la sanctification des dimes, ce qu'il y a de plus
profond et de plus émouvant dans le dogme et la vie
spirituelle y tronve une brillante exposition.

Quelques-unes de ces pidces sont céléhres comme
Ll gran teatro del mundo qui fut choisi pour les
représentations de Godesberg en 1926; la Cena del
rey Ballasar, d'un grand effet dramatique, et las Espi-
gas de Huth, tirés de la Bible; La Hidalga del Valle,
se rapporte 4 la Sainte Vierge. Il y en a d'antres, fait
qui ne nous semble pas avoir 6té assez mis en relief,
qui forment des séries développant un méme,sujet :
par exemple, 1) La Vida es sueiio, se passe au paradis
ot lo sujet en est la chute originelle; 2) La Nave del
Mercader, au temps du paganisme, sous la loi de
nature, nous dépeint le péché personnel causé par
I'abus du libre arbitre et guéri par le pain qu'apporte

la nacelle; 3) La Vina del Seior, nous raméne i la
lol mosaique et nous moutre la dispersion du peuple
juif et le choix des gentils pour I'accomplissement de la
parabole de la vigne dont les ceps donnent la matiére
du calice eucharistique; 4) Lo que va del hombre a
Dios nous dépeint, sous la loi évangélique l'ingrati-
tude du chrétien avare qui endurcit son coeur pour
le prochain, selon la parabole des deux débiteurs;
9) La divina Filotea retrace de facon trés délicate la
victoire de I'dme vigilante et aimante sur fous ses
ennemis, grice i la priére et aux mérites du Christ,
et son union avec le Prince divin. Ces cinq piéces
forment done un traité complet de la vie spirituelle;
on y retrouve los mémes personnages (quelgues-uns
cependant avee des noms différents); les mémes
symboles : navire, vigne, chateau, etc.; la méme suite
de pensées qui se développe; et le poéte lui-méme,
aun début et & la fin de chaque Auwfo vient digerdte-
ment souligner cet enchalnement. Nouas y voyons
exprimer toute la doctrine traditionnelle catholique
sur 'esprit d’abnégation, la pénitence, la nécessité
dos bonnes ceuvres, la lutte contre les passions, I'effi-
cacité de la priére; la confiance dans la miséricorde
divine, les effets de I'Eucharistie, la diversité des
voies pour aller & Dieu, ete. Le Dr E. Gonzalez a
montré de méme dans les cinq Autos qu’il appelle
Harianos, toute la doetrine théologique sur la Sainte
Vierge, et en particulier sur sa « médiation ».

1. Editions : J. Fernandez de Apontes, Awlos Sacramen-
lales de Calderon, 4 éd,, Madrid, 1759-60, 6 vol.; Gonzalez
I'edroso, Awlos Sacramenlales dans la Ribl. de Aulores
espaf. de Rivadeneira, t. 08, Madrid, 1865; Valbuena y
Pont, Autos de Calderon, dans « Los Clasicos =, t. 6) et 74.

2. Travaux L. Schmidt, Die Schauspiele Calderon’s dar-
gestelll und erldwlert Elberfeld, 1857; — M. bhlenendez
I'elayo, Calderon y su tealro, Madrid, 1881; — A. Baum-
gartner, Die Aulos Calderons, dans Stimmen aus L. Laach,
1888, t. 34, p. 195-211; — D. Perez Pastor, Documenios
para la biografia de don P. Calderon de la Barea, Madrid,
19053 — Emilio Cotarcho, Ensayo sobre la vida y obras de
Don P, Q. de la B., Madrid, 1924; — 11, Weisser, C. und
das Wesen des kathol. Dramas, 19265 — N, Margrafl, Der
Mensch und sein Seelenleben in den Aulos saer. des C.,
Aachen, 1912; — Valbuena y Pont, Los Autos de Calderon,
dans Revue hispanique, juin 1924; — Bugenio Gonzalez,
Log Aulos Marianos de Calderon, dans Religion y cultura,
1036, t. 82, p. 319-382;5 t. 83, p. 1901... (Pauteur annonce une
dtude d'ensemble sur la doctrine des 4 uios de Calderon).

M. Aramo, O. S. B.

CALINO (CfisAnr). — Jésuite italien, né & Brescia le
14 février 1670, entré en religion en 1684, mort &
Bologne le 19 aont 1749, Neus avons de lui de nom-
hreuses ceuvres oratoires et ascétiques; elles ont éte
réunies en 9 volumes par I'éditeur Recurti & Venise
en 1759. Voici celles qui intéressent le plus la spiri-
tualité. t. V et V1 : Considerasioni e discorst famigliari
e morali a comodo di chi voglia ogni giorno fissare il
pensiere in qualche veritd eterna; t. VIII : Discorsi
seritturali e morali ad utile trattenimento delle mo-
nache; t. 1X... Quaresimale...; Giuseppe proposto
giovanetti studiosi. Ces ouvrages ont rencontré une
large faveur, et sont encore appréciés pour leur carac-
tare pratique, leur forte doctrine théologique, la frai-
cheur du style et la vérité des peintures psychologi-
(ues.

Zaccaria, Storia letteraria d'Halia, éd. 1750, p, 339, — Lom-
bardi, Storia della letteratura italiana nel sce. XVII, ¢, 1.
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938, — Hurter, Nomenclalor fifer,, éd. 1010, t. IV, 27, <=
Sommervogel, Biblioth. de la €. de J. — Td., dans DI —
(i, Natali, I settecenio, Milan, 1429, t. II, 119 et 1124.

Pietro Pirni, 8. J.

CALVIN ET CALVINISME, — 1. Spiritualité de
Calvin, — I1. La spiritualité dans le Calvinisme,

1. — SPIRITUALITE DE CALVIN

I1a ete, jusqu's une époque assez récente, de bon
ton de refuser & Calvin une doctrine de spiritualité et
toute participation & la vie mystigue proprement dite,
Il est, disait-on, un raisonneur froid et seec. Il établit,
par durs syllogisies, la souveraine maitrise de Dicu
et I'horrible misére de I'hnomme. Il ereuse plus profon-
dément qu'on ne l'avait encore fait le fossé enire le
Créateur et la créature. 1l courbe l'homme sous la
puissance d'un Dieu qui le sauve et le perd, & sa fan-
taisie. Entre ce despote et sa victime ou son élu, il ne
peut établir des rapports d’amour, qui sont 4 la racine
de toute la spiritualité et de toute vie mystique, Calvin,
philosophe de la prédestination, apologiste de la terreur,
n'a pu enseigner que des theéses métaphysiques, qui
parlent & la raison, non au cozur. Théoricien du salut
gratuit, il n'a pu enseigner les moyens de la sancti-
fication, qui permettent, dans la doctrine catholique,
Punion des Ames avec Dien. — Aujourd’hui, une réac-
tion se dessine contre ceite opinion générale. Calvin,
dit-on, n'est presque pas un spéculatif. Sa théologie
est, avant tout, pratique. Il fut moeins un cerveau qu'un
eaur, tres sensible, Il a cherché & enrichir la vie du
ceeur, non celle des concepts. Son livre essentiel,
i"Institution chrétienne, n’a presque aucune partie
spéculative; il envisage d'abord la vie spirituelle du
disciple du Christ. Le second livre en effet traite da
tondement de notre salut dans le Fils; le 3¢ livre, du
don du salut par le Saint-Esprit, auteur de la conver-
gion; lede livre, du don du salut par les moyens exts-
rieurs dont dispose 'liglise. Ce serait done sous quel-
que rapport un traité véritable de spiritualité. « La
parole de Dieu, écrit-il, n’est point pour nous apprendre
& babiller, pour nous rendre éloquents et subtils, et je
ne sais quoi; mais c'est pour réformer notre vie, qu’on
connaisse que nous désirons de servir 4 Dien, de nous
adonner du tout & Lui, et nous conformer & sa bonne
volonté. » (Opera, LIV, p. 291.) Ainsi donc il y aurait
chez ce réformateur, une doctrine sur la sanctification
des Ames, sur I'union des dmes avee Dieu, par I'obéis-
sance totale, et nous ajouterons par la totale confiance
au Christ Rédempteur.

Nous allons suivre la pensée de Calvin sur chacun
de ces fondements de la spiritualité chrétienne, Par-
fois la systématisation sera malaisée, car ce prétendu

-sensible restait, en vérité, un terrible dialecticien, et
qui n'a pu, foujours, mettre en harmonie des concop-
tions fort étrangéres les uncs aux autres Comment
d’abord a-t-il compris 'action de Dieu sur 'homme, et

les rapports de I'homme avec Dieu? C'est le premice
aspect de la piété de Calvin qu'il nous faut deéfinir.

1, La connaissance de Dieu. — Calvin admet,
selon les preuves traditionnelles, que 'homme connait
Dieu : ‘@) par le sentiment naturel qu'il a de la divi-
nité, et qui est « attaché comme en la moelle des os »
(1. C., I, 1, 3); b) par lo speclacle de la création, « ce
batiment tant beau et exquis du ciel et de la terrc »

(L. €., 1, v, 1), Cest lh une connaissance philosophi-
que, non pas religieuse. Elle assure la notion d'un Dieu,
non 'amour de Dieu. Et ceci seul importe & la vie de
'ame. Aussi Calvin enseigne-t-il Ja nécessité de
dépasser ces voies de la sonnuissance — et de chercher
Dien dans I'Beriture sainte. ¢) La révélation assure
la connaissance religieuse d'un Dieu qu'elle montre
comme Providence, et dont elle éclaire en partic la
Vie divine, dont la Trinité est le plus ineflfable aspect.

L’Ecriture montre clairement quel est le vrai Dieu. »
(¢ P DY B 1 i )

A ce degré d'illumination, 'homme délaisse « la
vaine speculation ». La raison se tait devant la parole
divine. Le doit-elle? Calvin n'en doute pas, et brutale-
ment la réduit an silence. « Combien qu’ils ne com-
prennent pas la hautesse de ce mystére, qu'ils souf-
frent d’étre gouvernés par la Sainte Keriture. » (f. €.,
I, xn1, 21.) |

Pour quel motif doit-on se laisser diriger par I'Ecri-
ture? Parce qu'elle est la « Parole de Dien », évidem-
ment divine, dont le coeur sent la divinité, qui s'impose
4 nous, dans « une vive expérience », sous l'action
directe du Saint-Esprit.

Ainsi, nous connuaissons Dieu religieusement, quand
nous l'apercevons i travers sa Perole, par un bienfait
de 1'isprit.

Attitude éminemment mystique, Calvin fait dépendre
la connaissance d'une grice particuliére, accordée par
I'Esprit-Saint, et d'une évidence qui ne se conclut pas,
mais se¢ seni. D ailleurs, Calvin ne semble pas voir
gue la considération des bienfaits de Dieu, méme
purement naturels, peut exeiter en nous au moins un
commencement d'amour de Dieu. Ce terrible logicien
envisageait l'intellect — puis la sensibilité — ne vou-
lant pas admettre gue cette distinetion était purement
formelle, et qu'il n'y a peut-étre pas de connaissance
oll n'entre la sensibilité.

A ce Dieu ainsi connu, ou pour mieux dire, ainsi
senti par le cceur au contact de l'leriture, quelle
pieté convient-il d’accorder? C'est un Maitre puissant :
« Quand l'horrible majesté de Dieu nous vient en pen-
ser, il ost impossible que nous ne soyons point épou-
vantés, » Dieu n'agit que pour sa gloire : il a eréé le
monde pour la manifester. Pour elle, il a tiré 'homme
du néant ot a voulu sa chute. Pour elle, il prédestine
les ung au salut, les autres & la damnation. Il n'envi-
sage pas le bien de ce qui sort de ses mains, I'amour
qui pourrait élever vers Lui ses créatures, mais sa -
majesté souveraine, La piété de I'homme envers ce
Dieu « dont 'infinité nous doit épouvanter » est ainsi
toute pénétrée du sentiment de la crainte. « Toute
condition deit eraindre », et « la crainte est le fonde-
ment de la religion ». Avant tfouf, avant méme de
'aimer, « 'homme est fait pour garder la gloire de
Dieu et le servir », Comment oserait-il lever vers Lul
ses regards de misérable créature? Qu'il médite son
péehé, sa corraption totale, son indignité radicale, afin
de « mieux s'anéantir sous Lui et confesser que c'est
bien raison qu'll domine sur nous et que nous lui obéis-
B1OI1S », |

Il y ali un aspect de la piété de Calvin qu'il faut
souligner, car, plusieurs de ses actuels apologistes
s'efforcent de l'estomper, en rappelant que Calvin a
longuement parlé du Dieu Amour, et en oubliant un
peu trop le Dieu terrible dont nous venons de voir la
place dans le systéme de Calvin. Cependant, Calvin a
did répondre & 'ordinaire question de toute spiritualité
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l'homme peut-il s'unir & son Dieu — malgré son
¢ épouvante »?

2, L'union de 1'homme avec Dieu. — La spi-
ritualité de Calvin se trouvait, dés les premiers pas,
compromise par sa théodicée et son anthropologie. Sa
théodicée : Dieun cruel, jaloux, qui ne cherche que sa
gloire, non le salut et I'amour de sa créature. Son
anthropologie : homme misérable, totalement cor-
rompu, incapable d'un senl mouvenient qui I'éléverait
vers le Scigneur. Comment opérer la jonetion de ces
deunxtermes antithétiques? Calvin résoudra cette énigme
d'idéologie par une analyse psychologique, dont tout le
calvinisme exploitera la subtile habileté,

A. De Uhomme ¢ Diew, — Que 'homine, dit-il, con-
naisse parfaitement sa misére. Connaissance effroya-
ble, qui provoque le sentiment du pdché. Les philoso-
phes arrétent 'homme, dans sa marche vers Dieu,
parce qu'ils détournent ses regards vers ce qu'ils appel-
lent la vertn et la grandeur humaine. « 8i quelqu'un
écoute telle maniére de docteurs qui nous amusent &
considérer notre justice et vertu, il ne profitera point
en la connaissance de sol-méme, mals sera ravi en
ignorance trés pernicieuse. » (1. €., 11, 1, 2.) La misére
humaine fait retrouver sa cause initiale. Dieu est
juste, c¢’est donc que 'homme a péché @ Calvin reprend
argument de saint Augusiin. La notion du péché
originel est liée & celle de ses conséquences: la corrup-
tion totale de netre nature. Alors s'éléve en 'homme
un sentiment d'humilité, qui le fait soupirer vers la
miséricorde divine. « 51 tu veux prendre ce qui esl
tien, lui dit Calvin, prends le péché, car la justice est
de Dieu. » (f. C,, II, 11, 11,) L'homme ne peut donc
rien « sinon qu'il soit aidé de la grace de Dieu. » (II,
i1, 6.) Cette psychologie est, en un sens, horriblement
pessimiste : ¢'est que Calvin voulait ne rien laisser &
'homme, pour tout donner & l'action de Dieu, Le fon-
dement de la spiritualité devient donc l'omnipolence
divine. De 14, la haine de Calvin pour cetie vaine spé-
culation « qui ne monte jamais plus haut que d'exposer
la dignité naturelle de 'homme, quand il est question
de lui montrer son devoir » ([. C., lII, vi, 3). Calvin
établit la Puissance de Dien au centre méme et & I'ori-
gine de toute vie spirituelle. De la, quelques applica-
tions pratiques.

« Sous le nom d'iternel, est signiflé son empire et sei-
gncurie légitime qu’il a sur nous, Car si toutes choses
viennent de lui et consistent en lui, ¢’est raison qu'elles
soient référées & lui, » (L1, vur, 13y et Premier caléehisme,
in Opera Calv., vol, XXII, p. 38; Dewriéme caléehisme, in
Opera Calv., vol, VI, p. 63). Il ajoute : « Puisqu’ainsi est, il
s'ensuit que notre vie esl malheureusement corrompue,
sinon que nous 'adonnions & son service: vu gue c'est bien
raison que sa seuie volontd nous serve de loi. » De ce que
notre vie ne nous appartient pas, résulte l'obligation de
renoneer i soi el de se consacrer a Dieu : « Nous ne son-
mes point nodtres; oublions-nous done nous-mémes tant
qu'il sera poszible, et tout ce qu'est & 'entour de nous.
Derechef, nous sommes au Seigneur; vivons el mourons 4
Lui, Nous sommaes au Seigneur, queé sa volonté done pre-
side en toutes nos actions, Nous sommes au Selgneur, que
toutes les parties de notre vie soient référées a Lui comme &
leur fin unique. » (1. €., 111, 11, 7.)

Ce rapport de I'homme & Dieu, Calvin n'a eu ni le
mérite de le découvrir, ni celui de le redécouvrir, La
chrétienté ne l'avait jamais oubli¢, ni affaibli, quoi
gu'en disent les trop bienveillants commentateurs de
cette spiritualité nouvelle, dont on peut dire qu’elle

met agsurdément 'accent sur la majesté divine, mais
en déniant & 'homme foute activité dans sa rencontre
avec Dieu. D'autre part, ce Dieu terrible a-t-il voulu
at souhaité que sa créature puisse sunir & Lni?

B. Condamné d la chule el au serf-arbilre, 'homme
est-il capable de Uunion divine ?— On peut en douter, si
l'on admet, avee Calvin, que Dieu a voulu de toute
oternité la chute de I'’homme et son impuissance radi-
cale 4 s'élever vers Lui.

Ainsi, se trouve sauvé le principe fondamental de la
piété calviniste : Dieu est seul cause de notre salut.
(i'est Lui qui fait tout en ';muvre de notre régénération :
seul auteur de notre foi, source unique du bien que
nous pouvons faire (11, 1, 8),

C'est ceite omnipotence nédeessaire de Dieu, qui a
rendu fatale la chute de 'homme. Dieu a laissé le pre-
mier homme indépendant, voulant ainsi montrer que,
hors de Lui et sans son concours, il ne pouvait y avoir
de bien moral, ouvrage du franc-arbitre, mais que sa
urace, seule, régénéruit un monde corrompu. De méme
la. volonté humaine est asservie 4 son péché, mais est
ainsi contrainte & reconnalitre son impuissance au bien,
et que ¢'est Dieu seul qui opére en elle le bien, par la
erice gratuite ([, €., 1I, m,7)., Mais 1l ne l'opére que
chez les pradestinés, & qui il accorde par pure condes-
cendance la grace qui fléchit le cosur et le conduit &
"union mystique. « Et tout cela fait-il par son juge-
ment occulte et néanmoing juste. » (1. C,, I, 1v, 7.)
D'ailleurs 'homme e peut ni accepter ni refuser une
griace qu'il n'a pas méritée, ni se glorifier de I'avoir
rogue, ni reprocher & Dieu de la ui refuser, puisqu'il
en est indigne., C'est le terrible mysteére de la prédes-
tination que l'on doit invoquer, & l'occasion des créa-
tures que Dieu écarte de la vraie vie spirituelle, de
'union & sa vie divine,

Restent les prédestinés : Calvin n'a pas pu ne pas
remarquer que leur vocation i 'union divine, par une
velonté gratuite de Dieu, semblait rendre inutiles tou-
tes les pratiques de la sanctification. — Son systéme
aboutit-il & une sorte de quiétisme tranquille, comme
le fait trop volontiers le systéme de Luther?

C) Caivin et les praliqgues de la sanciification. —
Calvin dénonce d’abord fortement l'erreur de la doc-
trine catholique, déclarant que '’homme peut mériter
son salut et gagner le ciel. Il l'appelle, comme le
disait Luther en 1542 du libre arbitre, « un dogme
complétement paien et qu'on ne peut tolérer», L'’homme
ne peul entreprendre sur Pomnipotence de Dieu, Il ne
gagne ni ne mérite; il re¢oit de la bonté de Dieu, par
une grice gratuite, son salut, « La foi procéde d'une
source et fontaine plus haute et plus cachée, c'est &
savoir de l'élection gratuite de Dieu, par laquelle il
choisgit & salut ceux que bon lui semble. » (Sur [l'élec-
tion éternelle, 1562, in Opera Calv., vol, VIII, p. 94.)
(Quand 1l a dia, sous le coup des résistances surgies un
peu partout, expliquer et justifier ce dogme nouvean,
Calvin a été visibtlement embarrassé! D'un coté, il a
di avouer que la logique ne saurait éire invoquée
pour son appui : « Cette secréte philosophie ne se peut
entendre par syllogismes, mais cenx-la la comprennent
auxquels Notre-Seigneur a ouvert les yeux pour voir
clair en sa lumiére. » (I. C., III, xx, 1.) De méie,
a=t-il dd avouer que,loin de pogséder une vertu d’apai-
sement, ce dogme jetait dans 'angoisse, « Je confesse
que ce décret doit nous épouvanter.» (1. C., III, xxu1, 7.)

Mais d'un autre coté, il a fait porter tous ses efforts

' sur les conséquences admirablos qu'il prétend que 'on
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doit recueillir d'un dogme aussi étonnant. C'est ce
que l'on appelle aujourd’hui, dans la spiritualité de
Calvin, la mystique de la consolation.

Voici comment le décret divin arrive i consoler, i
apaiser, 4 fixer dans )'amour de Dien. Le chrétien, que
torture 'angoisse de son salut, cherche une certitude,
[.es catholiques la demandent aux pratiques pieuses,
aux dévotions, aux exercicos de l'aseédtisme, on, dit
Calvin, ils veulent voir la monnaie qui leur vaudra le
salut, Les calvinistes la demandent & Dien lui-méma.
[ls s'établissent d'abord duns I'humilité du coeur, au
spectacle de leur néant, de leur impuissance, de lenr
corruption. Ils remontent, alors, par I'éveil d'un senti-
ment religicux trés vif, jusqu’d la miséricorde divine,
en laquelle ils voient 'unique cause de leur sanctili-
cation et de leur salut. Alors, ils « sentent de coeur
combien ils sont obligés & Dieu » ([. €., III, xx1, 1).
Et ainsi sont rétablies les voies dune spiritualité non-
velle, qui tend & I'apaisement du ceeur, La conscience
du péehé éveille un désespoir, qui proveque la repen-
tance ot souléve vers le Seigneur. Voie que l'on peut
appeler purgative, Elle conduit & une image de Dien,
de moins en moins irrité, de plus en plus « bénigne et
propice », — « Ef & mesure que nous profiterons, nons
approcherons de plus prés, pour en avoir la vue plus
certaine... Nous le contemplerons enfin, non pas trou-
blé d'ire, mais pour savoir sa volonté, bonne, agréuble
et parfaite. » C'est une conquéte progressive, mais im-
manquable, de la consolation pour I'dme terrifiée. Il
so produit, & 'heure de Dieu, au fond de I'étre, un
mouvement soudain, une illumination qui 'éclaire
pour jamais, L'dme sent, expérimente la vie nouvelle
de sa régénération. Elle a trouvé le « signe » sensible
dans la suavité de la priére ou dans une joie instine-
tive. Dieu l'aime et elle I'aime. La crainte a fait jaillir
la confiance, It quand on a « la certitude d'étre aimé
de Dieu, la conscience est en siretd devant ses juge-
ments ». Qui cependant portera témoignage de cet
amourdivin ¥ Qui empécheral'illusion ou I'illuminisme?
L'Esprit-Saint, répond Calvin. Il est cause formelle du
salut. C'est lui qui éclaire le cceur et lui communique
sa certitude. Ce témoignage de I'Esprit se sent, d'ail-
leurs, et ne se démontre pas. « C'est une persuasion
prise plus haut que de raisons humaines »; c'est la foi
& la parole de Dieu, qui se rend visible et sensible anx
prédestinés, mais & eux seulement,

Sang discuter ici ce retour offensif de l'illuminisme
luthérien dans la spiritualité de Calvin, il nous faut
rappeler que le réformateur francais eut & défendre
cette doctrine contre les décisions des théologiens
catholiques, cornme Antoine Marinario qui, en deunx
sermons prononces au concile de Trente les 20 décem-
bre 1545 et 4 avril 1546 (P. Labbe et G. Cossart, Sacro-
sancla concilia..., Lutetiae Paris., 1672, t. XIV, col. 919
et suiv.; 1033 et suiv.) signalait les conséquences
immorales de cette mystique de la consolation, Flle
anéantit, disait-il, les pratiques de la sanctification ot
ruine les bonnes ceuvres. Elle provoque an mépris des
vertus, sous couleur de révérer 'efficacité de la foi
seule. Calvin répondit par des injures : il y a plus de
vices chez les catholiques, disait-il, que chez les réfor-
mes, Injurier n'était pas prouver, et surtout Calvin n'a
jamais cherché i établir logiquement, théologiquement,
les rapporis étroits de la justification par la foi seule
et de la sanctification.

La difficulté est, en effet, considérable. En 1877,
M. Lobstein essaya de la réduire (Die Ethik Calvins
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in thren Grundsiigen entworfen, Strasbourg, 1877,
chap. 1t : Das subjective Prinzip des neuen lLebens
oder der Glaube). De nos jours, le probléme a sollicité
de nombreux théologiens calvinistes. Voiei commont
certaing passages des traités de Calvin permettraient
de résoudre I'antinomie.

La sanctification se confond, selon Calvin, avec
notre régénération spirituelle, « dont le but est que
I'image de Dieu, qui avait été obscurcie et quasi
effacée en nous par la transgression d'Adam, soit
restaurée » (7. C., III, 1, 9). Cette régénération con-
siste en deux parties, « en la mortification de notre
chair, ¢’est-A-dire de la corruption qui est engendrée
en nous, et en la vivification spirituelle par laguelle la
nature de I'homme est restaurée en intégrité » (Catd-
chisime de 1536 : de la pénmitence). L'image de Dien
sera restaurée dans le chrétien lorsqu'il accomplira
la volonté de Dien, exprimée dans le décalogue. Cette
loi de Dieu est « une trés parfaite régle de toute

justice », et l'on peut 'appeler « I'éternclle volonté du

Seigneur ». Mais accomplir les lois divines ne suffit
pas pour notre vivification spirituelle, Une seunle chose
importe, qui est de les accomplir par amour pour
Lui. Tout mobile, qui nous détourne d'agir par amour
et pour la gloire de Dieu, vicie nos ceuvres. « Encore
qu'un homme f(t en tout et partout estimé parfait en
vertus, 8'il ne rapporte sa vie au service de Dieu, il
pourra bien étre loué du monde, mais il sera en abo-
mination au ciel, attendu que la principale partie de
justice est de rendre & Dien I'honneur qu'il meérite,
duquel nous le fraudons méchamment quand nous
n'avons pas cette intention de nous assujettir & son
empire. » (I. C., III, m, 7.) Il n'y a donc d'actions,
moralement bonnes, que les actions religieusement
accomplies, el celles-ci ne sont agréables & Dieu, que
gi 'amour divin les informe et les péndtre. La vertu
des paiens est done fallaciense, et 'honneur prétendu
du monde n'est qu'horreur aux yeux de Dieu.

Mais les actions qu'informe l'amour divin ne le
sont-elles pas, par une volonté particuliére de Dieu,
qui produit lui-méme cet amour, au cceur de ses
prédestinés? La git I'essentielle difficulté de la spiri-
tunalité de Calvin, D'un coté, il affirme catégorique-
ment : « Le Seigneur corrige ou plutdt abolit notre
volonté perverse, puis aprés nous en donne de s0i-
méme une bonne,., C'est par pure grice que nous
commencons & vouleir le bien : nous, dis-je, qui
sommes de tout notre ceeur naturellement adonnés a
mal. » (I. C., I, m, 7, 8,) Et encore : « ll émeut notre
volontéd, non pas comme on & longtemps imaginé et
enseigné, tellement qu'il soit aprés en notre élection
d'obtempérer 4 son mouvement ou résister, mais 1l la
meut avec telle efficace qu'il faut qu’elle suive. »
(I. €., 11, n1, 10.) C'est I'action irrésistible de la grace.

D'un autre coté, désireux de sauver en quelque
mesure la responsabilité et l'activité humaines, il
affirme non moins catégoriquement, que le Seigneur
agit & la fois sur 'entendement et la volonté, & la ma-
niére d'un excitateur : « Par la grice, la volonié est
excitée 4 aimer le bien, inclinée & le désirer, émue i
le chercher et i s'y adonner, » ([I. G, I, i1, 9.) —
« Le Seigneur commence on nous son muvre, inspi-
rant en nos ceurs 'amour, le désir et étude de bien
et justice, ou pour parler plus proprement, inclinant,
formant et adressant nos ccours 4 justice, il parachéve
son ceuvre en nous confirmant & persévérance. » (/.
O Il 16y




28

11
1t
it
it

Jele
e
s1
0it
M-
tre
N5
y [,
(e
&1
ira
tte
1te
du
fiit
56
AT
LT
re
an
Al
ho-

te,
us
{11!
18,
nt
ue
rtn
idu

le
e,
Bes
1ri-
ue-
tre
01-
N E
qui
)
tro

at
ion
la

Cce.
ue

211

0 A

99 - CALVIN : 1UNION AVEC DIEU 30

Ainsi, co gerait la foi qui entraine apres elle la sain-
teté. « La foi et les bonnes ceuvres sont nécessaire-
ment conjointes ensemble. » (I11, xvr, 1.) Lafoi produit
nécessairement les bonnes oeuvres, elle en est « la
racine » ([, C,, III, vi; 2). Cest 1 l'ceuvre propre du
Saint-Esprit, qui régénére et sunctifie. « De 4 s'en-
suit que Christ ne justifie personne qu'il ne le sanctifie
quant et quant. Car ces bénéfices sont conjoints en-
semble comme d'un lien perpétuel, que quand il
nous illumine de sa sagesse, il nous rachéte; quand il
nous rachete, il nous justifie; quand il nous justifie,
il nous sanctifie. » (/. €., I, xvi, 1.) A diverses re-
prises, Calvin répete ces mémes idées, et affirme ces
mémes rapports. Mais ce sont 1 pures affirmations
gratuites. M. Lobstein a déjh remarqué que Calvin est
incapable de montrer « comment dans 'acte de con-
fiance qui saisit la justification, sont aussi contenues
la force et Uimpulsion pour bien agir. Aussi longtemps,
ajoute-t-il, que cela sera purement affirmeé, mais non
expliqué et prouvé, toutes ces phrases, yui désignent
la foi comme une force qui produit des euvres, reste-
ront de puigsantes affirmations non démontrées, »
(Lobstein, Die Ethik Calvins, p. 34.) Les théologiens
calvinistes ont bien souvent essayé, depuis, de lier,
par des lambeaux de la pensée de Calvin, les notions
de foi et de sanctilication.

La foi, disent-ils, emporte avec elle le sentiment de
notre misere et du pardon divin. Ce sentiment se
confond avec un désir profond de régénération morale
par la mortification de la chair et par I'Esprit de Dieu
En saisissant lo miséricorde divine, la foi saisis
l'amour divin, auquel correspond inéluctablemeny
Famour de I*&mﬂ Justifice et régénérée, — Psychologi-
quement cet amour de la créature pour son Créateur
migéricordieux se confond avec une nounvelle justice
qui nait en lui, se développe en lul et qui est la sanc-
tification. L'amour produit 'obéissance joyeuse. Quand
op aime, on agit en constéquence, On eraint plus
l'offense que la punition. « Il est bien vrai que celui
qui répute quel pére nous est Dien, il a suffisante
raison, voir encore qu’il n'y edt nul enfer, d’avoir plus
grande horreur de 'offenser que mourir, » (I, C., III,
i, 26.) De telle sorte que, méme dans l'accord de la
prédestination et de la sanctification, Calvin revient
naturellement & la nécessaire primauté du cceur sur
'intelligence, de la charité sur la seience : « L’asson-
timent que nous donnons &4 Dieu est au caur plutot
quau cerveau, et d’affection plutot que d'intelligence. »
(L. C., I, n, 8} Les diverses confessions de foi des
Egliﬂ% réformées do France ont repris, en une for-
miule dont nous venons de montrer l'origine assez
tourmentée et le sens asgsez peu clair, la doctrine de
Calvin. « Ainsi la foi, non seulement ne refroidit pas
I'affection de bien et saintement vivre, mais l'engen-
dre et l'excite en nous en produisant nécessairement
les bonnes wuvres., » (Confession de la Rochelle, art.
22.) Quoi que l'on prétende, il y a bien lh un artifice
de logique, qui restitue & 'activité humaine des bonnes
ceuvres produites nécessairement par la foi, laguelle
st elle-méme produite nécessairement en nous par la
seule activité divine. C'est donc celle-ci qui s'étend
sur tout le domaine de la foi et des ceuvres. Clest
cependant cet artifice de l'idéclogie qui rend leur
place aux pratiques pieuses, au travail de la sanctifi-
cation, i l'ascétismne véritable,

Tel est le premier stade de la spiritualité calviniste.
Mais entre 'homme ot Dieu, I'ieriture révale qu'il y a

un médiateur, le Christ. La spiritualité chréticnne
lend & unir 'homme & Dieu par le Christ,

3. L'union de I'homme avec Dieu par Jésus-
Christ, — Calvin — et ses disciples aprés lui — a
parlé avec quelque arrogance des services qu'il aurait
rendus au culte du Sauveur, remis par lui & la pre-
miere place, alors que le catholicisme l'anrait sub-
mergé sous le flot des dévotions idolatres. La Réforme
aurait restauréd la notion de 'unigue médiateur, et mis
les dines en contact direct avee leur Sauveur.

Voiel cependant comment Calvin a défini la piété :
« J'appelle piété une révérence et amour de Dieu con-

jointes ensemble, & laquelle nous sommes attirés, con-

naissant les biens qu'il nous fait. Car jusques & ce que
lcs hommes alent ceci bien imprimé au cceur, quils
doivent tout & Dieu, qu’ils sont tendrement nourris
sous son sein paternel, bref, qu'ils le tiennent auteur
de tout bien, en sorte qu'ils n'appétent rien que Lui,
jamais ils ne s’assujeltiront d'une franche dévotion i
Lui; qui plus est, §'ils ne metient en Lui toute leur
félicité, jamais ils ne s8'y udonneront en vérité et ron-
dour. » (f. €., 1, 11, 1.) Laissons lo caractére intellec-
tualiste et méme cérébral de cette définition ; recon-
naissons méme qu'il s'y trouve comime un appel aux
¢lans du cceur, Néanmoins, 'absence du Christ est
surprenante, Calvin assigne & la piété la révérence et
'amour de Dien. Spiritualité essentiellement théocen-
trique, Celle de Luther était davaniage christocen-
trigque.

Il faut avouer que l'on ne trouve pas, dans 'euvre
de Calvin, de particulidres oélévations capables de
renouveler et d'exalter la piété envers le Sauveur. Sa
christologie est médiocre; sa méditation sur le Christ
sans caractére original. 1l redit, avee moins de foree et
de profondeur, ce que la spiritualité catholique avait
toujours enseigné, & quoi il ajoute le singulier office
que Luther préte au Christ, qui « couvre » nos péchés.
C'est surtout au troisieme lwrﬂ de I'f, C. (x1, 10)," que
I'on trouvera I'un des plus intéressants passages sur
la piété que nous devons avoir envers Jésus-Christ,

Comment le fidele s'unit-il au Christ ?

a) Tout d’abord par une disposition intérieure : la
foi au Christ. Pour Calvin, cette foi n’est pas unsimple
« consentement » qui « voltige geulement en la téte »,
ni une eroyance « spéculatrice », que les hommes
« babillent », et ont seulement « au bout de la langue ».
[.a foi est une illumination de notre tntelligence et de
notre cewr par I'Esprit-Saint. C'est le « consentement
plutot du ewur que du cervean, de 'affection que de
I'intelligence » (II, 11, 8). « Il faut que la racine; soit
aun eceur, » — « 1l faut que le coeur marche droit et
conduise tout le reste.,. Sinotre cceur n'est pas droitet
pur, et n'a cette mndeur et intégrité dont I' lleriture
parle tant, tout le reste ne sera que fumée. » (Sermon
surJob, 87, in Opera Calv., t. XXXIV, p. 318, 321.) Ainsi
la foi est une « union mystique, une communication,
une conjonction, un mariage sacre par lequel nous
sommes faits chair de sa chair, og de ses os, un avec
lui ». Conjonetion par laquelle « nous sommes tellement
unis & lui, qu'il fait passer et comme écouler sa verin
en nous. Non seulement nous tirons vigueur et comme
une moelle de vie, mais nous passcns de notre nature
en la sienne ».

On reconnalt 12 le commentaire de la forte parole
de saint Paul. Ailleurs, Calvin écrit up mot aussi
anergique. « Nous devons étre entés sur le Christ, »
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Mais le gystéme calviniste survient aussitot, qui subor-
donne cet élan d'amour envers le Sauveur &4 une
inexorable élection de Dieu. Ceux-ld tendront au
Christ, & qui Dieu accorde le don gratuit de la foi, en
qui 1I'Esprit-Saint agira par sa grdce, et confirmera,
par un sentiment de sa présence, la vocation du pré-
destiné. Le Christ n’appartient qu'aux élus, et personne
ne va au Christ, que celui que le Pére attire. Clest le
mystére de la foi et de la vie chrétiennes. Calvin
lui-mméme fut pris d'épowvante devant cette horribledes-
tinée : « Cela est trop haut pour moi, disait il; c'esl un
abime, c'est une profondité de la croix. Je me peux
éerier en admiration; je ne le peux montrer par
dispute. » (. C., III, 11, 85.)

b) En second lieu, le fidéle s'unit au Christ par
Uesprit de repentance et le renouwvellement du caur. la
pénitence en effet « signifie conversion, par laquelle,
la pervergité de ce monde délaissée, nous retournons
el la voie du Seigneur ». Par elle, notre Ame est régé-
nérde, et remise dans les conditions de la sanetification.
Cest ce que Calvin appelle « la vivification de I'es-
prit »,

Sclon les principes de sa spiritualité, Calvin relie la
notion de repentance & celle de la crainte. Craindre
Dieu et se repentir, Aujourd’hui, M. Doumergue s'ef-
force, par une curieuse exégése de ce vocable dans la
langue de Calvin, de rapprocher la crainte de la con-
flance, celle-1a s'identifiant avec la révérence de 'hon-
neur de Dieu.

Towjours est-il que, pour demewrer dans le Christ,
la repentance est nécessaire, et qu'il faut la vivre,
tous les jours, afin de vivre avec le Christ,

¢) Elles-mémes, la foi et la pénitence n'assurent
I'union avec le Christ que si elles deviennent des
sources d'une véritable vie chrétienne. Nous touchons
iei aux répercussions les plus vives de la doctrine de
Calvin. Comment vivre sa foi ? Comment diriger sa vie
intérieure ?

Calvin a longuement expliqué sa pensée lh-dessus,
et 'on sait d'ailleurs qu'il fut un maitre de vie inté-
rieure pour de irés nombreuses dmes qu'il dirigeait, &
la maniére des confesgeurs de I'Eglise catholique. Sa
correspondance est d'une richesse exceptionnelle, pour
connaitre les divers aspects de cette spiritualité.

Par la foi, enseigne-t-il, le chrétien cherchera i
réaliger la volonté de Dieu, & la maniére du Christ qui
réalisa la volonté de son Pére. De la, pour 1'dme,
'exercice constant de son désir qui, cherchant Dicu
et s'oubliant elle-méme, renonce i soi, pour appartenir
au Seigneur, et dépouille sa personnalité, afin de
revétir entiérement le Christ. C'est 1'aseise fondamen-.
tale de la vie chrétienne. Joies et revers, ne sont rien
que la volonté de Dieu sur nous. « Cette est la régle
de piété que la seule main de Dieu conduitet gouvernc
bonne fortune et adverse, laquelle ne va point d'une
impétuosité inconsidérée, mais dispense par une justice
bien ordonnée, tant le bien que le mal. » (1. C., l11, v,
10.) En toutes ces circonstances, le Christ demeure
notre modéle., Comme Lui, nous adorerons en tout la
volonté de son Pére, avec soumission, conflance en sa
Providence et erainte cordiale, Plus notre vie contiendra
d'afflictions et de maux, plus elle sera conforme i
celle du Christ, pius elle nous donnera l'expérience
du Christ.

La foi et la repentance font surgir dans 1'dme le
besoin de la priére. Dirons-nous que Calvin fut un
homme de priére? Nous connaissons surtout sa vie

agitée d'organisateur pratique, ses continuels soucis,
son activité trépidante. Beaucoup moins, sa vie inté-
rieure, sa pratique de l'oraison. Mais il enseigne que
la priére est nécessaire & 'Ame, « Prions sansg cesse. »
— « ]l est bon que chacun se constitue en son parti-
culier certaines heures, lesquelles ne passent point
sans oraison, et qu'en icelles toute l'attention de notre
ceeur y soit appliquée. » Jésus a prié, et ¢'est par la
priére qu'il s'unissait & son Pére. Il nous a engeigne i
prier. 1l faut prier comme Jésus, et dans les mémes
intentions que Jésus — pour la gloire et I'honneur de
Dieu, pour les besoins spirituels — parfois temporels —
de ses disciples et de I'Eglise, laissant & la Providence
le soin de nos besoing matériels. On reconnait 1h les
tendances profondes de la gpiritualité de Calvin. Dieu
cherche sa gloire; nous ne pouvons souhaiter autre
chose, et notre priére s'accordera avec Dieu, dans
cette recherche et ce souhait. « Les saints gémissent
et méme tremblent, étant en peine et souci pour 'ave-
nir. » « Par quoi il est requis quel'oraison des fidéles
procéde de cette double affection et qu'elle contiennc
I"ane et 'autre et les représente. Ainsi inspirée, notre
priére sera efficace. Prions enfin sans impatience
ni importunité, » Il faut se souvenir que « le sacrilice
plaisant & Dieu est un esprit abattu » (I. C., 1II, xx,
16). Surtout notre priére sera au nom dua Christ, car il
est notre « unique mdédiateur ». Point d'intercessions
aupres des saints, point de dévotions, pas méme &
Marie, mére de Jésus. Le fidéle va i Dieu, par le
Christ.

Ainsi, le manuel de vie chrétienne part de la foi,
de la pénitence, et, par la pridre, aboutit au Christ,
terme de la vie. On peut souligner ce que de tels
conseils enferment de tonique et de vraiment religieux.
Mais, Calvin a-t-il mieux parlé de tous ces éléments
de la vie chrétienne, que ses prédécesseurs catho-
liques? En tout, il apparait comme un législateur qui
traduit en formules précises les régles de la vie. Son
style est net, mais sans flamme. Il pousse vers le
Christ, maisg sans crig de passion. Ce prétendu disciple
d'Augustin n'a pas aimé le Christ comme |'aimait
Augustin, ni n'a su parler du Christ comme en parlait
Augustin, en termes de feu,

d) Outre ces moyens intérieurs, Calvin admettait
certains moyens extérieurs, que Dieu nous offre afin de
nous unir & Lui. D'abord I'Hglise, ccuvre de I'amour
du Christ. Sa mission est de continuer son réle sancti-
ficateur. Elle assure la prédication de la parole divine,
qui est le ferment de la foi et de la vivification des
ames, Elle a en dépdt les sacrements, que le Christ
établit « pour confirmer I'imbécillité de notre foi »
(la 00 IV, xw, 1)

Quelle qu’ait pu étre I'attitude de Calvin devant les
realités exprimées par les sacrements, il apparait qu'il
n’hésite pas a y voir comme l'aliment nécessaire pour
entretenir en nous la vie de la foi, Des deux seuls
qu'il retient — Baptéme et Céne — le premier lui
rappelle trop notre corruption native pour qu'il hésite
& y reconnaitre la grdce divine, qui réalise 'union
avec le Sauveur. Devant la Cene, son attitude est plus
étrange. 1l refuse d'y voir le mystére de la présence
réelle, et substitue & la réalité du Christ, présent sous
les saintes especes, une sorte de vertu dynamique,
qui produit I'union des dmes avec le Christ, par la foi.
Vide de la divinitd, la Céne reste cependant & ses
yeux comme le ¢anal de la grdce qui unit le commu-
niant & son Sauveur. Et par une éirange coercition, de
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la part de ce réformateur qui refusait I'adoration au
Dieu de I'Eucharistie, Calvin conseille, impose méme
la communion fréquente, Volontiers, il insiste sur
cette pratique pieuse, dans ses lettres de direction. Il
reproche uu catholicisme de n'avoir exigé cette com-
munion qu'une fois 'aa, de ses lidéles. Dés 1536, il
travaille & la rendre obligatoire, & Genéve, chaque
mois. [l g'irrite de l'opposition que cetite mesure souleva,
Il invoque la vie de I'Ame qui ne peut subsister sans
cet aliment divin. Les ordonnances de 1541 rendirent
obligatoire ln communion chaque trimestre. Mais on
sait que Calvin ne cessa de se plaindre de cette con-
cession & notre indifférence, ou 1l voyait un premiecr
pas vers le dégout de la piéte.

Pareillement, Calvin recommande toute la pratique
de l'ascétisme, qui facilitera en nous le sentiment de la
repentance, par quoi 'dme s'unit si intimement & son
Seigneur. Le fidéle recherchera donc la mortification
de la chair, et la vivilication de 'esprit. Exercices
pieux, pleurs de repentir, jetines et contrition du
ceeur, C'est tout cela qui constitue la sainteté, et ¢'est
en cela que se déveioppe la vie unitive au Christ Ré-
demptour. Elle est, en effet, celle ot « P'espril’du
Christ a pris la place de notre esprit ». L'homme
travaille & se perdre dans le Christ. Aussi Calvin ne
reculera-t-il pas devant certaines réhabilitations de
pratiques religieuses, qu'il avait d'abord grossitre-
ment condamndées.

Ainsi, la confession qu'il avait couverte d'injures
orduriéres, il la rétablira cependant. Non seulement
la confession publique, assez imprécise quant & sa
matiére et & saforme, Mais la confession particuliére,
auriculaire, faite, d’aventure, « 'un a l'autre », et plus
normalement au pasteur! « Puisque les pasteurs doi-
vent étre au-dessus des antres propres & cela, c'est le
meilleur de nous adresser plutot & eux. » Le pasteur
est investi par le Christ d'une grace particuliére : il
juge, maig il apaise les consciences. « Ce n'est pas
une petite consolation de voir li l'ambassadeur de
Jésus-Christ présent, lequel ait charge de 'absoudre
et qu'il lui dénonce qu'il 'absout ad nom de son mi-

. nistére et par l'autorité d’icelui. »

Il n'y a pas de doute que, par cette constatation,
Calvin réintégrait dans la spiritualité le plus actif for-
ment de la sainteté dont le Christ avait fait don & son
Eglise, et, d'autre part, qu'il restaurait les intermé-
diaires entre la conscience individuelle et Dieu. S'en
remettre & un homme, que l'on déclare’ ambassadeur
de Jésus-Christ, juge, maitre du pardon, consolateur
des Ames angoissées, auteur des cortitudes que l'esprit
quéte pour sa tranquillité, c'était par la méme, déecla-
rer la faillite des moyens individuels, et I'authentique
interprétation par I'kiglise catholique des paroles du
Christ : « Les péchés seront remis & ceux i qui vous
les remettrez, »

Aujourd’hui les disciples restés fidéles & Calvin
remettent en lumiére ces ultimes conséquences de la
spiritualité calviniste, que l'on avait si longlemps mé-
connues on tenues pour misérables.

Comment qualifier cette véritable thérapeutique spi-
rituglle? Nous le demanderons i Ritschl lni-méme.
« Dans I'éthique de Calvin, dit-il, on retrouve la ten-
dance catholique, et méme monacale, » C'est 'dvidence
méme. Quoi qu'il en edt, Calvin ne put se libérer des

conseils de la piété catholique, Il reprit & son usage

— et les imposa autant qu'il le put — toutes les pra-

‘tiques de la foi de son enfance, La beauté et la sireté

DICTIONNAIRE DE SPIRITUALITE, — T. 1L

de la spiritnalité catholique I'avaient, en définitive,
contraint & se courber devant elle.

La spiritualité informe toute l'activité du fidéle,
Pour étre complet, nous rappellerons que la vie d'u-
nion avec le Christ se prolongeait, pour Calvin, dans
toutes les activités du chrétien. En une parole pleine
de grandeur, il a déclaré que le chrétien doit devenir
« vivant en Dieu », par le détuchement de ce monde.
Se détacher, mais pour s’attacher i la vie éternelle.
Itenoncer & sol, mais pour installer en soi la présence
(du Christ,

Cela ne signifie pas le désintéressement égoiste i
I'égard des affairesdumonde. Calvin est activiste, tandis
gue Luther est plutdt quiétiste. Mais s'intéresser au
monde, afin de faire régner sur tout le monde l'esprit
du Christ. Le chrétien a done une conception particu-
liére de la vie privée, de la vie sociale, et du rdle qu'il
doit jouer comme citoyen d'un ltat ey citoyen du
monde. Partout, il tichera de faire une place émi-
nente & Uesprit de I'Iivangile « qui est charité et jus-
tice ». En tout, les principes de la sainteté trouveront
ol s’exercer, Rien ne doit échapper & la souveraine
maitrise du Seigneur,

CConclusion. - 1l n'est pas ici question d'instituer
une discussion détaillée de ce systéme, ol I'on peut voir
moins une mystique qu'une métaphysique. Mais pour
mieux en apercevoir les faiblesses, il suffit d’'en com-
parer les thoses essentielles avee celles de la spiritua-
lité: eatholique. Le Dieu de Calvin n'envisage que sa
gloire; il crée pour que sa puissance 8'en trouve exal-
tée. Le Dieu des mystiques catholiques crée par amour,
parce qu'il veut, dans un élan de sa bonté, associer i
siv gloire et & sa félicité les créatures qu'il sort du
néant. La puissance impose la erainte; mais l'amour
appelle 'amour. — Le Dieu de Calvin écrase I'homme
en sa corruption totale, et lui refuse le mouvement
de la charité, qui 'éléverait & Lui. Notre Dieu nous
liisse la liberté de 'aimer, par-dessus les choses péris.
subles, et consomme ce commencement d'amour di-
vin, = Le Dieu de Calvin se réserve jalousement
quelques élus i qui il permet la vie surnaturelle, I'u-
nion divine et & qui il accorde le salut. Notre Dieu
appelle tous les hommes & son amour, et veut tous les
giuver, — Le prédesting, selon Calvin, éprouve en lui
le sentiment de sa prédestination par un mouvement
de I'Esprit-Saint. Il vit et meurt dans la certitude de
son galut, Nous rejotons cette expérience, et laissons
4 notre libre arbitre, excité et aidé par la grice, le
soin de choisir et de réaliser les @uvres auxquelles la
miséricorde de Dieu accordera une valeur surnatu-
relle, qui nous donnera I'éternel bonheur, Mais la foi
n’est pas 'impeccabilité. — Le Christ de Calvin est
le médiateur des prédestinés. 11 est, pour nous, le Sau-
vour de tous les hommes, Calvin est le théoricien de
la miséricorde jalouse. Nous croyons & une miséricorde
universelle,

1I. — LA SPIRITUALITE CALVINISTE.

A. — Du XVI* au XIXcsidcle. — On ne peut dire
que le calvinisme ait produit, pendant tout le xvi® sio-
cle, un véritable traité de « dévotion », une ceuvre mar-
quante de spiritualité. Il était tout entier & la lutle —
cielle des armes, et celle de la controverse. Dans l'ac-
tion, il parait bien avoir un peu oublié la méditation,
qui est & 'origine de la vie dévote. Un second carac-
tere général ne peut manquer de frapper historien

)

a. -
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Le protestantisme a proclamé, sur tous les tons, qu'il
avait renouvelé le culte du Sauveur, ln piété au Ré-
demptenr. Il aurait déblayé la voie qui méne l'Ame
pénitente au Christ, en libérant la piété de tous les
intermédiaires : saints, reliques, culte de la Vierge,
ete... qui arrétaient 1'essor de l'iine vers le Rédemp-
teur. Calvin aurait été le grand instaurateur de la
véritable piété — qui unit I'dme des fidéles au Christ.
Or, si 'on parcourt les ouvrages de dévotion dus &
I'influence calviniste, et parus pendant les xyi* et
xvie siécles, on est frappé de I'absence du Christ.
L'ame dévote calviniste médite sur son péché, se tra-
vaille pour produire la repentance, s’abime dans le
sentiment de la présence de Dieun — et semble ne
point se souvenir du Christ Rédempteur. L'oubli parait
tellement étrange qu'on en cherche — mais en vain -
la raison. C'est ce que nous verrons dans 1'étude des
traités reprasentatifs de lu piété calviniste pendant ces
siécles. Un troisiéme caractére général doit étre mis
en ¢évidence, Beaucoup de cestraités de vie spiritnelle
se reéduisent, en définitive, & des traités de morale,
légérement teintés de christianisme. On a I'impression
de lire les conseils des derniers stoiciens, qui couron-
nent, pour laforme, leurstoicisme foncier de maximes
chrétiennes et de textes évangéliques.,

Clest ce qu'on peut déjh apercevoir dans le traité
que Théodore de Béze a intitulé [tinerarium christia-
nae vitae, Genéve, 1508, Manuel de vie religieuse, qui
prétend conduire I'dme vers la perfection chrétienne,
Or, ce que l'on imaginait étre, pour la pensée réfor-
mée, comine une nouvelle f'mitation de Jésus-Christ
n'est en définitive, qu'une paraphrase de philosophe
désabusé de la parole de I'Ecclésiaste 1 « Vanitas vani-
tatum », Pas une seule fois, en ce livre & l'impression
compacte, 4 la pensée serréde, ne parait le nom de
Jésus-Christ]! Pas une seule fois n'est instituée une
méditation religieuse sur le théme de la vanité hu-
maine ! Béze fait étalage de sa science exégétique, de
sa dialectique subtile. L'ime n'est jamais ¢levée jus-
qu'au Christ,

Dix-sept ans plus tard, le pasteur Pierre du Moulin,
4 qui l'on peut reprocher des pamphlets d'une viru-
lence orduriére contre |'kiglise catholique, écrivit le
premier véritable traité de dévotion, selon Calvin, &
I'usage des dmes pieuses. Or, toute la perspective de
cotte pidté s'ouvre sur les deux considérations sui-
vantes : le rélormé se convaincra « de la vanité et
misére de la vie humaino »; tel Héraclite, il mépri-
sera le monde et soi-méme; mais il s'attachera & l'a-
mour divin, ¢ar ce nouvean Théophile ne « pourrait
choisir un plus excellent sujet » (Thdophile, on de
UAmour divin contenant cing degrés, eing marques,
cing aides de U'Amour de Diew, plus un Traitéd intituld
Héraclite. De la vanité et misére de la vie humaine,
Rouen, 1615). Du Moulin va done longuement disserter
« de 'amour divin » qui contient cinq degrés, cing
marques, cing aides -—— que notre psychologue ana-
lyse, selon les méthodes de I'Eeole. L'dme qui chor-
che Dien apprend qu’elle peut aimer ¢ 1° & cause du
bien qu'll nous fait; 2° & cause de Lui-méme, de son
excellence et de ses perfections; 3¢ au-dessus de tout
autre amour, qui est subordonné A 'amour divin ; 4°
en se haissant elle-<méme pour I'amour de Dieu; 5° &
la fagon des saints ot des anges, qui aiment en Dieu
leur bonheur éternel,

L'ame dévote franchira ces ¢ing étapes, ol 'amour
divin se dépouille de plus en plus de ses caractéres in-

téressés, et tichera de s'élever jusqu'a l'amour des
anges — qui est adoration et contemplation,

Tout protestant ressent une angoisse religieuse;
quel est le signe de sa prédestination? Du Moulin ré-
pond : 'amour véritable de Dieu. Mais comment dis-
oerner le « vrai amour divin du faux »? Cing marques
décélent 'amourdivin véritable : 121l éteint les amours
impudiques; 2° il donne la paix et la tranquillité de
I'dAme; 3° il est charité envers le prochuin; 4e il pro-
voque le désir fréquent de la « communication » avec
Dieu; 5° il se confond avec le zéle pour la gloire de
Dieu. — Et l'auteur affirme ce principe de spiritua-
lité ; « Quiconque sent en sol ces effets, se peut assurer
qu'il aime Dieu d'un vrai amour, »

C'est ici, dans toute son étendue, I'application de ce
que l'on appelle aujoard’hul « la mystique de la con-
solation ». Senlir, éprouver Dien, c’est posséder Dieu,
¢'est étre son élu, Si I'amour divin est condition de
salut, et si le salut n'est accordé par le Pére qu'h ses
prédestinds, en vertu d'une grace gratuite et non mé-
ritée, comment I'ame pourrait-elle ne pas s'inquiéter
d’avoir en elle, sortie de son cwur ou insuffiée par la
grice, cette affection qui la pousse vers Dieu? Du
Moulin conseille 'dme dévote comine si le terrible
dogme calviniste n’existait point. Sans doute, dii-il,
cet amour divin est d'abord un effet de I'Esprit-Saint,
qui ne se donne qu'aux enfants de Dieu, mais nous
avons c¢ing moyens pour nourrir en nous cot amour :
le se mettre devant les youx I'image des vices, qui
nous rejettera vers I'Eternelle Beauté; 20 choisir des
amis capables d'entretenir en nous cette flamme spiri-
tuelle; 3¢ avoir la haine du monde, qui n'est pas le
désintéressement absolu des intéréts de ce monde,
pourvu qu'on les sauvegarde « dans la pensée de
Dieu »; 4° la pridére, soit particuliére, soit publique,
car si la foi engendre la pridre, cclle-ci, & son tour,
« nourrit sa meére et en méme temps l'amour de
Dieu »; b0 la lecture de la parole de Dieu, car c¢’est Ii

| « que Dieu nous déclare 4 plein son amour », et cette

lecture « allume en nos corurs 'amour de Dieu; cela
ge reconnait par expérience ». Ce ministre de la pa-
role divine ne peut s'empécher de joindre 4 la lecture
de la Bible l'assistance au préche. « De fuit, j'estime
que la plupart de nous a expérimenté qu'aprés l'ouye
de la parole de Dieu, les étincelles d’amour s’allument
G1 MO8 CORUrs, »

Ainsi, I'homme n'est pas seulement un instrument
entre les mains de Dieu. Celui-ci « ne nous meut pas
comme pierres; il fléchitnos volontés par une nécessité
sans contrainte, ¢'est pourquoi, nous semimes appelés
coopérateurs avec Dieu. »

Nous ne pouvons jci montrer comment chacune de
ces analyses s'appuie sur un grand nombre de textes
seripturaires, destinés & éclairer les données psycho-
logiques. Du Moulin construit un théoréme : son traité
en a la rigueur et la froideur, De lui aussi, on pourrait
dire qu’il n'a pas renoncé aux préceptes de l'ascése
catholique, qui unit les progrds de ladévotion & ['exer-
cice des « bonnes wuvres ». Celles-ci méritent devant
Dieu; elles nous valent un accroissement d'amour di-
vin, Luther le niait; Calvin en convenait & demi; du
Moulin, malgré sa haine profonde du catholicisme, en
convient tout 4 fait. Nous pouvons devenir « coopéra-
teurs avec Dieu », si nous « nous adonnons & bonnes
wuvres, lesquelles lui sont agréables ». Mais, en tout
cela, o estle Christ? Y a-t-il un seul mot qui concerne
la piété & I'égard du Sauveur?
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Etmnga oubli, qui apparait d’autuct plus comme la
marque propre de cette piété calviniste, abimbe devant
I'idée de Dieu, concentrée dans la méditation de la
¢ révérence » pour la grandeur divine, que, précisé-
ment & ce moment-li, la piété catholique redonnait an
Christ Rédempteur une admirable importance dans les
ouvrages de la spiritualité ignalienne, oratorienne,
sulpicienne, oli I'on apprenait que 'homme ne connait
Dien, n'aime Dieu que par Jésus-Christ,

Cependant, les réalités ne tardérent pas & modifier
la position des écrivains de spiritualité calviniste. Les
années difficiles recommencent; vers 1620, les protes-
tants crient 4 la persécution et subissent en effet quel-
ques vexations, Que deviendra la piété devant la souf-
france? Pierre du Moulin écrivit un traité de consolation
pour les Ames aflligées. Il I'intitula, Du combat chrétien,
ou des afflictions (Sedan, 1622). Le livre est étrange;
le théologien se raidit d’abord devant la souffrance en
une attitude de philosophe stoique qui cherche &4 se
congoler dans I'affliction par la vertu de motifs natu-
rels. Mais, dans la seconde partie du livre, le philo-
sophe renonce & la sagesse humaine. Les affligés sont
des persécutés, et persécutés pour Jésus-Christ. Du
Moulin établit, &4 grand renfort de textes, que, pour
chaque espéce de persécution, I'dme pieuse s'efforcera
de vivre « en conformité avec la vie de Jésus-Christ »,
Ayant pris dans sa vie mortelle tout ce qu'il y a de
chétif et d'abject, Jésus peut étre modéle de toutes
conditions. L'dme souffrante est denc invitée & référer
son cas aux textes scripturaires qui lui conviennent,
et & trouver en ceux-ci un aliment A sa méditation.
Tout cela écrit d'un style froid, sans dme, oit ne trans-
parait aucun reflet de I'dime de Paul s'éeriant avec
transport : « Qui de vous ne souffre, sans que moi-
méme je ne soullre? »

Quarante ans plus tard, le fils de ministre de Sedan,
Pierre du Moulin, lui aussi pasteur, éerivit & son tour
un long T'raité de la paic de U'dme el du contentement
de Uesprit (Sedan, 1660). C'est en effet, le but de la
piéié de donner & 'Ame inquiéte le repos dans I'union
avec Dieu, Loin de Lui, le coeur ost « inquiet »; il ne
g'upaise qu'en Lui. Cette doctrine, essentiellement au-
gustinienne, était devenue comme le fonds naturel de
I'apologétique catholique entrainant le libertin & I'a-
mour de Dieu par 'analyse de cette inqguidtude. Chose
élrango; cette tradition augustinienne était passée,
fort vivace, 4 travers les écrils des mystiques dont
Luther se réclamait hautement, et Calvin lui-méme
en avait subi l'influence profonde, & la lecture des
traités de Luther. Or, cette vérité fondamentale, que
devient-elle sous la plume du pasteur Pierre du Moulin?
Un théme de philosophie stoicienne, 4 laquelle on
ajoute quelques maigres considérations tirées du chris-
tiunisme.

S1 l'ame a perdu Ia paix, ¢'est, dit I'auteur, « que la
police intérieure de I'dme » est devenue désordre,
parce que, d'une part, « nous jugeons mal des choses »
et que, d'antre part, « nous ne savons pas gouverner
nos passions ».,

Nous regagnerons la paix intérieure si nous « ré-
glons 'opinion que nous avons des choses, et la passion
qui s'émeut & leur occasion ». Ce sont les stoiciens
qui possédent de véritables régles de I'éthique, on ce
qui concerne notre opinion des choses. lls nous ensei-
gnent 4 distinguer « les choses qui dépendent de
nous », comme les richesses, 'honneur, la grandeur,
les biens du corps, la gloire, ou leurs contraires : dou-

, leur, pauyreté, basse condition, — el « les choses qui

ne dépendent pas de nous », comme la piétd, la probité,
la sagesse, les maladies, 1'exil, la mort. Ce ministre
du Christ, ébloui par la sagesse stoicienne, va jusqu’a
écrire : « Il suffit d’habiller un peu 4 la chrétienne la
contemplation par ol Epictéte commence son excellent
traité. » Il y & 14, dit-il, une régle infaillible pour as-
surer la tranquillité de 'esprit.

Lt ¢'est en disciple d'Epictdte, bien plus qu'en dis-
ciple du Christ, que du Moulin nous enseigne les
moyens « de gouverner nos passions ». Le principe
n'est pas de les réduire au pied de la croix, mais de
« les amener & l'obéissance de la raison. » Ethique
laique, et presque morale indépendante. De longues
pages sont consacrées i rendre « raisonnables » I'amour,
I'uppétit des richesses, celui de la volupté (sic), la
{ristesse, la joie, l'orgueil, etc... Bref, dit ['auteur,
quand on a su bien juger des choses et maitriser la
passion, « on ne manque de rien pour la vertu et pour
la tranquillité » (p. 311). On possdéde la prudence, la
justice, le « yrai tempérament des choses », et, modéré
dang la prospérité, calme dans l'adversité, 'nomme,
formé par Epictéte, constate que la foi lui donne des
conseils identiques. « Ainsi, il se trouve que la foi est
Ia plus sublime philosophie car elle sépare 'esprit dos
choses périssables et l'éléve aux permanentes. » Le
stoicisme est encore une merveilleuse école de vertu,
s'il s'agit d’agsurer « notre paix en société ». Car nous
soullrons en société par la discorde, I'ambition, la ja-
lousie, 'injure. Mais, dit le sage, « la plupart des in-
jures ne consistant qu'en l'opinion, elles se guérissent
aussi par l'opinion. Les fous rendent les coups, les
siges passent sans s'émouvoir. » Le stoicien chrétion
aura done la tolérance, la débonnaireté, les vertus so-
ciales, parmi lesquelles 'honnéteté qui est, pour du
Moulin, I'universalité chére & l'honnéte homme du
xvie siecle : « Le sage doit avoir un esprit universel
et ployable. C’est nne chose honteuse & un esprit bien
fait que de n'étre propre qu'a une seule chose » (p. 384),

Cette résonance stoicienne, pour étrange qu’ello soit,
dansg un livre qui se donnait comme un traité de piéts,
ne doit pas nous étonner outre mesure. Du Moulin
pensait comme beaucoup de ses contemporains : il
appartient & cette génération de stoiciens chrétiens,
qui faisait horreur aux apologistes catholiques, aux
éerivains de I'école francaise et particuliérement i
Bérulle, et que se proposait, & ¢o moment méme, de
réfuter Pascal, tout entier dressé contre 'orgueil stoi-
cien.

Ayantconsacré cing livresde son T'raité i ces conseils
e lasagesse profane, du Moulin consentdexpliquerdans
un sixiémo livre que cette « sagesse humaine » doit
dtre complétée par « la sagesse théologique »,

« Le fondement du repos et du contentement de
'esprit, éerit-l, c'est la piété, laquelle nous ‘apprend
A faire notre paix avec Dieu. » Sans doute, faire la
palx avec sol-méme en réglant micux son dme, ot avec
son prochain par lacharité fraternelle, ¢'est déji com-
mencer notre paix avec Dieu. Mais il reste en I'homme
« lo misére des miséres », qui est « d'étre hai de Dieu
et de le hair pour jamais », depuis que le péché a dé-
truit l'ordre divin de la création. Du Moulin analyse
les signes de cette misére : tourments de laconscience,
I'agsoupissement, la douleur quand « nos propres
crimes nous saisissent a la gorge », et la discorde qui
oppose 'homme & la nature, aux autres étres, A soi-
méme, & Dieu! Mais Jésus-Christ a fait la réconcilia-
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tion du pécheur avec Dieu. 1l est done « I'unique fon-
dement du contentement de l'esprit ». Peu importe
d'ailleurs si ce contentement nous est accordéd gratui-
tement par les mérites du Christ, on conservé, nourri
et augmenté par l'exercice de « moyens » propres i
nous procurer cette paix de I'dme. Du Moulin croit pra-
tiquement & l'efficace de ascdse. On servira donc
Dieu avec piété, c'est-b-dire avec la priére ot l'a-
mour divin; on resiera A 'égard de Dieu dans 'atti-
tude de la foi et de 'espérance chrétionne; on s'exer-
cera aux bonnes cenvres, car « la fol que nons avons
en Jésus-Christ et sa veriu rédemptrice se nourrit par
les ceuvres »; on s'excitera 4 la repentance par de fré-
quents examens (e conscience, auxquels il sera bon
d'ajontor « le jetine ou 'aumone », la recherche de la
solitude ou I"Ame trouve Dieu plus facilement, ainsi
que le faisaient les ermites, les solitaires et les reli-
gieux abrités dans les couvents. Tous ces exercices de
piété sont légitimes, quoi qu’en puissent penser de ri-
goureux luthériens, car ils assurent le but prineipal
de la piété qui est de « se tenir bien & Dieu », quand
on i vu « que tout le reste est misdre »,

Nous avons insisté sur ce livre étrange on la spiri-
tualité voisine, sans en étre choquée, avec los précep-
tes de la morale laique, et singuliérement, d'une
morale réputée pour son orgueil humain.

Jusqu'a la fin du siécle le traité de du Moulin con-
nut une vogue soutenue. 1l dut alors s'effacer devant
les ceuvres de deuxillustres pasteurs, Claude et Jurieu.

Clande prend nettement position contre |'effort de
son prédécesseur, Il distingue et sépare fortement la
yéritable piété de Ja simple verin morale, Iei recher-
che de fins humaines; 1, pénétration intime de la
pensée de Dieu en toutes les actions,

Plus méme que sentimenti de la présence de Dien,
la piété est amourdivin — amourde respect, d’estime,
de désir, de proximiilé, de service, comme fut l'a-
mour de l'apdtre Paul pour le Christ. Voili la piété
d'un « régénéré »; elle est autre chose que la sagesse
d'un philosophe, méme chrétien. Mais comment un
fidéle trouvera-til en lui les marques de sa « régénéra-
tion » — terme différent mais qui se confond avec
celui de « justification » — dans ses diverscs condi-
tions? Claude 'engage & s'examiner profondément la-
dessus, surtout quand il se prépare 4 la communion.
(L'examen de sot-méme pour bien se préparer d la com-
munion, Charenton, in-12, 1682.) Seront marques de
la, régénération : la volonté de « mourir au péché »,
quelles qu’aient pu étre les faiblesses de la chair que
I'on évoquera pour les détester et se repentir, et celle
« de vivre pour la justice », c’est-A-dire de n’avoir en
vue en toutes ses actions que la crainte de Dieu, son
amour, et le désir de lui plaire. « Ces principes régéne-
rent tout le cceur ot y établissent la justice et la sain-
teté. » C'est, dirons-nous, la part de la mystique calvi-
niste. Mais lin'est pas pour nous l'intérét de cetopuscule.
Il réside dans la partie o Claude examine les moyens
de sanctification. — Négligeons I'inévitable clause de
style, par laquelle 'ascése catholique est accusiée d'étre
« une superstition », puisqu'elle enseigne qu'il suffit
de pratiquer des ceuvres exiérieures pour posséder la
vraie dévotion, qui, en réalité, ne consiste que dans le
culte intérieur. L'accusation était rituelle chez les ré.
formés; sa fausseté non moins établie. — Cela dit,
Claude s'engage i toutes voiles dans le sillage de la
spiritualité catholique. Honte & ceux qui prétendent
que la dévotion est indépendante de « cos acies exte-

rieurs de la dévotion » qui, au vrai, « sont nécésgsai-
res pour le service de Dieu ». lls ne sont pas, sans
doute, I'essentiel de la sainteté, mais leurprésence est
indispensable, Mettons au cceur 'amourdivin, racine de
toute dévotion, cause de toute piétdé — mais ne négli-
geons pasce quisoutient, reléve, exalte cet amour meéme ;
la pratique de 'examen de conscience. La piété s'ali-
mente en cetterude épreuve, ol I'aAme juge ses fautes -
lesmortelles, otles vénielles, les actes et les pensdoes, los
défaillances visibles et secrétes (ab oceultis meis munda
me), les péchés actuels et ceux d'omission. A ce terme,
I'dme s'effondre dans un acte d'anéantissement; puis
de sa misére, elle s'élance vers le Christ Rédempteur.
Voila la piétd véritable, la solide dévotion. On a I'im=
pression de lire un superbe manuel catholique, par-
semé d'expressions qui trahissent l'adaptation calvi-
niste. Cette piété doit avancer. Par quels procédés,
par quels appuis extérieurs?

Claude indique parmi les plus efficaces, la médita-
tion des mystéres de la Religion; le mépris des pro-
blémes de la spéculation théologique qui ne touchent
en rien le coeur et pervertissent au contraire assoz
souvent l'intelligence; la recherche des motifs qui
« émeuvent I'dme 4 'amour de Dieu », comme sont
les réflexions sur la vanité des choses temporelles,
I'idée de la mort, la fuite des tentations, la recherche
du silence, ainsi que le faisaient les cénobites, les
moines, les religicux, car « je ne doute pas qu'il n'y et
en tout cela une bonne intention » ; — l'usage méme
des « directeurs de conscience » d'out l'on peut tirer
beaucoup d'aide, de lumiére et de consolation; s1 I'on
a recours 4 un homme de bien, sage et dclairé; le
recours enfin & la priére, carelle peut nous attirer (en
dépit de la théorie de la prédestination) la grace qui
« produit en nous le vouloir et le faire ».

Tout cela est riche de spiritualité et d'expérience des
Ames. Cependant nous nous étonnons, ici encore :
Claude a oublié le Christ. Dévotion envers Dieu le
Pére dans sa grandenr écrasante, devant qui on se
prosterne, repenti; envers I'Esprit-Saint qui est la
cause de notre sanctification. Mais la dévotion semble
s'arréter devant le Rédempteur. Pourquoi? Oubli qui
parait encore plus étrange dans I'ample définition de
la piété que Claude donna, en 1691, dans son livre De
la pratique de la religion chrétienne (La Haye, in-12,
1691).

« La piété, éerit-il, n'est pas une scule vertuj c'est un
composé de plusienrs vertus. L'amour divin y tient le pre-
mier rang; apreés, vient le zdéle pour la gloire de Dieu qui
n'est que la Namme de ce feu, ¢'est-a-dire ardeur, 'élan ot
le saint transport de 'amour divin. — Aprés vient Padora-
tion de Dieu, par laquelle 'Ame chrétienne s'humilie pro-
fondément devant son Dieu; aprés 'sdoration vient la re-
connaissance, par laguelle nous méditons les faveurs de
Dieu; la reconnaissance est suivie de la priére, parlaquelle
nous demandons & Dieu ce quiappartient i sa gloire, au
bien de son Eglise et & notre propre avantage., La lecture
de la parole de Dieu, laparticipation des Saints Sacrements,
précadiée d'une sainte préparation, sont aussi les parties
de cotte piété, Le jetine est une aide tros offlcace pour dis-

poser I'"ime & la pidté. »

Que ce soit 14 un ensemble de notions communes i
cette génération calviniste, il parait bien par le traité
que Jurieu avait consacré en 1675 & la dévotion (Trailé
de la dévotion, Quevilly, in-12, 1675), afin d'enrayer« la
terrible indévotion » de son siécle qui, disait-il, « ap-
pelle la vengeance de Dien ». Qu'est-ce que la dévotion?
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Jurieu rappelle les diverses définitions que l'on en a
données; c'est un attendrissement du cceceur, — une
consolation interne que l'on éprouve & faire les exer-
cices de piété, — une allégresse avec laquelle on se
porte au service de Dieu, — la joie qui inonde "dme
du fildéle, — les désirs enfin qui élévent le fidéle jus-
(qu'd vouloir posséder Dien. — La dévotion peut étre,
en offet, ceci ou cela, ou méme tout cela 4 la fois, car
elle est composée de sentiments qui peuvent étre con-
traires. Elle a des désirs ot des craintes, des frayeurs
et des espérances, de 'amour et de la haine, de la
joie et de la tristesso, de I'ardeur et des désirs. — La
dévotion différe avec I'élément principal de la conver-
sion de I'dme vers Dieu; les dmes dévotes vivent cha-
cune une dévotion particuliére, et toutes ces formes
sont légitimes, car toutes participent, en définitive, au
désir fondamental d'assurer 'union de I'dAme avec son
Créateur et gon Sauveur.

Aussi, 'dme fidéle reconnaitra-t-olle en elle le mouvo-
ment de la dévolion, quand elle découvrira en elle
I'un des elfets suivants : la passion de converser avec
Dieu; la joie qui accompagne toul exercice de pidté;
'oubli du monde qui laisse Dieu s'insinuer dans les
ceeurs; le désir d'avancer aux exercices de piété; cetto
élévation d’Ame enfin, que l'on peut appeler extase,
quand elle est telle que I'dme, ravie hors d’elle-méme
par la contemplation de son Dieu, se perd avec délices
dans I'union contemplative.

Quelles sont les sources de I'indévotion? L'impureté
de la vie et du ceeur — qui s'appelle ou amour du
monde ou recherche des plaisirs de la terre (Jurieu
dénonce parmi ceux-ci le théitre, comme l'avaient
déjh fait les écrivains catholiques), ou amour du jeu,
ou préoccupation excessive des soucis d'ici-bas. C'est,
en somme, la concupiscence de la chair : libido sen-
tiendi, C'est aussi la concupiscence de l'intelligence:
libido sciendi. Travaux des savants « qui sont peut-
étre les plus ruineux & la dévotion », car cette curio-
sité profane « dissipe I'dme d'une dissipation quasi
sans reméde », Travaux eux-mémes de théologiens « qui
travaillent pour eux-mémes et non pour la gloire de
Dieu » et qui demeurent « de mauvais chrétiens ».
C'est enfln la libido exeellendi, ou orgueil de la vie. Ju-
rieu ajoute l'interruption des saints exercices — qui
faitperdre le gontde la piété, tandis que leur fréquence
on inspire le got do plus en plus vif. « 11 est vrai qu'il
y a de la peine, en entrant dans la piété », avait éerit
Pascal, dont Jurieu semble ici se souvenir,

C'est qu'en eff'et les « saints exercices s, « les honnes
euvres » sont, pour Jurieu, un moyen indispensable
pour créer la dévotion, quand la priére I'a obtenue de
Dieu. Or Dieu, affirme Jurieu & la suite de saint Jac-
ques, « la donne & tous et ne la refuse & personne ». Il
n'est que de la demander. « Viens done, écrit-il, viens,
0 mon Libérateur; je ne te laisserai point aller que tu
ne m'aies béni. » L'Ame multipliera les priéres et les
« ;puvres de miséricorde », car « leur exercice est le
plus court et le vlus sdr chemin pour arriver & la
dévotion ». Le nier, distinguer « la vie active » de
« la vie contemplative » sous prétexte que celle-ci se
peut passer de celle-14, « ¢’est étre assurément dans une
grande erreur ». Il ne suffira méme pas de s'adonner
i ces ceuvres extérieures; il sera bon de s’exercer dans
une ascése véritable : le fidéle garde ses sens, « son
dme serrée », se forme parmi les sécheresses, les ten-
tations, cherche la solitude, les saintes assemblées et
renouvelle pour Iui les regles de vie cénobitique, de

vie religieuse, de vie monastique dont la dévotion ca-
tholique a toujours affirmé la merveilleuse action.
Jurieu éprouve, il est vrai, un scrupule & réhabiliter
toutes ces pratiques catholiques : « On a poussé, dit-il,
l'usage de cette maxime jusques b la superstition. »
Nous connaissons le reproche ; Jurieu rejoint néanmoins
lois principes catholigues.

(est ce qui rend si étrange son attitude, & l'égard
de ces mémes muvres extérioures, en 1685 et 16806,
quand il écrit les Leltres paslorales aux protestants
perséentés en France (Leltres pastorales, 2° édition,
Rotterdam, in-12, 1686). Avec passion, avec injustice,
avec un véritable oubli de ce qu’il avait enseigné
lni-méme, il y dénonce les pratiques de la piété, de la
dévotion catholiques. Pour quel motif traite-t-il avec
fureur ce qu’il avait naguére exalté? C'est que de nom-
breux protestants lui ont éerit « qu'ils ont été touchés
de la grande piété qu'ils ont trouvée dans ces couvents
(ot ils avaient été enfermds), do la mortification de
cos filles, de leur attache & la priére, de leur humilité,
de leur élévation continuelle & Dieuw, de leur entier
renoncement au monde, Et ellos nous ont fait com,
prendre que ¢'a été le principal motif de leur conver-
sion », Il est donc urgent de jeter le discrédit sur la
dévotion catholique. Jurieu ne s'en prive pas; il l'ap-
pelle « un piége du démon », « pure hypocrisie » —
« superstition », ot déverse sur les monastéres d'im-
mondes accusations. Il va plus loin. La dévotion, dit-il-
osl antre chose que ces exercices, et il tend & le dé-
montrer par ce fait que « les jefines, le caréme, les
abstinences de certaines viandes et autres somblables
mortifications étaient entiérement inconnus dans le se-
cond sidcle. » ( VIo Lettre pastorale). Toutes ces pratiques
sont done condamnables, d'autant plus que priéres et
jetines « n'étaient point attachés & certaing jours de la
semaine et & certains mois de l'année, C'était une
chose inouie de faire consister la dévotion dans le
jelne précisément, méme sans rapport & la priére. »
(1bid.) Car Jurieu recourt i cette calomnieuse im-
putation, afin de discréditer los dévotions catholiques.
Il nous suffira d'opposer ce Jurieu, aveuglé par sa
colére, & Jurieu, auteur du 7raité de la dévolion.

Vers 1700, ce lutteur revint aux mdéditations sur
I'amour divin. Il y était alors poussé par le spectacle
de la querelle du quiétisme, On ne parlait que d’'amour
pur et les traités de Bossuel remettaient en une vigou-
reuse clarté les principes de la véritable spiritualité
catholique. Jurieu suivit la querelle et plaga son mot.
Ce fut dans le Traité de Uamour divin ou la pratique
de la dévotion (1700), ou il se glorifie de n'étre « pas
ignorant dans la théologie des mystiques » et de les
avoir méme consultés, Comme 1l se propose, avec ce
livre, « de prendre congé du public », nous sommes
assurés qu'il y a mis le meilleur de sa pensée et de
son expérience du ministére (La pratique de la dévo-
tion ou Traité de Uamour divin, dans lequel sont expli-
qudées les régles de cette excellente vertu, selon Uesprit
de I'FEvangile et par opposition aux faux dévots, Rot-
terdam, 2 vol., 1700). Or, son T'raitd parait éire surtout
une analyse de scolastique. Qu'est=ce qu'aimer Dieu?
C'est le connaitre dans ses perfections, sa majesté, sa
puissance, sa sainteté, Connaissance qui s’'appuie sur
la révélation des Leritures.

C'est aussi le reconnaitre comme Souverain Maitre,
d'une bonté infinie., « Nous sommes alors dans une
disposition prochaine d’'aimer Dieu, & cause de sa
bonté, » Cette bonté parle & notre entendement ou &
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!'5'_ notre ceeur : Dans le premier cas, elle produit Ja con- p vie chretienne ont mieux résisté; nous verrons pour-
naissance philogophique - qui n'est pas 'amour; dans || quoi.

il le second, elle éveille en nous 'amour de Dien. — Du @) Le calvinisme fut assez t0t géné par la théodicée
';'-|'| reste, Jurieu rappelle, en bon calviniste, le dogme || du réformateur. Son Dieu était, & n’en pas douter, un
essenliel : c¢'est la grice gratuite de Dieu qui allume || extraordinaire mélange de notions judaiques de Jého-
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I ' d’abord cette étincelle de I'amour divin, Mais presque

aussitot, Jurieu affirme que hemme peut se donner
« le gmitt » de Dieu, par la priere, par la méditation,
par I'ascése. 1l ose méme prendre position conire le
principe de la prédestination si cher & la Réforme,
« Dieu me peut avoir notre amour sans nous. » [l
n'est pas seule cause efficiente de 'amour; nous coo-
péronsg avec Lui. L'amour vient de notre eceur, sollicité
et librement ¢ému vers Dieu.

Il y a done des motifs « sensibles » d'amour divin;
Jurien écrit méme qu'il est bon « que ce soit la ma-
chine » qui entraine le fidéle & I'amour. Vocable pas-
calien qui traduit bien l'origine « mécanique » d'un
sentiment, d'oll dépend toute la vie religivuse, mais
ne permet pes d'oublier le role du Saint-Esprit « qui
donne le branle 4 la machine ». Les aides (e 'amour
divin sont, d’ailleurs, les pratiques ascétiques dont il
avait exalté nﬂ,guéra la bienfaisante nécessité; la
priére, l'oraison, les mortifications intérieurcs et exté-
rieures, les sacrifices héroiques qui retranchent de
I'Ame toute attache trop sensible, trop humaine, trop
mondaine — qui renoncent & l'amour-propre, au sens
propre, & la volonté propre, et vont jusqu'd « 'anéap-
tissement », par lequel 'dAme, détachée de tont et
d'elle-méme, se trouve par 1A intimement unie 4 Dieu.

On ne peut pas ne pas reconnaitre l'auction des
« mystiques » catholiques en ce traité de Jurieu, ou
I'on retrouve encore ce qu'il avait déjh mis dans son
Traité de la dévotion : la réhabilitation des pratiques
les plus austéres de la dévotion catholique : le silence
des cloitres, la mortification des sens, la vie monas-
tique, dont il faut lover la sagesse d'institution,

Ce sont li les ceuvres les plus significatives de la
piété calviniste jusqu’au xixe siéele. Car le xvme siécle

vah et de conceptions prétendues métaphysiques sur
sa Prescience et sa Providence. De nos jours, le pas-
teur W. Monod s’est acharné conire ¢ce Dieu de Calvin,

« Etre arbitraire et c: pricieux, cruel et vindieatif »,

espéce de despote de I'ancien Orient, qui 8'impose i 1‘1
peur par 'exercice aveugle de son Elutﬂrlté absolue et
qui est A mille lienes du Dieu de I'Bvangile, M, Paul
Lobstein n'est pus moins catégorique, s'il est beaucoup
moins violent. A ses yeux, le Dieu de Calvin servit
en quelque sorte de compromis entre la piété de Luther,
presque exclusivement christocentriste, et la piété de
certains protestants qui, tournés vers Dien, s’en te-
naient aux effusions de sentiments d’oli la crainte était
absente. La piété de Calvin prétendait réagir, en met-
tant davantage la créature en face de 'effroyable gran-
deur de Dieu, de I’ « infinité de son essence divine qui
nous doit épouvanter & ce que nous ne tentions pas
de le mesurer & notre sens » (1. C, I, xui, 1), M. Lobstein
convient done que cette piété, cotte ithéodicée, cette
maniére de parler du Seigneur est {ributaire des pré-
jugés du xvie siécle. La spiritualité de Calvin a suivi
le sort de ces préjugds : elle ne répond plus & I'état
d'esprit ni méme i I'état d'dme des fideles actuels.
M. Vallotton convient que le calvinisme actuel doit
rejeter la doetrine dun réformateur identifiant la pre-
science etla prédestination, par quoi Dieu a tout prévu
et tout voulu, car cette formule faussement scolastiqne
fait de Dieu I’a.uteur du mal.

b) La mystique de la consolation comprend deux
alements principaux : 'expérience religieuse — et le
témoignage de I'Esprit-Saint. Pour l'expérience reli-
gieuse, les calvinistes de {ous rangs, orthodoxes,
libéraux ou penseurs libres, semblent d'accord : ils
la. maintiennent comme principe de la religion per-

est d'une pauvreté rare et d'une compléte absence
d'originalité. La piété réformée subira un puissant
effort-de rénovation; mais ce sera dans le monde pié-
tiste que le calvinisme regarda avec la plus grande
défiance.

Cette piété prendra, au début du xixe si¢ele, 'appa-
rence d'un mouvement propagandiste. C'est I'époque
des fracts, des feuilles volantes, des courts reécits ou

| des Ames pieuses, qui se disent touchées par la grice,
racontent leurs expériences religieuses et exhortent &
les suivre. En tout cela, des accents de piélé sincére,
parfois de mysticisme exalté, mais rien de comparable,
pour la richesse des idées ou la hauteur de la dévotion,
aux traités des grands théologiens du xvne siécle,

Aussi, n'est-ce point 1 que le calvinisme a retrempeé
sa piété; il a plutot désavoué ces exaltations indivi-
duelles, et, suivant lui-méme la pente de ses tendan-
ces, il s'est de plus en plus confondu avec le mouve-
ment libéral qui, on un autre sens, a transformé sa

b spiritualité traditionnelle. C'est ce que nous allons

sonnelle, source de la foi individuelle, sans laquelle la
conscience ne se sent pas liée & un devoir religieux,
Auguste Sabatier en faisait le fondement nécessaire
de sa religion de l'esprit. « La foi, disait-il, ne doit
pas reposer sur une tradition d'histoire sujette &
toutes sortes d'incertitudes et de doutes..., mais dans
une expérience religieuse, daps une révélation intime
de Dieu. » Son disciple M. Ménégoz, qui fonda 1'école
symbolofidéiste, s'en remet aveuglément & ce sens
intime : « C'est notre conscience religieuse qui sent
ce qui est religienx, » Dans lour assemblée de Mont-
pellier, les églises libérales elles-mémes durent insé-
rer dans leur déclaration un article fort explicite
(1905) : « Nous affirmons, disaient-elles, pour chaque
membre de 1'Eglise le droit et le devoir da puiser Jui-
méme dans |'Ecriture sainte et dans les expériences
de la piété, sa foi et ses croyances. »

Quelques calvinistes ayant osé mettre en doute la
valeur religieuse de l'expérience mystique, ce fut,
vers 1000, un beau tapage parmi les réformés, ct
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i étudier. M. A. Sabatier lui-méme ne craignit pas de croiser le
(L B. — Le Calvinisme contemporain. Sous la || fer avec M, Stapfer, afin de sauver ce que la Réforme
[ poussée d'une eritique rationaliste, les calvinistes || regardait comme le centre vital de son ceuvre, le

actuels ont été presyue contraints & distinguer les fonde-
ments théologiques de la spiritualité de Calvin et les
exercices de sa piété, Les fondements ont été profondé-

ments secoués, et presque tous définitivement ébran-
lés. Les exercices indiqués comme nécessaires i la

point d'appui fondamental de sa doctrine, de sa spiri-
tualité, de sa vie. (Voir Annales de bibliographie théo-
logique, juin 1900,) Il est certain que ce principe suffit
4 élaborer une spiritualité, une vie chrétienne, ou °
n'ont que faire les conseils ou'les décisions d'une hié-
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rarchie ecclésiastique. Et c'est 14, & dépasser les
apparences, l'arriére-pensée de ces libéraux, plus ou
moins chrétiens, entendons croyants en un Christ
vivant, Fils de Dieu, auteur de son Eglise, qui pro-
clament la nécessité de 'expérience personnelle, afin
d’échapper & la nécessité de reconnadre une autoritd
extérieure.

Quant au témoignago de I'Esprit-Saint, qui éclaire la
conscience et lui révéle sa destinée, son prestige subit
une terrible éclipse. Un esprit aussi libre que le pas-
teur Wilfred Monod semble parfois I'admetire sans
péserve. « En méditant 'Evangile, dit-il, ot en prati-
quant la priére, on se soumet & l'inspiration de Dieu.
Et contre cela, 1'liglise n'a qu'a so taire : elle a contre
elle le témoignage du Saint-Esprit dans la Bible inté-
grale, et le témoignage du Saint-Esprit dans la cons-
cience chrétienne. » (Du protestantisme, p. 118.) 1l y
a d'ailleurs quelque hardiesse & supposer que la voix
de I'Esprit peut contrarier la voix de I'Eglise, qu'il
goutient sans doute aussi paternellement que le moin-
dre de ses fAdéles. C'est ainsi que parlait autrefois
Miinzer, qui en appelait 4 la révélation intime de
I'Esprit-Saint contre les décisions de ce qui était alors
'église de Luther, Mais combien d’esprits encore plus
libres rejettent aujourd’hui ce fameux principe de la
spiritualité calviniste!

« Jo m’imaginais, écrit M. Neescr, qu'il s'agissait du
principe du subjectivisme plus tard adopté par le protes-
tantisme, do cotte intime et personnelle adhésion de la
foi & VEeriture, de ce guide permanont qui = ¢onduit dans
toute la vérité » et dirige le fidéle dans Pappropriation de
ses lectures bibligques, Il s'en fant. De celui-la, Calvin se
méfie. « Ce sont esprits écervelés qui pervertissent tous
les principes de la religion en quittant PEcriture pour
voltiger aprés leurs fantaisies sous ombre de révélation du
Saint-Esprit. » (I, 1x.) Le témoignage de 'Esprit, ¢'est done
« une persuasion prise plus haut que de raisons humaines
de la véritd méme de la parole de Dien, — et que tous
n‘ont pas, parce que Dien la réserve & ses prédestinds,
Systéme « inassimilable & la conscience moderne », s'éerie
M. Neeser, ot il est bien vrai qu'll ne différe en rien de ce
que Von appelle 'illuminisme. (Maurice Neeser, La fra-
dition el Uexpérience religieuse, Lausanne, 1912, p. 10-11).

Cette prétendue révélation, cetle extiraordinaire
illumination d'une conscience avide de clarté divine,
ne sont plus — ou tendent & ne plus étre — qu'un
mythe. Et tombent, du méme coup, les extraordinaires
effets de cette action intime de 1'Esprit, sensible an
ceeur : l'inspiration des mouvements pieux, la posses-
sion du Christ, I'amour de Dien, et par l'amour, la
communication avee Dieu, et d'un mot, ce que Calvin
appelle la sanctification et la régénération. Ainsi
s'écroule I'une des principales assises du systéme calyi-
niste et de la spiritualité calviniste : I'Esprit, cause
formelle du salut.

Vers 1850, il eut encore sembld sacrilege d'attaquer
ce principe de la piété calviniste, Alors, un des plus
fameux prédicateurs réformés, Adolphe Monod, pré
chait & Lyon et, demandant 4 ses fidéles « pouvez
vous mourir tranquille? » il répondait avec un calme
surprenant, sur sa propre destinée: « Oui, je puis
mourir tranquille. Oui, quand il me faudrait mourir
aujourd'hui, je m'en irais avec la bienheureuse assu-
rance que je me seral point condamné. » (Sermons,
Paris, 1855, 1o série, p. 173.)

Aujourd'hui, la piété calviniste compte un peu moins
sur cette certitude mystique et un peu plus sur les
ceuvres, par lesquelles le flddle se rend ou tache de se

rendre digne de la béatitude. C'est un auntre Monod
Wilfred Moned, qui se fait aujourd’hui 'apotre d'une
ascése — fort voisine de |'ascése catholique —, dont la
riaison ne se comprendrait pas & 'on conservait la
méme robuste assurance en une justification, rendue
sensible au coceur, par PEsprit-Saint. Grice i lui, le
cilyinisme actuel — du moins une branche des réfor-
mdés frangais, qui accepte la direction de cet ardent
pasteur — remet en honneur les pratiques de la piété
catholique : petites congrégations ol 'esprit do pridre
est exaltéd et s'accompagne de mortifications, etc...
C'est en 1923 que W. Monod fondait un « Tiers-Ordre »,
4 l'image dun tiers-ordre franciscain, & l'usage dos
fidéles qui ont soif de sainteté. Il 'appela « Las Veil-
{eurs »,

Entendons bien que ces retours aux praligues de la
piétéd catholique se dissimulent encore sous une éti-
(uette calviniste; cette piété, dit-on, ne s’arréte pas au
détail des pratiques, et cherche surtout, & travers
celles-ci, l'inquidtude spirituelle avee la réponse divine
faite & la conscience (Voir surtout cette analyse dans
Maurice Neeser : Du prolestantisme au catholicisme,
et du catholicisme au protestantisme, Neuchétel, 1926).

En réalité, l'exercice des bonnes ceuvres suppose
I'inquiétnde du salut. Et celles-la sont exercées pour
mériter celui-ci. Réformés et catholiques doivent le
reconnaitre ensemble, malgré Calvin et sa mystique
de la consolation. A son terme, le catholique, dans un
acte d’'amour et de confiance, remet son dme entre les
maing de Dieu et appelle son Sauveur. Ce n'est point
un stade de torture, comme le disent & tort les réfor-
més : c’est le stade de l'union parfaite & la volonté
divine. Le réformd, au contraire, s'endort avec une
certitude ontrecuidante qu'il est du nombre des élus.
sagement, lo concile de Trente a condamné cette
assurance : « Personne ne peut savoir avec la certi-
tude d'une foi qui exclut 'erreur, 8'il a recu la grace de
Dieu. » (Sess. vi, Decretum de justificatione, cap. 1X,)
Il n'est pas exagéré de dire que nous touchons ici &
l'essentielle antinomie entre la piété réformée et la
piété catholique, on, plus profondément encore, entre
la foi d'un calviniste et celle d'un catholique. Depuis
le xvire si¢ele, et singuliérement depuis la spiritualité
oratorienne et sulpicienne, 'esprit catholique a appris
i se défler de ces « expériences religieuses », de ces
« téroignages de I'Esprit », de ces « sentiments » par
losquels Dieu s'exprimerait. Condren derit: « Il ne
faut point chercher par ancune expérience intérieure,
les mouvements de la vie de la grice dans nos dmes... ».
Il avertissait encore que « nous n'avons point de sens
qui nous fasse connaitre les choses de Dieu que la foi,
qui, sans pous les faire voir ou ressentir, nous en
assure, » Paroles profondes, qui définissent en perfec-
tion la spiritualité catholique, en face de la spiritualité
calviniste, et de laquelle se rapprochent, semble-t-il,
¢n ce moment méme, un grand nombre de réformés,
qui rejettent lo témoignage intime de I'Esprit.

Non certes que le catholique nie l'existence de cer-
taines graces particuliéres que Dieu accorde & certaines
imes, qui se sentent vraiment « entre les mains » de
leur Dieu. Les confesseurs n'appellent pas toujours
imaginations creuses, ces témoignages que de nobles
imes se rendent d'éprouver « la présence sensible »
de leur Sauveur. Grices, atiraits diving, lumiéres sin-
culiéres, vision aigutt de l'état de sa conscience, et
bien d'autres signes d'une expérience religicuse que
lieu dirige, la spiritualité catholique les admet, les
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analyse, les discerne, Donc, en ce sens, l'expérienco
religieuse n'est pas en dehors de la ﬁpimtu.Jl:tﬁ catho-
lique; mais ce que celle-ci condamne, c¢'est d'y voir,
d'y affirmer un témoignage divin de notre salut, et d’y
trouver un mofif de certitude que 'on déclare inamis-
sible. C'est ce que prétendait Calvin, & la suite de
Luther; ¢'est ce que le calvinisine mﬂdemn i tendance
i roj joter de plus en plus.

¢) On peut dire que le caractére méme de la piété
calviniste a changé dun tout au tout, surtout an xixe siécle
et de nos jours, Pour Calvin, la piété est théocentrique :
elle ne perd pas de vue que c'est la souveraineté de
Dieu qu'elle doit honorer, et qu'elle contribue, par ses
adorations et ses priéres, & la gloire du Seigneur. La
piéte elle-méme du chrétien envers Jésus-Christrevient,
par le Médiateur, au Pére dont le Fils a proclamé la
gloire. Tout cela subit de profondes retouches, visibles
dos le xvin® siécle avee les premiers efforts d'un lati-
tudinarisme qui ne s'en prenait plus seulement aux
dogmes, mais aux formesde la piété, etsurtout visibles
vers le milien du xixe siécle, avec le triomphe du cal-
vinisme libéral. Aux préoccupations théocentriques de
laspirifnalité calviniste, I'on substituait des vues anthro-
pocentriques, sous l'influence du subjectivisime de Kant,
de Lessing, de Schleiermacher, d’Auguste Subatier et
de leurs innombrables disciples. Les calvinistes appri-
rent que la religion est une eréation de la conscience;
que la piété est une forme de la priére adressée aux
sublimes notions dont la conscience enrichit legpauvres
données de I'histoire, Qu'elle s'adresse & Dien ou an

(' Christ, la piété subit les réactions de la théologie, de

la métaphysique, de 'histoire. C'était, sous une forme
subtile, la négation de foute spiritualité vraie, avec
une sorte de tolérance hautaine pour les formules de
la priére, du culte, ou les exercices de la piété.

Ce monvement devint encore plus précipité et plus
nocif quand ['école libérale prétendit substituer, & la
spiritualité théocentrique de Calvin, un culte presque
uniquement ehristocentrique, Le Christ, comme 'avait
déjd fait I'idée seripturaire du Dieu puissant et jaloux,
s'évanouitd son tour du champ de I'histoire, Au Christ
hiatﬂriqun, déelaré faux, on substitua le Christ de la
conscience, qui n'eut plus aucun rapport avec les
conceptions dogmatiques, avee la figure traditionnelle
de son action ot de sa divinité, mais qui, devenu un
objet d’expérience religieuse, se laisse interpréter & la
maniére et i la fantaisie du fidéle. C'est ce que M, Mé-
négoz enseignait, quand il étudiait les fondements de
la vie religieuse. « L'homme, dit-il, percoit le témoi-
gnage de I'Esprit de Dieu dans son propre esprit et se
rend compte en dehors de tout raisonnement, de la
réalité de l'étre mystérieux qui l'enveloppe ot le
pénetre. Cette certitude religieuse est intuilive, abso-
lue. » Qu'importe, dés lors, que notre piété s .J.llrncnte
dans la méditation de la pm‘u[e divine de I'Eeriture,
considérée comme le témoignage direct que Dieu donne
4 '’homme, ou dans la contemplation de la vie mortelle
du Christ, ot nous chercherons l'exemple de chacune
de nos actions? La Bible n'est plus le Livre sacré dont
Calvin aceneillait chaque mot avee scrupule. Elle est
le livre des expériences m[igieuaes, dont telle partie
parle & notre cceur, et telle autre n'éveille aucun écho
en nous. La piété se munira des premiéres paroles,
et délaissera les autres. Le Christ de I'histoire est
« obscur », ou plutdt, « un amas de ruines ». La piéte
ne retiendra de cette haute figure et de ses grandes
lecons que ce qui a produit en nous une révolution

[

morale, en éveillant une expérience persﬂnnelle de
l‘untmn de Jésus. Aussi « notre certitude religiouse ne
saurait ¢tre ébranlée par nos doutes en matiére histo-
rique »,

On comprend ce que deviendront la piété, la spiri-
tualité, la mystique dans un calvinisme aussi peu
fidéle & l'esprit de Calvin. Indépendantes de toute idée
dogmatique, étrangéres b toute certitude quant & I'objot
méme de la priére, elles se réduiront & des sentiments,
vagues, incertains, flottants, dont la sentimentalité cons-
tituera le plus immédiat danger. C'est pour cela que
certaine tendance calviniste, en Irance, aboutit & une
piété vide de substance religieuse, & un culte et i une
liturgie dontla valeur religicuse s'efface de plus en plus
pour ne laisser qu'une valeur symbolique ol certaines
dmes expérimentent un sentiment de plaisir. En ces
derniéres anndées, on a pu entendre, au temple de 'Ora-
toire & Paris, un célébre prédicateur détruire la notion
de dogme, analyser, selon les régles de Sabatier, la
naissance du Credo, vider les concepts de leur ¢ontenu
dogmatique, s'élever contre les formules « péirifiées et
fossilisées par les coneiles », ot accepter hardiment la
conséquence de cette négation pour le culte, la priére,
la piété des réformés @ « A quoi bon, s’éeria-t-il, une con-
fession de foi? Abolissons-la dans le culte ef rallions-
nous sur le terrain des sentiments. » Aussi bien « n'y
a-t-il pas deux chrétiens qui versent dans ces termos,
chéris et vénérés (Tu es Christus, Filtus Deil vivi), le
méme contenu intellectuel, moral ou religieux », Ce ser-
mon, et plusieurs autres non moing hardis, — si la har-
diesse consiste aujourd’hui & ressasser les théories d'A.
Sabatier, par ailleurs si vivement combattues, — était
destiné & activer et renouveler « la piété » du culte!
L'dAme fidéle invitée & s'abandonner aux sentiments
gqu'éveillera en elle la rapide illusion d'une action
intime exercée par une mystéricuse fantasmagorie de
formules ou l'incertaine figure d'un fantdme nébu-
leux!

C'est A4 cela cependant que sont conviés les calvi-
nistes qui confient leur spiritualité aux directions de
pasteurs en quéte de certitudes religieuses.

Cependant ce jeu de massacre s’est arrélé devant le
manuel d'éthique chrétienne et d'ascése que 'on trouve
dans l'euvre de Calvin, M, W. Monod a expliqué
pourquoi. « On ne peut nier que l'imitation de Jésus-
Christ ne soit lide i un esprit d’humilité, de renonca-
ment, de discipline, de sacrifice, dont la disparition ou
le seul fléchissement appauvrirait indiciblement le
genre humain, » La piété protestante gardera donc ces
pratiques, bien qu'entachées de l'esprit ﬂuthulique et
monacal, A la piété protestante, cette ascése s'impose
par sa grandeur, quoiqu'elle prétende qu'il y ait un
ascétisme « spirituel », qui consiste, dans la croyance
au salut par la foi, « & vivre selon le Christ et]dans sa
communion, soit dans une église organisée, soit hors
d'elle ». On peut trouver dans les sermons de ce pasteur
nombre d'émouvants hommages & la piété catholique
« humble et crucifiée », de durs reproches au protestan-
tisme « sans radicale et surnaturelle spiritualité, sans
croyance A la communion des saints et 4 la vertu
rédemptrice de la soulfrance ». — « Notre piété, écrit-
il dans Les Veilleurs, méconnait trop la valeur des
pratiques religieuses. On constate parmi nous une
répugnance instinetive pour I'idée méme des pratiques
de piété... que certains rejettent comme ascétisme
paien, légalisme juif ou mécanisme catholique. » De
l4 des elforts réels pour substituer « & la piété indivi-
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duelle du calviniste, la piété d'un groupe, d'une sorte
de ligue pour la vie sainte »,

Ce sont A les derniers sursauts de I'dme religieuse,
qui s’efforce d'arréter la déchéance de la spiritualité
dans une église que l'on a poussde hors des croyances
traditionnelles. Aux dmes vidées des réalités surnatu-
relles, comment infusera-t-on l'nmour des pratiques
pieuses? Les principes mémes condamnenttoute ascoso;
la certitude du salut établit la passivité religieuse;
la croyance & I'impuissance totale de 'homme décourage
Ueffort; le dogme de la prédestination fait tout remetire
i l'aetion de Dieu. Quel'on ajoute la ruine des croyances
chrétiennes @ le résidu est une religiosité sans fonde-
ment, sans objet, sans Dieu, Religion « spirituclle »,
dit-on avec orgueil. Mais la spiritualite, comme la piété,
veut un objet & son amour mystique et i ses exercices
ascétiques,

De 4 la derniére tentative du christianisme social, ol
se réunissent les ealvinistes qui font peu de cas des véri-
tés dogmatiques. En dehors de l'liglise, du Credo, de
I'existence méme du Christ, la spiritualité, la piété pour-
raient subsister, car le christianisme ne serait pas autre
chose « qu'un mouvement, un programme d'action fra-
ternelle pourl'extirpation du paupérisme et de la guerre,
qui jette sur la souffrance et le péché les semences de
pardon et de réconciliation » (Monod, Notre culte, p. 12-
13). Lapiété revétira done toutes les formes de 'activite
pratique. Elle sera la charité. « LElargir, purifier, enso-
leiller, ¢'est évangdliser, méme sans le nom de Jésus-
Christ. »

(C'est la dernitre atteinte & la spiritualité du ealvi-
nisme primitif. D’abord théocentrique, elle éfait
devenuc anthropocentrique, puis christocentrique. Elle
tend aujourd’hui vers le sentimentalisime de la philan-
thropie laique, en ces groupes qui, & 'Evangile, subs-
tituent les aspirations de Stockholm.

Les textes accompagnds du signe [, €., sont pris & " fnsli-
tution chrélienne, Odit. 1660; ceux accompagnés des mots
Opera Calv., se référent au Corpus Reformalorum, Berlin,
1900, — Au tome LIX et dernier des Opera Cafv,, on trou-
vara une bibliographie de Calvin jusqu's l'annde 1900
(900 ouvrages). L'ouvrage essentiel reste celui du pasteur
Doumergue, Jean Calvin, les hommes el les choses de son
temps (1899-1027), b vaol., ot l'on trouvera une bibliographie
compléte des travaux suscités par le jubilé de 1909 (1. IV,
p. 420-480).

1. — BEtude de la spiritualité de Galvin. - Calvin,
Traitd de la prédestination, 1552; Treize sermons sur Jacob
el Bsail, 1060 ot 1062 (Voir BEugéne Forget, Treize sermons
de Calvin, refrowvds récemment, traitant de U'élection gra-
tuite de Diew en Jacob el de la réjection en Esait, Marseille,
1RAR),

B. Doumergue, oun, eil. Formation, exposé et destindes
de la doctrine, t. IV, p. 350-41G; H. Bois, Lo prédestinalion
d’aprés Calvin, dans ftevue de métaphysique el de morale,
sept.-dée. 1918, p. 695 et suiv. ; Paul Lobstein, Etudes sur la
pensde el Porvvre de Calvin, Neuilly, 19275 Rufus M, Jones,
Spiritual Reformers in the 416" and {7 centuries, London,
1914; Williston Walker, Jean Calvin, Uhomme el Vowore,
Genéve, 1909 (trad. par N. Weiss); Menzies Allan, 7The
theology of Calvin, London, 1915, et A study of Calvin, Lon-
don, 1918; André Duran, Le myslicisme de Calvin d’'aprds
U'Institution chrédtienne, Montauban, 1900; Emile Gautier,
Etude sur les rapports entre la justification par lo foi et la
sanelification d'aprés Calvin, P'aris, 189%; Auguste Lecerl, Leé
déterminisme el {a responsabilild dans le systéme de Calvin,
Paris, 1895; Jacques Pannier, Le {dmoignage du Saint-
Fspril, Paris, 1893; Ellis Gauteron, L'awlorild de lo RBible
’aprés Calvin, Paris, 10023 G, Astié, L'fastitution de Calvin

el la erise théologique actuelle, 1861, dans Le chrétien évan-
gelique, 18615 Th. Darel, L’expdrience mystique et le réqne
ile Vespril, 1932; Robert Will, Le culte mystique, Strashourg,
1924; Louis Goumaz, La doctrine du salut d'aprés les Com-
menlaires de J. Calvin sur le Nouveaw Testament, Nyon,
1975 W, Monod, Le probléme de Diew el la thdologie chré-
tienne depuis la Réforme, 1910; P. Lobstein, fa connaissance
refigieuse d'aprés Calvin, 1909,

Il. — Lia spiritualité calviniste : A. — Du XVI° au
XIX* miecle. — Outre les ouvrages cités et dtudiés en
e chapitre, on peut consulter Caro, Le mysticisme au
svine siéele, 18525 Metzger, Marie Huber (1695-4753), su
uie, sen wuvres, sa théologie, Gendve, 1887: Alb. Monod, Les
sermons de Pawl Rabawl, pasteur du désert (1738-1785),
10145 Jacques Abbadie, L'art de se connatlre soi-méme ou
recherche sur les sources de la morale, Rotterdam, 1682; de
Prassense; Discours refigicus, 18303 ot les fraefs suivants
Invitalion awr personnes pieuses, 18403 Jévus esl la vie, s. . ;
Leltre d une personne qui cherche e Selgneur, 18605 Médila-
feon sur assurance du sabut, 5. d. — A signaler les lettres
inédites de Jurieu 4 un « galérien pour la foi », de Lisle de
lauast, que j'al retrouvées au Dritish Museum, ms, Egerton,
n® 1717 (intéressantes & ce pointde vue).

B. — Dans le calvinisme contemporain. — A)
| 'opposition aux prinecipes de la spiritualité de Calvin :
Wiltred Monod, Aux croyants el avw athdes, 1906 (Violent
réguisitoire contre le Dien de Calvin, p. 211-222); M profes-
tuntisme, 19283 Maurice Neeser, Le probléme de Diew, 1915;
M. Neeser, La tradition el expérience religieuse, 1912; Fer-
iand Meéncgoz, De la certitude de la foi el de o cortitude his-
forigque @ élude sur le probliéme du fondement de la vie reli-
yieuse, Paris, 1906; Ch, Lelitvre, La mailrise du Sainl-
Fsprit, essai sur e principe de la théologie de Calvin, 1901 ;
Dunloop Moore, Calvin's doetrine of holy seriplure, dans
The preshyterian and reformed Review, 18493, t. 1V, p, 69;
J. Pouzait, Réfulation dw méthodisme, 18045 I, Martin,
Conférences sur la sanclification, 1804; A. Savary, La pré-
destination ches Calvin, 1901, (Vives réfutations de la pré-
destination ealviniste,) — B) La rentrde de 'asedse catholi-
ique dansla spiritualité calviniste : W. Monod, Les Veilleurs,
4 1. n, d.y 00 'on trouvera le réglement des exercices pieux
que sengagent & faire les membres de ce tiers-ordre pro-
testant, Yoir P, Dudon, Le tiers-ordre prolesiont des Veil-
teurs, dans Eludes, 1933, 217, p.385-107, — C) La constitution
('un néo-calvinisme doctrinal et mystique: P. Vallotton, Que
faut-it garder du calvinisme de Calvin? 19093 E. Petavel-
O, Les bases logigques d’un ndo-calvinisme, Montbdliard,
1911, — I} Contre I'anthropocentrisme de la théologie et de
la pidté du ealvinisme libéral: ¥, Ménégoz, Le probléme de
ta pridre, Paris, 1925 (magistrale critique, qui rend & la vie
religicuse ses fondements traditionnels, détruits par le
subjectivisme) ; Henrl Bols, Leltres de direction, 2 vol., 1930,
— E) Tendances actuelles de la piété dans le christianisme
social @ 'W. Monod, Notre culle public, 1923; Nolre culle,
14T s Thdologie pratique, 19104 Vars Diew, ou ascension de
P'dme, 10233 Maurice Neeser, La théologie des Eglises, 1917.

Joseph DEDIEU.

CAMALDULES (OrRpre pEs). — 1. Origine. —
2. Histoire. -—— 3. Forme de vie. — 4. Les reclus, —
D. Spirttualité. — 6, Principaux avteurs spirituels.

1. Origine. — L'Ordre des Camaldules remonte an
xie giécle, Il a été fondé par saint Romuald (vers 952-
1027) aux environs de l'année 1012 a Camaldoli, d'oi
les Iirmites tirent leur nom de « Camaldules ».

Situé en Toscane, dans les Apennins, le lieu choisi
par le patriarche des Ermites lui fut offert par le
Comte Maldolo. On a ainsi lorigine du mot Camaldoli,
qui vient de Casa Maldolo.

L’Ermitage se frouve dans une antique forét de
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pins, & 1.200 matres d'altitude et fuit partie du diocése
actuel d’Arezzo. -

Saint Romuald appartenaif & une noble famille de
Ravenne, les dues Onesti. Il fut élevé dans Populence
et recut 'éducation de la noblesse d'alors. Au fond de
gon Ame la grice divine I'appelait pen & peu & la vie
érémitique; durant ses parties de chasse il aimait &
s'arréter au fond des bois et s'il découvrait quelque
clairidre, il disait i ses compagnons : « Yoila un endroit
qui conviendrait bien i des ermites; au fond de ces
bois, loin des bruits du monde comme ils pourraient
g'élever & Dieu! » Puis, avec émotion, il entretenait
les jeunes seigneurs de son entourage, dela vie édrémi-
tique,

q‘," ars 'Age de vingt ans il prit I'habit an monastére
bénédictin de Saint-Apollinaire de Classe, Il ne tarda
pas & donner I'exemple des plus hautes vertus. Son
but n'étant pas encore atteint il obtint, trois ans plus
tard, de se retirer anprés d'un vénérable solitaire,
dans la lagune prés de Venise. Marin était un rude
maitre. A chaque faute de Romuald dans la récitation
des Psaumes, 11 le frappait d'une verge sur l'oreille
gauche, si fort que bientdt il fut menacé de ne plus
entendre de ce coté-la. « Pére, dit alors Romuald,
frappez maintenant de l'autre coté. »

Peu de temps aprés, le disciple et le maitre sui-
virent I'abbé Guarin & Saint-Michel de Cuxa (diocése
actuel de Perpignan) en compagnie de Pierre Orseolo,
de Grandonic et de Maurocini,

A peine arrivé dans ce monastére eélébre, Ro-
muald se retira dans la forét de Saint-Valentin cn face
de I'abbaye. Il y vécut sept ans dans un silence rigon-
reux, achevant ainsi son apprentissage de la vie éré-
mitique, Sa maniére de vivre ravissait d’admiration
les paysans d'alentour.

Apprenant que son pitre, le due Serge, voulait quitter
le monastére de Classe oli, avant son départ d’ltalie,
il Pavait décidd & entrer, il résolut d'aller au secours
de son dme, Grand ¢émoi parmi les habitants de la
région, Sile saint les quitte, quelle perte pour lo pays!
Et, idée bien révélatrice de l'époque, ils se diseat les
ung aux autres ; « Tuons-le! Nous aurons au moins ses
reliques. » Mais Romuuld contrefit I'insensé, et, de la
sorte, il put s'en aller sans dommage.

Aprés avoir décidé son pére b rester au monastére,
notre saint parcourut I'Italie, réformant les abbayes
bénédictines qui 'accueillaient généralement avee joie.
Il y établissait souvent un ermitage oltles plus {ervents
pouvaient se retirer. Lo sucoés de sa réforme en IHalie
fut tel qu'on la comparait & 'eeuvre de Clunyen IFrance,
Saint Pierre Damien et les auteurs du moyen dge qui
étudiérent ga vie et ses owuvres le comblent d'éloges.
Nombreux furent les miracles qu'il accomplit partout
SUr s0n passage.

C’est seulement en 1012 qu'il fonda l'ermiiage de

Camaldoli — le Sacro Iiremo. Saint Romuald dut pour-
tant &'éloigner de ce lieu héni. « La renommeée de
notre saint ermite, dit le Bienheureux Rodolphe, dans
ses Constitutions écrites en 1085, et celle de ses com-
pagnons s'était répandue non seulement dans les envi-
rons mais encore dans les contrées éloignées. On venait
de loin pour s’édifier et demander & ces vertueux soli-
taires quelque colloque sur les choses du ciel. » C'est
pour cette raison, nous assure saint Pierre Damicn, que
le saint fondateur des Camaldoli quitta son ermitage. La
multitude des pélering dont quelques-uns se fixaient
dang les environs lui fit comprendre que la solitude

souffrait beaucoup de cette affluence. Il se rendit au
monastére du Val di Castro ot il se retira dans une
cellule qui contenait un petit eratoire. Il y véout
dans le plus grand recueillement, observant un
complet silence. Il était malade depuis quelque temps
déja lorsqu'il ordonna aux deux fréres qui le veillaient
de s'en aller & matines. A contre-ceeur, mais par défé-
rence pour le saint, ils obéirent. C'est pendant qu'il
¢tait seul ainsi qu'il rendit son dme 4 Dieu,

Ses reliques, aprés plusieurs translations accompa-
endes de miracles, sont conservées A Fabriano ol elles
sont encore, & l'heure actuelle, I'objet d'une grande
véndration.

2. Histoire. — Dés les premiéres années de sa fon-
dation, I'ermitage de Camaldoli conquit la faveur des
évéques et des seigneurs environnants. La générosite
des uns et des autres élargit son patrimoine pendant
que des fondations appelaient ses religicux & s’'étendre
dans toute I'Italie.

Il appartint au quatriéme successeur de saint Ro-
muald, le bienheureux Rodolphe, de donner la forme
définitive & 'ordre des Camaldules en rédigeant leurs
constitutions en 1085, C'est encore la régle actuelle;
cos constitutions furentlégérement modifiées b travers
les siécles par la sainte Eglise elle-méme; elles repro-
duisent la vie méme du saint fondateur et sa doctrine
pieusement transmise de houche en bouche par sos
fils. En mourant, saint Romuald n’avait laissé d'autre
enseignement que les exemples de sa propre vie. Pro-
fondément imprégné de la régle et de la doctrine de
saint Benoit et des traditions de la vie religieuse, 1l
ajoutaitd ses enseignements personnels les expériences
qu'il avait acquises dans la réforme des monasiéres
ou au milien de ses premiers disciples les ermiles;
mais par humilité il ¢'en remettait & ses successours
pour le soin de codifier les constitutions — le coutu-
mier — selon le mot de 'époque. C'est pourquoi il ne
légua i ses disciples que cette seule parole ; « Obser-
vale requlam ».

L'histoire de Camaldoli n'est qu'un récit ininter-
rompu des bienfaits de Dieu et de sa puissante protec-
tion durant plus de huit si¢cles. Les incendies, la guerre,
les perséeutions ne manquérent pas, mais foujours le
Sacro Eremo de Camaldeli, siége de l'ordre, fut épar-
gné, Plusieurs lois sa riche bibliothéque fut pillée, les
tableaux de maitres qui ornaient I'église confisqués ;
durant quelques années méme, lors de la révolution
de 1866, les religienx furent dispersés et toujours
Camaldoli survécut!

L'ordre s'était d’aillenrs étendu au loin, La premiére
fondation remonte & 1'an 1100, & Florence, quand le
Bienheureux Rodolphe envoya douze ermites a Ier-
mitage naissant, Dés le moyen Age on vit surgir des
fondations 4 travers I'Italie entiére, La France, le Pié-
mont, I'Allemagne, la Pologne comptaient de nombreux
ermitages. A I'heure actuelle la Pologne, la France et
I'Espagne, en dehors de I'Italie, possédent des ermi-
tages camaldules.

Jusqu'an 2 juillet 193, I'ordre camaldule compre-
nait trois congrégations :

10 L'antique congrégation d’Efrurie ou de Toscane,
avec Camaldoli comme siege, congerve la primitive
observance des ermites.

20 La congrégation de Monte Corona, fondée en 1520
par le Bienheureux Paunl Giustiniani, comprend des
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53 CAMALDULES :

ermites et est régie par des constitutions & peu prés
gsemblables & celle de Camaldoli.

J° La congrégation des moines camaldules, séparée
des Ermites de Toscane en 1616, vient d'y étre ratta-
chée de nouveau par la bulle « Inter religiosos Coetus »
du 2 juillet 1935, promulguée par le Pape Pie XI,

Il n'existe done plus que des ermites camaldules
répartis en deux congrégations : La congrégation de
Toscane et celle de Monte Corona.

3. Forme de wvie. [Vaprés la Notice de I' Ermitage
de N.-D. de Pitié, @ Rogquebrune ( Var), — Les ermites
camaldules n'ont d’autre regle que celle de saint
Benoit avec des constitutions spéciales & leur genre
de vie. lls habitent dans des maisonnettes sépurées
les unes des autres par un jardinet,

Sept fois par jour les cloches de 'ermitage appellent
les religieux & l'office divin., Matines et Laudes se célé-
brent au milieu de la nuit. L'office canonial seul se
I'office de la sainte Vierge ot les
pridres supplémentaires de régle se disent par Ier-
mite dans son oratoire prive,

Le Camaldule mange soul dans sa cellule, sanf aux
grandes fétes de 'année ou, & midi, il se réunit avec
ses fréres dans un réfectoire commun.

A I'exception des malades, I'abstinence est, pour tous,
totale et perpétuellie; les ceufs, le poisson, les légumes
formentla bage d'unealimentation d'ailleurs abondante.

Des promenades facultatives entretiennent 1'union
fraternelle, et fournissent aucorps une occasiond’exer-
cice et de délassement.

Durant leur temps libre, les religieux peuvent demen-
rer en cellule, eultiver leur jardin, visiter la chapelle
et étudier a la bibliothéque.

Comme le silence est le charme de la solitude, le
bonheur de la vie religieuse et la source des commu-
nications de I'Esprit-Saint, les ermites ne parlent que
par nécessitd. Il leur est cependant loisible, les jours
de promenades et & certaines fétes, de converser et de
faire par 14 nnesalutaire diversion au rigoureux silence
que la regle leur prescrit.

Le Camaldule est revétu de 'habit bénédictin en
laine blanche. C'est dans la derniére partie de sa vie,
vers 1012, que saint Romuald invita ses enfants
prendre I'habit blane, aprés une vision qu'a rendue
fameuse le beau tableau d’Andrea Sacchi, du musée
du Vatican.

Comme il le raconta 4 ses disciples, il voyait des
religienx tout habillés de blanc monter doucement une
échelle qui allait de la terre au ciol, et les menait stire-
ment au paradis.
~ La vigion de saint Romuald se réalise dés les pre-
miers ¢chelons en faveur de ses vrais enfants, car,
outre l'office et les priéres de régle, la méditation,

'¢tude de I'Ecriture sainte, des Péres, des ascétes, des

théologiens, achévent de faire de leurs journées des
journées bien remplies et aussi heureuses qu'il est
possible d’en vivre sur la terre, [ls s’intéressent ainsi
par le plus intime de leurs coeurs et la plus efficace
des activités, celle de la priére intense et fervente,
i tout ce qui touche I'Eglise et I'humanité.

Disons encore que si le Camaldule vit selon sa
régle, il est, par lo fait méme, le contemplateur assidu
de la Passion du Sauveur, I'ami intime du Ceeur
Eucharistique de Jésus. En méme temps il appartient

tout entier & la Sainte Vierge, qu'il doil aimer pour

ainsi dire éperdmient, car Marie est la Reine du
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désert, et c’est en se mettant sous sa protection, en
s'encourageant de son sourire maternel, qu'il trouve
la force de reprendre chaque jour la voie de |'immo-
lation et de la pénitence.

4, Les reclus. — L'ordre des Camaldules est le
seul dans I'glise & posséder encore ce genre do vie qui
en fait en guelque sorte le trait spécifique, Les reclus
urent institués par saint Romuald lui-méme dans le
but d’arriver a une plus haute perfection par la pra-
tique d'une plus étroite solitude et d'un rigoureux
silence (Const. 11). On peut dire que le saint patriarche
des ermites fut le premier reclus de son ordre quand
il vivait dans la solitude de la forét de saint Valentin &
Saint-Michel de Cuxa.,

Les reclus sont des ermites qui ne quittent jamais
leur cellule on ils célébrent la messe; leur jardinet
est soigneusement clos et ils observent un silence
absolu « ne parlant & personne et n'entendant parler
personne » (Cenat.), Seuls le prieur et leur confesseur
leur rendent visite. Ils recoivent au guichet tout ce
qui leur est nécessaire. Les trois derniers jours de la
semaine sainte ils assistent, 4 1'église, avec leurs
frares, & none et & la messe (Const. 17). Le jour de
saint Martin, jour ol commence le caréme de Noél, les
crmites peuvent aller voir, une seule fois dans la
journée, leurs confréres les reclus.

Ley reclus sontdone complétement retirés du monde
et il8 n'ont, au chapitre de la Communauté, ni voix
active ni voix passive.

D, Spiritualité. — 1. CARACTERISTIQUE GENERALE.

L'ermite camaldule réalige la parole de saint Paul :
« Vita vestra est abscondita cum Christo in Deo »
(Col, 3, 3).

Toute la spiritualité camaldule tient dans cette for-
mule : I'ermite doit chercher Dieu et reproduire les
vertus du Christ; consacré entiérement & Dieu il doit
tendre & 'union avec Lui par I'exercice des vertus
pratigunées et enseignées par le Divin Maitre,

Tel est le but de la vie érémitique du disciple de
saint Romuald; vie de solitude et de recueillement,
elle a pour éléments essentiels la priére et le travail.

La priére commune, I'Opus Dei, est la priére par
oxcellence; elle raméne l'ermite au cheeur sopt fois par
jour pour y réciter avec ses fréres les heures canoniales.
Vrais disciples de saint Benoit, les Camaldules atta-
chent une grande importance & la psalmodie. S'ils n'y
apportent pas la solennité déployée par d’auires con-
grégations bénédictines — et eela pour ne pas nuire
la. vie solitaire de la cellule par une absence trop pro-
longde, = ils doivent donner tout leur soin et tous leurs
offorts & la récitation de loffice divin. Cette pridre
doit étre pénétrée du plus grand esprit surnaturel, En
un mot, le zéle de 'office divin que demande saint Be-
noit dans sa régle doit animer I'ermite camaldule.

Non seulement I'Ecriture sainte est & la buse des
priéres vocales & l'ermitage, mais elle est encore b la
base des méditations des ermites.

Chacun de leurs actes, chacune de leurs pensées
doit trouver son motif, sa raison d'étre dans une
parole des livres saints. C'est & |'licriture sainte que
sont empruntées les oraisons jaculatoires prescrites &
I'ermite, & son lever, &4 son entrée au cheur ou en
cellule, ou encore quand la cloche l'appelle & I'liglise
(Const. 60).

Parmi les livres de I'Ecriture, le Psautier occupe
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une place de choix; non seulement il est le moule de
la priére individuelle, mais il est I'objet d'une étude
journaliére et, plus que cela encore, il est le principal
ot premier manuel de spiritualité. Les constitutions
actuelles — 1930 — recommandent & 'ermite la réei-
tation privée du Psautier entier chaque semaine, selon
« la vénérable tradition de nos Péres » (Const. 104).
On sait que saint Romuald a laissé un commentaire
gﬂ?' Psaumes, précieux manuscrit conservé i Camal-
oli.

« Les Psaumes, disent les Cenni Storiei, sont remplis
des plus sublimes pensées et des plus nobles sentiments
d'adoration et de louange pour le Créateur. Les pre-
miers fidéles avaient coutume de redire ces chants
harmonieux et ils faisaient les délices des anciens
anachorétes de la Thébaide. On comprend que la
lecture et la méditation des Psaumes soient les prin-
pales occupations de l'ermite camaldule » (Cenni
Storiei, p. 140),

Le maitre des novices, lui, doit insgister chaque jour
aupres des novices non seulement pour qu'ils récitent
l'office pieusement en observant les rites et cérémo-
nies, mais pour qu'ils se livrent quotidiennement &
I'étude et & la méditation des Psaumes.

Le Psautier joue donc un rdle important dans
l'ascése camaldule, Les ermites doivent se pénétrer
des sentiments qu'expriment les Psaumes. 5i la
psalmodie de Poffice est la premiére priére de 'ermite,
'exercice auquel rien ne doit étre préféré (fidgle de
saint Benoit, ch. 43), I'6tude et la méditation du texte
doivent l'accompagner. Plus I'ermite est nourri du
sens des Ecritures et'des Psaumes en particulier, plus
sa vie intérieure est intense, plus il apporte de
ferveur & I'accomplissement de ce devoir primordial,
plus aussi il en retire de fruit. La cellule continne
alors I'église, car il y médite sans cesse les paroles de
gon bréviaire. On voit ainsi que 'office divin est, en
quelque sorte, le centre do la spiritualité camaldule.
Il est avant tout un acte d’adoration, un tribut d'hom-
mage qui devient une priére d'intercession et de
réparation (Saint Pierre Damien, de Horis Canonicis).
Par son office canonique 'ermite doit tendre & s'unir
aux anges pour chanter la gloire de Dieu et 4 la Trés
Sainte Vierge pour adorer notre Pére Céleste, et lui
rendre graces. « Elle qui entrait plus avant que David
lui-méme dans les sentiments des cantiques sacrés, »
(P. de la Broise, La Sainte Vierge, p. 64).

Alimentée par la célébration de l'office divin, la
piété camaldule est entiérement liturgique. Les diffé-
rentes fétes de l'année aménent ainsi la méditution
des mystéres de la vie terrestre du Sauveur, ou des
scénes évangéliques. Venu en religion pour chercher
Dieu (Régle de saint Benoit, prologue), I'ermite com-
prend ainsi bien vite que le Christ est la seule voie par
laquelle I'homme peut retourner & Dieu; il I'a préchée
par sa doctrine ot par son exemple. On ne va au Pére
que par Lui qui est lumiére et force. Il nous a récon-
ciliés et il reste médiateur : ¢'est de Lui que nous
recevons toutes grices, celle de la vocation religieuse
comme celle de la perséverance. De ce contact intime
et continu de 'ermite avec I'auteur de la grace dépend
la fécondité de sa vie surnaturelle, Plus il s'efforce
de se détacher des eréatures pour suivre le Christ,
plus il avance dans le vrai chemin de la perfection.

On le voit, la sainte Ieriture ot la liturgie sont les
bases de la spiritualité camaldule, d'olt I'on peut dire
que l'ordre des Camaldules n'a pas, & proprement

parer, de spiritualité spéciale. Essentiellement contem-
platif il a ponr fin particuliére, pour but unique,
I'union & Dien dans I'intime de I'dme, La vie entiére
du Camaldule doit tendre A la réalisation de cette
union,

Cette simplicité de but appelle une simplicité corres-
pondante de moyens, Dés lors pas de méthode fixée
d'avance, mais la pleine liberté laissée & chaque dme
sous l'action de la grice, I'appni et le contréle de I'obéis-
sance et de la régle.

La simplicité est done la caractéristique de la spiri-
tualitd camaldule, toute seripturaire et toute liturgique.
Toutes les écoles et toutes les méthodes de spiritualité
peuvent s’acclimater dans les ermitages des fils de
saint Romuald et y produire d’heureux fruits de salut,
car, selon le mot du P. Charles, 8. J., « au-dessus de
toutes les méthodes, ou mienx aun sein de toutes les
méthodes et de toutes les pratiques de perfection, ¢'est
I'Esprit-Saint qui donne la vie et la vue, le mouve-
ment ot la clarté » (La pridre de towles les heures,
1o série, V).

2. MOYENS DE SANCTIFICATION

A. LECTURE ET MEDITATION. — La vie liturgique
ne produit ses fruits dans I'dme qu'i la condition d'étre
soutenue, encouragée, développée par la connaissance
des Livres saints, par le recueillement habituel et par
I'esprit de pri¢re. Les Camaldules ont sans cesse pré-
sontes i |'esprit, les puroles de leur docteur, saint Pierre
Damien : « la lecture, 'oraison, la componection des
larmes, qui sont la vie des moines, ne sont possibles
que dans le silence, la retraite et le mépris des choses
séculiéres » (De contemptu saeculi).

Aussi les ermites doivent-ils s'appliquer assidiment
4 la lecture spirituelle; c¢'est un point de régle. Comme
les prémiers disciples de saint Romuald, ils doivent
puiser leur doctrine dang les saintes Enriturﬂs , dans la
liturgie, duns les écrits des Pdres de I'Eglise. L'Ecriture,
voilia la premiére et principale lecture de I'ermite.
L'Ecriture est la parole méme de Dieu, 4 ce titre elle
doit étre le livre de chevet du Camaldule et sa lecture
doit étre 'étude attentive des textes avec toute I'appli-
cation dont il est capable, ce doit étre surtout une
recherche de la vérité qui conduise I'dme & l'union
avec cette vérité méme qui est Dieu. C'est durant son
noviciat que 'ermite doit s'initier A cette lecture : tous
les jours il doit étre prét & en rendre compte au Pere
Maltre dont le devoir est de I'interroger souvent sur ce
qu'il a lu,

Au maitre des novices revient encore le soin de
montrer 4 ses disciples que les « Livres saints sont
avant tout nourriture, consolation, reméde ». Il doit
leur enseigner particuliérement & se pénétrerde I'esprit
de la liturgie et de la profondeur symbolique de ses
mystéres afin de tirer parti des textes de l'office divin
et des rites sacrés.

De méme que la lecture de I'ermite est le prélude et
le complément de sa vie ¢horale continuée en cellule,
elle est le prélude et le complément de sa méditation.
Comme nous le disions, aucune méthode n'est impo-
sée; mais les constitutions prescrivent une heure
d'oraison par jour, & un moment bien déterminé et
annonecé, comme les autres exercices, au son de la
cloche. La lecture est le fondement de la méditation
de I'ermite, elle lui fournit les principes nécessaires
pour s'élever plus haut, elle lui propose les idées sur
lesquelles il réfléchira. La meéditation surgit naturel-




i
e.
lité
de
ut,
de
les
eat
ve-
s,

que
e
nee
par

Ire
des
hles
IBCS

1ent
ime

5 la

57 CAMALDULES : DEVOTIONS 58

lement d'une lecture faite dans les conditions observaes
chez les Camaldules qui d’ailleurs se conforment en
cela & la régle et i 'esprit de saint Benoit, lls peuvent
suivre les données de I'année liturgique et les ensei-
gnements de saint Pierre Damien recommandant « poeur
éviter les embiiches du démon et arriver & 'amour de
Dieu, la méditation des fins derniéres, de la mort, du
jugement, du bonheur éternel », L'absencede méthode
guidant pas & pas ne veut pas dire que la méditation
du disciple de saint Romuald reste vague. Elle doit
amener I'ame & la priére et & l'avancement dans la
vie spirituelle, & « la conversion des meeurs » selon
le mot de saint Benoit. C'estdire assez que, par sa médi-
tation appuyée sur l'office canonial et la lecture, le
Camaldule doit tendre & '¢lévation de son Ame i Dieu,
4 cet esprit de priére qui doit étre Patmosphére spi-
ritnelle dans laquelle il vit et se meut comme natu-
rellement. La méditation doit done produire des effets
réels dans la vie spirituelle. Aprés avoir indiqué les

~ vérités & croire, les vertus & pratiquer, les exemples i

imiter, les défauts & éviter, elle doit produire d'éner-
giques résolutions. On lo voit, la méditation érémitique
est essentiellement pratique. A sa lumiére 'dme est
souvent amenée A faire des retonrs sur elleméme
pour controler sa fidélité ou ses négligences, sa géné-
rogitd ou ses faiblesses. C'est le conseil que donnait
saint Pierre Damien.

B. DEVOTIONS. — Peu nombreuses sont les dévotions
particuliéeres des ermites camaldules, ce que nous
avons dit précédemment le fait comprendre.

1° Dévotion envers N.-8. J,-C. - La dévotion envers
la sainte Humanité de Notre-Seigneur est trés vive
chez les Camaldules, bien qu'elle ne soit marquée que
par une seule pratique de régle : la Couronne de Notre-
Seigneur. On appelle ainsi le chapelet de trente-trois
Pater que le Camaldule porte & la ceinture, L'institution
en est due au Bienheureux Michel Pini, ermite reclus
de Camaldoli, 1440-1522. Le pape Léon X, par une bulle
datée de Florence le I8 février 1516, approuva cette
dévotion et l'enrichit d'indulgences. La récitation de
ces trente-trois Pater a pour but d’honorer les années
que Notre-Seigneur Jésus-Christ passa sur la terre.

2% Dévaotion envers Ia Tras Sainte Vierge., — Une tradition
piensement conservée dans l'ordre nous apprend que
saint Romuald, dans son enfance, aimait & venir prier
devant une image de la Madone, chez les Bénédicting
de Clagse, C'est au cours d'une de ces oraisons qu'il
regut le premier appel de Dieu, et depuis, il ne cessa
de prier la Trés Sainte Vierge de I'éclairer.

En souvenir de cette pieuse pratique de leur fonda-
teur les Camaldules regardent Marie comme leur pre-
miére institnirice et pratiquent envers Elle une tendre
dévotion. C'est & l'initiative de saint Pierre Damien,
que l'on doit I'ensemble des pratiques pieuses spé-
ciales au samedi consacré & honorer la Trés Sainte
Vierge dans I'Eglise universelle, C'est encore cet

~ illustre serviteur de Marie qui fit rétablir par le pape
- Gregoire VI, les pridres du Petit Office de la Trés

- Sainte Vierge. Il obtint que cet office fut récité, an
- moing dans I'Italie entiére, par les clercs tenus au
~ bréviaire.

‘C'est une des obligations des Camaldules, et 4 cause

~ e cette récitation dans leur oratoire privé les ermites

considerent leur cellule comme la continuation et le

- prolongement de I'église,

Les Litanies de la Trés Sainte Vierge commencent
chaque journée; c'est aussi la derniére priére récitée
aprés complies. La dieéte de Ravenne en 1649 confirme
« cet antique usage » (Annales Camaldul., t. VI1I, 346).

Il faut enfin noter que chaque religieux porte le
nom de Marie.

}? Dévotion envers les Saintos Raoliquaes. -*-_Gﬂttﬂ dévotion
qui remonte aux premiers jours de ['Eglise est parti-
culiérement chére aux ermites camaldules. Autrefois
chaque ermite était enterré dans la cellule o il avait
vécu; plusieurs furent de grands saints, aussi l'on
comprend que leurs précieux restes soient justement
vénerés,

Mais, & défaut des reliques de ses prédécesseurs,
'ermite aime a4 conserver dans son oratoire des
raliques des saints qui sont ses compagnons, ses pro-
tecteurs et ses modéles dans la solitude.

6. Principaux auteurs spirituels. — Les Camul-
dules, au fond de leur solitude, ont peu écrit pour la
publicité, Beaucoup d'eeuvres spirituelles sorties de la
plume des ermites, sont restées manuscrites et ont
été conservées par leurs couvents comme un bien de
famille.

Les Annales Camaldulenses, qui sont de 'histoire de
l'ordre le monument le plus important et qui ont
raconté  son développement jusqu'au milieu du
avie siecle, nous donnent les noms de ces auteurs
spirituels, inconnus au grand public (v. g., t. VIII,
p. 171, la lettre de Nicolas Damullo & I'abbé Pierre
Cannete en 1694),

(lfependant un certain nombre de iraités spirituels
ont 6té édités et il nous faut signaler quelques noms
d'auteurs.

(e n'est pas le lien de discuter si saint Pierre
Damien a été ou non Camaldule. (Voir I'article
S. Pierre Damien). Les anciens auteurs de l'ordre
tranchaient résolument la question par I'afirmative
(voir par exemple la Dissertatio de Gui de Grandis
dans PL., 144, 17-88). Quoi qu'il en soit, saint Pierre
Damien (1007-1072), et parce quil a été le premier
biographe de saint Romuald, et parce que les coutumes
de Fonte-Avellana, déerites dans ses ouvrages, repro-
duisaient & peu prés celles de Camaldoli, peut étre
l¢gitimement considéré comme le grand docteur spiri-
tuel de l'ordre camaldule. L'austére doctrine dn trés
illustre réformateur du xi® sidcle est exactement celle
de l'ordre entier de saint Romuald. Ce sont les opus-
cnles de saint Pierre Damien et particuliérement
le De ordine eremitarum (PL., 145, 327-336), le De
guae congregationis institutis (PL., 145, 335-364) et le
De conlemplu mundi (PL., 145, 251-202) qui sont les
sources principales de la Regula eremilica, en 54
chapitres, du 4¢ prieur général, le Bienheureux Rodol-
phe (1080-1085), et des pieux commentaires qui I'ac-
compagnent.

Un homme, qui compte parmi les plus illustres
humanistes, Ambroise I'raversari (1 1439), 'ami d'Eu-
gone IV et dont l'influence a été grande au concile
de Florence, pour la réunion des Grecs i I'Bglise
Romaine, a traduit plusieurs traités spirituels des
Péres grecs. Son Hodoeporicon dont il y a plusieurs
éditions, en particulier, Florence, 1678, témoigne de
son activité réformatrice dans l'ordre camaldule.

Pour marquer la dévotion de l'ordre &4 la sainte
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Keriture, signalons quo la premiére traduction com-
pléte de la Bible en italien est 'awuvre de D. Nicolas
Malermi, Venise, 1471 : elle a eu plus de soixante-dix
éditions, et a ét6 utilisée par tous les traducteurs qui
ont suivi.

Bernardin Gadolo, un ermite de saint Michel de Mu-
riano (f 1495), écrit, entre autres, un De fugiendo sae-
culo et amplectenda religione; un Contra superbiam
el ambitionem,

Les Lettres de Pierre Delphin (+ 1525) général de
lordre, qui fut mélé & fant d'événements, sont une
source historique de premiére vuleur, aussi bien pour
la vie intérieure des Camaldules que pour la connais-
sance religieuso de I'ltalie d'Alexandre VI ot de Léon X.

Son contemporain, le Bienheureux Paul Giustiniani
( 1528) d'une illustre famille de Venise, qui fonda en
1520 la congrégation de Mente Corona, rédigea une
nouvelle Kegula vitae eremilicae en 26 chapitres, Rome,
1520, traduite en italien par S. Razzi, Florence,
1575 (P. 'T'., Lugano, en donne de larges extraits en la
comnmentanl, La congregatione camaldolese degli ere-
miti di Monte Corona. Roma, 1908, p. 134 et suiv.). Il
a publié aussi un I'raltato di ubedientia, Venisc, 1525,
On trouvera dans les Annales Camuldulenses (t. IX,
App, p- 612-719), son Libellus ad Leonem X Ponlificem
Maximum (sur les ceuvres restées manuscrites, voir
D. Flori, Vita del B. Paolo Giugtiniani... Rome, 1724,
p. 238-203).

Hippolyte Ballarini (I 1558) prieur géndral de la con-
grégation de saint Michel de Muriano, est'auteur d'un
De diligendis inimicis, Venetiis, 1546 et d'une Expo-
§itio in oralionem dominicalem, Venetiis, 1555,

Michel Trapazzini, de la congrégation de Monte
Corona a publié & Venise en 1563 une traduction
italienne des couvres de Cassien.

Le Vénérable Silvain de Lueques a éerit de nombreux
opuscules de piété dont le plus remarquable est un
Trattato dell’ {Unione dell' anima con Dio,

Silvain Razzi ([ 1611) a publié un Collectorium ora-
tionum ad Christum et ad Bealissimam Virginem, qui a
été souvent réimprimé. A, Possevin dans son A pperatus
Sacer, Coloniae, 1608, t. I, p. 404, énumére de lui
plusieurs autres ouvrages.

Benoit Puccio (1 1621) a éerit Dialogo della perfezione
Cristiana, Ravenna, 1604 et Giardino di fiori spirituali,
Venise, 1608.

Hyacinthe Pico (1 1737) a composé une Explication
31%13& messe sous lo titre de Convivinm spirituale, Rorec,

(abriel de Blanchio, ermite de saint Clément de
Venise, est 'auteur du Martyrium divini amoris, Vene-
tiis, 1740.

Dona Crocifissa Veriel, moniale Camaldule de Pra-
tovecchio, se [it I'apotre du culte du Sacré-Coeur en
Toscane. Le Jansénisme avait péndtrd dans celle pro-
vinee ol il avait trouvé l'appui du gouvernemient, Il
déchaina tant de violence contre cette dévotion que les
kvéques eux-mémes, craignant de déplaire aux pou-
voirs civils, avaient supprimé le culte du Sacré Ceeur
dans les couvents vers 1784. La pauvre Camaldule
souffrait beaucoup de cet outrage. Plusieurs fois Notre-
Seigneur lui avait montré son Ceeur et lui avait fait
part de sa douleur & ce sujet. Dona Crocifissn adressa
un rapport & l'évéque de Fiesole, son Ordinaire, et
publia divers opuscules imprimés & Florence, & Pise et
4 Lucques qui amenérent une rapide diffusion de la
dévotion au Sacré Ceur, en Toscane particuliérement.

Don Girolamo Bianchi, reclus de Camaldoli, était,
dans le clergé séculier, un prélat distingné, honoré de
la confisnce des Papes Pie X et Benoit XV dont il avait
¢16 1o secrétaire intime, Il est I'suteur d'une série de
traités ascétiques : Dal Monte di Dio. Rome, 1929.

J. B, Mittarelll et A. Costadoni, Annales Camaldulenses,
9 vol. Venetlis, 1772-1773. — M. Ziegelbaver, Centifolium
Camaldulense, Venetiis, 1750, — Cenni storici del Sacre
Eremo di Camaldoli, Fironze, 1864, — Guido de Grandis,
Dissertationes Camaldulenses, Lueeae, 1707, — P. Ciam-
pelli, Vila di S. Romualdo, Roma, 19273 Vite di D. Cro-
eifisse Veraci, Bassano di Romagne, 1928, — I, Sehiapa-
relli et F. Baldasserroni, Hegesto di Camaldoli, Roma,
1907-1928. — P. Lugano, La Congregasione Camaldolese
degli Evemili di Corona, Roma, 1908. — D. A. Pagnari.
Vila di §. Romualdo, Fabriano, 1927. — S. Razzi. Vile dei
di sandi e beati del ordine Camaldoli, Firenze, 1600. — J.
Sehnitzer, Peter Delfin, Munchen, 1926, — Besse, art.
Camaldules dans le DTC.

I, Rosert, 0. 8. B. CAMALD,

CAMARET (Louis). — Néle 14 septembre 1626 &
Avignon, le P. Louis Cumaret est entré dans Ia Com-
pagnie de Jésus en 1642. 1l fut professeur, puis rec-
teur du noviciat d'Avignon & deux reprises; il fut aussi
recteur du collége de Dole et provincial successive-
ment de Lyon et de Champagne. Il mourut le 10 novem-
bre 1693 & Avignon, L'ouvrage spirituel qui lui vant
quelque notoriété a pour titre : Le pur el parfait chris-
tianisme ou I'Imitation de Notre-Seigneur Jésus-Christ,
Paris, 3 vol., 1675-1676-1677. De caractére nettement
christocentrique, sa doctrine s’apparente par quelques
traits & I'icole frangaise. Dans la seconde partie, il
g'étend longuement sur la vertu de religion et donne
au Christ le titre de « vray religieux de Dieu », L'ori-
ginalité du P, Camaret réside surtout dans le tour
scolastique de sa pensée : la pratique est solidement
étayée sur la théologie spéculative expostée avec une
clarté remarquable, mais sans souci de la forme. Cet
ouvrage, congal avec ampleur mais resté inachevé, ne
comprend que la 17 des 3 parties prévues : les Prin-
cipes, divisés en trois livres : 1. motifs positifs de
I'imitation de Jésus-Christ (dessein de Dieun, excellence
du Christ); 2. les obstacles; 3. les moyens (los sacre-
ments, parmi lesquels on remarquera les chapitres
consacrés au Baptéme). Le P. Camaret a aussi com-
posé : La morale de Jésus-Christ, tirde de ses maximes
el de ses exemples... Lyon, 1693.

Sommervogel, Ribliothédque, 2, 573-67T4. A. Canron, Les
Jésuiles @ Avignon, Avignon, 1875, p.79, — M. Chossat, Les
Jdguites el leurs cuvres d Avignon, Avignon, 1896, p. 142,

Michel OLpni-GALLIARD.,

CAMBI, voir DarTniriny Camsi (de Salutis).

CAMBOLAS (JAacQues pe). — Prétre toulousain du
xvue siécle. — Issu d'une famille parlementaire trés
illustre de Toulouse, Jacques de Cambolas fit ses
études 4 'université de cette ville, fut docteur en
théologie et prétre, On a de lui un livre fort intéressant
sur la facon de vivre de la foi : Le modéle de la vie
chrétienne ou il est traité de la Conformité que la Vie
du chrétien doit avoir avee la Foy et en particulier avec
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la Personne, Nom, Doclrine et Mystéves de Jésus-Christ.
2vol. in-4°. Toulouse, Colomioz, 1644, et Parig, Béchet,
1652. Cet ouvrage de spiritualité pratique, aujourd’hui
trés rare, & une allure toute modorne, tant le souci de
réduire les moeurs & la foi chrétienne a été constant
dans I'liglise. Le style n'a pas vieilli : et si les appli-
cations qui sont faites portent la marque du temps (il
est fait allusion par exemple & « ces infames bouche.
ries des duels », t. I, p. 89), il serait trés facile de les
adapter a d'autres époques, Jacques de Cambolas a
aussi éerit @ Reflexions sur la diversité de la doctrine
qui se voit en France aux points de la religion. Paris,
lid. Martin, 1651.

Marcel VILLER.

CAMBRY (JeANNt pE) (1581-1639), — Recluse céld-
bre, née i Douai en 1581, de bourgeoisie tournaisienne.
lintre en 1604 aux Augustines des Prés-Porchins a
Tournai; en 1619, pour avoir plus de paix, se fait trans-
férer « en pension » ches les Augustines de N.-D. de
Sion; réve de fonder un Ordre de la Présentation de
N.-D. Nommée en 1621 prieure do I'hdpital de Menin,
obtient enfin en 1625 d'étre enfermée dans un « reclu-
soir » contigu A l'église St André, en un faubourg de
Lille; y meurt en réputation de sainteté en 1639, —
Ame de haute oraison, elle connut les faveurs extraordi-
naires et les épreuves de tout genre, Sa vie ( « Abbrége
de la vie de... »), a été écrite par son frére cadet Pierre,
chanoine, d'aprés la collection presque compléte de ses
lettres & ses directeurs, Ceux-ci furent le P. Nicolas,
jésuite, puis un docteur en théologie, puis, aprés 1621,
« le Pére (v, capucin » (probablement le P, Nicolas
de la Buchére, cf. de Boissieu, p. 10), le docteur Maitro
Boucher et le P. Gamaliol, ¢f. Abrdgé, éd. 1663, p. XXX1V),
Jeanne, tout en demeurant obéissante, savait leur
reprocher leurs hésitations, leurs retours en arridre :
« Mon Pére, I'Esponx m'a commandé de vous demander
si vous savez bien parler le langage de Paradis... »,
Abrégd, éd. 1663, c. 20.

Bes ecrits parurent chez Quinqué a Tournai : Petil
Ezercice pour pouvoir acquérir UAmour de Dieu, 1620
(dorit dés 1600); Tradtd de la Ruine de I’ Amovwr Propre
el Batiment de I’ Amour Divin, 1623, réédité 1627 accru
de 14 chap., 1645, 1665; Le Flambeau mystique, 1631
(parle franchement de la direction ; éorit en réclusion,
comme les suivants); Traité de la réforme des abus du
Mariage, 1655; Traité de Uewcellence de la Solitude,
1656; Lamentation funiébre de Udme captive dans un
corps mortel, 1656, — La Ruine, ouvrage le plus repré-
sentatif, offre en 600 petites pages un traité complet,
sobre et pondéré, des voies de la perfection depuis
I'étatde péché jusqu'au mariage spirituel ; quatre livres
ou saisons ! « ... 'Hyver est I'estat des pécheurs ;... le
Printemps représente I'Ame convertie ot profitante, qui
Jouyt des divines consolations, mais encore imparfaite.
ment (commentaire du Cantique 4 la fin);... 'listé, ol
'dme est en estatl de privation du sentiment de la dou-
ceur et grace divine;.,. I'Automne est le dernier estat
de perfection, olt 'dme jouyt du fruit des vertus... »,
Ruine, 1. 4, ¢. 20,

La part de la mystique est prépondérante ; la doctrine
s'exprime de fagon trés personnelle, mais a peu d'ori-
ginalité : l'anteur a expérimenté ce qu'elle éerit, ef.
Abrédge, éd, 1663, ¢, 35, mais ses lectures l'ont inspirée,
saint Augustin et Ruysbroeck surtout, sainte Catherine

de Génes, saint Bernard, ete. Les dévotions préférées
de Jeanne sont : 'Enfant Jésus; la plaie du Coté; le
« Ceeur amoureux du doux Jésus crucifié », Abrégd,
od. 1063, ce. 17, 21, « lit nuptial ot couche 'espouse
avec 'espoux », Ruine, 1. 4, ¢. 26. — Le dernier chap.
de la Ruine fut inséré par Arnauld en appendice & sa
I'radition de I'Eqlise, sur le sujel de la Pénitence et
e la Communion. 30 éd., Paris, Vitré, 1645,

Pierre de Cambry, Abbrégéd de la vie de Dame Jeanne de
Cambry... Anvers, 1608; 2¢ dd. auvgmentée, Abrégé de...
Tournai, 1663, — Abrégd de la vie de Jeanne de Cambry...
Tournai, 1785 {avec analyse des ceuvres; Vauteur doit étre
l¢ P. Ch.-L. Richard, dominicain). — H. Saintrain, Vie
admirable de Jeenne de Cambry... Tournai, 1899, — Cevse I,
de Boissieu, [fne recluse au diz-sepliéme sldele. Paris et
Gembloux, 1934.

Paul DrouLEns,

CAMILLIS (Jean-Josten bE), Basilien, mort en
1706, vicaire apostolique de Munkacz, dans la Russie
subcarpathique. — Jean de Camillis est né dans l'ile
de Chio, d'une famille grecque, le 7 décembre 1641,
Venu i l'Age de 12 ans au collége grec de Rome, il y fit
ses études et prit ses grades en philosophie et théo-
logie; prétre en 1666 ; missionnaire en Albanie pendant
quelques années; scrittore & la Vaticane sous Inno-
cent X1; entre alors chez les Basiliens ruthénes dont
il devient le procureur général & Rome. En 1690 il est
nommé évéque in partibus de Sébaste et vicaire
apostolique de Munkacz; trés zélé pour l'union des
liglises et la sanctification de son clergé. Clest i
Rome en 1677 qu'il publia son ouvrage aujourdhul
trés rare : La Vita divina ritrovata fra’ Termini del
Tutto e del Nulla. Tratialo nel quale s'insegna come
'anima possa facilmente arrivare all’ acquisto della
piw sublime Perfettione Christiana, e in un cerlo
modo a divinizarsi anche in questa vita. l'ouvrage
s'inspire explicitement du Breve Compendio (voir supra,
[, 1942) qu'il attribua comme ses contemporuins au
P. A. Gagliardi. L'ouvrage est divisé en trois partios
. Double fondement, grandeur de Dieu et bassesse
de I'hnomme (les deux principes du fAreve Compendio)
of fruits qui en résultent; II. Dépouillement et anéan-
tissement; III. Coneclusions et exercices pratiques.

E. Legrand, Ribliogr. hellénique du xvu® siéels, t. V, Paris,
1903, p. 109-114. — E. Legrand, Leftre inédile du R. P, J.
de O, swr la mission de ln « Chimere », dans fAevwe de
U'Orient chrétien, IV (1809) p. 38-67. — N. Nilles, Symbolae
ad illustrandam hist. Feclesice Orientalis in lerris Coronae
S, Staphani, OBniponte, 1885, p. 720-29 et 850-G0. — G. De
Lueca, Quelques mss, romains sur Gagliardi, RAM, 12
(1931) p. 161-162 — M. Viller, dulour de 'Abrégé de la
perfection, RAM, 13 (1932) p. 270-284,

Marcel VILLER.

CAMUS (JEAN-PIERRE). — 1. Vie el activité [ille-
raire. — 11, (Buvres. — 1II. Doctrine et influence.

I. — VIE ET ACTIVITE LITTERAIRE

Jean-Pierre Camus est né i Paris dans la paroisse de
Saint-Jean-en-Gréve. Bien que certains auteurs, 4 la
suite du P. Nicéron (Mémoires pour servir a Uhis-
toire des hommes tllustres, 1. 36, pp, 92-138), aient



63 CAMUS (4

fixé sa naissance en 1582, il est certain, par son propre
témoignage, qu'il vint au monde le jour de la mort de
saint Charles Borromée, le 3 novembre 15684, Sa mére,
Marie des Contes, étant originaire de Rouen, il passa
son enfance preés de cette ville dans un chatean qu'il
appelle « lcidie » et qu'on a eru pouvoir situer aux
Moulineaux ou i Quévilly (Fr, Rousseau, L'awtobio-
graphie laique de Camus, dvéque de Belley, dans la
Revue des (Questions historiques, janvier-mars 1025). 1
fit ses dtudes & 'université de Paris (Animadversions
sur la préface d'un livre inlitulé ; deffense de la vertu,
p. 37). A peine furent-elles terminées qu'il opta pour
le droit et la magistrature. Dés 1601, il composa un
premier travail intitulé : De Uopinion, de la vévitd et de
Uindifférence. « Tout frais esmoulu de la boutigque de
'empirique Sextus », il avait « la teste pleine de ses
maximes ». Cette premiére production fut plus tard
(1610) imprimée sous le titre Essai sceplique dans ses
Diversitez. Llle montre que, dés l'abord, et pour un
certain nombre d'anndées, Camus s'est mis & I'école de
Montaigne, qu'il admire et imite : « Les Fssais, dit-il,
sont le livre qui a ravi ma jeunesse en admiration et
que j'al leu et relen avee des délices non pareilles. » 1l
fait de cet auteur son maitre & penser et son maitre de
style (cf. Pierre Villey, Monlaigne devant la postérité,
ch. X, p. 185 ot 88.). Cette influence persiste alors méme
que I'étudiant évolue du barreau vers le sacerdoce,
aprés une velléité d’entrer chez les Chartreux. Ordonné
prétre par Mér de Sourdis, archevéque de Bordeaux
(Dédicace des Premiéres homélies quadragisimeles), il
devint sur le champ prédicateur de renom, ce qui lui-
valut d'étre promu par Henri IV & 'évéché de lielley.
N'ayant pas 'dge canonique, il dut demander une dis-
pense d'Age au pape Paul V, et, le 30 aott 1609, i Belley
méme, il recevait la consécration épiscopale des mains
de Francois de Sales. Déji ils étaient intimemen! liés :
I'éveque de Gendve avail particuliérement gouté le
Parénélique de U'amour divin publié en 1608, par Camus
et dont I'¢loge figure dans la préface du Traité de U'A-
mour de Dien ((Fuvres de Saint Francois de Sales, 1. 4,
p. 6-7). Cette amitié ne fit que s’affermir par des rap-
ports fréquents et une direction suivie (cf. Fsprit de
Saint Frangois de Sales, passim). Camus se montra un
vrai disciple du saint par sa fidélité & la résidenece,
son zéle pour la prédication, la confession et I direc-
tion des dmes, sa piétd, son attachement au Souverain
Pontife. Le culte qu'il eut pour son illustre dirccteur
n’a subi aucune éclipse,

Durant son épiscopat, I'évéque de Belley dirige des
Ames d'élite, telle Louise de Marillac, sa cousine ger-
maine (ef. Baunard, La Vénérable Louise de Marillae,
p. 21 et ss.; Bibliot. Nationale, Dossiers bleus, 1, 130);
certaines filles spirituelles de I'évéque de Genéve se
mettent sous sa conduite, telle M™e Baudean ((F upres
de Saint Frangois de Sales, t. 20, p. 149); il vst lié

affection avec Claude Bernard, le « pauvre prétre »
(Depéry, Notice sur Camus en téte de 1I'Esprit de Sainl
Frangois de Sales, p. Lxu; 8. Jovy, Pascal inddit, 111,
Les Gontemiporaing de Pasecal, p. 271-72); 1l fréquonte
Port-Royal et correspond avec Angélique Arnauld ((Eu-
vres de Saint Frangois de Sales, t. 19, p, 123; E. Jovy,
Pascal et Saint Ange, p. 128). 1l fonde trois monastéres
dont un de capueins (1620) (Cf. O. Reilly, Le Couvent
des Capucins a@ Belley, dans le Bugey, 1933, pp. 320-
350; Kuvres de Saint Francois de Sales, t. 19, p. 46)
et un autre de la Visitation (1622). Son zéle pour la
prédication le fit monter dans un grand nombre de

chaires en province et & Paris, Il fut le prédicateur de
la cour et pour ce motif, en 1620, le vieux doyen de
Saint Germain-lI’Auxerrois résigna son doyenné en sa
faveur et Frangois de Sales appuya cette résignation
prés de Me* Marc-Auréle Maraldi ((Kuvres, p. 19, p. 276-
278). Aprés la mort du P Coton (19 mars 1626), Camus
fut chargé de son ¢loge funébre,

Mais, avant tout, ce qui le caractérise, ¢'est sa fécon-
dité comme ¢éerivain, [Humaniste, il & une connais-
sance trés étendue des auteurs anciens et modernes,

Au courant des meeurs de son époque, il sait qu'on lit -

beaucoup. Il se met done & écrire des romans, voulant
« servir le prochain... en écrivant des choses ou mo-
rales ou prédicables ou historiques ou spirituelles,
déracinant le vice et plantant la vertu » (Levoyageur
inconnu, p. 90). De 1620 &4 1630, il publie ainsi plus de
quarante romans (c¢f, Nieéron, op. eil., ot Depéry,
Notice sur Camus, p. CXxX1v et s5.), Ces livres sont
curienx et fourmillent de renseignements sur les
hommes et les idées de I'époque. Partout il use et abuse
des citations empruntées aux auteurs de son temnps;
mais sans presque jamais les nommer. On a relevd
des stances de « La Solitude », ode de Théophile de
Viau, dans le tome IlI de "Aleais; ailleurs des em-
prunts & Racan, & Bertaut, & Malherbe (cf. Frédéric
Lachévre, Le procéds du poéte Théophile de Viaw, t, 1,
p. 304, note; abbé Boulas Un ami de Sainl Francois
de Sales, Camus, fvéque de Belley). Si cette fécondité
littéraire lui permit de contrebalancer l'influence des
romans & la mode, elle ent aussi pour lui quelques
inconvénients. L'évéque de Belley revenait souvent
sur cette idée que « le vray niveau de la dévotion, ¢'est
la vocation d'un ehacun et tous sont obligbs par la loy
chrétienne 4 chercher non l'estat de perfection, qui
n'est que de conseil, mais la perfection de leur étlat
qui est de précepte » (Voyageur tnconnu, p. 155). Cette
thése ne fut pas au gout de certains religieux, Or, en
1624, Camus publia Hermiante ou les deux Hermites
contraires, le reclus et Uinstable, et I'Acheminement a
la dévotion eivile, L'anteur rangeait les « bons et stables
anachorétes dans cet estat de perfection tant vanté par
les cénobites et... qu'ils veulent sewls posséder sans le
communiquer aux Hermites..., ni aux autres ecclésias-
tiques » (Directeur désintéressé, p. 425). Sans vouloir
totalement ¢« séoulariser la dévotion que l'on tenait
auparavant comme toute réguliére », il montrait qu'elle
n'estpas 'apanage exclusif du religieux. « On fit forces
menaces d'écrire contre cela », mais au lieu de réfuter
la thése, on déerira 'auteur et le genre littéraire qu'il
avait adopté, en montrant les dangers de ces lectures
pour les esprits faibles (Pétronille, p. 448-9). Un an ou
deux plus tard, Camus, ayant trouvé la justification de
ses idées dans Gerson et Francois de Sales, publia Pé-
tronille. 11 reprenait sa thése touchant « 'estat de per-
fection » ot proclamait qu’il attribuait cet état « aux
pasteurs paroissiaux » et aux « prétres particuliers
aussi bien qu'aux Cénobites ». On accusa l'évéque de
Belley d'avoir « choequé les principes et heurté une
maxime indubitable ». Ferme sur ses positions, Camus
reprit la plume et publia le Voyageur inconnu dans
lequel il réfutait, avee une verve splendide, les objec-
tions des adversaires : il reconnaissait aux religienx
leurs priviléges, leurs exemptions, leurs qualités, leur
aptitude & la conduite des Ames, mais ils ne pouvaient
prétendre au monopole de la dévotion qu'il voulait,
disait-il, « séeulariser ». Cette sécularisation, L. de
Grenade, Du Pont, le jésuite Jacquinot, le feuillant
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Eustache de Saint-Paul, le P. Caussin, saint Ignace
I'avaient voulue avant lui, car il n'y a pas une dévotion
civile et une ddvotion claustrale. C'était le point cen-
tral du débat. Ce point mis b part, il protestait de son
affoction et de son dévouement pour les religieux
{Vﬂyugeur inconnu, p. 337). Dans cette discussion
Camus 'éait défendu en « hommo libre n, il ne louait
pas les Cénobites « en esclave et d'une tlu;nn servile »,
et ne cachait point qu'ils n'étatent pas tous il'l'ﬂprﬂuh&‘
bles. Aussi put-il expérimenter « qu'il en était d'eux
comme des abeilles, qui ne s'uccoisent pas facilement,
lorsqu'elles sont irritées et qui piquent souvent ceux-la
meswes (ui raccommodent leurs ruches » (Directeur
désintéressé, p.428). Lorsque parut le Voyageur inconnu
que suivit a bref délai une Apologie pour les Réguliers,
Camus avait démissionné de I'évéché de Belley (1629).
Il avait obtenu pour son siége épiscopal, la nomination
d'un religieux : Jean de Passelaigue, vicaire générul
de 'ordre de Cluny, abbé de Notre-Dame de Hambye,
diocése de Coutances. Lui-méme devenait abbé com-
mendataire d'Aunay, dioctése de Bayeux. Avee des loi-
girs plus considérables, il écrivit plus que jamais,
Durant les seules années 1630-1631, seize ouvrages
furent mis au jour, entre autres un Traité de la réfor-
mation intéricure de U'dme et lo Directeur spirituel
désintéressé, Le premier est probablement le livre dont
sainto Chantal écrivait, le 12 décembre 1631 : « L'on
m'a écrit que ce livre que Merde Belley a fait de I'in-
téricur de Notre Bienheurcux Pére est trés mal regu
ot qu'il serait & désirer qu'il fut étouflé. » (Notons que
la sainte déclare ne pas 'avoir lu et qu'elle était mal
renseignée). Quant au second, il devait attirer & Camus
de multiples désagréments, 11 avait rencontré, racon-
tait-il en cet ouvrage, une pénitente scrupuleuse ayunt
un confesseur et un directeur. Le premier savait bien
sa morale; le second ne connaissait que les traités
mystiques et ne confessuit pas; néanmoins il « diri-
geait », conflrmant ou infirmant les décisions du con-
fesseur. Tirée en sens divers, la dirigée était tombée
dans I'obscurité et la détressc. Prenant lecon de cet
exemple, le prélat conseillait aux dmes picuses de se

~ confler & nn unique directeur qui Mt également con-

fesseur, dont il tracait le portrait ; il le voulait saint,
savant, prudent, mais surtout désintéressé. De méme,
digait-il, qu'il faut « contempler ot rechercher Dien

~ purement pour luy-mesme, sans penser & éviter 'en-

fer, ce qui est servile, ou i gaigner le Paradis, ce qui
est mercenaire, mais faire simplement le bien pour
faire chose qui plaist 4 Dieun », de méme, dans l'exer-
cice de la direction, il faut « avoir une charité désin-
~ déressée i 'égard du prm.,hdm » (Dir. désint,, p. 49),
¢'est-ii-dire ne s’attachant ni au plaisir, ni & 'honneur,
ni au profit. En soi, la thiése était trés défendable, Mais
selon l'expression de Camus méme, il avait appuyé
fortement sur la chanterelle, en soulignant tout ce qui
faisait quitter i certains directeurs les régions du
désintéressement. Le livre fut mal recu parmi les régu-
liers et suscita une polémique. Elle fut alimentée par

~ des pamphlets nombreux, dont quelques-uns méme
. furent écrits en Angleterre, notamment le Spongia,
- et les Querimonia ecclesie Anglicane (cf. Fagniez, Le
. P. Joseph et Richelieu, t. 2, p. 28). Richelien inter-
- vint pour la calmer ot interdit & Camus de continuer
1 s08 attaques contre les moines. Celui-ci, le 15 ayril

- 1682, écrivit sa soumission au cardinal (ct‘ Griselle,
nﬂﬂmus et Richeliew en 1632, dans Revue d'histoire litté-
A Jraire, juillet-décembre 1914), mais cela ne 'empécha
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pas de parler devant le roi, puisqu'il a publié Deux
discours pour le roy fails en avril 1632,

Environ trois mois aprés, commenca le procés de
canonisation de saint Francois de Sales, Camus fut
appelé & Annecy en qualité de commissaire apostoli-
que (7 aout-19 octobre 1632), (Cf, abbé de Baudry, MHis-
toire de la canonisation de saint Francois de Sales,
an tome [ des uvres du saint (Migne, 18061), ot aussi
les Lettres de sainte Chantal de l'annde 1632 (0 u-
vres de Sainte Chantal, t, 7), 1l assista & ['ouverture da
tombeau ot & toutes les autres formalités :11.1 proces,
(Vest aprés son départ que sainte Chantal, & son tour,
lui adressa une lettre pour le supplier de ne plus
écrire contre les religieux (cf. (Fuvres de Saint Fran-
cnis de Sales, t. 14, pp. 417-421 et lanote des pages 139-
141; H. Bremond, Histoire littéraire du sentvment reli-
gieux, t. I, p. 532-634). Et il semble bien que, durant
quelque temps, Camus suivit son conseil. Malheureuse-
ment, en cetlte méme annde, Yves de Paris, capucin,
avait publié, en réponse aux théses camusiennes, Les
Heureuy suceéds de la pidté, et cette publication allait
de nouveau ranimer les discussions.

I‘n attendant, Camus revient en Normandie, dans
son abbuye d’Aunay dont il mena & bien la réforme
(Archives départ. du Calvados, 1 (60, pp. 173-181).
C'est & Aunay qu'il composa 'Homme apostolique ou
Viede Saint Norberi, dont la préface débute par 'éloge
des chanoines réformés de Prémontré et de leurs ab-
bayes normandes, A Caen, il vit prés des oratoriens
et de Jean Eudes, il fréquente la Visitation, ol sa
sceur Marie-Catherine est venue, en 1631, au nombre
des sweurs fondairices. I1 a certainement connu les
membres de I'Ermitage do Jean de Bernidres : tel de
scs livres, comme Quatre exercices louchant la vie
intérieure (1642), prélude 4 la mystique du Chrétien
tnlérienur @ La vie dévote, y dit-il, « consiste & 'anéan-
tissement de nous-mémes, an renoncement de tout
intdrét propre, pour n'avoir d'autre visée que l'inté-
rét et la gloire de Dieu qui sont les vrais fruits dignes
de pénitence tant recommandés en vangile ». 11 est
]1151‘.{3 d'éelairer les éerits de Camus par les exemples
de sa vie: aprés avoir déposd I'épiscopat, il se méle
constamment aux religieux fervents ¢t vit en bonne
amitié avec eux. Boudon, t]ui I'a connu alors, le jugera
;unslphm tard : « Le grand évéque de Hﬁllrs;r . i cru
qu'il y allait de l'honneur de Dien ot de lluglmn
de soutenir I'épiscopat qui, i ce qu'il lni paraissait,
élait blessé par quelques réguliers. Cette vue 'obligea
d'éerire et quelquefois un peu trop; et les religieux,
de leur coté, ont derit des volumes entiers contre lui;
que j'ai lus étant encore séculier, ce qui donna lieu,
aux hérétiques de faire un traité & ce sujet intitulé :
L'entremangerie des papistes. Cependant le bon pré-
lnt a éerit depuis des choses trés avantageuses aux
reguliers eten faveur méme de leurs privileges; ot &
ce sujet, il a écrit que les combattre ¢'est s'attaquer au
Saint-Siége, et se heurter a la pierre contre lagquell
on so brisera », ((Fuvres de Boudon, Migne, 1856,
t. 111, col. 1058),

Alors, commant expliquer la reprise des hostilités ot
I"apparition, en 1634, du Rabai-joye du triomphe muna-
eal et de sa Swife qui parut I'année suivante? l¢ Ce
livre n'est pas, commeon 1'a dit, un « recueil de letires
de Camus », mais un recueil de lettres échangées par
divers personnages en 1632, au moment ou Camus
gardait le silence. 2° En janvier 1634, les évéques et
archevéques réunis & Paris écrivaient 4 tous leurs

J
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es de 'Franee uau sujet des livres de certains
roligieux : « fnter hos, ‘unus ocewrrit jam guarta et
tione vulpatissimiis, oul titwlus est Les Hevrews suecds
de la pidlé,.. composé par le 'P. Ives de Paris... quem
multoties inspestum ac diligenier cxaminatum, unanimi
consensu damntndum cehsuimus, Quapropter universae
fraternitun vestrae seribendwm duximus vosgue (otius
rev admonere ut nb éa doctrinae conlagione, solilt ves-

{ra providentiu, populis vestris caveatis. It quemad- .

modum "nfer nosuna fides. sit etiam wna discipline. »
(Biblioth, Nationale, Fonds Dupuy, ans. 478, o 65),
Cotto ‘déclaration incitnil de jeunes thédlogiens i con-
tinuer la hitte, 3° De plus, ‘certains prédicateurs alle-
rent jusqu'd invectiver Cumus on chaire ‘et en sa
présence,le représentant«comme un gutreSaint-Amnoup
atinfecté des maémes erreurs » (ef. Anti-basilic, pp. 82
et 571), si bien qu'ils le forcérent 4 'reprendre la plume
¢t 4 publier coup sur eoup, & Besangon, en 1634, las
traités de la Pauthreté dvangélique et de la désappro-
priation claustrale ot los Kelwireissements de Mdliton
sur les Bntreliens curieve d'Hermodore, véponse an
P, Jucques de Chavanne, eapucin d'Autun.

De retour iem Normandie, ot il demeure ensuite
durant (quatre ans il rédige des livres de piéte, qu'il
désigne sons le mom d'Waereices spirituels, ‘Quatorze
de ‘cos traités furent imprimés & Caen. S'ils ne sont
plus des couvres de polémique, ils n'en sont pus moins
I'aboutissement logique des idées de Camus. On aurait
tort, en effet, de prendre los livres cainusiens ocoritre
les moines pour une simple critique de-leurs'délats
ou un pur essai de réforme, ils ont pour but o dis-
cussion et ladéfense d'id¢es théologiques et mystiques ;
Le Rabat-=joye du'triomphe monacal, dans o partic qui
est certainemdnt de l'évéque de Belley, montre ces
prdoceupations doctrinales. Yves de Paris avait corit
(Heureur sueceds de la pidté, p. ) @ « 1l faut... que
« 'homme, qui aun désir naturdl de posséder & la fois
« tout le bien et toute la virité, rencontre un objet qui
« les contienne, pour aveir une entiére satisfaction de
« 508 puissances, » Or, il n'y a quo Dien qui puisse
donner:cette sutisfaction, Camus se dresse contre cetie
fagon d'envisager Dieu « comme estant'le Souverain
Bien de I'homine, non comme estant'le Souverain Bien
en ‘lui<mesme : principe si fautif, qu'en lo suivant,
c'est le moyen d'apprendre toujours sans arriver ja-
mads b lascience de la vorité qui est eelle'de « la cha-
« rité, dont'le propre cst de regarder Dieu comme
« Souverain Bien en soi, non comme notre Souverain
« ‘Bien, et de l'aimer pour son seul intérét, non pour
¢ lo nbtre » (Rabal-yoye... p. '127), Cest « renvirser
« 'toute la religion chrétienne et toutes les maximoes deo
« |a vraie piédté qu'elle enseigne. » (p. 128).

Avec le Rabat-joye, il n'y ent, cn somme, qu'une

simple escarmouche, mais peu de temps aprés, en

1037 .Camus écrit!le Renoncement de soy-mesme ; delair-
cissement spirituel. Dans cet ouvrage, il s'approprie,
explique étclavifie la doétrine de ' Abrégé te la Per-
[ection d’lsubelle Bellinzaga (¢f. M. Viller, RAM., jan-

vier 1931, pp. 1-46) et du Bref discours de I'abndyation
dntdrieure de 'Bérulle, 11 assigne deux fondoments i

I'abnézgation : «'une trés basse estime de toutes chiosos
crétes ot de soy-mesme » et « une ‘trés hante estimo
de'Dieu » ruine de tfout amour-propre (¢f, M, Viller,
ibid., p. 57); I'abnégation revét plusieurs formos ot
divers degrés, mais le renoncement & notre intérdot
propre doit arriverd ce point de conformité an vouloir
de Dicu que g'il lui plaisait de priver ['dine] pour

CAMUS

ne lenrdonua pas gain de cause ; ce fut

68

jamais de 'entrée-de son royaume, pourveu que ce fust
sans/dffense de son costé. .. elle acquiesce humblement
et amoureusement h cette divine wolonté » ((cf. Le re-
noncement de soy-mesme, p. 107). Pour Camus, cette
thise est fondamentile.

Romtré i Paris, il I'expose i diverses reprises dans
les chaires de la capitule, et surtout en 1040, dans La
deffense du pur amour de Dieu contre les attaques de
l'amour-propre et dans La Caritée ou le pourtraict de
{a vrade charité. M, I'abbé Bremond a mis en lumiére
cette campagne camusienno : 'Avent de 1639 oi Ca-
mus précha sa doetrine, les réactions qui snivivent,
I'intervention -d’Antoine Sirmond, fes hostilités entre
célui-ei et Richelien dans un camp, Séguenot, Saint-
Cyran ¢t I'évéque de Belley dans'’autre, Camus crane-
ment tint t0éte au puissant minigtre qui avait empri-
sonné Saint-Cyran & Vincennes et ‘Séguenot i la Bas-
tille, et répondit & Sirmond ‘par ses Animadversions
sur la préface d'un livre intitulé : Deffensede la vertu
(1642) (cf, H, DBremond, La querelle du pur amour au
temps de Louis XT11, Antoine Sirmond et J. P. Camus,
Paris, Bloud et Gay, 1932).

Aprés 1641, I'infatigable éerivain s’adonne & la théo-
logie pastorale ; il fait paruitre : les Devoirs d'un hon
paroissien, les Offices du pastewy paroissial etles Fone-
tions du Hiérarque parfait., Maislorsqu'en 1643 parut
la Fréquente communion, suivie de la Tradition de
U'Eqglise surle sujet de la pdnitence et de la commu-
nion,'il rentra dang la polémique ‘en publinnt coup sur
coup : I'Usage de la pénitence et de'la communion (1614},
Du rare ou fréqguent usage de U'Eucharistie (1644),
Apostilles sur quelgues ouvrages des Saints Péres grees
et leeting, Fepositions des passages des Péves el des
conciles allégués dans un bvre Oatituld @ La [friquente
eommunion (1645). 11 prenait une attitude conciliante :
« Les pensées de la paix et d'accommodement sont

préférables anx econtredisantes et contentieuses, ».

« Dins le beau livro'de la Fréguente conmunion, il
n'y a ‘pas [un seul passage des Péres, conciles et
papes] qui contrarie ny directement, ny indirecte-
ment i 'usage présent qui se pratiquoe en Eglise en
I'adminisiration des sacrements depénitence et d'Fu-
charistie, » Selon Ini, la discussion n’avait pour ori-
gine « gqu'une mésintelligence ot un malentendn ».
[ n'était pas question « de renouveller ot restablir les
« anciens ¢anons ¢t la discipline de la pénitenco pu-
bligue », mais "apprendre « par'la cognoissance des
« anciens canons pénitentiaux i quelques confesseurs
trop lasches et indulgents, A faire ce que le concile
de Trente leur ordonne, scaveir de ne précipiter
point-leurs absolutions, ne'les donnant qu'aux péni-
tens qu'ils jugeront suffisnmment disposés » (Lettre
« d'ouverture des Faepositions).

Cdamus éerivit ces derniers livres, soit dans son
abbaye d'Aunay, soit iv Lisieux, ot son ami Msr de Gos-

- oo o W ]

B 5 =&

‘péan avait mis sa bibliothéque ivsa disposition. Il allait

bientot sortir de sa solitude pour devenir auxiliaire de
I'archevéque de Rouen, Frangois I1de'Harlsy, fonctions

qu'il exerca de 1646 4 1649, 'Duvant cos années, il fuf

mélé & l'affaire Saint-Ange : Jaeques Forton, sleur de
Saint-Ange, ancien capucin, avait été présenté pour

‘obtenir la cure de Crosville. Mais Blaise Pascul, assisté

de deux amiig, fit opposition, aceusant le candidat d’er-
rer dans'la foi. Cumus, jugeant leur procédd indélicut,
pour lui ume
source de (iflicultés exposées par E.Jovy, Pascalel Saini-
Ange, (Voiraussi bibliothéque, de "Arsenal ms, 4114.)
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En 1649 il quitta Rouen pour Paris et se retira dans
Ihospice des Incurables ol devait étre supérienr son
ami Philippe Despont. Il y vécut irés saintement,
jeunant tous les jours, couchant sur la paille ou pas-
sant la nuit en oraison. Par esprit de pauvreté, il ne
se réservait que 500 livres sur ses revenus; avec cette
somme il payait sa pension et donnait le reste aux
malheureux. Il pensait mourir ainsi lorsque, le 28 mai
16060, Louis X1V le nomma administrateur du diocése
d'Arras, Il en elt été évéque s'il n'était mort le
20 avril 1652 avant I'arrivée de ses bulles. Inhumé sans
anecune pompe dans l'église des Ineurables, son corps
y est.demeuré jusquen 1904. En 1653 son éloge funé.
bre fut prononeé par Godean, évéque de Vence 1.

il. — EUVRES.

On attribue & Camus environ deux cents ouvrages
dopt I'énumnération est iei impossible. On peut en trou-
ver la liste snivant I'ordre chronologique dans Nicéron,
op. cit., ou, smivant 'ordre des matidres b la suite de In
Natice sur J. P, Camus placéo par Mgt Depéry en téte
de son édition de PEsprit de Saint Franeois de Sales,
Paris, 1840, p. cxv (reprodnite par Migne, (FEuvres de
Saint Francois de Sales, Parvis, 1861, t. 11) et dans
Boulas (U/n ami de Saint Francois de Sales), On
peut consulter également le Calalogue des imprimés de
ta Bibliothdque Nationale, on celui de la Bibliothéque
municipale du Mans. Monsieur le chanoine Alleing a
bien voulu nous écrire que « In collection presque com-
plate des ceuvres de Mer Camus est & la bibliothéque

de I'évéché do Belley ». Dans 'ensemble, le eatalogue

dressé par Nictron-Depéry est satisfaisant. 1l n'est
pourtant pas, croyons-nons, définitif ; et reste suscep-
tible de quelques modifications.

Ainsi, le 2 novembre 1632, sainte Chantal ¢crivait: « L'on
nous & dit que M#** de Belley avait fait imprimer un petit
livre de toulee gui #était passé & Vonverture du tombeau de
Notre Bienheureux Pérve, de la grande véndration gu'on lui
rendit, laquelle on ne pat empécher, 8i eela est... jo vous
prie de nous en envoyer un exemplaire, paree que nous
eraignons qu’il ¥ ait mis quelque chose de guoi notre bon
Péro dom Juste se it bien passé & Rome = ((wvres de
Sainte Chantal, 1. Y, p. 138). Aucun des livres mention-
nés par Nictron-Depéry ne traite ce sujet. Or, dans les
Anlonaei Hollaei opuscvla miseellanea, Caen, Caveller(1675)
s¢ trouye (p. 153) une cpigramme latine dont le sujet est
trd, dit-on, d'un livee intituld ;o ldée du Parfail prélal en
Cabrégd de o Vie de Saint Frangois de Sales, lequel rap-
porte que « les Commissaires apostoligques députds par le
Pape firent ouvrir son tombean, et, queigqu’il y cust dosji
unze ans qu'il étoit mort, on trouve son corps selon sa
constitution naturelle vénarable et entier, les bras souples,
les cheveux et les poils de sa harbe tenant fermes dans leurs
racines, comme d'homme vivant..... ». Ces détails et ceux
qui suivent conviendraient parfaitement & Pouvrage visé
par sainte Chantal; de plus, le professour A, Halley et Ca-
mus étalont les dlintimité @ leurs lettres en Tont foi (Anto-
naei Hollaei opusenla, p. 247 ot 88.); tous deux étaiont dis-
eiples fervents de 'évique de Gendve; au nom de la Faculud
de Caen, Halley adressa une supplique a Alexandre VII pour’
demapder la canonisation de 'auteur de Philothée (ibid.,
p. 169-183). L'idde du parfait prélal ne serait-il pas le livre
de Camus visé par sainte Chantal et qu'il aurait retiré du
commerce pour ne pas nuire aux formalités du proces?

Par contre, on luienattiribue plusieurs qui ne sontpas on-
tierement de lui, ou sont simplement des extraits recueillis

‘de ses « Sermons, exhortations, conférences, conversations,

1. Nous ne fnisons auenn cas do pratendon eomplot de Bourglon-
taine. Tout s que noeus connaissons do Camus nons confirma dans
l'opinion qu'il m'n eu aucune part & celle conjuration, s lontelois
elle a réellement omisté.

e

livres et lettres ». 1 est bon d'y regarder de prés pour appré-
cier da part qui en revient & Pévogue de Belley. Prenons
deux exemples ¢ 1° Le Rabat-joye du (riomphe monacal, tird
de quelques leltres recueillies par P, D. P. D, Sainct-Hilaire,
Lille, 1634. Dés la préface, le lectenr est avertl qu'il s’agit
d'un recueil de lettres « de quelques esprits » (p. 3). Ils
sont done plusieurs. En effet, nous en trouvons cing, gqui
eonstituent deux groupes de correspondants : C. D. F. de
lionen correspond avee P, D. prétre de Saint-Hilaire, ou Hi-
Liwrin de Paris; d’autre part I C. C. ou C. C, de Paris, écrit
f Camus quiest & Belley, puis & Lyon, et 4 1. €. D. de Lyon.
I'our des raisons de critiqué interne, nous n’hésitons pus &
identifier C, D, F, avee Charvles Du Four, neveu de Camus;
I'. D pourrait bien étre Philippe Despont et serait le méme
qui a publié Les justes questes des ordres mendianls, par
I'. D. A. & Douay en 1635 (et non J. D. A. comme I'a im-
primé Depéry); P. D, A, signifierait Philippe Despont ago-
nista; C. C. est appeld par Camus « mon vénérable frére,
mon trés cher frére ». Ne serait-ce pas son frére jésuite
Charles Camus? Reste 1. C. D. de Lyon que nous n'avons
pu identifier, Mais que ces identiflications soient ou ne
soient pas exsetes, il reste que 1o recucil de lettres nous
liveo la pensie deeing personnages, Qu'on los lise, on cons-
tetera une différence de ton entre les pages de 'évéque et
eolles de ses partisans, et 'on ne peut lui attribuer person-
nollement qu'une minime partie du volnme,

2 1l v a mieux encore : le nom de Camus est demeurd
attache tout spécinlement a UEspril de Sainl Frangois de
Sales (B volumes parus de 1639 4 1041), Depéry le lul atlri-
biue purement et simplement, ot, de fait, on lit dans 'ap-
probation des docteurs (1639) ¢ « Nous avons leu un livee
intitule Beprit de Saint Frangois de Swles..... conpost rAn
Monsieur 'Evesque de Belley, « Cependant, le titre du livre,
d s Pédition do 1650 que nous avons consultée, est exac-
tement celui-el : « L'Esprit du Bienheureux Frangois de
Serles, evesque de (rendve, représenld en plusicurs de ses
aclions el paroles remarquables, RECUEILLIES DE quelgues ser-
mang, exhortalions, conférences, conversalions, livres el [olires
di: M. Jean-Pierre Camus evesque de Belley, pan L, D. P.. »
Coumus n'n élové avcune protestation, jeté auvcun désaven
contre co travail, je Taccorde, et il en a ainsi, d'une cer-
taine facon, accopté la paternité, Pourtant 'ouvrage deviont
dir ee chel un travail de secondn main et ne doit étre utilisé
que sous bénéfice d'inventaire. L'on ne doit point y voir
I'oxpression des idées da prélat entre 1639 et 1641, ni un
wanoignage donné & celle date sur des faits antérieurs i la
mort de Frangois de Sales. Telle citation peut &tre extraite
d'un ouvrage paru plusde vingt ans auparavant; la préface
nons en avertit @ « L'on g'est avist de recueilliv, comme par
une espéce de glanage, de ses sermons, exhortations,,..,
el Espril du Rienhewreur Franpeois, » Co glanage a oté fait
o parun de ses plus intimes et familiers » 5 « i1 n'y 4 point
en ee recuell d'autee ordre gue fortuit et selon quo les pie-
ces ont ot ramassees de la bouche et de la plume de M. de
B lley ». L'on voit le danger de cette méthode et de « eet
puyrared la mosaique »; la pensée do Uauteur peut dtre faci-
lement mutilée et déformée par des citations isolées de leur
cuntexte, Pour n'avoir pas fait ces remarques abbé de
Buudry a souvent dénaturé 'enseignoment de Camus, Pre-
nons un exemple : qu'on lise dans lnG* partie de ' Esprit de
Stint Frangois de Sales la section V 1« De intention, » ef
le commentaire gqu'en fait Pabbé de Baudry dans le Véri-
tahle esprit de Saint Frangoiz de Sales, t. 1V, p. 179, Selon
de Bawdry, Camus soutiendrait, en Caliribuani a Uévdque de
(rnéve, la thise « gne les bonnes muvres peavent détre
apportées & Dieu par une intention postérienre s, ce qui
est contraire 4 sa vraie pensée, exposte avee plus de prici-
sion dans la Caritée (3° partie, p. 404, et ss.; el. le Traild de
ta Réformation intérieure selon Uesprit du Bienheureuwr
franpois de Sales, pp. 204-200),

IIT. -~ DOCTRINE ET INFLUENCE.

Camus, auteur spirituel, apparait comme un disci-
ple de saint Francois de Sales et un théoricien du pur
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amour, Considéré comme disciple de 1'dvéque de Ge-
néve, il est celui qui a suivi de plus prés le maitre ¢ 1l
a vécu quatorze ans dans son intimité; il connait & fond
ce qui est sorti de sa plume et ne tend qu'd I'expliquer
ou le commenter. Avec plus ou moins de succés parfois,
car il y a de notables différences entre le maitre et le
disciple : ot saint Francois de Sules n'éerit qu'avec une
charité « infiniment précautionnée », Camus donne l'es-
sor & sa fougue; ol le maitre a éerit un traité serein
pour toutes les dmes, Camus produit des écrits de cir-
constance. Il est prolixe & I'excés, mais intelligent et
doeile: son témoignage vis-i-vis du saint mérite vral-
ment confinnce. A le lire attentivement, sa doctrine
nous parait beaucoup plus modérée et nuancée que son
style ne le laisserait croire. Malgré ses boutades, ses
fanfaronnades, pour l'ordinaire plus Joyeuses que
méchantes, il se tient, en matiére théologique ot mys-
tique, entre les extrémes. C'est ainsi que duns les
rapports de P'dme avee Dieu, il rejette également
« ln passivité absolue qui dispenserait de tout effort
ascétique » (Bremond, Métaphysique des Swints,
p. 154) et une activité excessive qui oublierait
que, dans la priére, Dien travaille plus que nous,
et détournerait de la contemplation, « regard simple,
unique et amoureux de quelque mystére, mais... qui...
comprend en éminenee, en suc et en substance toute
cette grande variété d'uctes que produit la méditation »’
Lutte spirituelle, p. 107).

Aussi enseigne-t-il qu'il faut commencer parla ré-
formation de la partie supérieure de I'dAme en rendant
la raison maitresse des sens. Dans ce but il fuut dés
'abord établir la pureté d'intention dans le centre de
I"ame (voir DS., art. dme, col. 465), la foi et la prudence
en 'entendement; en la volonté la conformité it celle
de Dieu et la charité, et en la mémoire la présence de
Dieu et I'espérance; 2° la raison doit veiller pour
reconnaitre si les passions et les sens ne s’échappent
pas de leur devoir, et prier pour demander le secours
divin (T'r. dela Réformation intérievre de l'dme,p.296);
3o il faut aussi eune sainte défiance de soi et une sacrée
confiance en Dieu » (p. 207); 4° gouverner les sens en
leur donnant une bonne application pour que leurs
actions indifférentes ou dangereusesdeviennentbonnes:
fH° pour y parvenir, gouvernons-les d'aprésles exemples
dun Christ (p. 316) ; 60 enfin pratiquons les vertus les plus
convenables & réprimer leur insolence et & dompter
leur révolte, c'est-d-dire la chasteté, la sobriéte et la
modestie.

Co travail n'est qu'un début: il faut s’élever jusqu’an
pur amour. Les vertus sont vaines pour le salut et la
gloire de Dieu si la sainte charité (qui est la grace) ne
les accompagne (Caritde, p. 9-13). Les vertus peuvent
bien étre sans la grice, mais la grdce n'est jamais sans
les vertus. Nous ne devons pas nous contenter de
chercher notre intérét dans les pratiques vertueuses
— encore qu'au début ce ne soit point illicite — mais
'intérét et la gloire de Dieu; autrement, c'est une
charité feinte et intéressée ! « La volonté qui embrasse
le bien est bonne, mais si elle 'embrasse en rejetant le
mieux, elle est certes déréglée, non pas acceptant I'un,
mais en rejetant 'antre » (Caritéde, p. 156). Or le mieux,
c'est d'aimer Dieun de plus en plus purement pour lui-
méme, en chassant de son dme 'amour-propre et l'es-
prit de propre intérdt, It Camus a écrit tout un traité
du Renoncement de soy-mesme ol il montre que tout ce
qui est bon en nous vient de Dieu, d'ou il suit que tout
le mérite de notre activité doit revenir & Dieu. 1l ne

s'agit pas de renoncer i l'activité, mais seulement i
I'amour-propre quis'attache i toute activité (cf. M. Viller,
Autour de Uabrégé de la perfection, RAM., t. 13,
p- 209). Ainsi I'ame doit 8'épurer et aller jusqu'a « la
passivité de 'amour qui laisse opérer la grice sans
aucune résistance de s part » (Renoncement, p. 156).
11 faut laisser son propre vouloir pour mettre celui de
Dieu en la place, comme sainte Catherine de Siennc
recut le Coeur de Jésus-Christ en la place dn sien »
(thid., p. 158), D'ol l'originalité de Camus qui, en con-
servant le terme de passivité, lexplique et le clarifie,
en insistant sur activité de cet état.

Ardent salésien, suivant le maitre jusqu'au ceeur de
sa doetrine, Camus n'a pas pour autant négligé les
autres auteurs spirituels : le P. Gagliardi, la dame
milanaise auteur de 1'Abrégé de la perfection, le
P. Binet, Bérulle, Drexelius, Du Pont, Suffren, Bellar-
min, Benoit de Canfeld, Catherine de Génes, Catherine
de Sienne, Thérése d'Avila et beaucoup d'autres (cf.
Deffense du pur amour, p. 516 et 88,), Comment expli-
quer qu'avec tant de science, tant d'wuvres, Camus ait
eté tres 1ot et si rapidement ensevell dans I'oubli, & tel
point qu'on ne cite de lni que 'Esprit de Saint Fran-
gots de Sales ? Les causes sont multiples : [* 11 a trop
¢erit et trop vite. Sa doetrine est pour cette raison dis-
geminée A I'exces et demande d'immenses lectures, 20
Ses ceuvres sont pour la plupart des cuvres de polémi-
que. Orsi la polémique intéresse durant une contro-
verse, le débat terminé, on retient les résultats plutot
que les péripéties de la lutte. 3» Camus eut contre lui
I'hostilité de tous ceux qu'il avait combattus, & laquelle
s'ajouta celle de Richelieu et de Louis XIV. Le roi a
demandé & Rome la condamnation du Dirvecteur spivi-
tuel désintdressé (cf. Reusch, Der Inder verbotenen
Bucher, 1. 2, p. 1225). 4° Aprés sa mort, lorsque Bossuet
et Fénelon seront au prises, Fénelon fait bien appel &
'autorité et aunx arguments de Camus, mais Bossuet
foudroie de son mépris - fort injustement d'ailleurs —
I'évéque de Belley : « Pour ce qui est de M. I'évéque de
Belley le Camus, écrit-il & son neveu le 13 octobro 1698,
¢'est un auteur si confus et dont la théologie est si peu
précise qu'il n'y a point i s'inquiéter de ce qu'il dit. »
0° En 1747, un éerit de Camus sur 'amour de Dieu
fut mis & l'index espagnol. 1l fut condamné dans toutes
les langues, mais spécialement dans la traduction de
Cubillas : IEpitome o quinta essencia del amor de fios,
Barcelone, 1693 (Reusch, op. cit., t. 2. p. 627). 6o Enfin,
aun xix¢ siécle, I'abbé de Baudry en publiant son Véri-
table esprit de saint Frangois de Sales, a jelt la sus-
picion sur l'ouvrage de Camus, qui, par antithése,
ne serait pas véritable.

Depuis quelques annéeg, les etudes particlles qui
lui ont été consacrées lui sont beaucoup plus favorables.
Sans aucun doute on doit, tout en reconnaissant en
lui quelques défauts, le considérer comme un grand
évéque et un mystique remarquable, trés averti des
questions auxquelles il s’est mélé avec tant de fougue,
de droiture et de bravoure. Il reste & souhaiter une
Vie de Jean-Pierre Camus, et 'on peut prédire & qui
entreprendra ce considérable labeur des joies et des
découvertes insoupconnées.

Nietron, Mémoires pour servir d Uhisloire des hommes
illustres, Paris, 1720, — Boulas, Un ami de saint Frangois de
Sales, Lyon, 1879, — Mangenot, article Camus du DTC. —
H. Bremond, Histoire lilléraire du Sentiment religieus...
.1, p. 149-186, et appendice, p. 525-534; 1. XI, p. 184-283. —
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Le Hardy, Eludes sur la baronnie et Uabbaye d’Aunay-sur-
Odon, Caen, 1897. — Boulay, La Vie du Vén. Jean Eudes,
t. 1, Paris, 1905.

Raoul HEURTEVENT.

CANALE (VEN. BARTHELEMY). — Né& & Milan le
10 décembre 1605, mort & Monza le 27 janvier 1681.
Aprés ses études aun collége de Brera entre chez les
Barnabites en 1626; religieux exemplaire, modéle
d'esprit intérieur, d'austérité et de charité; son procés
de béatification fut commencé deux ans aprés sa mort.
Il passa sa vie dans le ministére des dmes et les
charges de maitre des novices et de supérieur. En
1670 il publin & Milan en trois volumes son Diario
spirituale, overo meditationi per tutti © giorni dell’
anno, diviso in (re partt (8 décembre-9 mars: mercre-
di des Cendres-octave du Corpus Christi; 2 juillet-
8 déeembre) : 'ouvrage eut de nombrenses éditions,
la derniére, Monza, 1909, Aprés sa mort parut La verilad

scoperta al cristiano intorno alle cose presenti ed an-

pendre, 2 vol,, Milan, 1604 ; 40 ad., Milan, 1805,

Vies par Galligia (Milan, I333), O. Premeoli (Milan 1910,
— 0. Premoli, Storia dei Barnabiti nel Seicento, Roma,
R2, p. 321 ss.5 405 we. — Bolfito, Riblieth. Rarnabitica, |,
1993, p. A00-106,

Joseph pE GUIDERT.

CANALES (JEAN), O. IF. M, — Surnommé a Curribus,
ne & Ferrare, agrégé vers 1450 au collége théologique
de sa ville natale, ol il enseigna, orateur illustre,
mourut i Bologne en mars 1462, 11 a laissé plusieurs
ouvrages importants, dont les suivants méritent d'étre
mentionnés ici : Opus de caelesii vita, Venise, 1494 ;
Opus quadragesimale, Mlorence, 1494; Sermones, Venise,
1539.

abaralea, Supplem. & castigatio ad seriplores rivm oridi-
num &, Francisei, Romae, 1806, 400; 1I, Romae, 1921, 406 s.
— Hdouard d'Alencon, . M. Cap., art. Canafes Jean, DTC.,
I, (1905), 1600,

T Jacques HEERINCKYX, O. F. M.

CANO (Mircnon), célébre théologien dominicain
espagnol (- 1560). — 1, L'homme et le miliew, — 2, La
doctrine et Ucevvre spirituelle.

L. L'homme et le miliew. — N6 & Tarancon (province
de Cuenca) vers 1505, Cuno fit profession chez les
dominicains de Salamanque en 1524 il fut de 1542 &
1546, « primarius cathedraticus » i Alcald et de 15406 i
1502 & Salamanque; il assista au concile de Trente
(1951-1552); nomm¢ évéque des iles Canaries en 1562,
il abandonna bientdt cette dignit¢é et mourut provin-
cial d'Espagne en 1560,

Loin de s'opposer, comme on l'a dit souvent, 4 la
spiritualité de I'Espagne de son temps, I'éminent théo-
logien chercha i la guider dans des voies sures. Son
attitude aétéenl'occurrence celled'nun directeur éclairé.
La maniére dont plus d'une fois il critiqua les person-
nes et surtou: la lutte qu'il engagea avec plusieurs
spirituels ont contribué i le faire considérer comme
un adversaire des mystiques. Toutefois, de récentes
¢tudes historiquesont justifié ses intentions. Son but

n'a été que de prémunir les chrétiens contre les ris-
ques d'une mystique mal comprise.

Onne peut comprendre son attitude sans donner
quelques détails sur le milien dans lequel il a vécu.
Cano a vu se développer trois mouvements psendo-spi-
rituels qui tous trois avaient des points de contact
avec la mystique. Nombreux furent les gens du peu-
ple qui se laissérent entrainer dans ces courants.
C'était d'abord la secte des alumbrados du royaume
de Toldde; le réformisme érasmien des cercles d'Al-
cala de Henarés; enfin les cénacles luthériens de
Valladolid et de Séville, Ces trois mouvements con-
couraient i eréer une atmosphére religieuse capable
de plaire & des esprits tonrmentés du besoin de
renouvean. Cano les connut, le premier dans son pays
d'origine, I'Alcarria; le deuxiéme, pendant son profes-
sorat & Alcala; lo dernier, 4 Madrid. Epris de vérité et
'nustérité, il devait réprouver les aberrations de cette
spiritnalité morbide et inciter les chrétiens o s'en
préserver, Los mesures répressives dont il usa ont été
souvent exagérdes; il avait d'ailleurs affaire & des
iddes qui auraient aisément dégénéré en seclarisme,
comme ¢'est le cas pour les alumbrados, dont 'histoire
explique tant d'énigmes de 'Espagne du xvi° sidele.
Sans doute, il manqua de modération et ne réussit
pas toujours A discerner le bon du manvais grain,
mais cela n'autorise point & accuser simplement
d'injustice la cause qu'il défendait. Dans les conilits
qui le mirent aux prises, soit avec des religieux de la

(‘ompagnie de Jésus, soit avec son confrére Barthe-
lemy Carranza, se mélérent des éléments étrangers a

la spiritualité : il importe d'on tenir compte. Cano
n'é¢tait point porté i scruter les failset gestes d'autrul :
« Dieu mn'a fait grdce, éerit-il & Philippe 11 le 16 mai
1509, et pour qui me connait, il va de soi que méme
de mes ennemis, je ne pourrais parler en mal » (dans
F. Caballero, p. 620).

2. La doctrine et U'euvre spirituelle. — Pour Cano,
il y a deux modes de vie chrétienne; spécifiqguement
identiques, il est vrai, de par leur but : la voie ascé-
tique, ouverte aux personnes du monde..., et la voie de
la. contemplation, réservée aux personnes qui se sont
retirdes du monde et & quelques Ames comblées par
Dicu de charismes spécianx. Cette distinction, nous
la trouvons exprimée par exemple, dans la censure du
Catecismo de Carranza (1659), Celui-ci avait oppos¢
(fol. 380) le Libro de la Oraciony Meditacion de Louls
de Grenade o son Catéchisme : le premier visait a
« montrer le chemin qui conduit & la perfection chré-
tienne », tandis que lui-méme cherchait & « instruire
le chrétien dans la doctrine de sa profession ». Le
censeur ripostait que « Louis de Grenade ne pouvait
admettre cette opposition sans se faire injure & lui-
méme ». Fr. Louis de Grenade, « g’il est un maitre
chrétien », ne peut, lui aussi, qu' « instruire le chré-
tien dans la doctrine de sa profession », ce qui pour
Cano ne dépasse point les limites de 'ascétique tradi-
tionnelle et s'applique an commun des chrétiens dont
la perfection consiste i pratiguer la vertu de fagon
ordinaire. A Louis de Grenade Ilui-méme, Cano
reproche de vouloir conduire tout le monde & la con-
templation et & la perfection. Bien peu de gens du
peuple en effet peuvent suivre la voie contemplative,
trop hérissée d'obstacles pour qui est pris par la vie
active (dans F. Caballero, p. 597-598. La censure du
(Catéchisme de Carranza est tont entiére reproduite
dans 'appendice ne 58, p. 566-615).
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Cette doctrine coincide avec celle gu'il expose dans
sa lettre & Maitre Juan de Regla (le 21 septembre 1567)
ol il réprouve le manque de discernement de ceux
qui recommandent & tout venant des exercices qui, an
lieu de les affermir dans leur profession, bicn des fois
les rendent inaptes i leur tiche (dans F. Caballero,
appendice n° 44, p. 520).

Ainsi, de l'avis de Cuano, la contemplation n’est pas
faite pour tous. Et le livre de Louis de Grenade mangue
de discrétion en développant une doctrine qui ne peut
faire du bien qu'd quelques-uns, et risque de conduire
au lnaufrage tous ceux qui ne sont pas préparés & la
recevoir. |

La. contemplation, pour n'étre pas l'occasion des
pires exeds, requiert 4 la fois un grand équilibre
mental et une direction éclairée. Deux choses qui
manguérent généralement aux gens du peuple qui &'y
adonnaient. Par 14 s'expliquent les nombreuses aber-
rations dont parlait déja saint Vineent Ferrier dans
sa Vida espiritual et dont traite également sainte
Thérése, bien plucéepour en juger, puisqu'elle i véeu,
comme Cano, au temps des Alumbrados. Les préven-
tions de notre théologien ne sont done point dépour-
vues defondement. Quand dés lors Carranzase propose
dans son Calecismo (fol. 387) d'acheminer indistinete-
ment tous les chrétiens vers la contemplation en éli-
minant la priére vocale, le jeine et les ceavres de
bienfaisance, Cano répond que de telles considérations
auront vitefaitd'entrainer vers une méthode plus facile
et soi-disant plus profitable le peuple de nos jours,
« ennemi du travail et hostile b la Croix du Christ »
[¢’est-ii-dire les nlumbrados]. Lu contemplation résoer-
vée & des dmes d'élite n'est pas drecommander & tout
venant. Servi sans discernement, un mets aussi
exquis ne peut que nunire au peuple illetiré, lequel
doit s'exercer dans la vie active, « nune maxime ub
refrigescit charitas multorum ». Bien plus utile est
la charité, qui se recommande davantage de I'lieriture
sainte (dang F. Caballero, p. H599).

e n'est pas le seul endroit ot il affirme que
Pinitiation dy peuple i la contemplation ne peut que
lui faire du tort, Le projet de Carranza qui était de
faire de tous les hommes des mystiques, ¢lait aux
yeux de Cano un véritable danger social. Sous lo pré-
texte que la contemplation suppléait & tout, les alum-
brados néglignient et lears dovoirs d'état, et meéme
leurs: devoirs religieux. Il importe plus de parler d'as-
cétique au peuple chritien que de 'entretenir de mys-
tique.

C'est dans ce but que Cano entreprit la traduction
ou mieux l'adaptation en espagnol du livre toscan
La Villoria di se stesso, traité des vertus et des péchés
eapitaux, ott Séraphin de Fermo résumait un livre du
deminicain Buattisia Carioni da Crema (voir Canion) :
La Victoria de 8i mismo parut pour la premiére fois &
Valladolid en 1550 et fut plusieurs fois rééditée dans
la guite, Ce n'est pas le lieu derésoudre les problémes
d'ordre historique et littéraire que souléve l'origine
de l'onvrage. 1l suffit de rappeler qu'au mement ou il
aborda cette traduction, Cano ignorait que 'anteur en
était Crema, dont il avait & plusieurs reprises réprou-
vé la doctrine (par exemple De loeis theol., lib. X1, ef.
P- 9). Ne connaissant que P'abrégé de Fermo, il estima
que sa divulgation ne ferait que du bien en Espagne.
Il améliora Peeuvre de Fermo et y ajouta plusicurs
chapitres, de telle sorte qu'on pourrait a juste titre Pen
appeler 'auteur. Plus d'une sentence serait a rappro-
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cher du Libre de los Ejercicios de saint lgnace, que
Cano avait combattu : « On ne peut so fixer dans la vie
sans avoir pris le temps et le soin de réfléchir a loisir
sur la forme et la maniére de vivre. Pour une affaire
de si grande importance, il importe de laisser durant
quelques jours toute occupation, de traiter seul 4 seul
avec Dien et de se recueillir en soi-méme... Le prin-
cipal est de comnaitre ol nous en semmes... » (ch. 2
qui est tout entier de Cano). La tactique du démen,
cherchantle point faible pour pénétrerdans nofre Ame,
la nécessité ou nous sommes, pour lui résister, de nons

| attaquer an défaut dominant (ibid.) offriraient avee

la pensée de saint Ignace des comparaisons faciles.

La méme tendance ascétique se fait jour lorsque
Cane recommande quelques ouvrages do spiritualité :
(Ch. 11, ot il est traité des remédes contre la paresse).
« Un autre grand remeéde c'est de soumetire vetro
voionté 4 des personnes capables de vous diriger.
Jamais en effet on ne pourra sortir de cette fievre de
l'esprit qu'aprés avoir vaineu sa volonté. Il est vral
qu'a L'heure actuelle, il y a peu de direetenrs qui indi-
quent la voie parlear doetrine, stimulent les faibles par
leur exemple, enflamment les tiédes par leur parole
ou animent de leaur vie ceux qui languissent., Par
contre, vous ne manquerez jamais de livres de saints
pour vous instrnire et vous enflammer (ainsi saint
Jean Cassien, saint Bernard, saint Bonaventure, le De
vitaspirituali de saint ¥Yincent, le Contemptus mundi...).
Ont aussi une valeur particuliére le fe simplicitale
vitae christianae du I. Jérdme de Ferrare et un autre

Couvrage ¢erit en italien qui a pour titre Kspejo inte

rior, lequel, & cause de sa grande utilité, j'essayerai
de faire traduire sous peu en espagnol... ». Dans les
derniéres lignes, il s'agit, i n'en pas dounter, du Spec-
ehio interiore de Séraphin de Fermo.

L'ascése de Cano, on le voit, est basde sur le renon-
cement i soi-méme et sur la mortification des pas-
sions, « Examinez i vous ¢tes mortifits complotement
dang tous vos sens, car notre chair est une béte rusée
at souvent elle fait semblant d'étre morte, alors que,
¢omme un vieux proverbe populaire dit du chat, elle
a sept vies, » (Ch, 11).

A I'exemple desaint Paul, il voulait que les chrétions,
au lieu de se mettre en quéte d'émotions sensibles,
éludiassentlascience dusalut dans le livre de la Croix.
¢« Asseyez-vous au pied de ln Croix et vous entendrez
la derniére lecondu Divin Maitre. Lisez, je vous en prie,
le livre du Crucifié et vous y trouverez tous les trésors
do sagesse ot de science divines @ firésors cachis
pourtant, car nombreux sont les secrels quo la Groix
réserve A ses disciples. Etudiez, je vous le répéte, le
Crueifix qui vous donnera la eompléte victoire sur
vous-méme ». Ce sont les derniers mols de 'ouvrage.
(Chap. 18). Ils sont du reste empruntés & Iermo,
mais ils résument bien la pensée de Cano,

F. Caballero, Conguenses tlustres. M. Melchior Cano,
Madrid, 1871. — A, Lang, Die Loei theologici des Melchior
Cano und die Methode des dogmatischen Beweises, Minchen,
1025, — V. Beltrim de Heredia, O. P,, Melchior Cano en la
[niversidad de Salamanca, dans La Clencia Tomista, XXV
(1933), p. 178-208. — P. Mandonnet, 0. P, Préface do La
Vicloire sur soi-méme, trad. de M. Legendre, Paris, 15335,

Vicente Bertrdyn pe HErEpm, 0. P.
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CANONISATION. — Entre canonisation; et théo-
logie ascétigue il y a évidents connexion. Cela découle

tue une part de la piété catholique, mais aussi, du fait
gue les idées, ascétiques se refletent dans les procés de
canonisation et qu'inversement lu personnalité des

ints, précisément A cause de leur canonisation par
]B%gﬁaa donne une orientation & la. spiritualité. Pour
montrer clairement ¢es corrélations, il nous faut expo-
ser les points suivants :

19) L'dvolution historique de la canorisation aw point
de vue formel eb juridique: — ) I procddure juri-
dique actuelle; — 30y Uhistoire du lype catholique
de saintetéd ; — 4o) Vimportance de lacanonisalion pour
la spiritualité,

I. - EVOLUTION HISTORIQUE DE LA CANONISAT ION

La canonisation a son origine dans la surveillance
exercée sur lo culte par les évéques. Les vestiges les
plus. anciens se trouvent dans existence de fétes
liturgiques de saints (martyrs); Mutilisation des plus
anciens acles des martyrs (Saint Polycarpe, Pionius,
ete.); les décrots synodaux. Le concile d’Elvire (vers
300) dit, par exemple 1 « Si quis idola fregerit et ibi-
dem fuerit occisus... placuit in numero ewm non
recipi martyrum » (eap. 60, Mansi, 11, ¢. 15). Le concile
de Carthage (vers M8) statue que personne ne doit

donmner le titre de martyrs & ceux qui ne le sont pas

réellement, « ratione vel tempore competenti, quo
iartyria celobrentur, martyrum nomine appellet »
(eap. 2, Mansi, 1L, e. 145). Voilih pourquoi dés le
1ye sigcle on distinguail entre « martyres vindicati »
ot « non vindicati ». {Opt. Milev., Wist. Donatisi., 1, 16,
PL., 11, 916). La plupart des cultes étaient locaux, et
avaient pour objet le tombeaun dw saint. Cependant. le
Chronographe de 354 mentionne déjh pour Rome la féte
des martyres africains, sainte Porpétue, sainte Félicité
et saint Cyprien. Suint Lanrent et saint Martin étaient
f¢tés dans tout I'Oceident.

On peut considérer comme la forme la plus ancienne
de Pintroduction d'mm nouveau culte, la notification
faite d'abord parla communauté des fidéles (pour saint
Polycarpe, les martyrs de Lyon), plus tard par I'évéque
(lettre de Vigilius de Trente, T+ 405, adressée & Simpli-
cien, et & saint Jean Chrysostome sur le martyre de
Sisinnius (397), PL., 13, 540668, Le passage cité si
souvent concernant le martyre du méme Vigiling de
Trente (AS., 26 juin, p. 147 : « Conscripta sunt autem
gesta beati viri ab his qui martyrio ejus interfuerunt,
gratiaque voborationis, ut mos erat, Pape Romano
trapsmiserunt, ut sacris Martyrum memorialibus inse-
revetur », n'est sans doute pas du ve sjiécle; Benoit X1V
veut y voir la confirmation papale la plus ancienne
d'un. martyre,

Depuis la fin de l'antignité, la forme habituelle de
l'introduction d'un nouveau culte, done de la canonisa-
tion, eonsiste dans I’ « Elevatio corporis » ou la « Trans-
latio », ¢’est-d-dire lo déposition neuvelle dans un tom-
bean d'autel. L' « Elevatio » était accompagnée de la
rédaction d'une « Vita ». Une grande partie des vies de
saints du moyen age doivent leur origine i cette cir-
constance.

1. La compétence pour la canenisation. - Le
synode de Mayence (813) déclare : « Deinceps varo cor-
pora sanctorum de leco ad locum nullus praesumat

transferre sine, consilio principis val episcoporum et

| sanctae synodi licentia » (cap. 51, Mansi, XIV, ¢. 5. =
non seulement du, fait que. le culte des sainta caonsti- ||

de Consecr. dist, | Corpora sanct.), La, « translation »

| devait done avoir lien, avee Iy plus grande; « unio cum

ceclesia universali ». C'est pourquoi Vintervention. dn

pape était particuliérement ddsirée. La seconde déposi-

tion solennelle (translatio) de saint Séverin (| 482)

Cest faite par 'évéque de Naples, « 8. Gelasii Sedis
Romanae Pontificis anctoritate » (Eugippius, ¢. 46,

CSEL., 9, 63), Pour la cangnisation de, saint Bononius,
vers 1027, l'évéque de Verceil s'afdresse au pape
Jean X1X « ut rata fieret ejus sententia, ut et religio
csset devotior et Deatissimi Bononil ¢ammempratio
celebrior ». (AS., 30aoit, p. 629). Le doeument le plus
ancien, dans lequel un « ultramontain » demande
I'intervention du pape, date de l'an 978, il -nous
raconte que 'évéque de Tréves fit I « elevatio » des
religues de saint Celse, et « Apostolica augtoritute
mandavit » que la féte du jour du déceés du, saint, sepait
célébrée le 23 février (AS., 23 février, p. 406). De
méme pour la « translatio » de saint Burkhand de
Wurzbourg, en 986.(MGH., Script. XV, 62). La, cononi-
sation de saint Ulrich d’Aungsbourg, faile par Jean XV
au synode de Latran en 993 peut difficilement dtve
regiardée comme une innovation juridique. Aprés cotte
date nous rencontrons encore des caponisations sans
I'intervention du- pape; la derniére peut-cire fut
I” « clevatio » de saint Gautier de Ponfoise, 1153, par
los archevéques de Paris et de Reims (AS., 8 avril,
p. 703). Mais déjd avant 1100, Pierre Discre, du Mont
Cassin, ¢émet l'opinion que le pape seul peut canpni-
ser (AS., 24 octobre, p. 837). Dans les Actes do. capo-
nigation de saint Godard d'Hildgsheim (1132) on
parle déjh d'une « canonica censuri» i ce sujet (AS.,
4 mai, p. H86). Cette pratique fut confirmée par
Alexandre 111 (1170), par le Décret, « Andivimus » '
('Tit. 45 : De relig. et vener. sanctonum).

2. Les degrés de la canonisation. — Durant tout
le moyen dge, on ne fit aucune distinction entre les
titres de « Beatus » ct de « Sanctus ». L'acte décisif
consigtait primitivement dans la « translatio » méme,
plus fard dans la sentence papale, par laquelle la
« translatio » ne recoit plus que le caractére d'une
cérémonie postérieure (comme on le voit avec évidence
pour la premidtre fois dans le cas de saint Canut de
Danemark, en 1112. AS., 10 juillef, p. 134), Vers 1149
Octavien, cardinal légat, écrit & I'évéque d'Hildesheim
au sujet de la canonisation de saint Bernward : « super
quo ad praesens sibi plenarie respondeve nequivimus, »,
mais permet 'érection d'un autel sur la tombe (AS.,
26 oct., p. 093, saint Bernward fut canonisé solennelle-
ment par Célestin III en 1192). De semblables actes
incomplets se rencontrent encore dans la suite.
Alexandre III autorise pour le diocése de Grosseto,
« interim », l'office des confessenrs pour Guillaume de
Malwvalle (Fontanini, Codex Canongs. n° 30 &is, App.
p. 644). Eugéne IV emploie en 1443, la formule
« velut si sanctus esset canonizatus » (AS., 20 mars,
p. 246). Jules II écrit en 1512 : « Canonizatus aut
alias approbatus non censeatur » (H. Canisius, Thes.
Monum., éd. Basnage, 1V. 797). Clément VI, en 15627 :
« Dummode per ejusmedi facultatem Dei servus non
censeatur canonizatus » (Bened. XIV, D¢ Beatif,, 1,20,
n. 16), Paul l1L en 15637 : « Propter praemissa canonizatus
non censeatur » (AS., 4 avril, p. 380). Ces actes peu-
vent sans aucun doute étre donnés comane des actes de
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Béatification, mais la Canonisation pouvait aussi avoir
liew immédiatement sans ces préliminaires. Le décret
de la Congrégation des Rites de 1609 permot « ut
dictus Ignatius de Loyola in posterum Beatus nuncu-
pari possit » (AS., 31 juillet, p. 619). Le « Dubium »
de la Congrégation des Rites de 1661 dit : « An cen-
seant, tuto quandocunque devenire posse, vel non
posse, ad solemnem Servi Dei (saint Frangois de Sales)
canonisationem, et interim indulgeri ut Beatus nun-
cupetur », Cette formule fut abolie par Clément XL
Depuis lors on dit seulement : « An tuto procedi valeat
ad Beatificationem ». (Bened. XIV, De Beatif., I, 23,
n. 13). En 1668, Clément IX ordonne qu'apres la Béa-
tification on ne doit plus traiter « de virtutibus »,
Ainsi le procés de Béatification est devenu la partie la
plus importante de toute la procédure.

3. Le procés. — Des ébauches de procés d'infor-
mation se rencontrent déji dans la « translatio » de
sainte Bathilde sous le régne de Louis le Pienx (AS,,
26 janvier, p, 362), et pour sainte Wiborada, ol 1'ubbé
de Saini-Gall, en présence des moines, cite le frére do
Ia sainte et « rationem cum illo de virtutibus habuit »
(AS., 2 mai, p. 206). Urbain II (1088-1099) refusc une
canonisation : « non enim Sanctornm quisque debet
canonibus admiseeri, nisi lestes adsint, qui ejus mira-
cula visa suis oculis testentur el plenariae synodi fir-
metur assensu» (Mabillon, ASB., 1X, p. 109). En 1120,
Calixte II fait personnellement & Cluny 'enquéte « de
vita et miraculis B, Ugonis » ot se fuit alors préscnter
« personas authenticas » (AS,, 16 octobre, p. 1195).
Guillaume de Malmesbury (+ 1140) se plaint des diffi-
cultés pour la canonisation, aggravées « par l'incré-
dulité des temps présents », c¢'est-i-dire par les condi-
tions plus sévéres de 'onquéte (AS., 19 janvier, p. 609),
Dans la bulle d'Henorius 111, en 1218, pour Guilliume
de Bourges, on décrit ainsi le procds : « Juxta mandati
nostri tenorem de illius conversatione ac vity, ac
deinde de miraculis inquisitionem facientes » (Fonta-
nini, n. 33). En 1233, Grégoire IX preserit pour le
procés do sainte Hildegarde trois dignitaires pour 'on-
quéte « de ipsiua vita, conversatione, fama, merilis et
miraculis et generaliter de omnibus cireumstantiis »
(Anal. Boll., 11, 1883, 118-129). Dans le proces orginisé
en 1240 pour Odon de Novare, ces « articuli » con-
cernent « de vita, conversatione, actibus, obitu, transla-
tione, miraculis » (Anal. Boll., I, 1882, 324-354). Dans
le procés de saint Raymond de Pennafort, 1279, on
trouve le promier exemple d'un « processus ordina-
rius » (Bened. XIV, D¢ Bealif., 11, 3, n. 4). Depuis le
xme siéele on nommait réguliérement une commission
de trois cardinaux pour mener le proceés, jusqu's ce
qu'en 1588, Sixte V confiit ces procés & la Congriga-
tion des Rites.

LISTE DE PROCHS PLUS ANCIENS QUI ONT ETE EDITES.
(Pourles proeés du xiune et du xrye siécle, voir Toynbee,
p. 242-244,)

1228. Saint Francois d'Assise : M. Bihl, De Canoni-
zatione 8. Francisci (Arehiv. francise. hist., 21 (1928),
468-514), — 1233. Saint Dominigue : AS., 2 aott, p. H26-
530, 632:634; Quétif et Echard, S8, 0, P., 1, 44.56, —
1233. Sainte Hildegarde : Anal. Boll,, I1 (1883), 118-1240.
— 1240, Bienheureux Odon de Novare : Anal. Boll., |
(1882), 324-353. — 1244-1245. Saint Edmond d’Abinglon :
Marténe, Thes, Aneed., 111, 1831-1858. — 1251-1254. Bien-
heureux Jean Buoni de Mantoue : AS., 22 octobre, 771-

885. — 1253. Sainte Claire d'Assise : Zeph. Lazzeri,
Arch. francise. hist., V (1912), p. 644-651 et XIII (1920),
p. 403-507. — 1276. Sainte Marguerite de Hongrie :
G. Franknoi, Mon. Romana episcopatus Vesprimiensis, |,
163-383, Budapest, 18%). — 1306. Saint Célestin V
(Pierre de Murrhone) : I. X. Seppelt, Die Akten des
Kanonisations-prosesses in dem Coder su Sulmona,
1921, Mon. Coelestiniana, L-LXIV, 211-234. — 1307.
Saint Thomas de Cantelupe : AS., 2 octobre, p. H84-
(06, — 1319, Saint Thomas d'Aquin : AS., 7 mars, p.
680-71h. A, Gigou, flist. de la Canonisation de saint
Thomas, Rev. Thomiste, 1923, 142-154, 261-269. M.-H.
Laurent, Processus canonizalionis S. Thomae (Fonles
Vitae §. Th. Agq., 1IV), supplément de la Rev. Tho-
miste. — 1330, Saint Yves de Trégnior AS.,
19 mai, 541-677. — 1351, Saint Elzéar de Sabran :
AS., 27 septembre, p. 557-06l. — 1371, Le Bien-
heureux Charles de Blois : Lobineau, /Mist. de Bre-
tagne, 1707, 11, 540570. A. de Sérent, Monuments du
proces de canonisation du bienheurewr Charles de
Blots, duc de Bretagne, 1320-1364, Saint-Brieue, 1921,
— 1379, Sainte Brigitte : Annerstedt, Seript. Rer.
Svee., 111, 2, 1876, 218-240. — 1390. Bienheureux Pierre
de Luxembourg : AS., 2 juillet, p. 529-607. — 1390. Lo
Bienheureux Urbain V : Albands et Chevalier, Aetes an-
eiens ef documents concernand le Bienhevvewy Urbain 'V,
pape, 1, 1241-1360. — 1440. Sainte Frangoise Romaine :
AS., 9 mars, p. 215 etsuiv. — 1457. Saint Jean Capis-
tran : AS., 23 octobre, p. 402 et suiv. — 1482, Saint
Bonaventure : §. Ronaventurae opera omnia, Mogun-
tine, 1609, . VII, p. 708-822, — 1485, Saint Léopold :
B. 0. Ludwig, Der Kanonisalionsprosess des Mark-
grafen Leopold III des Heiligen (Jarhb. d. Stiftes
Klosterneuburyg, V), Vienne, 1919. — 1512-15613. Sainl
F'rangois de Paule : AS., 2 avril, p. 121 et suiv. —
1683, Saint Diego d'Aleala : P. Sceura, Documenlos
sobre la canonizacion de San D. d'A., Arehdv. Tbero
Amerie., 23, p. 410-413. — 1594. Saint Hyacinthe : Aeta
Canonizalionis S. Hyacinthi, 0. P,, ed. a Fratre Seve-
rino de Cracovia Causae Postulatore, Rome, 1594, —-
1605, Saint Ignace : Mon. hist. S. J., Mon. Ign., ser,
v, t. II, p. 521 ot suiv. — 1014, Sainte Thérédse !
AS., 15 octobre, p. 375 et suiv. — 1624, Saint André
Avellin ; Acta beatificationis b. Andreaw Avellini Col-
lecta a Joanne Antonio Caggiano Clerico Reg., Naples,
1627, — 1625. Sainte Klisabeth de Portugal : Bened. X1V,
De beatif., 1 (Appendix). — 1630. Saint Pierre Rega-
lado : Bened. XIV, De beakif., 11 (Appendix). —
1650. Bienheureux Cisneros : J. M. Pou y Marti, Proceso
de beatificacion del Cardinal Cisneros, Arch. Ibero
Amerie,, 17 (1922), p. 5-28. — 1669, Suinte Marie-Made-
leine de Pazzi of Saint Pierre d'Alcantara @ Aeta Cano-
niz., ¢d. Dominique Capello, Rome, 1669, — 1630
1670, Saint Launrent de Brindisi : L. M. Nunez, Las
Procesos de 1630 y 1670 para la beatificacion de San
Lorenzo de Brindisi. Arveh. Ibero-Amerie., 12 (1910,
p. 312-380) — 1661, Saint Frangois de Sales : Domi-
nique Capello, Aeta Beatificationds S. Francisei Salesii,
Rome, 1665. - 1712. Saint Pie V, saint André Avellin,
saint I'élix de Cantalice, sainte Catherine de Bologne :
Aeta Canoniz, S, Pit V... éd. Justinianus Chiapponi,
Rome, 1720, — 1746. Saint Pierre Regalado : L, Carrion,
Procesos de beatificacion y canonizacion de San Pedro
Regalado, Arch. Ibero-Amerie., 13 (1920), p. 5-20.

Les actes modernes des procés sont tous imprimés
et sortent plus tard de la possession des Cardinaux,
Consulteurs, etc., pour entrer dans différentes biblio-
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theques romaines. DDe nombreuscs pidces de proces
sont publiées dans les Aela S. Sedis (jusqu'en 1902)
(voir ZAM., 5, 1930, p. 257-266). Les bulles de canoni-
sation jusqu'au xvine siéele se tronvent collectionnées
dans Fontanini, Collectio Bullarum... in solemni Cano-
nizatione Sanclorum, Rome, 1752,

[Une histoire compléte du procés de canonisation n'existe
pas encore. On trouve des indications (bribes) dans : 11, Dela-
haye, Sanctus, Bruxelles, 1827, - Prosper Lambertini (Bo-
noit XIV), fe Realificalione, ete,, surtout dans le tome I,
Bologne, 1734, et passim. — T. Ortolan, dans DTC., II (1905),
¢. 1626-1650, - D. Peeters, Le Canonisation des Sainls dans
PEqlise Russe (dans Anal. Boll., t. 33, 1914, p. 380-420, et t, 38,
1920, p, 172-176), - M. Toynbec, S. Louwis of Towlouse and
lhe Process of Canonisation in the Fowrteenth Century, 1029.
— L. Hertling, Maleriali per lo storia del proceso i
canonizsazione, Gregorinmmnn, L5, p. 170-195,

II. — LA PROCEDURE JURIDIQUE ACTUELLE

La procédure d'anjourd’hui est réglée par le Co-
dex Juris Canoniei, can. 1999-2141, oi sont cités
les décrets correspondants. Le procés est d'abord
mené dang le diocése (procds infurmatif), ensuite
dans la Congrégation des Rites, ol cela en plusieurs
phases, 1) L'introduction qui comprend a) I'exa-
men des écrits; 6) l'examen du procts informatif
(Introductio causac); ¢) Penguéle pour constater que
jugqualors on n'a rendu aucun culte publie (de non
cultu). 2) La procédure proprement dite. o) Examen
pour consatater si la réputation de sainteté est née
d'une maniére normale (de fama sanetitatis in
genere); 60) examen du degré héroique des vertus
dans les détails (de virintibus); c¢’est le point capital
du procds. Cetle « positio » ext traitée & trois reprises
(Congregatio antepraeparatoria, praeparatoria, genera-
lis). Alors seulement il est permis de donner au can-
didatle titre de « Venerabilis » (can. 2115, 4§ 2); autrefois
on aceordait ce tifre des lintroduction de la cause;
cet usage pout étre maintennu pour les serviteurs de
Dien, dont « |'Introductico cansae » a été déclarée avani
le 206 aott 1913; ¢) Examen des miracles (également
trois « Positiones s). 3) in dernier lien vient le juge-
ment déclarant qu'd présent on peut procéder & la
héatification (« Super tuto »), et lo célébration de la
béatification. Pour les martyrs, la procédure est la
méme, sauf qu'a la place de 'héroicité des vertus
(voir ci-dessus 2) ¢ ot &) on examine loe martyre et ses
causes. De plus, pour les martyrs on peut dispenser
du procés diocésain (dans les missions) et de 'enquéte
sur les miracles (plus haut 2) e). Il existe encore
une autre procédure, quand il s'agit de confirmer un
culte pratiqué de longue date (avant 15634) et d'unc
maniére légitime (« Deatificatio » et « Canonizatio
aequipolliens »). Pour la canonisation de Confessenrs ot
de martyrs on exige deux miracles depuis leur béati-
fication, et troig depuis la « beatificatio aequipollens »,

Outre les commentaires du (. 1. €., consulter surtout
Codex pro Postulatoribus, ed, 3, Rome, Libreria del Coll,
8. Antomio, Via Merulana, 124, La Congrégation des Rites
publie un Catalogue des causes en cours. Le dernier a été
publié¢ & Rome le 1*F novembre 171,

1II, — HIETOIRE DU TYPE CATHOLIQUE DE SAINTETE

Faute de travaux préliminaires sur cetle question,
nous ne pouvons que l'esquisser sommairement. Le
type de saint le plus ancien est le martyr. Mais dés le
e siecle, Pontius écerit dans la Vie de saint Cyprien :
« Licet semper Deo mancipata devotio dicatis homi.

nibus pro martyrio deputetur » (e, 19, 2). Voir des
textes analogues, tirés de Clément d'Alexandrie, de
Methode, de saint Jérdome, dans H. Delehaye, Sanctus
(p. 109 ef suiv.). Cela marque la transition du martyr
au « confesseur ». Les premiers qui accordérent le
culte des saints & des non-martyrs (des « solitaires »)
sont peut-étre les Syriens au 1ve siécle. Le culte de
saint Martin remonte au ve siéele. Le premier qui ait
cnoneéd l'idée que le confesseur était un martyr « in
voto », auquel n'a manqué que l'oceasion du vril mar-
tyre, semble étre saint Athanase { Vie de saint Anloine,
ch. 40 et 47), puis Sulpice Séveére (Epist. ad Aurelium,
Y, 13). Au moyen dge nous renconirons souvent cette
pensée @« Aucun perséeutonr n'aurait pu sévir contre
le eorps du saint comme celui-ei l'a fait lui-méme
par son zéle pour la pénitence. » Aunjourd’hui sans
auncun donte le confesseur tient dans l'intérét des
fidtles le premier rang, quoique parmi les béatifiés
les martyrs soient beaucoup plus nombreux. Cela pro-
vient de ce qu'i présent le culle des saints ne se
concentre plus comme jadis surtout antour de lTeur
fombe, prenant ainsi un caractéere surtout liturgique;
aujonrd’hui intérét qu'on porte aux saints s'alimente
par le livee, et comme matiére de lecture ou élément
(edification la vie des confessenrs nous offre plus que
le récit du mariyre (voir DIOGRAPINES SPIRITURLLES).

Les fypes les plus anciens de confesseurs sont |'er-
niite et le saint fondateur (premier dvéque, fondateur
(e monastére). Mais dés l'origine on exige de ces types
de suints un fonds commun des vertus qui constituent
Jeo suint, Dans presque toutes les Vies du moyen dge
on trouve un catalogue des vertus, qui commenee par
« lirat enim », « Fuilt namque » ou une formule sem-
blable. Citons un exemple du wvie siecle ( Vie de saint
Amance par Venance ortunat) @ « I'nit namgue in eo
perfeeta humilitas, prompta misericordia, indefessa
liberalitus, sancta simplicitas, fuit in vigiliis laudabilis,
11 jejuniis fortis », ete. Un exemple du xne siécle ( Vee
e sainl Lanfrane) : « Fuit enim alacritate jucundus,
humilitate submissus, in eleemosynis largus, fide catho-
licus », ete. On ne remarque pas ici de dépendance
des ., eatalogues de vortus grees. On pourrait vy voir
plutét une influence de la Reégle de saint Benoit.
Comme la plupart des saints du début du moyen-ige,
ainsi que leurs biographes, dtaient des Bénddictins,
o1l pourrait dire que le type du saint a eté formulé
selon lo régle bénédictine.

[.e schéma des trois vertus théologales et des quatre
vertus cardinales se monire {rés rarement au moyen
dure et est mélé o d'autres vertus, Ce sehéma striet des
irois et quatre vertus apparait pour-la premiere fois
(lans le procés de saint Bonaventure, 1482.

Des modifications intrinséques du type de sainteté ne
se rencontrent guére, Les saintes femmes (non-mar-
tyres) ne viennent que plus tard, mais des l'épogque
moérovingienne (sainte Bathilde, ete.). On rencontre
foujours des saints laics, quoique peu nombreux (saint
Servulus, dans saint Grégoire le Grand, saint Géraud
d'Aurillac an x¢ sitele, sainte Ilisabeth de Thu-
ringe, etc.).

Le principal contingent de saints est fourni de tout
temps par les ordres religieux, puis le clergé ; mais le
nombre des évégues canonisés va tonjours en dimi-
nuant, Dans l'ancien temps on avait une préférence
pour les personnages plus marquants (princes, évéques,
ubbés), voili pourquol on rencontre parmi les anciens
saints beaucoup d’hommes qui avaient acquis une

5
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renomués historigue; mais cette cireonstance ne fut
jamais déterminante. L'antiquité ne connaissait, en
genéral, pas de jeunes confesseurs; sainte Elisabeth de
Thuringe fut la premiére dans cette catégorie. Il v a
douze jeunes saints, confesseurs, canonisés au-ilegsous
de 'dge de 30 ans (saint Stanislag, 18 ansg, sainte Jeanne
d’Are 19, sainfe Catherine Thomas 21, sainte Germaine
Cousin ,32 saint Louis de Gonzague 23, saint Louis de
Toulouse EJ sainte Llisabeth 24, sainte Theérese de

l-’Eﬂfunt-Jf-.'lEuﬂ 24, saint Gabriel Possenti 24, suint Ca- |
simir 25, saint Jean Berchmans 26, saint Gérard Ma- |

jella 29); parmi ces jeunes saints, neuwl ont éf¢ cano-
nisés apreés 1700, cing l'ont été dans noire sicele. Le
nombre des religieux canonisés (qui forme los trois
quarts de tous les canonisés) est & peu prés propor-
tionné & limportance numérique de chaque ordre.

bénédictine.
Le classement d'aprés la nationalité des sainis cano-
nisés ne fail pas remarquer de variations dans lo type

tfloraison religieuse des différents pays @ I'Espagne au
xvie siecle, la France au xviu® et an xix© siecle, 'ltalie
auw Xvii© et dans la premieére moifié du xixe siccle.

Par contre, on peut constater des changements dans |
Vappréciation de cerieines pratiques de sainteté, Chez |
plusieurs saints du moyen dge les biographes donnent |

comme caractéristique des saints le fait qu'ils célé-

braient chaque jour la Sainte Messe. Aujourd’hul ce
o

fuit n'est plus regardé comme une marque spéciale de

piété. De nos jours l'exactitude & se lever chaque nuif

pour assister au cheeur est 1‘@3‘&1‘{‘1&& comme un signe de

pénitence I‘lHﬂlII‘Ellfiﬂ, tandis qu'au moyen dge on ne |

voyait liv qu'une chose toute naturelle ponr des moines
et des chaneines. Jadis, 4 certaines époqgues de 'année,
le jetne dtait plus Hévém que maintenant; au lew ilE':
cela on est & présent durant toute l'année beancoup
plus sobre dans le boire ot lo manger. Un abbé du
moyen dge se préseniant avec toute une suite de ser-
viteurs, de chevaux, ete., nous semblerait aujourdhui
aussl peu aseétigue quun monastere moderne avee
delairage électrique et chauffage central le paraitrait
G un moine de Cluny. Mais en examinant de prés les
exemples que nous venons de citer, le principe de la
gainteté est demeuré identique, la perfection exige
qu'on soit pieux, détaché, ete, Comme le monde exté-
rieur se transforme, les détails de la vie extérieure se
transforment également, et en méme temps se modi-

fient les pratiques de vertu que les contemporains ad- |

miraient chez us saint et signalaient & la peosicrite,
Ce qui change plus encore que les pratiques de per-
fection, ¢'est lo siyle des biographes. Les anciennes

biographies cherchaient plus le « sensationnel », vou- |
laient trouver ches les saints les plus cachés des actions |

d’delat, des pareoles extraordinaires, des charismes,
Aujourd'hui I'hagiographe, méme dans une vie de gaint
extraordinaire, reléve surtout la « fidélité dans les
petites choses », dans la pratigue « des vertus com-
munes », ete.

Outre les ouvrages cités plus hant, voir A. Rademacher,
Ias Seelenleben der Heiligen, Paderborn, 1923, p. 20-35.
— R. Holmann, fHe heroische Tugend, Geschiehle und Fnhall
eines theologiselien Begriffes, 1953, — L. Hertling, Per mittel al
tert, Heiligentypus naeh den Tugendhatalogen, ZAM., 1933
260-268. Du méme : Utrum pueri canonizari possint? dans
Periodica de re morali..., 21 (193%), p. 07-73,

IV. — IMPORTANCE DE LA CANONIZATION
POUR LA BPIRITUALITE

1) L'IMIFHRTM'«.CL DE CHACUN DES ACIES EN PARTICULIER,
— @) Il n'y & aucun doute que pour chaque canonisa-
tion I'Iiglise wse de son autorité supréme. Nous ne
voulons pas discuter ici sur la question de savoir quel
est le contenu de cette déclaration infaillible de 1'Eglise
En tout cas dans chaque camnonisation prise a4 part,
on ne définit pas & proprement parler une doclrine
ascetique. Néanmoins 'importance pratique de chaque
canonisation parficuliére est extrémement grande. Par
la canonisation chaque saint partienlier devient une
autorité incontestuble dans le domaine spirituel.
L' Histoive d'une dme éerite par Thérése de Lisieux
fut bientdt Jue avee enthousiasme par beaucoup de

| | personnes, mais aucune approbation ecclasiastigue on
C'est pourquoi dans les temps modernes la famille |

franciscaine marche en téte; autrefois ce fut la famille |

recommandation ne pouvait donner a l'ouvrage une
autorité égale i celle de la canonisation de son auteur.

| Pour un ordre relizgieux, la canonisation de son fonda-

teur o une importance pratigue plus grande que Lap-

| probation de ses Reégles, Pour chaque canonisation
de la sainteté, mais reflote seulement les périodes de

done I'lglise assumoe une responsabilité énorme,

| Cela a déjalien hun degré moindro pour les différentes
| phases du procés, surtout pour la béatification et pour

le « deeretum approbationis virtutum »,

H) A chagque procés on fournitun travail considérable
pour I'¢tude non seulement canonigue ou historique,
mais aussiaseético-théologique. I n'y a guere de ques-
tion asedtigue sur laguelle on ne trouve des indications
intéressantes duns les rapports des consulteurs, et
surtout duns les remargues du « Promotor fidei » el
les réponses qui les suivent. Malheureusement ce
matériel énorme, i en partic & des theéologiens de
premiére valeur, n'est guere uiilisé pour la science
ascétique et reste dans les archives & peu prés inex-
ploite. Bencit X1V a indiqué sur ce point la route i
suivre, mais n'a trouvé jusqu'icil gque peu d'imitateurs.
Lies documents publics : décrets de béatification et les
bulles de canonisation, renferment ¢galoment beaneoup
de matérinux précieux.

2) IMPORTANCE DE L'ENSEMBLE DES PROCES DE CANONI-
SATION POUR LA DOCTRINE ASCETIQUE. — a) Le procés de
canonisation montre parsasenle existence, que I'lglise
ne connait qu'une seule perfection, et que cette per-
fection est une mesure déterminée, Clest 1 'essence
méme du procés, qui consiste & appliquer & chaque
cas coneret un schémade perfection (le procés lappelle

| le degré d’héroicitd des veriug), La théologie ascétigue

s'intéresse grandement i cet idéal de perfection, qu'on
pourrait appeler officiel, et elle a le deveir sirict, si
elle veut étre une théologie, de prendre cet idéal de

perfection comme narme.

b) Le procés de canounisation est réglé, il est vrai,
par une procédure nettement fixée, mais le schéma de
perfection, qui est & la base du proces, n'a jamais 6té
fixé légalement. Si cela était, nous aurions un « Codex
ascoticus », pourvu d'une autoritt ecolésiastique. Mais
dans 'état actuel des choscs 1'Eglise formule son juge-
ment sur la perfection selon une sorte de droit coutu-
mier non éerit. L'ouvrage de Benoil X1V De beatifiea-
tione... jouit sans doute dans le procds de Pautorité
dun code, mais n'a jamais été proclamé comme tel.
Les principes qui guident I'Eglise dans 'estimation de
la perfeetion peuvent étre apergus dans les procés
mémes, tout comme dans un pays, qui n'aurait pas de
code pénal écrit, on trouverait les prineipes de droit
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eriminel, dans les plaidoyers et les considérants qui
accompagnent les sentences.

e) Objections.— 1. L'Eglise ne canonise pas fous ceux
qui le mériteraient. Peut-étre est-ce précisément la
plus haute perfection qui demeure non canonisée.
Réponse : On ne peut admettre comme démontrée
l'opinion que précisgément les plus parfaits ne sont pas
canoniges, Dang notre thése il n'importe pas de saveir
qui est eanonisd (cela pout dépendre des eirconstances),
maig qui est — au sens de I'Eglise — canonisable,
2. L'idéal de sainteté est sujeli degrands changements,
en sorte qu'on ne peut parler d'un type de perfection.
Réponse : Comme nous l'avens déja dit, (supra 111, c.
82) I'essence de la sainteté a éi¢ congue de tout temps
de ln méme maniére. L'Eglise n'a jamais canonisé
quelqu'un qui n'a pas pratiqué la charité, pri¢ beaucoup
et fait penitence, vécu chastemont, ete., et dans mille
ans elle n’agira pas autrement (voir Hertling, Lefrbuch
d, assel, Theol., Innsbruck, 1930, p, 39-70),

d) Que U'idaal de saintetd qui forme la base de la
eanonisation soit identique avec la perfection chré-
tienne, celn ressort de la pensée commune du peuple
chrétien, qui, i la question : en quoi consiste la per-
fection chrétienne, répond sans hésiter @ Etre parfait
c'est étre comme les saints que I'Eglise a canonisés.
Clest la aussi 'ontention explicite de Uliglise, qui en
canonisant ne veut pas seulement envichir le culte,
mais aussi nous ollrir des madéles de perfection,

Ludwig HErTLING,

CANORI-MORA (Vinen., BuLsAsEry), — Noo i
Rome le 21 novembre 1774 de la noble famille Primoli,
elle fut donnée en mariage en 1796 & Christophe Mora,
Elle eut bientdt & supporter les plus pénibles épreuves
domestiques. Aprés une maladie mortelle en 1801, elle
commenga une vie de haute perfection, enrichie de
faveurs extraordinaires : révélations, visions, extases,
etc. Son confesseur, le P, Ferdinand de Saint-Louis,
Trinitaire, luil ordonna d’écrire tout ce que Dieu opé-

- rait dans son dme, et ¢'est ainsi que nous avons de

nombreux autographes, formant 1164 pages, qui sont
la. source principale de sa biographie intime, et lo
témoignage direct des dons sublimes de sa vie mys-
tique, Elle mournt le D février 1825, et fut enterrée
dans 'église des Trinitaires, dont elle était tertiaire.
Son mari se convertit dans la suite, et entra chez les
Fréres Mincurs de I'Observance., Lors du centenaire
de la naissance d’Elisabeth, son procés de béutification
fut commencé ; I'hérnicité de ses vertns fut proclaméo
le 26 février 1928,

Le P. Ferdinand de saint Louwis a laissé des mémoires
manusecrits sur Blisabeth, ainsi que sa fille Marie-Lucine,
oblatz de saint Philippe Néri. — (Jos. Sav. Leziroli, 5. J.),
Compendio della vile ammirabile della S. d. D. El. C.M.
romana, Rome L8G8. — Ant. Pagani, Un vero modello ui
madre erisliana del see. XIX. Biografia delle ven. E.C.-M...
Rome, 1911,

Pietro PRI, 5. J.

CANOSSA (Viéxkr, MAVELEINE), — Née a Vérone
(Ralie) le 1°r mars 1774, fille du marquis Octave de
Canossa, chambellan de l'impératrice Marie-Thérése.

N'ayant pu se faire carmélite, elle concut la pensée

d'un institut pour I'éducation de la jeunesse pauvre,
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(u'elle établit en 1808 dans le palais Canossa. La régle,
adaptée de celle de saint Vincent de Paul, fut approu-
vée par un bref de Léon XII le 23 décembre 1828.
[’ Institut des Filles de la Charité, dites Canossiennes,
transplanté & Venise en 1812, se développa rapidement
Jusque dans les missions étrangéres; outre des écoles
of des ceuvres dassistance, il comporte des maisons de
refraites spirituelles, La véndérable mourut le 10 avril
I1835; sa cause fat introduite en 1877,

(*, Bresciani, Vita della March, Mad. di Canossa, fondalrice
delle Figlie delln Caritd delte Canossiane, Virone, 1848,

Pietro PigRi, S. I,

CANTIQUE DES CANTIQUES. — . Le livre tui-
méme. — 11, Histoire de Uinterprétation spirituelle. —
|, A tépogue pratistigue jusqu'anw XFe gidele. — 2,
Aw moyen dage. — 3, Auw YVI-XVIII® sidcles.

1, Période anoderne.

1. — LE LIVRE LUI-MEME.

1. Le nom. Le titre que le texte hébreu actuel place
cn 16te du livre « Cantique des Cantiques » et que
ln Bible grecque et latine a traduit mot & mot,
signifie, selon les régles de la langue hébraique, un
chant qui I'emporte sur tous les autres, le plus beau,
lo plus sublime. Déji Origéne a justement observeé
dans son commentaire (/a Canticum, hom. [.) que
ca titre doit étre expliqué comme les locutions ana-
logues des saints Livres @ le servitour des serviteurs,
¢'est-i-dire le plus humble serviteur; ou le saint des
saints, c¢'est-i-dire le trés saint; ou la vanité des
vanités, la plus grande vanité, Le titre est donc un
Lhommage rendu & la subliinité de ce poéme,

2, L'auleur. Le talmud, les targumim et les midras-
chim nous apprennent que les Juifs ont attribué ce
livre 4 Salomon, comme le titre « Cantique des Can-
tigues de Salomon » semble l'indiquer. Cependant la
préposition le devant un nom prepre ne dit pas
nécessairement 'origine de l'écrit, mais peut signifier
une autre relation ou une simple fiction littéraire,
comme pour I'Ecclésinste ot la Sagesse. Dailleurs
l'authenticité du titre n'est pas certaine, puisque les
mots manquent dans la Vulgate. Il pourrait étre de
date postérieure et avoir ¢té suggéré par les allusions
4 Salomon qui se tfrouvent dans le poéme. L'opinion
des Juifs ne peut étre qualifite de traditionnelle,
puisque ces témoignages n'apparaissent qu'aux pre-
miers siécles da notre ére.

L'antiquité chrétienne a aceepté la tradition juive
et jusqu'd nos jours la plupart des exégétes catho-
liques 'ont partagée. Cependant on ne peut I'appeler
une tradition strictement dogmatique, car les Péres
n'ont jamais fraité cette question ex professo, ou
comme étant du dépit de la foi. Aussi plusieurs
commentateurs catholiques récents 'ont abandonnée
pour attribuer le Cuntique & un auteur postérieur i
I'époque salomonienne, Deux raisons motivent leur
opinion. D'un ¢o6té, la langue du poéme avec ses arn-
malsmes relativement nombreux, avec ses mots exo-
tiques et perses trahit une date de composition plus
récente; de plus, la figure littéraire qui remplit les
huit chapitres sans jamais étre expliquée, le mariage
humain symbolisant les relations enire Dien et son



87 CANTIQUE DES CANTIQUES 88

peuple, nous oblige & reculer l'origine de ce poéme |

A une période ot ce symbolisme était suffisamment
onnu et méme familier aux lecteurs des saintes
critures, ¢'est-i-dire aprés les grands prophites. Ces

raisons montrent que le Cantique remonte, soit aux

vit-vyne sideles (Scholz, Zapletal, Riessler, Gigot, Sloet,

Miller, Kalt); soit, parce qu'il différe grandement de

toute la littérature prophétique, & la fin de Pexil

babylonien, 'auteur I'ayant composé pour consoler
les exilés et les encourager & retourner an pays de

Jahvé (Joiton): soit méme, ce qui parait moins pro-

bable, & la période postexilienne (Tobae, Riceiotti),

3. L'autorité divine. Les plus anciens documents
juifs que nous connaissons, la Mischna et la Tosephta,
Gtablissent que le Cantique fut considéré par les
Juifs comme livre inspiré et qu'il avait été regu
comme tel dans le canon des livees ingpirds. Plus tard
pourtant, aun 18 et au e siécle aprés Jésus-Christ, les
métaphores de ce livee d'un tout nouveau genre, sou-
levérent quelques dontes sur son sens el partant son
inspiration divine. Les docteurs étoulfdrent cos hési-
tations comme une altération de la tradition recue.
Au dire de RRabbi Akiba : « Personne en Israél n'a con-
test¢ que le Cantique ne soit un livre divin; car le
monde entier ne vaut pas le jour ot le Cantique des
Cantiques fut donné & [sraél (par Dieu). Tous les
Livres de I'Eeriture sont saints, mais le Cantique est
sacro-saint » (Jadaim, 3,5).

Dans I'antiquité chrétienne 'on no peut citer avec
certitude aucun auteur qui en ait nié 'origine divine.
l.es protestations de Philastre et la condamnation
émise par le Ve concile acuménique semblent ne
viser que linterprétation exclusivement naturaliste
de ce livre reconuu comme divin, De méme dans
les sigcles suivants, jusqu'a la Réforme protestante,
auncun doute ne §'cst dlevé contre son caraclore sacrd,
Le concile de Trente et celui du Vatican ont énumérd
le Cantique parmi les livres sacrés ol canoniques qui
contiennent la révélation divine. Aujourd’hui la masse
des rationalistes en contestent!'originedivine. L'unique
raison, sur laquelle ils 6chafaudent leur théorie, est
le sens purement naturel, parfois peu déceni, qu'ils
prétendent lire dans le Cantigne.

4, La [forme [iltéraire, 11 est difficile de déter-
miner exactement le genre littéraire du Cantique. Sans
aucun doute le poétme n'est pas un drame; les élé-
ments dramatiques, entretiens et chants, qui 8’y trou-
vent, ne sont pus suffisants pour moliver pareille
théorie; c'est plutdt un poéme lyrique dialogué, qui
comprend des dialogues d'amour et des descriptions
lyriques, avec une action simple ot progressive. Les
différentes parties sont, seit des chants d'amour dé-
tachés, soit, ce qui semble beaucoup plus vrai, des
chants d'amour systématiquement groupés et harmo-
nieusement unis dans 'une gradation ascendante.
(Joiton, Le Cantique des Cant., 66, Paris, 1909, Tobac,
Les cing Livres de Salomon, 83, DBruxelles, 1926, Vae-
cari, [/nstituliones biblicae, 111, 44. Denneleld, 7ntrod.
a l'A. T., 139, Paris, 1934).

D. Lesens, — A. Définition des différents sens, — Avant
d’aborder le sens du Cuantique des Cantiques quelques
¢claircissements s'imposent, pour éviterune déroutante
confusion, hélas trop fréquente. Toutes les intarpréta.
tions de notre poéine se rapportent i trois : ou hien on

'explique dans le sens littéral propre coxclusif, ou
bien dans le sens littéral fignré, on bien dans le sens,
non littéral, mais typique.

L.e song littéral propre, non d'un mot, mais de tout un
passage, d'un écrit est celuiqui est immadiatement ex-
primé par les phrases et les descriptions interprétées
dans leur signification naturelle et grammaticale, Par
exemple : deux amants qui se complimentent récipro-
quement.

Le sens littéral figuré d'un passago ond'un derit est
celui qui est exprimé non par les phrases ou le récit,
mais par la fligure littéraire sous-jacente; o est-li-dire
il y o sens littéral figurd, quand le sens litléral propre
n'a d'autre raison d'dtre que de fournir une figure lit-
téraoire, comme une parabole, une allégorie, une
fable, ete., & seule fin d'indiquer une auntre vérité ana-
logue supérieure. Par exemple : les manifestations
d'amonr entre deux amants (le sens littéral propre)
n'ont d'autre but que de fignrer Pamour réciproque de
Dieu et de son peuple (sens littéral igurd). Ce sens lit-
téral figuré sera matériel et profunc, ou spirituel
ot mystique suivant la nature de la vérité a élu
cider.

Le sens typique est celui qui est exprimé non par
les mots et les phrases, mais par les faits ou les objets
signifiés parles mots ot cela en vertu de la libre volonté,
non de I'hagiographe, mais de Dieu, qui a mis ce sens
duns les faits ou les objets, les ayant choisis pour deve-
nirdes fizures, des images, bref des types de réalités
supérieures futures. Co sens restera done un sens exelu-
sivement religieux, spirvituel, grefl' sur ln sens littéral
par Dien méme; aussi il ne nous sera connu (ue par
la révilation. Soit (en admettant la vérité de la sappo-
sition), le mariage en géndral, ou lo mariage de Salo-
mon avee la fille de Pharaon (le sens littéral), qui, par
la volonté de Dieu, préfigurera l'union du Christ avec
I'Iiglise (sens typique). .

Lequel de ces trois sens est véerifié dans le Cantique?
C'est d'apres les lumiéres fournies par la Tradition qu'il
faudra étudier cotte question.

B. Iistoire de Uinterprétation. — Chez les Juifs, les
commentateursanciens et récents, i 'exceeption de quel-
ques exégétes naturalistes, ont expliqué I'épithalame
dans le sens littéral fignrd spirituel : sous l'image de
'amour réciproque de deux époux, 'hagiographe a
déerit los manifestations d'amour mutuel entre Jahve
ot Israitl, Cette interprétation est d'autant plns fondée
qu:‘elIe est en parfaite harnonie aves le langage de
I'Eeriture Sainte. On peut la gqualifier d'interprétation
jnive strictement traditionnelle.

Les chrétiens ont emprunté aux Juifs cette intorpré-
tation, en substituant, pour l'ordinaire, & la forme
théocratique une forme christologiqne. Les denx exé
goses se rencontrent dans la méme idée générale; de
plug Jésus-Christ estun seul et mémo Dien avee Jahve,
et son lglise n'est quo la continuation et 'schévement
de la Synagogue. Nombre d'exégétes chrétiens, loin
d'exclure la Synagogue, reconnaissent dans I'épouse
du Cautique I'anciennc théocratie et I'liglise du Christ.
Cette interprétation christologique figurée, proposée
depuis llippolyte de Rome et Origéne, devint commmune
au cours des sié¢cles et le resta : Hippolyto, Origéne,
sauint Athanase, saint Jérome, saint Geédgoire de Nysse,
Théodorot ete. Les exégétes modernes, en serrant de
plus prés le texte, ont continué cette glorieuse lignée,
par exemple P. Schegg, B. Schifer, Le Hir-Grandvanx,

| Tiefenthal, G, Gietmann, Meignan, X. Kortleitner,
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A. Scholz, E. Dimmler, V. Zapletal, J. Hontheim,

- R. Munz, A, Miller, ete...

De bonne heure cette exégeése se ramifia en deux
interprétations partielles homogénes, subordonnées.
D'abord l'interprétation ascétique-figurée, si chére
an moyen dge qui voyait dans I'épouse non seulement
I'Eglise entiére, mais chaque dme. Le Pseudo-Aréopa-
gite, saint Bernard dans ses B0 sermons sur le Canti-
que, Richard de Saint-Laurent, Gerson, saint Jean de
la Croix, sainte Thérése d'Avila et d'autres maitres de
la spiritualité y ont puisé, comme i une source inta-
rissable de mystique. Puis I'interprétation mariologi-
que-figurée, qui reconnalt sous les traits de I'épouse
bien-aimée I'Ame la plus pure de I'liglise et la plus
unie & Dieu et i Jésus, la trés sainte Mére de Dieu,
Déja les anciens Péres Hippolyte, saint Ephrem, saint
Ambroise, saint Epiphane, saint Pierre Chrysologue
ont interprété ainsi quelques passages détachés. Mais
il faut arriver jusqu’au xune siécle pour rencontrer des
ouvrages ou le livre entier soit applqué & la Mére de
Dieu. A partir de cette époque les interprétations de ce
genre sont nombreuses (Terrien, La Mére de Dieu, 1,
183); par exemple Rupert de Dentz, Denysle Chartreux,
Cornelius a Lapide, Nigidius.

E. Mile dans UArt religieve d la fin du Moyen Age
en France (Paris, 1922), p. 212, note trés justement :
« Il 'y avait déja plusieurs siécles que les doeteurs du
moyen Age avaient reconnu la Vierge dans la Sulamite
du Cantique; ce vieux poéme d'amour, imprégné de
tous les parfums, britlant et fiévreux comme la Syrie,
¢tait devenu, dans les commentaires, aussi virginal
que les sommets des Alpes. » Le méme auteur décrit
l'influence considérable et élevante du Cantique sur
l'iconographie mariale. Le P. Taoussi, Le Cantique des
Cantiques, Abbeviile, 1923, découvre dans ce livre la
théologic mariale la plus transcendante.

La conelugion s'impose : 'interprétation ehristnlogi-
que est une exégose vraiment traditionnelle, qu'iln’est
pas permis d’abandonner.

C) Les inlerprélations : 1) L'interprétation dans le
sens littéral propre exclusif :

Le Cantique chante les joies et les tribulations de
Famour conjugal, ou les noces de Salomon. Le but de
lauteur a été de célébrer la saintetd du chaste amour,
la fidélitd conjugale etla monogamie; ou, sans aucune
visée morale, il a vonlu nous offrir une collection, soit
de chansons d’amour, soit de chants populaires qu'on
avaitcoutume d'exécuterdurant lessolennités nuptiales.

Cette conception uniquement naturaliste est exclue
par le seul fait que le Cantique se trouve dans le canon
des Livres sacrés; elle est controire & 'exégdse de la
tradition juive et chrétienne; de plus on ne peut décou-
vrir dans ce poéme l'enseignement moral qu'on pré-
tond y lire, fante d'uppui dans le texte. Aussi cette
interprotation a-telle 6té condamnée an Ve Concile
cecuménique (533).

2) L'interprétation dans le sens littéral figuré :

L'inspiration et la canonicité du Cantique exigent
un sens supérieur, spirituel. — Lequel? Celui qui sera
conforme aux usages du langage biblique.

Sous la figure de 'amour de deux époux (sens litte-
ral propre) I'hagiographe décrit les manifestations
d’amour réciproque entre Jahvé et Israél, entre le
Christ et son Lglise (sens littéral figuré). Ce que les
chants dialogués, lescérémonies nuptiales, les diverses
scénes disent de 'amour de deux époux tendrement

unis, l'auteur le transporte sur un plan supérieur, spi-
rituel, & raison del’analogie évidente quoique trés im-
parfaite. L'hagiographe emprunte & l'amour humain
ses moyens d'expression, ses transports, ses fétes, non
qu’il veuille en décrire minuticusement toutes les
cffusions pour elles-mémes, mais uniquement afin do
pouvoir peindre sous de riantes couleurs une réalité
supérieure, spirituelle, infiniment plus belle, la dilec-
tion infinie de Dieu pour sa créature, allant jusqu’i
contracter avec elledes noces spirituelles. Seule pareille
deseription pouvait fournir un transport apte i nous
faire deviner 'nmour ineffablement tendre et béati-
fiant de Jahvé pour son peuple, du Christ Messie pour
son liglise. La figure ou !'amour humain n’est done
pas un but; elle n'est gu'un moyen littéraire pour
exprimer la réalité supérieure; toute sa raison d'étre
est de signifier une analogie spirituelle plus haute.

Entrons duns quelques détails et répondons 4 deux
questions : Quelle est la figure littéraire employée par
I'hagiographe, est-ce une parabole ou une allégorie?
ct quelle est la vérité spirvituclle bien précise qui sera
ainsi signifiée?

a) PARABOLE OU ALLEGORIE? — [l est plus sage de
voir dans lo Cantique des Cantiques une longue para-
bole. La parabole est une comparaison développée,
dont les termes, & I'encontre de l'allégorie, ne forment
pits autant de points de comparaison auxquels devront
répondre autant d’analogies dans lo terme spirituel
vigé, C'est 'onsemble qui projette sa lumiére sur le
terme spirituel demenrant dans une sorte de pénombre.
l.es traits particuliers—-$ervent tantot & faire ressortir
le théme prineipal, alors ils sont paraboliques : p. ex,
1, 1-15, nous lisons la description détaillée que I'époux
fait de la beauté de son épouse. Inutile de chercher
dans chaque trait : les yeux, les cheveux, les dents, les
levres, le cou, le sein, un sens spirituel spéeial; tous
réunis n'ont d'autre but que de retracer toute la beautd
spirituelle de I'épouse de Dieu et du Christ. Tantdt ils
ne forment que le décor littéraire, la mise en scéne,
une note de fraicheur poétique, alors ils sont purement
littéraires : p. ex. 2, 11-15, la description 8i eharmante
du printemps ou 2, 15 la chanson des vignerons.

Le choix et la disposition des détails sont com-
mandés par la vérité surnaturelle. Ainsi nous lisons
souvent dans notre poéme des comparaisons qui sor-
tent de I'observation ordinaire, des données qui dépas-
sent la nature ou qui nous déconcertent : p. ex. 5, 10-
16, la description grandiose de I'époux. 11 les fallait
pour décrire unc majesté divine qui dépasse tout ce
que I'homme a jamais vu. Le sens surnaturel peut
majorer les divers éléments dans la mesure ot le para-
boliste en a besoin pour son enseignement surnaturel,

L’allégorie au contraire est une métaphore dévelop-
piée, une série de métaphores coordonnées dont chaque
détail, parce que métaphorique, revét unesignification
particuliére. Or si 'hagiographe du Cantique avait
pris cette figure, s'il I'avait poursuivie durant huit cha-
pitres avec un luxe de détails allégoriques, il aurait
di nous en indiquer le sens, i moinsg d'avoir voulu
donner 4 ses lecteurs une énigme indéchiffrable. L’ab-
sence de tout indice qui permette de saisir cette foule
de détails allégoriques, prouve clairement que 'auteur
saereé n'a en en vue, pour l'ordinaire, que la significa-
tion globale, connue de ses lecteurs, qu'il n'a done pas
voulu composer un poéme allégorique, mais parabo-
lique (Génébrard, Nigidius Plac., Hier. Osorius, Cap.



(|

Sanctius, Pintos Ramirez, plus récemment Calmes, Co-
lunga, Lagrange, Dhorme, Tobac, Vaceari, Ruffenach),

Cependant la parabole du Cantique des Cantiques
semble étre, suivant 'usage de la littérature orientale,
nuancée de détails allégoriques, partant susceptibles
d'une signification spirituelle spéciale. Le critére qui
permettra de les discerner secra le role saillant qu'ils
remplissent dans le récit et le relief nouveau qu'ils
ajoutent & l'idée générale; p. ex. certains traits em-
pruntés & la vie bucoligne et champétre : « pasteur,
paitre les brebis, paissant parmi les lis, cueillir les
lis s, —ou certains titres honorifiques comme « roi,
Salomon, Fille princiére, lis, jardin fermé, montagnes
aromatiques», etc.., pourraient bien étre allézoriques.

Remarquons pourtant que les détails soit paraboli-
ques, soit purement liltéraires, peuvent fournir des
applications ou accommodations spirituelles trés heu-
reuses, pourva que l'analogie soit aisdée, salislaisante
ol toujours harmonicusement subordonnée i In signi-
lication générale. certaine, Les saints Pdres ef les com.
mentateurs ascétiques, plus attachés i l'édification qu'an
sens littéral, ont fait ainsi du Cantique une mine de
spiritualité.

Voici les idées maitresses qui charpentent le long
récit parabolique. Les différentes phases do 'amour
depuis ses débuts dans la demande on maringe jus-
qu'd son apogée dans les noces définitivement contrac-
tées, se déroulent en 8 chants; les3 promiers déerivent
amour initial, grandissant toujours jusqu'aux épou-
suilles; les 3 derniers célebrent I'amour mr et éprou-
vé jusqu'i l'union définitive et éternelle. Avec les
auteurs qui serrent le texte de trés prés, nous propo-
sons la division suivante (J. Hontheim, R. Munz, Kau-
len-Hoberg, A. Miller) :

. Chant 1,1 — 2,7 : Naissance de 'amour, la de.
mande en mariage snivie des
flancailles.

I, » 2,8 — 3,0 : Le progrés de 'amour dans les
visites réciproques.

Imr. » 3,6 — 5,1 : Le premier terme de I'umonr :
les épousailles.

IV, » 5,2 — 6,10: Les souflrances et cpreuves
de I'amour mur.

V. » 6,11— B4 : Les joies de l'amour mir of
Gprouvé,

VI. » 85 - 814 Le dernier terme de "amour

mur est réalisté dons 'in-
troduction de 'épouse duans
la maison de !'époux pour

demenrer dafinitivement
et ¢ternellement.

b) LA VERITE SURNATURELLE. — Les commentateurs
qui s’en tiennent au sens littéral figuré de 'épitha-
lame se partagent en deux camps. La plupart sont
pour une inlerprétation généralisatrice qui englobe tous
les éléments de la tradition juive et chrétienne; ils y
lisent 'amour réciproque de Dieu et de 'homme dans
sa plus vaste compréhension : tout d'abord I'umounr de
Jahvé pour lsradl, puis l'amour plus universe! et plus
intime du Christ pour son Eglise, enfin sur le plan
individuel des Ames, 'amour de Jésus pour chuque Ame
rachetée et, d’'une maniére suréminente, ses prédilec-
tions pour sa Mére Murie. C'est, comme on voit un seul
sens trds vaste, auquel s¢ rattachent ces diverses par-
ties, Le passage do I'une & I'autre est facile.
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Un groupe plus restreint d'exégetes (Tiefenthal, Cor-
nely, Hagen, Merck, Hoepfl, Tobac, Ruffenach) se pro-
nonce pour une explication plus simple, plus claire et
qui seinble satisfaire encore mieux aux exigences de la
tradition juive et chrétienne, et que jappellerais volon-
tiers : ésradlitico-typique. Cette conception « distingue
dans le Cantique un double sens également voulu par
I'Esprit-Saint : un sens littéral figuré unique d’aprés
lequel I'écrivain inspiré a voulu chanter I'union de
Juhvé avec son peuple; un sens type pouvant s'étendre
& plusiours objets, d’apres lequel ['Esprit-Saint a voulu
signifier l'alliance du Christ avec son Eglise, 'union
de Dieu avec toule Ame humaine, surtout avec celle
de la Sainte Vierge Marie » (Tobac, Les cing livres de
Salomon, p. 107).

En effet, un juif éerivant pour des juifs, aura voulu
donner a son livre un sens que ses premiers lecteurs.
pouvaient facilement comprendre 4 la lumiére des
autres écrits bibliques. Mais Dieu, 'autenr principal, a
greffé sar co promier sens littéral figurs le sens 1ypi-
que ot il nous 'a découvert par la tradition chrétienne,
Aux termes mémes de I'leriture sainte l'alliance de
Jahvé avee Israidl est la figure, le typo, an sens strict
du mot, de 'union de Jésus-Christ avec son Lglise.

Les phrases saillantes de la parabole semblent mur-
quer autant de points de comparaison anxquels répoin-
dra une analogie dans lesrelations de Dieu avec Israél,
du Christ avec I'Eglise. Cet amour grandit, se réveéle
dans des manifestations toujours plus touchantes,
triomphe de toutes les épreuves, apporte les joies les
plus pures, produit des effets de plus en plus merveil-
leux, jusqu’a réaliser I'union Ja plus intime, une union
éternelle. Aller plus loin et vouloir découvrir dans le
poeme sacré les principales péripéties historiques de
l'amour divin n'est pas suge, faute d'appui dans le
texte.

3) L'interprétation du Cantique dans le sens typique :

Au sens littéral propre, I'épithalame célébrerait soit
les noces de Salomon avec la fille de Pharaon ou avec
Abisag, soit le mariage en géndéral; mais 'anteur
aurait en méme temps visé et déerit an sens typique
I'alliance mystique entre Dien et les hommes, en tant
que, soit le mariage de Sulomon, seit le maringe en
général est, par la libre volontd de Dieu, le typo pré-
figurant I'alliance de Jahvé avee la Synagogue, du Christ
avoe I'lighae,

Colte exégése proposée an xue sidele par Honorius
d'Autun et Aben-lizra et & leur suite par Nicolas do Lyre,
Louis de Léon, Pineda, Bossuet, Junsénius de Guand,
Nlom Calmet, Carriére, Plantier, Schegg, Scmeria,
Miller n'a trouvé que pen d’adhidrents, Cependant leur
langage est sonvent si imprécis, qu'on peunt se deman-
der si parsens typique ils n’entendent pas le sens litté-
ral allégorique on parabolique dont nous avons parlé
plus haut,

Cette interprétation, acceptable an point de vue de
la stricle orthodoxie, n'est pas suffisamment fondée.
Elle est en désaccord avec la tradition tant juive que
chrétienne; elle ne sauvegarde pas suffisamment la
sainteté du Cantique, car le sens liltéral profane sera
un seus véritable, indépendamment du sens supérieur
et « 'imagination devra se trainer sur tout le détail
des images, au lieu de s'élever d'un coup d'aile & la
réalité spirituelle qui devrait senle 'occuper » (Joiion,
Le Cantique des Cantiques, 25); elle repose sur une
base plus qu'incertaine, car nil'Ecriture ni la tradition
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n'autorisent {'affirmation, combien hardie, que leo
mariage de Salomon on le mariage en général soitle

de l'alliance du Christ avec I'Eglise. C'est au con-
traire 'union du Christ aveo I"Eglise qui est symbole
du mariage chrétien.

La Bibliographie sera indiqudée dans les articles suivants.

Mlorentin Rurrexacn, C. 8.S. I,

I1, — HISTOIRE DE
LINTERPRETATION SPIRITUELLE

1. — A l'épogue patristigue (jusqu’au x1© siécle)
— La tradition juive voyant dans le Cantique une allé-
gorie concernant les rapports de Dieu et du peuple
¢lu ou de la synagogue, suggérait naturellement une
tmnﬂimﬂitlinn chratienne, en faveur du nouvean peuple
élu, de I'BEglise, surtout de 'kglise considérée comme
formée des gentils, substitués dang la faveur divine
aux Juifs récalcitrants. Aussi cette interprétation se
présente-t-elle dés le débul, dans les applications do
textes isolés et dés le commencement du troisiéme
sidele, lorsqu'avee Hippolyte et Origéne apparaissent
les premiers commentaires suivis du Cantique.

Muis cette transpesition fut plus complexe que nous
ne venons de l'indiquer. Le Cantique ayant pour objet
- l'union de deux principanx personnages : I'époux et
. I'épouse, Dieu et le peuple élu, le plus souvent ce ne
fut pas senlement Diew on général qui fut identifié
aves I'époux mais Dien tel qu'il avait daigné se mani-
fester aux hommes dans la nouvelle économie, ¢'est-i-
dire le Verbe en tant qu'il avait recherché par I'Incar-
nation, l'amounr de su erdature déchue. L'épouse fut
- envisagée tantot comme la nature humaine assumée
- par le Verbe, tantét comme I'Eglise la future mére
des chrétiens, les enfantant an Christ sur la croix,
tantot comme un étre collectif représentant, sous le
symbole de lafemme pécheresse transformée parle sang
du Christ on une vierge trés pure, les divers groupes de
chrétiens venus de lo gentilité et trouvant duns leur
foi et ses moyens de salut 'occasion de se rapprocher
de Dieu dans une perfection toujours grandissante,
~ Llidée de 'épouse go présentait ainsi avec une richesse
~ de nuances et d'agpoots qui, ou bien retenaient cha-
- oun exclugivement 'attention, ou se mdélaient dans

les développements exégétiques ot contribuaient A
rappeler efficacernent aux fidéles qui lisaient le Can-
tique l'incffable grandeur du nystére chrétien ot
. les inépuisables bienfaits de 'amour de Dieu & leur
8 égard.

~ Parailleurs, le caractére si individuel des traits pur

- lesquels est déerite I'épouse et la réalité des rapports
- de chaque dme avec son Dieu, tendaient & suggérer, &
- coté de 'application symbolique faite i I'Eglise des pas-
- sagesdu Cantique sur 'épouse, une application particu-
~ lavisée & chaque fme chrétienne dans ses rapports
11 | directs avee Dien etses efforts pour atteindre & 'union
- d'amour avec Lmi. (ie second aspect de l'allégorie est
~ purfaitement mis en lumidre, i la suite du précédent,
- par Origéne et dés lors ce soront deux applications,
~ 8oit isolées soit assocites qui, pendant toute la période

patristique, seront plus ou moins heureusement com-
~ mentees.

. [’autre pant, soit lo contenu du Cuntique, soit cette
a tirconstance que celui-ci se présente comme le troi-

&
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siéme écrit salomonien, marquant, par son sujet émi-
nemment spivitnel, un progrés dans la hiérarchie des
idées, par rapport aux Proverbes et iy I'Ecclésiaste, amo-
nent & donner une considération spéciale 4 lidée de
perfection, qu'il s’agisse de I'Eglise on de I'dAme indivi-
(nelle. Pour cette derniére, en particulier, ¢’est "ime
« parfaite », c'est-ii-dire ou déjh arrivée a la perfec-
tion, ou s'efforcant d'y atteindre par I'affranchissement
(lu créé ot par 'amour de Dieu, qui est identifiée
(¢sormais avec 1'épouse du Cantique.

Il est facile dés lors de se rendre compte de l'im-
portance extréme que prennent le Cantique des Can-
tiques et son interprétation ainsi définie pour le déve-
loppement de la spiritualité chrétienne. 1l met en un
singulier relief I"amour de Dieu et son réle dans In
vie chrétienne, 11 en précise les condifions et les
manifestations, il en fait connaitre les obstacles,
intérieurs et extérieurs (passions, action dn démon,
ele.); les auxiliaires (anges : les amis de I'époux), les
offets. Clest toute la vie spivituelle dans ses applica-
tions les plus diverses ot Jusqu'anx plus. hauts degrés
tle 'inion avee Dieu qui trouve l'occasion d'étre
représentée et recommandée. Mais comme c¢'est le
Christ, le Verbe incarnd, qui désormais est le média-
icur entre Dien et les hommes, ¢'est plus partien-
licrement vers Lui que se tournent les regards de
I'épouse. Clest sa figure dont les traits sont perpé-
tnellement rappelés par les versets da livre divin, son
cenvre de libération, de divinisation par rapport & 1'hu-
manité pécheresse qui est exaltée. Llinfluence du
Cantique ne se borne pas i devenir ainsi une source
dhondante de vie spiritnelle quant aux pensées-et aux
désirs, elle s'étend aussi aux expressions et enrichit
singuliérement le langage de la spiritualité. En con-
cordance avec 'action des Epitres de saint Paul et de
son enseignement sur 1'Eglise, épouse du Christ,
s'0tablit cette terminologie spirituelle empruntant ses
plus habituels moyens d'expression anx images et au
vocabulaire suggérés par les rapports des époux
humains, comme les plus aptes & exprimer l'ineffable
condescendance de Dien dans ses rapporis avec sa
créature et & fraduire les.élans réciproques d’amour
(qui les unissent. Le moyen dge n’aura qu'h développer
of A systématiser ce travail d'assimilation; il n'y
ajoutera rien d'essentiel.

A. LE CANTIQUE DANS L'EXEGESE DE LANGUE GREC-
QUE, — Le commentaire le plus ancien, sans doute,
paurmiles éerivains chrétiens de langne grecque, est
celul d*HippoLyTE dont le {exte original n’existe que
pur fragments mais qui a été conservé par une tra.
duetion géorgienne. Une reconstitution en langue
allemande (avec reproduction des fragments grecs)
en a été donnée par M. Bonwetsch. Hippolyte inter-
préte le Cantique comme I'allégorie de 'amour du
Verbe incarné et de I'Eglise issue de la gentilité,
(‘A et 1h quelques allusions fugitives aux dispositions
de I"me individuelle, par exemple i la foi représen-
tée pur les Marie au tombeau du Christ.

Cf, G. N, Bowxwerscu, Hippolyls Kommeniar sum Hohen-
lied auf Grund von N, Marrs Ausgabe des grusinischen
Textes herausgegeben, dans TU, NI, VIII, 2e (XXIII de 1a col-
lection), Leipzig, 1902, in-8, 108 p. Cette édition reprend cn
In perfectionnant mais sans la rendre inutile, la publica-
tion antérienre faite dans le Corpus de Berlin, an tome 1
des OEuvres de saint Hippolyte (Hippolytus, [ 'Bd, Leipzig,
597, pp. 31-374). Sur le contenu, voir W. Riedel, Jie
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Ausglegung des Hohenliedes in der jildischen Gemeinde wnd
der griechischen Kirche, Leipzig, 1808, in-8, pp. 47-12,
Saint Ambroise s'en est beaucoup inspiré comme le
montrent les nombreux textes de lui citéds en note par
M. Bonwetsch.

OrigiNg s'est occupd du Cantique des Cuntiques i
troig reprises, Un premier travail en deux livres
datant de sa jeunesso a péri, & U'exception d'un court
ragment conservé par la Philocalie (PG., 13, 35-30
ad. Robinson, p. 50-51). Deux homélies de date incer-
taine ont étd traduites en latin par 8. Jérome; elles
commentent Cant. 1,1 — 2,14, On peut y relever
nombre d'applications & divers aspects de la vie spi-
rituelle : péché, tentations, pénitence, amour de Dieu,
union avec Lui, présence divine dans l'ame, cic.
Beaucoup plus important est le troisidéme commaen-
taire, ceuvre scientiffique, qui comprenait dix Jivres
at environ 20,000 lignes. 11 fut composé en deux fois :
les cing premiers livres pendant un séjour qu'Qri-
géne fit & Athénes (il avait alors 55 ans passds, vers
240), les autres & Cosaréde, Le texte grec n'a dté con-
servé que par de nombreux fragments des Chaines,
en particulier par Procope; ils ne sont &dités qu'en
partie. Une traduction des trois premiers livres (en
partie peut-&tre aussi du quatriéme) allant jusqu'a
Cant. 2, 15) a ét¢ composéo par Rufin, selon sa
méthode habituelle, c'est-i-dire avec une certaine
liberté par rapport i l'original. [ci notamment ont (16
supprimées les remarques concernant les variantes
des versions paralléles au texte des Septunte, C'est le
commentaire essentiel qui a déterminé 'orientation
de toute l'exégése ultérieure, en ce qui concerne
Pinterprétation spirituelle et il reste I'un des plus
riches en cette matiere ot des plus utiles encorc i
consulter, grace & la richesse des applications, & leur
naturel, au vif sentiment des réalités invisibles et des
ressources qu'offre pour la vie intérieure la révélation
biblique, dans I'’Ancien comme dans le Nouveau Tes-
tament. Le commentaire se ddéveloppe trés maéiho-
diquement : & propos de chaque verset, Origine
¢tablit d’abord lo sens de I'histeria, c'est-i-dire de la
fabule ou drame tel que le présente la lettre et qui
n'a d'autre valeur que de servir de fondement 4 1'al-
légorie, seul sens voulu par Dieu; celui-ci comporte
une double application ! & I'llglise et & 'dme parfaite,
Parfois d'ailleurs, au lien d’é¢tre exposéoas successives-
meni, par suite de la connexion étroite qu'il y a
entre I'liglise et chacune des dmes qui lui appartient,
ces applications sont mélées ou il n'est question que
d'une seuie, Cest méme la considération de I'ine
parfaite qui, selon une remarque assez juste de M. Rie-
del, tend & prédominer & mesure que l'on avance
dans le travail d'exégose.

Il ne saurait étre question d'entrer dans le détail de
la doctrine ainsi exposée 4 l'occasion du Cantique,
elle trouvera, comme pour les autres auteurs ici men-
tionnés, sa place naturelle dans la notice consacrée i
chacun d'eux; il suffira de signaler certains dévelop-
pements plus considérables ou plus dignes d'atten-
tion : sur la différence entre 'amour spirituel ot
'amour charnel au cours dutrés important prologue, qui
A Iui tout seul a presque 1'étendue d'un livre ; sur le rolo
des anges et des démons dans notre vie spirituelle;
sur l'action de I'Esprit-Saint dans lillumination des
Ames; sur les sens spiritucls, par analogie avec nos
sens physiologiques; sur le role de la doetrine et do
la contemplation dans la perfection, sur les degrés

de perfection, sur la supériorité de la connaissance du
Christ assurée a I'dme par le Nouveau Testament; sur
les dons du Saint-Esprit, sur I'ordre de la charité et
ses diverses applications, sur les visites de Dieu i
I'dme, ete. Avec le commentaire de saint Grégoire do
Nysse dont il va étre question, celui d'Origéne repré-
sonte dans l'état acluel des textes publiés, ce qu'il y
& de plus intéressant b étudier et de plus utile dans
la patristique grecque sur le Cantique, du point de vue
spirituol. Par aillenrs la fraduction de Rufin en mettant
une portion assez considérable du travail primitif 4 la
portée des lating, a contribué singuliérement i étendre
'influence de la pensée origénienne, ici d'une ortho-
doxie irréprochable, et & lui assurer une part considé-
rable dans le développement spirituel de I'Occident.

Les textes des denx homdlies ot du commentaire, publiés
daprés I'dédition de dom de la Rue dans PG., 13, 35-08 ot
G1-168 pour le texte latin, 197-216 et 17, 253-288 et B60-70
pour les fragments groes, ont ét¢ établis d'une facon plus
eritique dans I'édition du Corpus de Berlin par M. Bach-
rens, Origenes Werke, achier Band, Leipzig, 1025,
pp. 26-60 et G1-241, avee les fragments tirés de Procope. Mals
ceux-cl ne sont pas dépuisés, & co (u'sssure M. Doevroesse
(Chatnes exégdliques dans le Supplémert au Dict. de la
Rible, t. 1, col. 1160). Sur le commentaire lui-méme, voir
Rigves, 0. e., pp. 92-66, ol sur les idées spirvituelles d’Ori-
géne, ouvrage fondamental de M. Voelker, Das Vollkom-
menheilsideal des Origenes, Tubingue, 1931, Sur les sens
spirituels, K. Rahner dans la RAM., 19532, 113-145.

C'est & un senl aspect de I'allégorie développée par
Origéne que s'attache (sans doute peu de temps avant
si mort, aprés 394) saint Gréaoire bE Nvysse dang son
commentaire dédié & Olympias et rédigéd sous lu forme
d'homélies, La quinzieme et dernidre s'arréte & Cant.
G, 8. Il n’a donc pas en le temps d'achever lo travail.
Il déclare, aprés avoir revendique la légitimité de
'exégése spirituelle, que, sous le voile d'un épitha-
lame, le livre du Cantique a pour objet l'union de
I'dime aveec Dien. C'ost cette donnée fondamentale
quil s'efforce de mettre en relief (accessoirement ¢h
et 14 il est aussi question de I'Eglise) en la faisant
valoir directement ou en rappelant ses conditions
préalables de purification et de détachement du crdé
et de la matiére. L'apatheia, la theognosia, la theoria
reviennent souvent sous sa plume et 'ensemble cons-
titne une pressante invitation & 8'élever au-dessus de
ce qui passe pour so fixer en Dieu. L'ouvrage a été
trés lu et il forme la partie la plus importante des
diverses chaines sur le Cantique dont il sera question
plus lein.

Le texte est donné par Migne, dans PG., 44, 7565-1120,
d'aprés Fronton dn Due; le contenun étudié par Rieokl,
0. €., pp. 66-74.

Le commentaire de TripuvrLLius de Ledra en Chypre,
lu par saint Jérome, ne nous est point parvenu, mais
on posséde celui d'un autre chypriote, disciple et ami
de saint Epiphane, PmLon de Kamrasia (vers 400). Il
g'uttache plus particulidrement & l'idée des rapports
du Christ et de I'Eglise sans rien présentor de parti-
culierement intéressant. Il semble s’étre inspiré d'Hip-
polyte. Son texte actuel a d'ailleurs besoin d’étre
révisé de prés et semble, dans sa sécheresse quelque
peu pédante, n'étre qu'un résumé des développements
primitifs.
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~ Une traduction latine, fuite par Upiphane le scolastique,
sur Vinvitation de Cassiodore, a été publiée sous le nom de
~ saint Epiphunc do Salamine par Foggini, an 15703 en 1772,
~ (dacomelli publie lo texte grecel on revendique la paternitd
. pour Philon; c'est le texte donné par Migne, PG., 40, 27-
154 (préface de Giacomelli, 9-26). Diverses chaines, notam-
- ment celle de Procope, renferment de nombreux fragments
~ dePhilon mals ils ne coineident pas toujours avec le
- texte de Giacomelli, ni avee celui de Foggini. Aussi Rie-
~del pense-t-il que le texte de Giacomelli représente seuloe-
~ment un abrégé; voir sur cette questiou et sur le contenu
“du commentaire, Rizogr, 0. ¢., pp. 76-70,

En réaction trés notte avec 'exéeése naturaliste du
Cantique soutenue notamment par 'I'héodore de Mop-
~ sueste, Tneoporer revendique dang la longue préfaco
~ de son propre commentaire, une de ses premidrcs

muvres, le sens purement spiritualiste du poéme
% Ainspiré. Il s’attache, i la suite d'Origéne, o dévelop-
i ]]BI' Pallégorie voyunt duns I'épouse I'glise. Comme
d'habitude en ses commentaires, il résume d'une
.-Im:.un précise, pleine et assez personnelle, co que les
~ gommentateurs précédents ont dit de meilleur. C'ost
b l‘Eglise que songe aussi son adversaire doetrinal,

- saint CyrilLE A’ALEXANDRIE, sillon en juge du moins
~ par les fragments, le plus souvent fort courts, que
les Chaines nous ont conservés de son commentaire.
“Au contraire, c'est & I'exégése appliquant le Cantique
I|. Pime chrétienne que s’adonne saint NiL, dont le
~ commentaire n'est lui aussi connu que par los riches
- extraits des Chatnes, 1T mentionne cependant ¢i et 1
~ les applications & 1'Eglise. Il n'est pas pessible dans
T'état actucl des textes publiés de se faire une idée
~ précise de 'exégose du Cantique par saint MAXIME,
* associé A saint Grégoire de Nysse et & saint Nil par
~ la Chaine dite des Trods Péres qui a fondu leurs ex-
~plications dans un texte commun. On peut seulement
* en conclure que, comme ces deux Poéres, il donnait
o prépondérance b 'exégése visant les rapports de
il‘ﬂmﬂ avec Diecu, sans exclure l'idée de I'Eglise. Ces
" Chaines sur le Cnnttqun ont été spéeialement étudides
~en 1907 par le futur cardinal Faulhaber, I'actuel
,.;.amhéwéquc de Munich. Il les raméne & cing {ypes
. essentiels : 1. Le plus ancien est la Chaine Grégoire-
,Nﬂ du milien dun ve siéele, renfermuant exclusivement
*(les scolics de ces deux derivains. 2. A une date ulté-
.rieul'a on y ajonte des fragments de Maxime (mort
- en 662), d'on lo Chaine dite des Trofs Péres. A la lin
du xteou an début du xne siéele, on ajoute i ces trois
; auteurs deux auntres commentatours : Théodoret et
Michel Psellos (le jeune), qui en 1078-1070 avait dédié
& Nicéphore Phocus une paraphrase en vers politiques
du commoentaire des trois Péres (tout particulierement,
' golon Riodel, de celui de saint Grégoire de Nysse). Ce
uﬁarmer état de la chaine, sauf les fragments de Théo-
~ doret, est celui qui est repmdmt au tome 122 de Ia
Patruln[.;m grecque, 3. Dans lintervalle, Procope de
(Gaza; le grand compilateur des Chu,mﬂ:, au premier
ﬁtiers du vie siécle, avait composé une chaine sur le
~ Cantique beaucoup plus riche en extraits et compre-
" nantaveeGrégoire,Cyrille, Origéne, Philon, Apollinaire,
Euséhﬂ de Césarde, Dxdymﬂ Isidore, Théodoret, Théo-
phile d'Alexandrie s'y trouvent apnnmquomeut cités.
4. Un extrait de cetie compilation a été fait par un
dlﬂﬂ!'ﬂ, Polychroniug. 5. Une antre chaine mise & tort
- sous le nom d'Fusebe de Chsarée, s uppamnte a celle
~ de Procope, et remonte, semble-t- il, & un archétype
uummun
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Il reste i signaler un commentaire du Xive siécle dn
i l'ex-emnpereur Mathien Cantacuzéne, devenu moinc
au mont Athos {a rés 1H0b), remarquable par la part
considérable qu'il fait & la sainte Vierge dans ['appli-

cation du Cantique, sans exclure cependant I'Eglise ot
en insistant sur le role du Sauveur.

Le commentaire de Théodoret se trouve dans PG., 81,
27-214, d'aprés P'ddition Schulze. 11 est dtudid par Riedel,
0. ., pp. 86-95; celui de saint Cyrille dans P'Q., 69, 1277-
12015 quelques mots d’appréciation dans Riedel, pp. 75-76;
los fragments de Nil doivent éire cherchés dans le texte
de Procope, publié au tome 87, 1T de la Patrologie, 1545-
1780, en attendant 'édition que se proposait de dﬂnnar
M. sovich; ef. son article dans Bibtiea, 1921, pp. 45-62, De
Nil: mmmrm ecommentario in !Zﬂrltmum Canticorum remﬂs-
(rucndo, RIEDEL, 0. c¢., pp. 74=10. Le méme sur gaint
Mﬂ.'{iﬂlﬂ, pp- 9547, — Sur les Chalnes, les pages de Riedel,
O97-10M, sont singulidtrement dépassées par l'ouvrage de
Favinaper, Hohelied-Proverbien-und Prediger-Calenen un-
tersucht, Vienne, 1962, pp. 1-73, dont les conclusions sont
régumdes par M, Deveeesse 4 Particle Chatnes exdgél
grecques du Supplédment au Dictionnaire de la Bible, 1928,
L. 1, col. 1128-1160. Une ancienne traduction lating de la
chaine de Polychronius a étd conservée par le ms. 3006 de la
Bibliothéque nationale de Madvid et publi¢e par le P, Vioa,
0.5.A, sous ce titre : Quorumdem velerum commeniario-
rum in Canlica Canticorum anligua versio lalina, Monnstére
de I'liseurial, 1934, n. 8,04 p. La chaine avec le texte de 'sellos
est publiée au tome 122 de la Patrologie greeque, col. H37-
6RO (il ¥ & le texte des trois Péres), ef. ontre Faulhaber o. ¢,
Riedel, 73-74, Le commentaire de Mathieu Gﬂ.nta.cuﬂ‘-nn
dans PG., 162, 997-1084 (4d. Rieceardi). Sur 'ensemble de
celle excégose, voir le livre si souvent cilé ci-dessus de
W. Rigpiy, e Auslegung des Hohentiedes in dar jiidischen
Gemeinde wnd der griechischen Kirche, leipzig, 1803
(I'exiégdse greeque & partir de la page 47).

B. LE CANTIQUE DANS L'EXEGESE DE LANGUE
LATINE. - Les idées générales expostes ci-des-
sis & propos de 'exégese grecque gardent toute leur
valeur. Les mémes thémes fondamentaux sont com-
mentés ; amour réciproque du Christ et de I'Eglise ou
du Christ et de 'dme aspirant i 'union avoee lui, traités
séparément ou le plus souvent mélés, avec seulement
la. prépondérance de l'un par rapport & l'autre. La
soule différonce provient de la diversité des langues;
entre cux, ces commentaires assez nombreux ne dif-
[erent guére que par la valeur individuelle de leurs
auteurs, c'est-d-dire lo profondeur de leur sentiment
religzieux et la qualité de leur talent littéraire. D'aillours,
plusicurs parmi eux, se distinguent assez pour exercer
une influence plus considérable sur leurs successeurs,
ninsi Béde ou saint Grégoire le Grand.

Les deux plus anciens commentaires dont il soit fait
mention chez les Latins, de Vicroriy pe PETTAU ot de
Rurmcivs p'AuTuN sont perdus, L'on a récemment
romis & honneur les eing flractalus do GREGOIRE
p'E.viRE en y cherchant une preuve décisive pour
I'attribution i cet auteur des Tractatus Origenis qui
avaient fait couler tant d'encre. Malheureusement ces
tractialus sur le Cantique sont édités dans un recueil
difficile & atteindre. Dom Wilmart a eu ['heurense idée
d’en republier une partie. On peut y constater que
Grégoire développe, & la suite d'Origéne, plus particu-
lidre meut le théme de I'Eglise dans ses rapports avee
Jésus-Christ, Si saint AMproisE n'a pas commenté ex
professo le Cantique, il s'en est si souvent inspiré, que
dés le Xi1® siéele nous sommes en possession d'un Com-

—
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ses diverses ceuvres. Le méme travail a ¢t repris
au xne° siécle par Guillaume de Saint-Thierry et ce que
I'on sait de la valeur religieuse des traités de saint
Ambroige, de la particuliére aptitude qu'il avait i tirer
des textes bibliques des applications morales d'une
psychologie trés aviste et d'une grande élévation de
pensée, garantit d'avance le vil intérét que l'on peut
trouver encore aunjourd’hui & cette pieuse compilation
et sa fécondité spirituelle. L'intérét serait d'un tout
autre genre, si nous avions oncore les Mhelli de
JuLigN b'[iCLANE qui ne nous sont connus que par la
réfutation assez poussite qu'en présente Béde lo Véné-
rable au début de son propre commentaire. L'unalyse
qu'il en fait et les quelques citations qu'il {ranserit
suffisent & nons assurer que cet ouvrage aurvalt 6té
d'une grande importance pour nous renseigner sur
I'ascétique pélugienne dans ses rapports avee 'leriture.
C'est sans doute vers le méme temps, c'est-d-dire
vers le premier tiors du ve sidele, avant la controverse
christologique & laquelle, dans sa liste des hérdtiques,
il ne fait aucune allusion, qu’il faut placer le Commen-
taire en douze livres d'nn auteur par ailleurs inconnu,
Aroxts. Il y développe longuement [I'interprétation
visant I'I'glise, en s'inspirant lui aussi des pensées
d'Origéne. Le méme théme est repris dunc fagon
moins diffuse vers le milieu du si¢cle suivant par JusTe
p'UrcEL. Vers la fin de ce vi® sidele, au cours de ses
homélies, saint GREGOIRE L& GRAND applique au Canti-
que son attention et en commente une partie, avee cotte
piété pratique et ce song de la vie intérieure, qui en
ont fait, i juste titre, un des maitres de la vie spirituelle
les plus Geoutés, Bien que parlant surtout de I'liglise,
il offre anux dmes individuelles d'excellents conseils.
Comme Ambroise, il o souvent dans ses autres weuvres
commenté des versets isolés du Cantique. Aussi Pate-
ring d'abord, puis Béde ont-ils, chacun de leur coté,
jugé utile de recueillir ces fragments sous forme de
commentaire suivi. L'on n'est guére porté & admettre
'authenticité d'un commentaire du Cantique, attribué
i saint ISIDORE DE SEVILLE, et dontl'étude eritique reste
i fairo. Selon ee que dit Isidore lui-méme du Cantique,
cet ouvrage s'attache & exposer les rapports du Christ
et de I'iglise dans leur signification mystique. Celui
d’Ambroise AUTPERT ne nous est point parvenu, Le
grand commentaire de BepeE développe largement
cette allégorie classique sur I'Eglise ; los divers com-
mentaires du 1x® siécle, d’ALcuiN, de Stranus, de
HaiMoN Dp'Auxerrg, avec plus on moins d'intérét et
d'ampleur, poursuivront dans la méme voie, Dans le
méme sens ANGELOMUS compose, en le dédiant i I'em-
pereur Lothaire, un commentaire trés étendu. Au
xie siécle, on extrait de l'muvre de PiEnRE DAMIEN un
recueil de textes sur le Cantique qui, de par sa prove-
nance méme, ne représente i aucun degré une inter-
prétation suivie, mais doit étre considéré comme un
racueil de sentences « utiles & I'dme ». ROLERT de
ToMBELAINE, au contraire, compose un ouvrage suivi;
par suite de certaines confusions de textes, il connaitra
sous le nom de saint Grégoire le Grand un succés fort
honorable. Avec lui nous approchons du senil du
xire giecle et du moyen dge classique ot 'on a vu, non
sans raison, I'Age d'or des commentaires sur ve livre
inspiré.

Ces indications sommaires devraient naturellement
étre complétées par les résultats d'une enquéte & travers
la patristique sur I'utilisation des textes isolés dn Canti-
que. Cette enquéte serait avantageuse pour permetire
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de se faire une idée plus précise de l'influence de of
livre sur la pensée chrétienne. Elle ne changerait sans
doute rien aux données exposées ci-dessus sur l'inter
prétation méme du Cantique, |

Sur Grégoire d'Elvire, voir A. WiLsanr, Les tractalus sur le
Canligue allribuds @ Grégoire d'Elvire dans le Bulletind
lill. ecel., 190G, pp. 233-290.11 y reproduit en entier le premie
tractatus et donne des extraits des autres. Les cing avaien
paru dans la RBibliotheca Aneodolorum do Heine, publics
tion posthume (Leipzig, 1848}, peu accessible ol notoiremen
insuffisante, comme il résulte de 'article de dom Wilmarl
et de celui plus récent du P, Z, Garcia ViLLapa, Anligua
comentarios al Canlar de los Canlares desconocidos ¢ inddilo
dans Esfudios Eeclesidsticos, 7, 128, pp. 104-113. Lo com
mentaire anonyme tiré de saint Ambrolse est it déja pae
Florus. Il a 6été remanié au xvie siécle par A. de Mouchy
(Démocharés) et publié sous eette derniére forme par Gillot
dans son édition de saint Ambroise.Cf. 'avertissement des
Bénédictins dans PL., 15, 18511852, qui précéde "ddition
donnde la méme par eux de I'muvre de Guillaume de Saln
Thierry, 1851-1852, Sur les opusenia de Jullen d’Eclane, volr
le 1* livre du Commentaire de Bbéde : De gratia Dei conira
Ilianum, PL., 95, 1063-1077. — L’édition compléte d’Apo.
nins a été donnée 4 Rome en 1843 sous ce titre : Aponil
seriploris velustissimi in Canticum Canticorum cxplanalioniy
tibri duodecin quorum aliay editi emendati ef aveti inedill
vero haclenus desideralt ¢ codice Sossoriano monachorum
ciglerciensium 8. Crucis in ferusalem Urbis nunc prinum
vulgantur curantibus D. I, Bottino, 1. J. Martini, in-4° dg
x1x-266 p. Sur la date et 'auvre, voir BARDESHEWER, (Gesch,
der alt, Lit.,, 1Y, pp. 601-602, qui résume les conclusions de
Wirte, Der KommentlarAponiug zum Hohenlied, Erlangen,
1003, La date serait & fixer ontre 405-41h, et lauteur qui_
aurait résidé 4 Rome serait un juif converti d’origing
syrienne, Pour Juste, PL., 67, 933-994. La question des
commentaires de saint Grégoire surle Cantique a été bien
débrouillée par dom CarewLe, Les homélics de saint (rrdgoire
sur le Cantigue, dans Revue Rénddictine, 41, 1929, pp. 204+
217. 11 en résulte que l'état primitif du texte romonte o un
travail de Cravog, exéeuté du vivant méme da saint, et dont
pour 'ensemble Grégoire n'était pas complétement satisfait.
Pour le Cantique, il se bornait & un prooemium : Poslquam
paradisi et & denx homdlies, I'une commentant Cant. [
1-3 (PL., 79 483 B.), l'autre Cant.1, 3-8 (492 A.), Le resto dw
Commentaire (402:518), d'un caractore tout different, n'est
autre que le commentaire de Robert de Tombelaine (x1* s,).
Voir Capelle, p. 209, le détail des quatre formes diverses de
ces textes avee l'indication des manuserits correspondants.
Le texte de Paterius est dans PL., 79, 905-016, et celui de’
Bide, 90, 1223-1236. Cest le 1. 7 de son commentaire. Come
mentaire attribué & Isidore, PL., 83, 1119-1132. Voir Ely-
mologiae, 1. G, 20 et Prooemia, 38, ib., 164-1065. Sur 'authen-
ticité, Argvaro, pp. 11, ¢. 66, 45-40, PL., 81, 427. Béde, PL.,
01, 1065-1236; Aleunin, ib., 100, 641-604. La glose de Strabus
113, 1125-1168. L'attribution du commentaire Salomon ins-
piralus faite successivement i Cassiodore, & Remi d’Auxerre
(12° sidele), & Haimon d’Halberstadt (x1*s,), & Bruno de Segnl
(id.), et méme & saint Thomas, a été e¢lueciddée par le P. Vae-
cant, L'editio princeps del commento di Aimone alla Cantica
¢ lu chiave di un problema lellerario, dans Biblica, 5, 1924,
pp. 183-185. 11 en résulte que cet ouvrage qui n'est « qu'un
habile résumd de celui de Béde, » est du moing [almon,
comme l'indiquent les meilleurs manuserits et 1'édition
princeps, au sujet de laguelle une distraction de Sixte de
Sienne a fait eroire a lexistence d'un commentaire différent
ayant comme ineipit : Cum omniwm sanclarum (ces mois
sont le début de la préface de 'éditeur). Le Salomon inspi-
ralus est reproduit deux fois dans PL., aux axuvres de Cas- |
siodore, 70, 1055-1110, et & celles de Haimon d’Halberstadt,
117, 295-358. — Angelomus, PL., 115, 551-628, — Pierre Da-
micn, PL., 145, 1141-1154. — Robert de Tombelaine, 150,
1861-1370 & compléter par le Ps.-Grégoire, 79, 492-548,

Des extraits de la plupart de ces commentaires latins ot
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- 100
- de ce grecs sont donnes, u la suite des chapitres consacrds pour
;“ sans chaque verset & chacune des interprétations du Cantique

(I'Bglise, "Ame, Marie) dans ouvragze bien connu de Michel
GuisLigrr, Commentaria in Canticum Canticorum, in-folio,
1608, qui a en plusieurs éditions, — sous ce titre : Appen-
diz Expositionum, Ee Antiquis Palribus collecta,

I'inter-

e sur le

Hotin de Ferdinand CAVALLERA,

premier

lﬁ:ﬁﬁﬁ 2. — Au moyen Age, — A partir du xn®sibdele, aucun
Eﬁmant Livre de I'Ancien Testament n'a 6té plus souvent
Wilmart commenté que lo Canligue de Salomon (Cornely).
{nliguos Nous pouvons distinguer approximativement quatre
inddilos périodes d'aprés la méthode d'exposition mise on
Le com- ceuvre dans ces commentaires @ 1° au xn® siécle ;
déja par période d'élaboration qui continue, pour les procédés
Mouchy littéraires, la période antérieure; 20 xi-xiv-xve siécles
ar Gillot période d'exégtse scolustique; 3° xvi-xviue siécles :
nent des ériode de vulrarisati i lidactique : dopdriodo
Vadition période de vulgarisation lyriquo et didactique ;4°périodo
de Saint- moderne d'exégese scientifique.

iﬁ:}:;f; Io Au XI[o sidele. — Les anymgniuteum qui appli-
o ’Apo- qul:!n_t le texte du Cantigue & 'union du Christ et de
: Aponii I'Eglise exclusivement, tels ANSELME DE LAoN (1 1127)
halionix (PL., 162) et saint Bruno D'AsTi (+ 1123) (PL., 164) ne
li inediti renferment que peu d'éléments de doctrine ascético-
achorum mystique.

primuwmn L'Ezxpositio in €. C. d'Hoxonws p’AUTUN (+ apris
in-4° de 1130) (PL., 172) inaugure une méthode d'exposition
“ji G“’:‘;‘* qui n'a pas trouvé beaucoup d'imitateurs dans la suite
iiﬁﬁ;f (cf. supra) : les différents sens de chaque verset sont
it qu; ﬂ:PIlquIaElEI stparcment et lqs principales questions de
dlorigine spiritualité traitées dans l'interprétation tropologique
stion des (morale) et anagogique (mystique).

Btd blen Bien qu'assez peu intéressant i notre point de vue,
(irdgoire nous pouvons mentionner en raison de ses nom-
, pp. 204- breuses digressions qui touchent 4 la vie spirituelle,
nte o un le Commentaire mariologique de Rueperr pr Deurz
t, et dont. 1135) : In Cantica Canticor de | 1
 katiafit. (- 1Jo) : antica Ganlicorwm de Incarnatione
Postquam Domini Cﬁrnrnerifftx*{r:{r: (PL., 168).

t Cant. I. Dépourvues d'originalité, les instructions Super
reste du Cantica Canticorum (PL., 195) adressées 4 des reli-
ant, n'est gieuses par le moine de Cologne WoLngron (4 1167)
o (X1* 8.). sont a4 ranger avec I'Kapositio du clunisien anglais
verscs de GiLperT FoLtor (4 1188) (PL., 202) parmi les commen-
pondants, taires oi I'ascése a beaucoup plus & prendre que la
Il “"‘“E‘ { I;E‘ mystique.

i.f»:ffr o Gﬂjllﬂ-{}i doit, au contraire, i saint Berxarn (4 11568),
. Tauthen- on I'a vu plus haut (I, 1468), l'une de ses plus puis-
Jode, Pla, santes synthéses ot elle s'exprime avec une particu-

 Strabus liere ampleur dans ses Sermons sur le Cantique des

gmon ins- Cantiques (PL., 183). Ce chef-d'eeuvre du saint docteur
TAuxerre ne commente que les deux premiers chapitres du
 de Segni Livre de Salomon. L'analyse en ayant été donnée en
ﬁgﬂ;:‘:ﬂ son liew, nous nous contenterons de souligner que par
. b, 1024, sa forme lyrique 4 la fois et didactique il aura une
a;. -’qu‘un influence prépondérante sur les commentateurs mys-
 [laimon, tiques les plus marquants de I'avenir.

s+ 1'ddition
p Sixte de

GILBERT DE lloiaND (4 1172) continue par 46 Ser-
mons I';uvre inachevée de saint Bernard, mais est

e différent 4 loin d'égaler son maitre (PL., 184). Le dogme et la
peanes morale tiennent dans son ceuvre plus-de place que ln
g: r:h;“éi;: E;g?tiquu (ef. Histoire Littéraire de la France, 13, 463-
iligf:;tﬂ]‘}ﬂ:_’ L‘inﬂueque de saint BERNARD est sensible dans le
Jiine, 150, commentaire Supra Cantica Canticorum (PL. 180)
2.548. composé probablement & Signy vers 1138 par GuiL-
a5 latins ct LAUME DE SAINT-TmERRrY (4 1147). Son authenticité
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nous est attestée par 'auteur lui-méme dans la Letire
aux Fréres du Mont-Dieu (cf. Dom A. Wilmart, Rev.
Mabillon, 1924, 161-164). 11 y signale dégalement ses
extraits empruntés aux commentaires desaint Ambroise
(PL., 15, 1851-1962) et de saint Grégoire (PL., 180).
L'ouvrage de Guillaume comprend Cantique 1-3, 3 et
s'ordonne en fonction des trois degrés de la priére
correspondant aux trois états de l'amour mystigqne
décrits par saint Bernard.

L'in €, €. Elucidatio A’ALAIN DE LILLE (1 vers 1202)
intéresse surtout 1o mariologie,

Les Augunstins ne se montrent pas moins empressés
que les fils de saint Benoit & expliquer le Cantique.
Luc nu MoxT-CorNiLLON (4 1178), prémontré, PHILIPPE
nk HARVENG, prémontré du monastére de Bonne-
Espérance (- 1182) (PL., 203), RoBerT ScriBe (- 1180),
GuiLLAumE Lirrre (+ 1208), ALexanpre NECEAM (1 1215)
ont laiss¢ des commentaires oncore inédits ou de
médiocre intérét pour la doctrine spirituelle. Seul
parmi eux mérite d'étre retenu le petit traité de la
vie contemplative écrit par Ricnarn DE SAINT-VICTOR
on suivant le Cantique versel par verset du chapitre 3
au chapitre 5, 16 (PL., 196) : il touche aux diverses
questions qu'embrasse l'itinéraire de I'dme depuis
le « chercher Dieu dans le repos de l'esprit » (col. 410)
jusqu'd la vision du ciel (col, 521)., Deux traits semblent
particuliérement appuyés : le caractére expérimental
de l'union mystique (col. 420) et l'importance de
I'humnilité ainsi que son mode de croissance.

Il faut mentionner le commentaire allégorique en
12 livres de Tuomas GALLUS, non pour sa valour
inirinséque, car les détails de mauvais gout n'y sont
pas rares, mals parce qu'il a longlemps circulé sous
le nom dun mystérieux Tuomas LE CISTERCIEN et
qu'il a méme été attribué 4 Duns Scot (édit. de 16005).
A ce commentaire prolixe, véritable somme de théo-
logie mystique, 'éditeur Josse Badius a joint en 1521
los notes du Cardinal Jean ALGriN dA’ABBEVILLE (1 1247)
(PL., 206).

20 XI1[=-XIVe-X Ve gideles, — DéjaThomas Gallus et
Algrin nous offrent des specimens bien caractérisés
de l'exégése en vogue duns les Universités, Clest i
cot age d'or de la Scolastique que les Commentaires
prennent le nom de Postillae. La plupart sont d'ailleurs
inédits, Pour les Maitres parisiens on en trouvera un
srand nombre mentionnés par M, P. Glorieux dans
son Répertoire. Nous ne relevons ici que les noms
plus saillants groupéds par familles religieuses afin
de donner une idée de |'élan de curiosité provoqué
par l'interprétation du poéme sacré.

Au nombre des commentateurs Dominicains les
plus célébres nommons ! GUERRIC de SAINT-QUENTIN
(‘I vers 1245), Hucoes pe Saint-Cuer (1 1264), JEAN DE
VARSY (4 1278), BERNARD DE TriLia (+ 1292), JEAN
Eckart (1 1327), HExmI DE AQuiLA (f 1345). Le com-
mentaire attribué & saint ALpeRT LE GRaAND par le
cod, 300 de la Bibliothdque Zwettl est tenu pour inau-
thentique (cf. Grabmann, Zeitsch, [, kat, Theol., 1929,
p. 169 et Meersemann, Introductio in Opera omnia
S, A. M., Bruges, 1931, p. 98).

Deux Postillae ont paru sous le nom de saint THOMAS
D'AQuIN. Du Salomon inspiratus il a été question plue
haut & propos d'Haimon d'Alberstadt. L’autre, désigné
lui aussi par son incipit : Sonet vox lua (édit. Vives,
t. 18, 608-667) est probablement de (aLnes de Rome
(+ 1316) (ef. GRADMANN, Die Werke des hl. Thomas
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von Aguin, 2¢ &d., Munster, 1931, pp. 244-247). Bien
gque ce disciple de saint Thomas soit un Augustin
nous dirons iei quelques mots de ce commeniuire
qui, en raizon de son attribution, eut une non ndgli-
geable influence. Il suit ordinairement la glose et
rappelle par son schéme rle:puultmn la Somme
Théologique. Le' texte est appliqué & I'liglise sclon
ges trois états : primitf (état do rameaun bris¢ ou
aveuglementdes juifs), intermédiaire(Eglise moderne),
final (conversion des Juifs). Cest dans la seconde
partie que se lisent quelques développements sur la
vie contemplative et la vie active (cf. G. GETMANN
dans son Commentaire, p. 334 et W. WErpg, Die
beiden dem hl. Thomas von Aquin sugeschrieb en Kom-
menlare sum Hohen Liede, Berlin, 1903).

Les maitres 'Oxford font écho o ceux de Paris.
Quétif cite le commentaire de Thomas DE Jonz
( 1310) (I,509) & moins qu'il ne faille I'attribuer A
Thomas Le Garrois (Quétif, I, 601) et celui de Ronert
Hovcorn (+ 1349), Mais i coté des maitres d'université,
il y a des prédicateurs : BARTHELEMY DE BRAGANCE
(+ 1270) (Quétif, I, 258), NicoLas pg GoreaM ( 1295)
(Quétif, 1,439), SimoN DE HriNTux (4 1360) (Quétif, I, 648).

L'engouement n'est guére moindre chez les Maitres
franciscainsg, Un commentaire dit & PIRrRE-JEAN OLIvI
(+ 1298) a ét6 publié par Bonelli dans le Suppldinent
des couvres de saint Bonaventure (I, 51-281). Plusicurs
Postillae des Maitres de Paris sont inddites : GUILLAUME
de MéLrrony () 1257); JeAN PrckaM (f 1202); par
contre, on a attribué & GuiBErT de Tournar ( 1270)
celui de Gilbert de Hoilund (¢f. supra). NicoLAs pe
Lyre (+ 1340) se distingue par la notoriété de ses
Postillae et de ses Moralitates d'abord publiées sepa-
rément (Cologne, 1478) puis réunies dans les dditions
ultérieures.

Outre le commentaire signalé plus haut, Tuomas
GALLUS a laissé des Postillae inedites (ef, P. Gloricux,
op. cit., p. 116). De méme, plusieurs autres Maitres
séculiers de Paris : ETiinNE LancaroN (1228), envre
existant en double rédaction, Eupgs pt CHATEAULOUX
(+ 1273), GUILLAUME D'AUVERGNE (f 1249).

A coté de la fuveur dont il jouit parmi les Maitres
en Théologie, une auire fortune qui lui est honorable
aussi est réservée au Cantique des Canliques. Un podéte,
BURNUS DE SCHONEBECK (- vers 1271) dépense antant
d’érudition que d'ingéniosité i l'expliquer en 12.000 vers,
Un bénédictin brabancon SmoN d'ArrFLicueM (f vers
1290) le commente dans sa prédication; ses sernions
sont restés inédits. De méme les commentaires de
JEAN Surmon, augustin de Naples el de HERMANN de
SCHILDESCHE, augustin lui aussi (4 1357).

Le commentaire de beaucoup le plus intéressant
pour nous i cette époque est celui de Richard RorLe
de Hampole (T 1349), Il s’'en tient aux trois premiors
versets, mais le lyrisme intense qui s8'en dégage fait
de ce document une des sources les plus précicnses
pour connaitre la vie et I'ime du célébre ermite
anglais (cf. Kmily Hellen Hore, Wrilings aseribed to
Richard Rolle... New-York-Londres, 1927, p. 62-83
avee les corrections de Dom Noetinger dans la Preface
des (Fuvres traduites en francais, Tours, A. Mume,
1928, p. x1). Le Xv* siécle voit paraitre plusicurs
commentaires importants. Citons d’abord en raison de
la notoriété de leurs auteurs celui du Cardinal Mar-
taRU de Cracovie (4 1410) : Eaposilio Cantici Canti-
corum, ouvrage inédit mentionné par Posscvin.
Pierre d’AiLLy a également une ZKwmpositio super
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Cantica Canticorum, cxuvre de jeunesse (1378) publiée
parmi ses Opera en 1483, puis parmi ses I'raclalus
el Sermones, Cologne, H‘I]D L'Expositio de Jean
Russew (} 1494), éveéque de Lincoln et chancelier
d'Angleterre, est inédite.

Beaucoup plus remarquable pour nous, le Tractalus
super Cantica Canticorum de GErsoN (T 1429) (édit,
Ellies Dupin, IV, 27-82) est une ceuvre composée dans
les dernitéres années de sa vie pour les Chartreux
de Lyon. L'auteur la juge lui-méme « proximior
scholastico quam rhetorico stilo » (p. 35). Cest un
exposé de psychologie surnaturelle dont saint Fran-
cois de Sales a fait 'éloge dans la Préface du 7'raité
de Uamour de Dieu : la premiére partie est une
analyse de 'amour et une description de ses diffé-
rentes espéces; la seconde explique les cinquante
propriétés de 'amour (ef. DTC,, art. Gerson, col. 1327).

L'Enarratio in C, C. Salomonis de DeNYs le Char-
treux (4 1471) (Opera omnia, t. 7, 203-447) explique
chaque verset en trois articles dont ['un concerne
I'"Eglise universelle (sponsa generalis), le second,
I'dme fidéle (sponsa specialis), le troisibme la Vierge
Marie (sponsa singularis). C'est unc mine de rémi-
niscences patristiques, Dans I'In €. €. il 8 du
Chartreux Nicolas Kemer (| 1497) (dans Prz, Bibliol.
ascet,, t. XI et X1I) on retrouve les tendances antiin-
tellectualistes de la mystique carthusienne.

Trois Carmes du xve siecle ont écrit des commen-
taires : un scul, celui du trop subtil Guillaume Brac-
KENEY (1 1490) (cf. supra, 1, col. 1722) a été publié
Venise en 1591 ; celui de Guillaume BYNTREE anglals
(+ 1493) (cf. supra, I,col. 1985) et de l'italien Julien
de PuiLippo (1481) sont inédits,

Aux Augustins de cette époque nous devons lo
commentaire n'lsaie bE Papouvr (vers 1480}, chanoine
régulier, Venise, 1504 ; celui, inédit, de Dénigne PER
(vers 1486); celui de Jacques PErEz DE VALENTIA
(+ 149“}, commentaire trés érudit parn & Lyon on
1512 mais qui envisage surtout l'anion du Christ et
de I'Eglise; enfin celui du prieur général Anselme
DE MonTFAUCON (1 1497), inddit.

Chez les Dominicains, Jean Doyinict (f 1419) avait
exposé en 1398 avec le plus grand succes les deux
premiers chapitres du Cantique (Quétif, I, 769), Sa-
VONAROLE (1498) y avait puisé également des thémes
de prédication, dont on a publié & Venise en 1556
les schémas, qui sont peut-étre d'un compilateur de
ses ceuvres (Quétif, I, 890).

3. — Aux XVI-XVII:-XVIII siécles. — Toul en
continuant i étre en honneur dans les dcoles, 1'ex-
plication du Cantique tend de plus en plus vers la
vulgarisation. Les théologiens mélent davantage la
piété i I'érudition. Les mystiques trouvent dans le
symbolisme saulomonien I'expression la moins inégale
& leur oxpérience religieuse. Les prédicateurs, les
auteurs d'ouvrages de piélé ou de traités spiritoels
empruntent au Cantique, sinon le cadre de leurs
développements au moins des textes i orchestrer.
Certains ne font guére que rassembler les éléments
de doctrine fournis par les meilleurs commentaires
antérieurs. 1

Saint Tuomas pr VILLENEUVE (f 1503), prédicateur,
a parmi ses Sermons, publiés en 1581 & Aleala, un
commentuire inachevé, Deux Augusting espagnols ont
fait passer dans leur explication du Cantigue tout le
feu de leur sainteté personnelle : Arpnonse veE Ho-
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rozco (- 1591), orateur remarguable (édit. Bruges,
1581); et le célébre Fray Lums pe Léon (T 1591) qui,
an témoignage de Dossuet, « a expliqué le Cantique
avee autant de pidtd et d’élégance que d'érudition »
(Préface sur le Cantique des Cantiques, édit. Lachad,
t. I, p. 615).

Possevin a confondu Je commentaire dn Dominicain
Jerome AnmoNazin (4 1604) avee celui de Luis de
Léon (Quétif, 2, 350); celui du Dominicain vaut
surfout par sa science, comme les deux commentaires
de Louis SoronAlor qui rivalisent d'érudition : ce sont
la Cantici Canticorwm Salomonis interpretatio, Lis-
honne, 1599, et les Ad Canticorum Notae posteriores
el breviores, Lisbonne, 1611].

C'est vers celte ¢poque, et notamment avec Corne-
lins Jansens, evéque de Gand (1 1571) qu'apparuissent
parmi les exégetes catholiques, des essais d'e expli-
cation typique » rappelant celle d’Honorius 'Auntun,
¢est-a-dire s'aitnchant A reconnaitre une réalité a

lidylle dramatisée par Salomon. Les notes de Jansens

sur le Cantique ont été publi¢es & Lyon en 1586.

[’érndition exdgélique fait entiérement place au
lyrisme le plus sublime dans les onvrages de sainte
Thérése et de saint Jean de la Croix qui §'inspiren t
directement du Cantique. Les Conceptos del Amor de
Dios eseritos par la Madre Theresa de Jesus sobre
algunas palabras de los Cantares de Salomon (édit,
Silverio, t. 1V), éditées pour la premiére fois par le
P, Jérdme Gracian (Bruxelles, 1607), nous livrent
sous forme d'exhortations toutes directes et spontanées ,
les plus brilants accents mystiques de la sainte. Ce
précieux livret a dehappé par bonheur aux flammes
o elle 'avait jetd, Selon le P, Jérome de Saint-Joseph
cité par le P. Silverio, les Coneeptos auralent o6
éerite entre 1571 et 1573, mais le P. Silverio, en
raison des divergences notables relevées entre les
différentes copies, se demande &1l n'y a pas en
deux rédactions de la sainte sur les mémes thémes
(Obras, 1V, p. 11v). On notera (c¢. 1, p. 216) la hardiesse
avec laquelle la sainte blime la pusillanimité des
Ames qui redoutent de lire le Cantique parce qu’elles
ne le comprennent pas.

Sans étre un commentaire, le Cantique spirtivel de
saint Jean de la Croix, s'inspire trop immeédiatement
du Cantique de Salomon pour qu'on puisse omettre de
le nommer ici, Le lyrisme y atteint sans doute son
point culminant et 8'y exprime en des images qui sont
celles mémes dun livre inspiré. Tout didactique par
la forme, le commentaire du Corme JEAN DE JESUS-
MArie (+ 1615) (Opera omnia, Cologne, 1621, t, I, 229-
419) vise surtout i la clarté, Il poursuit 'explication
du verset en distinguant les différentes significations
attachées & chaque symnbole,

C'est aux prédicatenrs que Michel Guisuigni (- 1646),
clere régulier romain, destine ses remarquables Com-
mentaria in C. C, (Rome, 1600; Anvers, 1619), Chaque
verset fait 'objet de quatre explications subdivisdes
clles-mémes en autant de « sens » qu'en comporte
chaque symbole. L'expositio 1 explique la lettre; la
% ast une application & P'liglise, la 3¢ & 'dme fidele,
la 4¢ & la Sainte Vierge. A ce vaste inventaire de
la tradition s'ajoute par maniére d'appendice une
chaine patristique puiséo dans les Commentateurs du
Cantique.

Le méme procédé d'exposition avait élé employvé
par le Jésuite belge Martin Der lto (1 1608} dans son
Commentarius quadruplex in C. C. el Calena mystica

(Ingolstadt, 1604), mais le détail de ses explications est
d'un gout discutable (of. Cornély, Introductio in V. T.,
p. 199). Il ne peut étre question de citer ici tous les
Jésuites qui dans les diverses nniversités ou ils ensei-
gnent, continuent la tradition de leurs devanciers en
commentant le livre do Salomon. Dang les tables de la
Bibliothéque de Sommervogel (t. X da an P. Bliard,
col, 32:34) leur liste ne compte pas moins de quarante
noms.

Notre intérét doit se porter plutot sur I'effort de vul-
garisation spirituelle qui a cherché un théme d’'inspi-
ration dans le Cantigue,

Le P. NigremseRG (+ 1608) a écrit tout un petit traité
dlo mystique 4 propos du seul verset : Veni de Libano.
l.e Tralado sobre el lugar de los Cantares Veni de Li-
bano explicado de la Perfection religiosa, Madrid, 1642,
disserte snccessivement de In vocation religieuse, des
vieux, des vertus théologales et des trois voies spiri-
tuelles. C'est une sorte de compilation des commeoen-
laires du Cantique, plus qu'nne explication du texte
lui-meéme.

Par contre le Cantigue est commenté en entier par
I P, Louis Du PonT dans un volumineux traité de théo-
logie ascétique et mystique présenté sous forme d'ins-
traetions ;. Kapositio moralis el mystica in C. C. (Colo-
ene, 1622), Lo tome | pose les principes généraux de
la vie spirituelle en suivant les 2 premicrs chapitres
du Cantique; le tome Il se référe & la suite du livre de
salomon et envisage surtout la pratique. L'auteur nous
avertit lni-méme que son plan I'ameéne & se répéter et
nous retiendrons surtout que cet ouvrage doit son
principal intérét & l'esprit traditionnel qu'il a puisé
(ans les commentaires patristiques du Cantique.

Lo Pére Casaviccuio (4 1700), auteur de nombreux
cerits ascétiques, met le Cantique i la portée des Ames
méditatives : Weditasioni sopro luoghi pin principali
della Saera Cantica giusta U'esposizione die' Sanl Padri
e d'altri Sacri Esposilori, Naples, 1692, et deux ans
plus tard : Meditasiont sopra la Sacra Cantica de Sa-
lomone per tulli Ii giorni dell’ Anno, Naples, 1694.
Utilisation pratique de I'immensetrésor doctrinal réuni
par les commentateurs.

Dans laméme ligne de vulgarisation, se multiplient
les ouvrages éerits en langues modernes : Considéra-
tions pieuses sur le €, des €. (traduit de 'espagnol en
1609) du franeiscain Jean pDES ANGES; en 1616 & Anvers,
[leplication mystiquk écrite en flamand par le prétre
helge Jean Gorcomivs ( 1628); en 1617 & Lyon, Pensdes
pieuses sur le Cantique des Canliques par Henri DE LA
TERRASSE ; en 1627 & Paris, FKxposition mystique et mo-
rale du Cantigue des Cantiques de Claude Hopin; en
1653 & Reims, Les délices de 'homme inlérieur ou expo-
sition du Cantique des Cantiques du Carme Pierre-
Thomas pe SaiNte-MARIE; en 1661 & Paris, L'idée par-
faite du divin Amour, ow KExposition du Cantique
des Cantiques du Capucin LEANDRE DE Duon, citée aussi
sons lo titre : Les vérités de U'Evangile ou l'idée parfaite
de Uamour divin dans U"intelligence cachée du Cantique
des Cantiques (cf, P. Scheuor, Bibliographie sur la
(ontemplation infuse n° 321, RAM., 1923); en 1684 &
Valence, un Commenlaire ou exposition mystique du
(lantique (en espagnol) de la dominicaine Hippolyte nE
JEsus (Isabelle de RocasEnrT); en 1690 4 Paris, Le Can-
tique des Cantiques, (raduil en frangais... sens littéral,
hiistorique et spirituel d'Armand de GErarp chanoine de
Sarlat; en 1707 & Paris, L'Année affective ou sentiments
sur l'amour de Dieu tirds du Cantique des Canliques.
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pour chaque jour de l'annéde du Minime J.-B. AVRILLON
(cl. supra, I, col. 1185).

Parmi les commentaires en latin sont dsignaler ici:
Canticum Canlicorum Ecclesiae Dei et animae sanctae
gppﬁmtum du Frére mineur hollandais Balduinus

univs (Bauduin de Jongho), Anvers, 1631; De vero
cantict canticorum Salomonis tum historieo tum spiri-
tuali sensu, Milan, 1640, du théatin Paul ARgsi (1 1644)
disciple distingué de Michel Ghislieri; Brevis super
Cantica Canticorum accentus ab Evangelii concionalo-
ribus et animarum directoribus annotandus, Rouen,
1675; surtout le Canticum Canticorum Salomonis, avee
traduction frangaise et explication de BossugT ((F'uvres,
édit. Lachat, 1. I, 569.678) : « On trouve dans ce Com-
mentaire, ditle P.de la Droise, beaucoup d’art et de
délicatesse dans I'exposition, beaucoup de science et
de piéié dans I'interprétation mystique » (DB, I, 1866).
Bossuet est I'un des rares commentateurs catholiques
partisans du « gens typique »,

Une nomenclature compléte comprendrait dassez
nombreux hétérodoxes ; luthériens, calvinistes et an-
glicans.

Nous nous bornerons & signaler trois commentaires
jansénistes, au moins de tendance ; Libert Fromyoxt
(f 1653), I'ami de Jansénius, qui a laissé un Commen-
tarius in Cantica Canticorum, Louvain, 1652, trés
jansénisant; Charles HERSENT, ex-oratorien, qui, oulre
un ouvrage sur Denys I'Aréopagite, a écrit La Pasto-
rale sainte, ou paraphrase du Cantigue des Cantiques,
Paris, 1635 (cf, Batterel, Mémoires, ¢dit. Ingold, I,
p. 372) et Jean HAMON, une FEueplication du Cantique
des Cantigues revue ot corrigée par M. NicoLg, 4 vol.
in-12, Paris, 1708, '

Pour clore notre fructuense, encore que trés incom-
pléte, enquéte sur le xvie siécle il nous reste 4 citer le
célebre onvrage de Mme Guyon : Le Cantigue des Can-
liques de Salomon avec des Explications et Réflexions
qui regardent la vie inlérieure, Grenoble, 1685, « J'éeri-
vis le Cantique des Cantiques en un jour ct demi, a-
t-elle dit dans sa Vie (Paris, 1790, t. 2, ch. 21, p. 247), et
encore regus-jo des visites. La vitesse avec laquelle jo
I"éerivis fut si grande, que le bras m'enfla et me devint
tout roide. » Cet opuscule est avee Le moyen court
celui qui a 6té condamné des premiers : d'abord par
I'Archevéque de Paris en son Ordonnance du 16 oclo-
bre 1694, puis par les signatairves des Articles d'lssy
Bossuet (16 avril 1605), Noailles (25 avril 1695); Bossuet
I'a cité explicitement dans son Instruction sur les dlals
d'oraison (Traité 1, 1. I, n. 10, 11) ou il atteste qu'il est
I'un des ouvrages quiétistes « qui ont le plus piqué la
curiosité etle plus ébloui le monde ».

Pour combattre I'influence de ce commentaire, dom
Innocent LE MAsson, général des Chartreux a composé
des Sujets de Mdditations sur le Canlique des Canli-
ques...d l'usage des Religieuses Chartreuses, La Correrie,
1691 et 1692 (ef. RAM., 1936, p. 375).

La condamnation du Quiétisme n’est sans doute pas
otrangére & la pénurie d'ouvrages sur le Cantique que
l'on constate au xvuie siéele. Cornely ne voit guére i
signaler que ' apositio in Cant, (Paris, 1770} du Béné-
dictin J. AnsanrT (ef, sa notice I, 689) et le Commenta-
rium tn tres libros salomonicos, Vienne, 1780, du fran-
ciscain Victor Zink (Cornely, Introductio, 2, 210).
L'Expositio de A.-J. Ansart se présente sous la forme
d'un dialogue entre le Christ et 'ame fldéle; ouvrage,
au reste, de médiocre valeur (cf. Hurter, Nomenclalor

9, 369); quant au commentaire de Zink, c'est I'euvre *

d'un exégéte (cf. thid., p. 101). Parce qu'ils ne sontpas
dépourvus de tout intérét pour la spiritualité, on peut
ajouter les commentaires ou traductions de Nicolas
CrLoTTl : Expositio Cantici Cantivorum (Yenise, 1761),
littéral et mystique; le Spiegamento della Canlica
sul testo ebreo (Venise, 1767) de Michel-Ange CARMELI
('l 1766), O. min., orientaliste distingué,

Le Cantique des Cantiques, Paris, 1704, duJanséniste
Ducver (+ 1733) est plutot apologétique mais rofldte
assez la mentalité de son auteur (ef, Hurter, Nomencla-
tor, 4, 1129).

On posséde du P. de CLomiviine un commentaire resté
manuscrit (1800) (ef. Sommervogel, Bibliothéque,
. 11, p. 847).

4. — Période moderne. — Lgs préoccupations apo-
logétiques dominent l'exégése du xixe siécle, entrais
nant des soueis d'objectivité qui éliminent ou laissent
an second plan les effusions lyriques on les questions
proprement spirituelles,

[.c commentaire de Joseph-Léon luo @ fas Hohe
Lied tn einer noch unversuchten Deutung (Fribourg,
IK14) est une réverie sans intérét pour nous. Le Canti-
cum Canticorum tllustratum ex hierographia Orienta-
l{um, Munich, 1818, de Jérome KISTEMAKER, suit le sens
littéral allégorique, Les commentaires du Sulpicien
I.LE Hir publiés par Grandvanx (Paris, 1869), du Jésuite
(GiETMANN (Paris, 1800) fournissent les éléments d'une
siuine exégese, D'un point de vue plus résolument mys-
tique sont & signaler : A. ScHuLER, Das flohe Lied,
Wurzbourg, 1858; I, Schegg, Das Hohe Lied Salomons
von der heil, Liebe, Munich, 1885; LaNcer, Das Hohe-
lied nach seiner mystiken Erkldung, Fribourg, 1889;
'abbé BREVET, Le Cantique des Cantiques ow U'Amour
réciproque de Jdsus-Christ et de l'lglise, Paris, 1890.
Citons encore deux commentaires eucharistiquos :
Das Geheimniss des Glaubens, d. 1. die Weisheit oder
das Hohelied erkidrt durch das Sacr. des allerheiligsten
Fronleichnams, Munster, 1835, du Franciscain Gos-
SELER (- 1856) et Le Cantique des Cantiques appliqué d
'Eucharistie de Mgr de La BOUILLLERIE (4 1882).

La connaissance chaque jour plus approfondie de la
littérature orientale et I'étude plus objective du genre
parabolique auquel appartient le Cantigue de Salomon
donnent anx commentateurs le moyen d'enrichir
oncore le patrimoine spirituel qui en est issu. La plu-
part envisagent plutdt le edté technique que le coté
proprement mystique, Tous, cependant, travaillent a
leur maniére & maintenir dans I'Eglise l'influence
hautement sanctifiante exercée par ce poéme inspiré
d'un caractére si spécial. Nous donnons donc une liste
des principaux commentateurs qui ont écrit depuis le
début du siécle : A, von Scuorz, Kommenlar iiber das
llohe Licd, Leipzig, 1904 ; P, ZavLETAL, Das Hohelied,
Fribourg en Suisse, 1907; J. HoNTHEIM, Das Hohelied,
IF'ribourg-en-B., 1908; P. JoiioN, Le Cantique des Can-
tiques, Paris, 1909 ; R. Munz, fhie Allegorie des Hohen-
liedes, Fribourg-en-0,, 1912; Maria de MicugLt, 8, Ber-
nard et le Cantique des Cantiques, Bruxelles, 1923;
I'. Taousst, Le Cantique des Cantiques, Abbeville, 1920 ;
A. MiLLER, Das Hohelied, Bonn, 1927; G, RicciorTi, //
(lantico, Turin, 1928; F. RUFFENACH, Cant. C., exegelice
enarralum, Rome, 1932; E. Karr, Das Hohelied, 1933;
Poucer et GuitToN, Le Cantique des Cantiques, Paris,
1935.

Il convient de faire une place a part & deux com-
mentaires récents qui donnent davantage & la spiritua-
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- lite. Le Cantigue de l'union @ Diew du P. E.-M. LEBEAU,
= 8.1 (Bruges, 1925) envisage le Cantique des Cantiques
- dans ses ap;ﬂm&tmm & I'"ime fidéle. L'auteur nons
*avertit lui-méme que « ce Commentaire reléve plus
- encore de I'nscétique que de I'exégeése et prétend bien
plus i étro considéré comme livre de piété que comme
- livre savant » (p. 7). Celui dont I'autenr signe : Robert
DE LANGEAC : Virgo fidelis. Commentaire spirituel du
. Cantigue des Cantiques, Paris, 1031, est d'un prétre
< visité depuis longtemps par la souflrance ot qui tient
- L rester inconnu . On y retrouve les accents d'un ly-
. risme étroitement apparenté & celui des Grégoire de
Nysse, des Bernard et des grands mystiquesdu Carmel,

sur I'histoire et la méthode de 'exégise propre au Can-
~ ligque, il suffit de renvoyer & Covnely : Tntroductio in Velus
~ Testamentum, 11, p. 184-210 et & Gietmann, Commentarius
in Ecelesiasten el Canlicum Canticorum, F:-u is, Lethielleux,
- 1800 (Cursus Seriptwrae sacrae de Cornely). On trouvera
dgﬂ.!ﬂmem une introduction intéressante dans le commen-
 adre de Pouget et Guitton, Parls, Gabalda, 1935 (el VS,
S0 get. 1034, Sup. p. 1-83). l’nur la nomenelaturs : Iqu'tnr,
- Nomenclator literarius, 1*. Glorieux Réperiotre des Matlres
en Théologie de Paris au X]II* sidele, Paris, 1933 ct les
- autres onvrages de bibliographie mentionnés dansle corps
i:la Particle.

André CApassut, O. 8. B. et Michel OLpHE-GALLIARD,
{}

b &

. CANTIQUE SPIRITUEL. — {. Apercu historique,
— 2, Valewr spirituelle,

- Le cantigue spirituel remonte aux origines chré-
Miennes. Saint Paul invite ses disciples i s'entrainer
« en thnntunt des cantiques spirituels » I:Epllé*-; o,
lB Col., 3, 16); et nous savons que la premiére gf-né-
I'u.tmn -:.‘:ht‘ﬂtu nne, avant de composer ces ll?mnt‘ﬂ que
. la race née de I'Evangile se passera on héritage, s'exer.
cuit au chant des Psaumes recus de la Synagogue.

~ Ainsi dés l'origine nous trouvons les deux formes du
- cantique : le cantique populaire et le cantique spirituel
- proprement dil ; celul qui vient pour redire une legon
- quil faut graver dans la mémoire, et celul qui laisse
géﬂhﬂpper l'intensité des sentiments dont 1'dme vibre.
~ Il devait en étre ainsi, car « chanter est naturel a
I'ns ritde I'homme », ﬂhuewmt saint Augustin, et Cha-
taanhrmnd éerivait un jour prt}fmmt’-mnnt « L'homme
“chanta d'abord et parla ensuite. »

Non seulement la Bible nous a gardé ¢es trés anciens
cantiques de I'humanité primitive; mais nous retrou-
| vons les mémes rythmes sacrés dans toutes les vieilles
~ peligions. I't le missionnaire qui a le souei de I'dveil
religieux et chrétien d'une race neuve, sait recourir
~ uu chant, pour en cultiver la vie spirituelle.

. Ces rapides observations feront peut-étre sentir qu'il

'y aurait quelque chose de factice dans la division en
- cantique populaire et en cantique spirituel. Al'origine
il§ se distinguaient peu; mais on remarquera qu'il y
- loin d'un cantique spirituel de saint Jean de la
" Croix an rythme inventé par le Bienheureux Grignion
(e Montfort pour enseigner, par exemple, & ses aundi-
{eurs ce que nous apporte I'Eucharistie : « O l'auguste
Sauramﬂnt », it pourtant le Bienheureux Grignion de
' Montfort lui- ‘méme, ce maitre du cantique populaire, a
 laissé des compositions comme « O sagesse, venez, le
_pauvre vous en prie » qui sont de vrais cantiques spi-
rituela.

- Pour ces raisons il nous parait impossible d'esquis-
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ser séparément I'histoire de I'un et de 'autre. Rien ne
marque mieux celte hésitation que I'hésitation méme
du scns des mots : Psaume, chanson, cantique, cho-
ral; ces vocables ne prennent que lentement leur sens
définitif,

I. — APERQU HISTORIQUE

|. DES ORIGINES AU XVI° SIECLE. — C'est un cantique
populaire que le Psaume qui avait tenu en éveil I'ame
juive; enun sens nouveau il éveillera I'dme chrétienne
quiil invitera et préparera i revivre le mystére de
Jésus,

lit déji le Benedictus, le Nune dimittis et le Magnifi
cal uvaient repris et renouveldt le théme de la lonange
qui monte vers Dieu et gon Christ.

('¢tait une veine ouverte. On chantait i 'asgemblée
chrétienne et on chantait dans les prisons de 'empire.
Les actes des martyrs en témoignent aprés les plus
antiques écrits des apologistes comme saint Justin,
Nous voudrions avoir quelques-uns de ces vieux chants
mais ils n'¢taient pas intangibles comme I'Eeriture,
et il faut arriver au e siécle pour en trouver des
fragziments. Ils iront se développant et s'enrichissant
jusqul ce que la liturgie les intégre dans sa vie et
leur donne une stabilité vénérable,

On avait bien compris quelle portée pouvaient avoir
ces chants mesurés, puisqu'on nous dit qu'Arius s'en
sorvait pour propager ses erreurs.

Lu littérature grecque chrétienne contient de ces
hymnes populaires autant que spirituels dont le déve-
loppement earnetérisa la poésie de l'époque byzantine ;
uuuhques au Christ et cantiques & la Vierge, toute la
foi s'y exprime. Le Syriaque saint Ephrem ¥ avail
not¢ par surcroit tout le frémissement de la vie. La
littérature latine chrétienne aura aussi ses cantiques
plus graves en leur brigveté, d'oit nous viendront les
belles hymnes du bréviaire, et comment ne pas évo-
quer ici le nom de saint Ambroise, avec celui du poéte,
Privlence, et sansdoutede I'évéque de Poitiers Fortunat,

Mais & mesure que s'élargissent les frontiéres de
I'empire ot pénetrent en Oceident les barbares, la
langue latine devient de plus en plus inintelligible aux
raccs qui s'ouvrent pourtant & la foi du Christ. Et le
cantique populaire reprend en langue wvulgaire, son
office de catéchiste : il enseigne et il ément ces rudes
ames.

Coux qui s2 sont attardés & étudier lesorigines des lit-
tératures modernes européennes: allemande, anglaise,
espagnole, frangaise et italienne, sans oublier la langue
d'Oc, ont été surpris d'y rencontrer ces vieux poémes
religieux; poémes chantés, qui sont d'nuthentiques
caniiques populnires; parfois’assez frustes, quelques-
uns, en Allemagne et en Provence surtout, sont d'une
trés belle venue.

[it telle cantiléne dont le développement donnera
naissance au thédtre religieux reparaitra ensuite en
forme plus courte dans la chanson pieuse qui avance
de pairavec les traductions des Psaumes et des hymnes
en langue vulgaire,

Tandis qu'ils fleurissent a travers tout le moyen
Age, le latin, langue des clercs, se préte 4 d'autres
cantiques infiniment plus nuancdés, vrais cantiques
spirituels qu'on inscrira sousle nom de saint Bernard
ou de tel antre grand saint. D'ailleurs nous en con-
naissons signés d'Adam de Saint-Victor, de saint Tho-
mas d'Aquin, ou de Jacopone de Todi.
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On le voit, la séparation se creuse entre le cantique
laire et le cantique spirituel, mais cela ne veut pas
dive qu'il n'y aura pas échange de I'un & I'autre.

2. Du XvI1° 81ECLE A NOS JOURs. — Nous avons {rouvé le
cantique populaire un peun partout en Oecident.

Voici qui va lul donner un regain de vie. C'est le
moment oit 'on se reprend & fraduire les psaumes en
vers. Traduction souvent assez libre sans doute; et
parfois aussi le Psuume ne sera bientot qu'un prétexte
O prendre son élan, comme dans tel cantique de
Luther. Maig dans le trouble de cet Ago qui s'amorce
avee ln Renaissance, et verra le Prolestantismo, le can-
tique se fera prédicateur. L'hérésie I'atilise fort; mais
aussi le catholicisme, comme on 'avait déji vu & 'ige
précédent avee le cordelier Tisserand; ainsi fera plus
tard le breton Michel Le Nobletz (- 1652).

Examinons de pros ce xvi® sidcle. Le cantique spiri-
tuel éclate en splendeur avee une sainte Thérése et
un saint Jean de la Croix, C'est le chant mystique
de 'ame plus que lo chant populaire que 'on entend
quoiqu’il s’exprime en langue vulgaire. Il chante pour
Diew, mais il dit les intimités divines et les merveilles
operées par l'action de I'Hote divin dans I'dme. Aussi
ces strophes inspirées iront-clles & éveiller tout un
monde mystérieux de pensées profondes, toute une
théologie mystique.

Le cantique populaire qui s'adapte aux besoins de,
cette époque troublée se révélera comme une priére
comme une affirmation de foi, comme une défense
aussi, et comme un enseignement; Ia surtout ol la
lutte religieuse a été vive. Mais tandis que les protes-
tants se tiennent plutdt aux psaumes qu'ils traduisent,
en France comme en Angleterre et en Allemagne, les
catholiques se laissent emporter i leur élan de chanter
toute I'étendue de leur foi. lls se montrent fidéles en
cela i la tradition des hymnes de 'Eglise, & la tradition
du moyen dge qu’'ils continuent,

Rappelons quelques noms. Nous laisserons de coté
les protestants authentiques. Quelques-uns se trouvent
sur les frontiéres de I'hérésie et demeurent catholiques
quand méme, comme le premicr Marot et Marguerite de
Navarre; citons aussi Denizot et le franciscain Légier
Bontemps.

Aprés que le concile de Trente aura dégagé les
esprits des difficultés olt les pensées hésitaient, la
Réforme catholique continuera le bel effort du xviesidele.
Et c¢'est un magnifique entrain qui souffle 4 travers le
xvii® siécle, '

Sans doute on ne retrouvera plus les strophes géniales
d'un saint Jean de la Croix, encore que le cantique mys-
tique ne soit pas méprisable aux mains du P. Surin.
Toutefois, le vrai lyrisme religieux est ailleurs que
dans les vers; qui songerait & aller le chercher dang les
poésies de Bossuet, bien qu'il en ait beaucoup éerit; ce
lyrisme se rencontre dans lau prose de Bérulle, de
Monsieur Olier et dans la langue splendide des [ldva-
tions sur les mystéres. On ne peut omettre pourtant de
signaler ici les cantiques de Fénelon et de Mme Guyon,
dont il y aura & parler & 'oceasion dn quiétisme, canti-
ques mystiques assurément.

Le cantique populaire, par confre, bat son plein,

Comment le XxXvne siéele, et singuliérement le
xvne siéele missionnaire, I'a-t-il congu? Dans la diver-
sité des esprits — je no parle pas ici des poésies reli-
gienses de Corneille ot des cantiques de Racine ol
étincellent tant de beautés, — on pense qu'il y aura
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loin d'un cantique composé par Fénelon par exemple 4
un cantique écrit par Martial de Brive. Cependant il
gsemble bien qu'une note demeure : il faut enseigner |
encore plus qu'émonveir, Pour émouyoir, on s'en remet
au diseours, & ln communication avec I'Ame de la foule,
la grace de Dieu, sinon & la musique, qu'on choisissait
souvent, en prenant les airs qui élaient en vogue.
Voyons la place du cantigue populaire dans la mission;
et je prends ici comme type une mission du Bienheu-
renx Grignion de Montlort, puisqu'il est demeuré
comme maitre du cantique populaire. Il a disposé tout
l'ordre de sa cérémonie sans rien laisser au hasard : il
savait que si la priére occupe la place principale, ef il
faisait prier lo Rosaire, le chant est aussi uno fagon de
priére qui ouvre l'esprit & entendre la parole de Dieu ;
mais c¢’'estencore une formule qui concentre la prédica-
tion et 'enfonce dans la mémoire. Quand il organisait
des processions il réservait pareillement aux cantiques
une place importante. C'est ce qui explique qu'en 1711,
dit Grandet, il ait ponsé & éditer un rocueil de ses canti-
rquns, Lui qui laissera inédit ce chel-d'ceuvre : le Traiié
de la Vraie Dévotion 4 la Sainte Vierge, il imprime
un recueil de cantiques de 120 pages. |
Le théme qui anime le cantique se développera chez

lui d'une maniére simple et rigoureuse, Voici le
chant :

j—

Je suis hors de moi-méme
Voyant I'nbaissement
On la Grandeur suprime
Est au Saint Sacrement, .
[l notera I'humilité de Jésus-Christ, — qui devient
notre avocat prés du Pére, — se fait notre supplément
pour I'nimer, — vient glorifier sa majesté, — aussi les
anges le louent,— mais ceci appelle que nous le visitions
en retour, — que nous lui ouvrions nos ceeurs, — alors |
la louange de Dien sera parfaite,
Ainsi en 8 strophes, le poéme achéve sa legon magni-
fique de religion profonde. Et ce que proposait ce bean |
cantique que nous avons briévement analysé, nous le
retrouverions dans les autres. C'est la maniére du Bien-
heureux de Montfort.
Ce que pensait le Bienheureux de Montfort, les autres
grands missionnaires, M. Leuduger, saint Jean Eudes,
le P, Maunoir, le P. Martial de Brive, comme déji au
xve slécle, Jean Tisserand, 'avaient pensé et pratiqué
avant lui, ¢'est ¢e qui expligue que nous ayons tant de
recueils de cantiques imprimés a cette épogue (cf. la
Bibliographie dressée par M. Gaston¢ dans Le cantique
populaire, Paris, 1924), |
Cet élan est demeuré i travers tout le xvine siecle;
disciples du Bienheureux de Montfort et autres mission-
naires attendent du cantique ce qu'il en avait attendu.
It celui qui a’senti vibrer une foule chrétienne en
attendrait-il autre chose? On comprend dés lors qu'on
ne soit pas délicat dans le choix! Se rencontre-t-il des
cantiques dis &4 la plume de Voltaire? je ne sais, mais
il en est qui sont signés de Pellegrin qui n’avait pas
fait contrat avec la sainteté. Le P. Vatel, dans le
recueil qu'il publia en 1737, les met & la suite de ceux
du Bienheureux de Montfort, olt ils font bonne flgure;
il retouche d'ailleurs les uns et les antres, on ne saurait
'en louer, certes; mais du moins a-t-il compris que lo
genre académique n'est pas de mise ici et qu'on
n'aurait que faire de la podsie de Jean-Baptiste Rous-
seau et do Louis Racine.
Toutefois, on pense bien que la flamme qui brale au

cocur d'un saint laisse un tout autre trait : telles, par
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exemple, les chansons brilantes de saint Alphonse de
Liguori.

En tous cas, peuple de France et peuple d'ltalie on
d'Espagne, les foules chrétiennes ont aimé ces cantiquoes
qu'elles voyaient clairs, vigoureux, bien rythmés,

Aussi an lendemain de la Révolution, ceux qui ont
travaillé i relever los ruines morales et religieuses de
ces temps douloureux ont repris les vieux ecantiques que
le xvine si¢ele avait chantés, Et parce que des besoins
nouveaux ou des difficultés nouvelles avaient surgi, ils
en ont compesé d'autres ; un missionnaire commo
I'abbé Combalot n'y pouvait manquer, ni un catéchiste
comme ['abbé Dupanloup.

L'influence romantique ne manquerait pas do se
faire sentir dans ces productions nouvelles; et on ne
peut pas dire qu'elle fut toujours heurense, ni tonjours
malhenreuse sur le cantique populaire. Qu'on songe
au P. Lambillote et au P. llermann, pour citer deux
des plus connus.

Les vieux airs portaient done des paroles nouvelles,
ou les vieilles strophes arrivaiont avec des airs nou-
veaux dont on ne voudrait pas dire qu'ils furent toujours
parfaitement choisis, pris parmi les airs de marche on
tirds des opéras. Parfois de nouveaux cantiques sortaient
tout équipés, comme plus tard « Je suis chrétien » ou
« Quand les méchants diront ».

Vers la fin du xix® siécle et le début du xxv, des
préoccupations d'ordre musical, en méme temps que
d'érudition, invitérent & retoucher les vieux cantiques
pour reprendre les strophes qui paraissiient mal
rythmées; et souvent on le fit henreusement, Puis on
voulut, avee des formules musicales nouvelles, rédnover
le cantiguo populaire, Ordinairement les formules
musicales étaient fort belles ; mais on ne saurait assurer

‘fue les paroles apportorent toujours eo dont les foules

chrétiennes ont besoin : clarté et vigueur de pensée.
Peut-étre aussi y eut-il quelque excés i vouloir trop
exclusivemensi revenir & des meélodies grégoriennes |

En disant ceci, nous ne prétendons pas nous engager
dans des polémiques ol I'dpreté et le parti-pris voisi-
naient avec la vérité. A chacun de voir et de faire
l'application ici ou L.

C'est si bien le mouvement de I'dme de chanter ainsi
que ces chants retentissent dans la renaissance reli.
gieuse en Angleterre, avec Keble, Newman, Faber; of
le « Westminster Hymnal » saura en recueilliv les
meilleurs. Iin ses rocueils ot elle chante, on entend
pareillement respirer I'dme flamande. On sait de quoi
est faite la richesse des immortels chants de Bach; je
veux bien que la musique y élargisse immensément
la poésie, mais elle s'y trouve; aussi 'ime religieuse
allemande prit-clle bien.garde que cette poésie chré-
tienne ne se perdit pas. Si elle avait été ntilisée par
Luther, elle était d'origine chrétienne, saint Bernard
n'avait-il pas admiré les vieux chants d’Allemagne?
Elle avait rejailli & Oberammergau, elle retentit dans
les agsembléces religicuses dont elle stimule la fol. Des
recueils approuvés en gardent I'ossentiel.

Une enquéte qui prétendrait & étre compléte irait
recueillir les chants de Pologne et de Tehécoslovaquie
qui obéissent au meéme besoin spirituel. It je n'ai
nommeé ni I'lItalie ni I'Espagne qui sont plus prés du
latin, et en sentirent moins le besoin.

Tel se présentait le cantique populaire soucieux
d'avoir 'audience des foules; mais il restait toujours
i ''me de chanter avec son Dieu. Telles odes do
Lamartine ou de Victor Hugo seraient de vrais canti-
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ques spirituels; et qui refuserait d'y inscrire « Mon
Dieu m'a dit... » de Verlaine, 4 condition qu'on ne
donne pas & « spirituel » le sens absolu de « mysti-
que »? Et je néglige coux que tout le monde recon-
nalt comme spécifiquement chrétiens, de Le Cardon-
nel & Maurice Brillant.

Co gont de parler & Diew en cantiques spirituels se
trouve dans les monastéres, Carmels ou autres. Il ne
yagit pas d'en surfaire la valeur littéraire. Je dis
seulement qu'ils apportent la vibration des dmes, par
exemple chez sainte Thérése de Lisienx. Cette vibra-
fion que communique avee une puissance énorme
telle strophe de Péguy, telle ode de Claudel.

Ainsi ¢’est une moisson immense que mous avons
recueillie, nne immense moisson que nous n’avons pas
recueillie. Car il faudrait entendre foutes les langues
dn monde qui parlent « chrétien » et étre familier avec
toutes les littératures; et méme au-deld, puisque ces
peuples qui viennent i la véritd du Christ et qui n'ont
pas encore de cantiques veulent des ecantiques,
demandent gu'on leur en « invente », ot les chantent,
Rappelons pour mdémoire ce que les fils de Grignion de
Montfort ont fait pour leurs convertis du Shiré: tous
les missionnaires ont agi de méme.

11. — VALEUR SPIRITUELLE.

Comment comprendre, comment apprécier le can-
tigue dont nous venons de marquer i quel point il fait
partie de la vie des foules chrétiennes?

Le cantique spirituel ressortit & la littérature reli-
cieuse. Sainte Thérése ou Surin, Verlaine ou Péguy,
Claudel ou Newman, ces grands noms nous disent
comment nous devons les juger.

Le cantique spirituel ne sera pas nécessairement
mystique, si 'on entend par Id une grice singuliére
qui tire de l'ordre commun des vies humaines. Qu'on
nous donne une ime qui & éprouvé une touche profonde
de la grice de Dieu et en a vibré, et qui ensuite g'essaie
i traduire cette vibration méme, j'appelle cela can-
tique spirituel; méme quand je n'y trouve rien qui
sorte de la voie ordinaire, mdéme quand le cantique
exprime un splendide moment d'une vie qui se tient
trop souvent au-dessous des démarches chréliennes,
comme chez Verlaine.

Ainsi le cantique spirifuel pourra comporter Ia
lumiére, fruit de l'extase extraordinaire, mais non
pas nécessairement: une Ame qui vibre sous 'archet
du divin amour, et c¢'est assez. De saint Francois
d'Assise, sainte Thérése, saint Joan de la Croix A
Péguy et i Maurice Brillant, la moisson est immense.

Ces cantiques porteront done leur musique en eux-
mémes, dans le nombre et lo rythme de leur phrase
et dans 'orchestration de la strophe et de tout le poéme,
On les appréciera comme on apprécie Bossuet en ses
Ilédvations et Chateanbrinnd en telle page de ses
Martyrs, ou telle ode de V. Hugo. Aussi, pour le dire
en passant, on voit la diffienlté de juger & travers
une traduetion, une musigqne privée de I'harmonie de
toules ses résonances.

Quant & leur pensée et an mouvement qui I'emporte,
nous les jugerons comme on juge une élévation d'un
mystique, ou la méditation d'un chrétien, en fonetion
de toute la théologie qui s'y exprime et quelles
¢voquent. D'ailleurs nous n'avons plus & nous attarder
ici et nous renvoyons i I'étude consacrée i chacun de
ces maitres, et i la POERSIE SPIRITUELLE.
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Clest plutdt le cantique populaire qu’on nous
demande d'apprécier. Voici ce qui importe ; qu'il soit
clair en son expression et ferme en sa pensée; afin
qu'il parle & l'esprit d'abord, & V'intelligence plus qu'a
imagination et au sentiment. Le missionnaire sait
comment il faut juger ce qui est vaporeux ¢t incon-
sistant; il a mesuré qu'on ne fait point avee de telles
formules si pauvres, 'union des foules dans le Christ.

Le cantique enseignora done, Il gravera dans l'es-
prit ce qui a ét¢ préché d'autre part. Il gravera les
grands traits, essentiels, de la créance. Il 1'est pas
un traité de théologie, Il faudra qu'il soit assez court
et bien condensé, du moins de nos jours ol les heures
sont bréves, Au xvie siéele, comme le sermon, ii
pouvait prendre plus d’ampleur. Mais qu'il soit évo-
cateur, avec son refrain. Pensée, poésie populaire ne
signifient nullement pauvretdé de pensée et meédioerits
de présentation. Chez le peuple, idée et image ne font
qu'nn,

Iit par surerolt, qu'il soit sonore et bien rythmné afin
de saisir tout/I'étre, Il viendra done porté par la musi-
que et la portant en retour. Que faut-il entendre par
la? On n'attend pas que je traite ici du coté musical
(voir MusiQue RELIGIEUSE). Je veux dire sculement
que la musique ne doit pas trahir 'élan des paroles,
mais I'aider, le souligner, le prolonger méme par sa
vibration qui 'enfonce dans le ceeur. Autre sera done
la musique qui appelle le chant de la multitude, et
autre celle qui détaille les variations d'une pensée irés
riche. Bach n'écrit pas un « air » comme un « choral »
qui scande une forte pensée,

Resterait une question : de 'wtilitd des cantiques.
N'est-il pas nuisible parfois de s'entretenir dans le
réve par les canliques spirituels?

Ce grief qui s'adresserait aussi bien & toute lecture
pieuse ne tient pas, on bien il faudrait en revenir a la
décision de Platon qui chassait les pottes de sa Répu-
blique. Il y aura toujours des esprits qui seront i ce
point dénucés du sens du vrai qu'ils penseront avoir
réalisé tout ce qui les aura charmés un instant, A
ceux-li il faut déconseiller cette lecture qui affaiblirait
une volontd déjiv débile. Mais pour les autres, qui ont
senti ce qu'une haute et claire pensée porte de virtua-
lit¢, il faut leur persuader de chanter ces cantiques
qui leur viennent comme autant d'appels i la vie
pleine et riche, la belle vie chrétienne.

Cantiques populaires et cantiques spiritucls sont
¢galement bienfaisants, Saint Paul les recommandait,
avons-nous dit, Il suflit d'en user avec sobriété « sapere
ad sobrietatem», et de les traduire en formules de vie,
en ceuvres qui soient des preuves de foi et d"amonr.
Alors ces sentiments de ferveur qui dépassent les dis-
positions réelles ou du moins habituelles de I'dme, ne
viendront pas comme une germination sans enraci-
nement dans ces existences de « chrétien moyen ». Ils
révelent et ils réveillent les possibilités de cetie grace
qui, au baptéme, a é16 infusée dans notre nature pour
la fermenter divinement.

A, Gastoud, Le cantique populaire en France, Paris, 1024,
Ouvrage qui renferme une riche bibliographic sur le can-
tique, des origines & la fin du xvin® sidele. Articles de
Gastoué, Diclionnaire pratique des connaissance religieuses :
Cantate, Cantique, Chant populaire, Choral, Musique reli-
giouse, Psaume, — F. Pradet, Les cantiques du Bx Grignion
de Montfort. Ydition eritique, Paris, 1929,

Il nous parait inutile d'énumérer les nombreus recueils
de canligues frangais que chacun trouve i portée de sa
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main, Nous omettons ¢galement los ouvrages de polémigue
qui ont {&td publics depuis une guarantaine d'anndes,
ouvrages ot l'on trouve d'ailleurs beancoup & apprendre,

Le motu proprio de Pie X sur la musique sacrée (1003),
§'ll ne parle pas directement des cantiques populaires,
donne cependant de sages directives sur lu facon de los
traiter,

Benjamin-Marie Morixgau, S, M. M.

CAN-VERO ou CAMBERO (Iheco pe). — Né i
Alfaro (dioc. de Tarazona) en 1628, mort & Vienne
(Autriche) le 9 mai 1703, Prend & 14 ans 'habit béné-
dietin & Saint-Martin de Compostelle; aprés ses études
est envoyé en l16GY9 i Prague o il devient en 1678
abbé du monastiére d’Emmaus et visiteur des maisons
de la Congrégation de Montserrat, Aprés avoir travaillé
i consolider l'observance monastique, il renonca en
1700 & la charge abbatiale et mourut trois ans apris
dans la retraite. Parmi sos éerits il fant signaler jci :
1) Ovpheus sacer, minores canonicasque Divini officii
invitans Horas... pro adornandis virtutibus et profli-
gandis wvitiis, monite concionatoribus el animabins
libans saluberrima,.. Prague, 1692, in-fol. (commen-
taire pienx sur les petites heures de l'office divin). —
2) Colossus benedictino-seraphicus. Organum Christi-
ferum, Prague, 1700, in-f* (ample commentaire sur lo
prologue et les 38 premiers chapitres de la Régle do
saint Benolt). — 3) Teda regalis SSmae et individuae
Trinitalis, Prague, 1693, in-8°, traité dogmatique
affectif sur le mystére de la Trinité,

Avehives de Valladolid, & Silos, 1. 19, fols. 230-042, — D, A,
Albareda, La Congregacidn Benedictine de Monlserval a
VAustria i a la Hohemia, dans Analecta Monlserratensia,
t. O, 1022, p. 105 ss; 19199, — Ziegelbauer, Historia rei litle-
rariae O5'B. Vindobonae, 1754, t. 3, p. b63: . 4, 163, —
B. J. Gallardo, Ensayo de una Bibliotheca espanola de libros
raros... Madrid, 1803, 1, p. 395. —[M. Alamo) La Congregacion
de S. Henito de Valladolid, dans ES., t. 66 (1920}, p. 950,

M. Auano, O, S. B.

CAPECELATRO (Arrnonsg), — Célebre cardinal
italien, membre de I'Oratoire de saint Philippe Néri.
Né Je 15 février 1824 & Marseille, ot son pére était
exilé pour raison politique, il rentra & Naples sa patrie,
ot fut admis en 1840 dans la congrégation de 1'Ora-
toire. Il fut ordonné préire en 1847, et, en 1866, élu
supérieur. kn 1879, Léon XIll I'appela au Vatican
comme vice-bibliothécaire. En 1880 il le nomma ar-
chevéque de Capoue, ot en 1856 le eréa cardinal. 1l
mourut le 14 novembre 1912,

Par son érudition, sa conscience d’historien, ses
qualités littéraires le eardinal Capecelatro jouit d'un
juste renom d'écerivain et de savant. Par la fraicheur
et la simplicité de son réeit il charmo et ¢difie le lec.
teur. Sa propre piété transparait & travers ses écrits,
Son eceuvre est abondante et variée, Il convientde citer
avant tout : Storia di Santa Catarina da Siena e del
papato del suo tempo. Naples, 1856, 2 vol. — Storia di
San Pier Damiano ¢ del suo tempo, Rome, 1887, — La
Vita di San Filippo Neri, 3° édition, Rome, 1901. —
Vita del Padre Ludovico da Casoria, 2¢ édition, Romo,
1893, — La Vita di Santo Alfonso Maria de Ligori,
Rome, 1893, — Vila della Serva di Dio Paola Frassi-
netli, Rome, 1900, — La Vita di Gestt Christo, nou-
velle édition, Rome, 1915, — Le Virtu Cristiane, 2¢
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éﬂitmn, 19013. — Preghiere ¢ Meditazioni, 3° édition,
1909. — Problemi Moderni, 1904, et un grand nombro
“de sermons, discours, upuﬂmles, lettres pastorales,
~ ote.

‘A. Capecelatro, I miei venlicingue anni di episcopalo.
Rome, 1905, — P. Cavallo, Orazione funcbre det cardinale

[ Gﬂpmm#m Naples, 101}, — G. Mazzoni, A, Capecelatro
[A fi dell’ Academia della Crusca, 1911-1912).

Paul Auviray,

- CAPET (JeaN). — Religieux de la réguliére obser-
vance de Saint-Frnm;uis. il étudia & Paris au collége
~ de Navarre, puis i Boulogne-la-Grasse et devint docteur
en théologie et en droit. Dans ses sermons inédits,
- jadis conservés i Coblentz, il déclare avoir entendu
- précher saint Jean de Capistran, Wadding, Annales
Ord, Min., ad an, 1331, n, 22, Il est surtout connu
gomme :hapelmn du cardmu! Raymond Pérault (4 1505).
EGE fut par ses soins que Pérault, alors légat en Alle-

maogne, envoya des reliques 1mmhrm1seq aux Franecis-
cains de Coblentz, & la bienheureuse Jeanne de Valois,
' fondatrice des Annonciades (30 juin 1504) et aux Sceurs
~ Grises de Beauvais (20 aott 1505). Dans une lettre
\ éerite 4 Bale le 20 jnin 1504 & la bienheureuse Jeanne
~ de Valois, R. Pérault Jui annonce qu'il a fait rédiger
~ par J. Capet un (raité de patience pour « son espiri-
. tuelle consolation ». Cet opuscule n'est pas autrement

connu. De J. Capet le manuserit 414 de la ville de

~ Saint-Omer conserve I'ouvrage suivant : Cy commenche
~ lavoie briesve de paradis contenante le pardon de paine
ol de coulpe, lequel se porva en ceste vie plusieurs fois
~aequerre el a la mort el aussy pour les lrespasses,
conlenant trots conelusions théologalles, composées en
- lan de grace 1498, ete. Cet éerit ne iraite pas des
a’ndu]gences ainsi que plus d'un bibliographe I'a eru,
- mais des moyens d'obienir Ja persévérance finale par
~ la résignation 4 la volonté divine et la réception des
- sacrements de pénitence et d'extréme-onction.

- Bharalea, Sup plementum ad Scriplores, Romae, 1800, p. 401,
= ", Schlager, 0. ¥. M., Beilrilge sur Gesch. der Kilnischen
 Franziskaner-Ordens Provins, Koln, 11, p, 152, — X, Paunlus,
.:_ﬂth‘:hicrh!ﬂ des Ablasses ime Millelaller, Paderborn, 23, L 111,
. 2. —F. Delorme, 0. V. M., Documents pour Chistoire du
B, Gabriel- Marie dans La France Franciscaine, Parvis, 1927,
1 i.J{,p 2204, — V., Préfontaine dans la Kevue 4" Hist, Franeis-
Fmiﬂu,]*mis,lﬂ”ﬂ,tﬂ",p SOG-T, — M. Michelant dans Catalogue
F-:,gﬂﬂdmi des Manuserits dex bibliothdques publiques des dipar-
~ lements, Pariz, 1861, w111, p. 1934, Des pidees relatives
L CﬁpE’L se trouvent dans lo manuscrit 114 (Laing 32), p. 43,

1 “lhe Western Medieval Manuseripts in Edinburgh University
'Libmry, Edinburgh, 1916.

I Ephrem Loxceri, O. F. M.
~ CAPILLA (ANDRE). — Né & Valence en 1529, est
*ﬁqu:‘l 15 ans dans la Compagnie de Jésus au début
441& 1554, fait son noviciat i Gandie, sous le rectorat
duP. Ant. Cordeges; il ¢tudie & Alcala (cf. dans Mon.
1Hlnt 8. 1., Litt. thdnmestr ., V, p. 503-5, une lettre
de lui éerite comme étudiant de théologie & Aleala,
lall anvier 1558, et en note un extrait du Catalogne do
15-53 qui fixe ses rlnies de naissance et d'entrée; celles
dnn’nées par Astrain, 111, p. 224 sont errnnées' voir
- aussi, ibid. Chr&mmﬂ Pﬂfﬂn{!t, IV, 335-7, un extrait do
- Ihistoire mss. du college de Valence donnant son
- cursug vitae dans la Compagnie). Comme prétre, il
: bmlefgne la théologie & Valence, ot il est ensunite maitre
~ des novices et recteur, Attiré par la vie des Chartreus,

1

84, 8, ’Edimbourg. C. Borland, A Deseriptive Catalogue n,l"
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il fait un premier essai pour passer de l'ordre de
saint Ignace & celui de saint Bruno (A une date incon-
nuc, mais pas avant son entrée dans la Compagnie
comme le croit Dom Autore, DTC., VI, 1685, cf, Lettre
de Borgia, n. 578, Monum. Bor qmc*. W 4'?9] de nou-
veau en 1567, sans attendre l'arrivée de Gil Gonzalez
charge par Burgiml’t}tudiﬂr son aflaire, il quitte Valence
dontil était recteur, pour la Chartreuse de Porta Caeli.
Revenu & Valence il est envoyé & Rome auprés de
Borgia; la il rnqmgna la théologie, tente deux fois
encore de se retirer i la Chartreuse (Monum. Borgiac,
IV, p. 687, cf, 429, 467, 479); enfin en 1569, il entre
Léhmtwemcnt ala Ghartreuuﬂ de Scala ]]m, autorise
par nn indult de saint Pie V; il fait profession en 1570,
est nomme peu aprés prieur dans diverses maisons et
devient en IH87 évaque d'Urgel oit il meurt en 1609,
A peine nommé évéque un de ses premierssoins avait
¢t¢ de fonder dans sa ville dpiscopale un college de
la Gompagnie,

Comme Chartreux Capilla a 6té un écrivain spirituel
fécond : outre un comimentaire sur Jérémie et deux
volumes de Sermons, on signale de lui un Manual de
ejereieios espivituales, Lerida, 1576, duquel Dom Antore
cite uatre éditions Espagquea et des traductions
latine, allemande et ifalienne; un Consuelo de nuestra
pervegrinacion, Libro que conduce d tolerar con pacien-
cta los afanes de estavida, Lerida, 1574. Mais 'ouvrage
principal di & sa plume sont les trois livres de médi-
tations sur les évangiles du propre du temps et des
saints : Libro dela oracidin en que se ponen conside-
raciones sobre los Ivangelios de todos los domingos del
afio y algunas fiestas principales, Lerida, 1572 (4 la
fin du volume est ajoutée une traduction dun fesu
Christi ad animam sthi devotam epistola sew alloguium.
do Lansperge); Libro segundo de la oracidn... Consi-
deraciones de todas las ferias de cuaresma, Saragosse,
1977 ; Lilro tereervo... Consideraciones de log Evangelios
de algunas fiestas principales de los santos, Salamanque,
1680 ; outre de nombreuses rééditions espagnoles, ces
mdditations furent traduites en latin, par le chartreux
Dulcken, en italien, en frang¢ais par R, Gauthier, Paris,
1600 (Dom Autore signale douze réimpressions entre
1601 et 1671); on sait que saint Francois de Sales
recommandait ce recueil A Philothée (Inirod., 11, 1).

L'intérét principal des méditations de Capilla vient
de ce qu'elles sont, autant que je sache, le premier
ouvrage imprimé offrant des sujets de méditation, non
plus suivant le groupement par septaines fréquent
an moyen Age, et conservé par Louis de Grenade, ni
suivant l'ordre historique des mystéres de la vie du
Christ comme dans le Psendo-Bonaventure ou Ludolphe
le Chartrenx, mais en prenant pour base les évangiles
du propre liturgique du temps et des saints. Le succes
de ces méditations attesté par le nombre des éditions
et des traduections, comme aussi le nombre des recueils
qui, b partir du xvne siécle, adopteront ce cadre,
devenu aujourd’hui leplus habituel, montrent I'impor-
tance de cetle initiative pour I'histoire de la piélé
chrétienne, On peut, il est vrai, se demander si tout
le maérite en revient & Capilla, En 1567-08, lorsque
saint Francois de Borgia qui aimait Capilla et aurait
voulu le retenir dans la Compagnie de Jésus, le fit
venir auprés de lui & Rome, il travaillait & mettre la
derniére main & un livre de méditations destinées
aux jeunes religieux de la Compagnie : le 10 aoiit 1568,
il notait dans son journal l'intention de soumettre ces
meditations aux Procureurs de l'ordre réunis en con-
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grégation (Monum. Borgiae, V, 885) et déji le & jan-
vier 1567, dans une lettre & Nadal, il promettait de lui
faire copier et envoyer en Allemagne les moditations
des dimanches qu'il demandait. De ces méditations,
on le sait, ce fut senlemoent en 1675 qu'une tradnciion
latine fut imprimée & Bruxelles dans les S. Francisei
Borgiae,.. Opera omnia, p. 228-341, et l'original espa-
gnol n'a été publié que de nos jours, de fagon incom-
plete, par le P. Corvos (Madrid, 1912; le P. March a
completd cette édition en publiant & Barcelone en 1925
les méditations sur les dvangiles des saints). Mais il
est peu vraisemblable que pendant son séjour & Rome
Capilla n'ait pas entendn parler de ces méditations
auxquelles Borgia attachait une si grande importance,
quil n’en ail pas connu le plan, si fant est qu'il ne
les ait pas vues. Si Borgin est plus litorgique (en met-
tant, parexemple, en téte de chaque méditation comme
demande de grice l'oraison liturgique du jour), on
retronve chez lui exactement les trois parties de Ca-
pilla : évangiles des dimanches, évangiles des féries
du caréme, évangiles des saints. La dépendance du
chartreux me semble done & tout le moins fort pro-
bable. Du reste il n'y a de commun entre les deux que
l'idée générale : la maniére de traiter chaque c¢van-
gile est diflérente, sauf que 'nn et Pautre procedent
par une série de bréves considérations sur un assez
grand noembre de points, Le mérite reste & Capilla
(’avoir été le premier i publier un recueil suivant ce
plan nouveau; Nadal, en effet, ne publiera qu'en 1594
ses Annotationes et Meditationes in Evangelin quae
in §8. Missae Sucrificio (oto anno leguntur.

sur Capilla, en plus dos passages cités des  Monunenla
Higtorica S. I, voir Dom Autorve, DTC., 11, 1685-86. - Le
Vasseur, Ephemerides ord, Carthusiensis, 111, 334-40.

Josoph DE GUIBERT, S. J.

CAPITANIO (BIENHEUREUSE BARTOLOMEA). — Née
le 13 janvier 1807 & Lovere, diocése de Breseia, elle
se distingua dés sa jeunesse par son zéle et ses talents
pour '¢ducation chrétienne. Elle fonda en 1831 une
congrégation nouvelle de Sceurs de charité pour la
protection de la jeunesse, dont la régle s'inspire de
celle de saint Vincent de Paul. Llle mourut & Lovere
le 26 juillet 1833. Elle a laissé divars derits spirituels
publiés en 3vol, : Seritti spirituali della ven. Capitanio
per cura del P. L. Ign, Mazza 8. J., Modéne, 1903. Le
premier volume contient les lettres: le 2¢, des cxer-
cices, reglements et maximes donnés & ses enfants, ou
encore i des laics et des ecclésiastiques qui recher-
chaient ses conseils; le 3° des notes spirituelles. Ony
remarque, avec sa dévotion & saint Louis de Gonza-
gue, un souci particulier de la perfection dans les
actions ordinaires,

G. Scandella, Vila della ven, B, Capilanic di Lovere,
Monza, 18375 17 &d. nugmentie, Brescia, 1027, — L. 1. Mazza,
S0, Pelle vita el dell® Istitulo della ven, B, €., 2 vol,, Mo-
dene, 1903, — (Anonyme). La beata B, €., fondatrice delle
Suwore di ¢arita, Venise, 1926,

Pietro Pret, 8. J.
CAPITAUX, voir Prcuis CAPITAUX.
CAPUCINS, voir FRERES MINEURs CAPUCINS.

CARACCIOLI (Lows-ANTOINE DE). — N¢ i Paris en
1719; entré dans la Congrégation de 1'Oratoire en 1739,
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| énumére plus de eingquante). Il meurt & Paris en 1803,

120

il en sort avant d’avoir recu les ordres sacrés, voyage
en Italie et en Pologne ol il recoit un brevet de colo-
nel. Rentré en France, il ¥y compose un trés grand
nombre d'ouvrages, en partie pour gagner sa vie (la
Biographie univerzelle de Michaud, t, 6, p. (42-45, en

Un certain nombre d'entre ces écrits intéressent dans
une certaine mesure la spivitualité ; La jowissance de
soi-méme, Paris, 1758, passe en revue les principaux
devoirs du chrétien; La conversation avee soi-mdéme,
Paris, 1760 (approbation du Maitre du Sacré palais de
1753), sur la nécessité de se recueillir et de s'étudier |
soi-méme; Le Tableauw de la mort, Paris, 1761; Le
chrétien du temps confondu par les chrétiens des
premiers sideles, Paris, 1706... Spiritualité assez terre-
a-terre et d'allure surtout philosophique. La publica-
tion en 1775 des deux volumes de tuusses Letflres
intéressantes du Pape Clément X1V monire le peun
de sérieux avee lequel derivait Caraccioli. Ses vies de
Bérulle et de Condren ne font que résumer les vies
antérieures. :

Joseph de Gumenr, 8. 1.

CARACCIOLO (Lasporrug), O, F. M, — Né i
Naples, maitre de théologie & la Sorbonne, ou il fut
disciple de Duns Scot, grand théologien, prédicateur
renomme, en 1327 évéque de Castellamare, promu
en 1331 au sidége archiépiscopal d’Amalfi, mournt en
1361. Il éerivit beaucoup d'euvrages, fraitant de théo-
logie, d'exégése, de morale, de spiritualité et de phi-
losophie. Sa doetrine spirituclle se trouve surtout dans
les uvres suivantes : Commentaria moralic in 4
Fvangelia, Naples, 1637; Postillae super Evangelia
dominiealia, inddit; Sermones quadragesimales et [es-
tive, inddit ; Sermones festivi sew de Sanctis, inodit.

Sharalen, Supplem. el castigatio ad seriptores {rivm ordi-
nmwm 8, Francisei, Romae, 1806, 452 s.; 11, Romae, 1021,
163-65. — 1. Searamuzzi, O, F. M,, [{ pengiero di Giovanni
Duns Seoto nel Mezzogiorno d'Halie, Romae, 1927, 67-7).

T Jagques HERRINCKX, O. I, M,

CARACCIOLO (ROBERT, ROBERT DE LEGCE). —
Naquit & Lecce, dans les Pouilles, en 1425; entré chez
les Fréres Mineurs de PObservance, il passa ensuite
aux Conventuels, Il fut le plus célébre orateur sacré
de son temps et mérita d'étre appelé un second Paul;
dans toute I'talie, il suscita une admiration of un
enthousiagme sans pareils et opéra beaucoup de conver-
sions, Trés estimé des Souverainsg Pontifes, il fut
nommdé successivement nonce apostolique en Lom-
bardie, prédicateur apostolique, évéque d'Aquin,puis.
e Lecce. Les jugements sont partagés sur sa conduite
privée. Il mourut & Lecce le 6 mai 1495,

Robert Caracciolo laissa une ceuvre oratoire trés.
considérable, fort gottée par les contemporains. Ses
éerits sont @ Sermones quadragesimales de poenitentia,
Venise, 1472, en tout dix-neuf éditions jusqu'en 1497.
— Sermo de annuntiatione BMV : Ne limeas Marin,
ajouté i l'ouvrage précédent dans plusieurs éditions, —
Sermonces de timore divinorum tndiciorum, Naples, 1473,
cing autres éditions jusqu'i environ 1480, — Sermones
de adventu, [Venise], vers 1474-75, cing autres édi-
tions jusqu'd environ 1485. — Sermo de S. Joseph,
édité avec 'ouvrage précédent. — Sermones quadra-
gesimales (sermons italiens), s. 1. vers 1475, en tout
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vingt-trois dditions jusqu'en 1500, — Ser menesqua-
dragesimales de peccatis, Venise, 1488, Lyon, 1488, en
tout six éditions jusqu'en 1496. — Sermo de annunlia-
tione BMV : Ingressus angelus, édité avec le dernier
ouvrage mentionné, — Sermones de laudibus sanclo-
rum, Naples, 1480, Venise, 1489, cn tout dix édltlf}l‘ls
jusqud environ 1495, — Specchio della fede, Venise,
1495, — Confessione generale, [Venise], vers 1500.

Une premiére collection, renfermant plusieurs ceuvres
de Robert, parut sous le titre de Upera varia, Venise,
1470, et trois fois aprés jusqu’en 14490. — Une autre
collection, plus compléte, fut publié¢e-apres sa mort !
Opera varia, Venise, 1496, Lyon, 1500, Enfin une
troisidme collection, contenant les Sermones de adventu,
les Sermones quadragesimales de poenitentin ct les
Sermones quadragesimales de peccatis, fut éditée &
Lyon en 1503 et en 1513,

Dans ses ¢erits, Robert Caracciolo flagelle le luxe,
la luxure, l'nstrologie et d’autres superstitions, I'usure,
les haines civiles, en un mot tous les vices de son
gitcle, 1l préche par contre la pénitence, les bonnes
meeurs chrétiennes, la patience, la conlisnce en Dieu,
la charité, la paix sociale el le culte des saints, en
particulier de la 'I'. 8. V. Marie et de s, Joseph.,

Jo-A. Fabrieius, Ribliotheex Lating Medige el Infimae
Aelatis, ¢d. J.-D. Mansi, Patavii, 1751, VI, 101-03, — Sba-
ralea, Supplem. el castigatio ad Seviploves lrivm ord. S,
Francisei, Romae, 1806, (36-38, — L. Lemmens, 0. F. M.,

- B Bernardini Aguilani Chronica [ratrum minorum obser-

pantiae, Romae, 1902, 30-56. — Edouard d’Alencon, 0. M.
Cap., art. Caraccielo Robert, V1C., 11 (1900), 1697 s, — F,
Torraca, Seritii ¢rifici, Napoli, 1907, $60-506. Yiecenzo de
Fabrizio, Fra Holerto Caracciolo, ¢xtr, de la Rivisla Slo-
rica Salentina, Lecce, 1909, — L. von Pastor, Geschichle der
Pipste seil dem Ausgany des Mitlelallers, 111, 8 et 1 od.,
Freiburg 1. Br., 1926, 87, 92, 98, 129-31, 151, 153-66. — A.
Zawart, O. M. Cap., The History of Franciscan Preaching
and of Franciscan Preachers,dans The Franciscan Educatio-
nal Conference, 1X, Washington 1927, 205-08. — Gesamtha-
lnlog der Wiegendrucke, V1, Leipzig, 1934, col. 132-88,

4 Jacques HEERINCKX, (.17 M.

CARACGTERE. — 1. Le Caractére. — 11, Caractiéve
ot vie spirituelle,

1. — LE CARACTERE

Rien n’est plus complexe que 'homme. Et, parmi les
diverses disciplines qui étndient 'homme, la science
du caractére est la plus complexe de toutes. Braquée
sur les mille nuances conerétes de lu vie psychologique,
elle est particuliérement rebelle 4 tons les essais de
schématisation didactique. Résumer, en cette matiére,
équivaut & appanvrir et décolorer. Aussi, la présente
étude n'a-t-elle nullement la prétention de dispenser le
lecteur d'études plus approfondies, encore moins celle
de suppléer & cette expérience personnelle, en qui
s'enracine toute vraie connaissance des hommes.

A) NATURE DU CARACTERE. — Le terme caractére
revét des acceptions différentes suivant quiil sert i
désigner un fail ou une valewr.

En tant que fait, le caractére peut étre considére,
toit sous son aspect universel, soit sous l'aspect res-
treint qui est celui du langage courant.

Au sens absolu du mot, le caractére se définit comme
¢« 'ensemble des qualités qui confére & un étre quel-
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conque sa charge d'inaliénable originalité ». Toutes les
particularités d’'un homme font denc partie de son
carictére.

Mais, au sens courant du mot, le caractére comprend
seulement I'ensemble des dispositions (innées ou
acquises) de la sensibilité et de la volonté, suivant les-
quelles un individu humain oriente son comportement
social. Le caractére commence & la vie de relation, ot
§'arréte au coté affectif et moteur de celle-ci. Les par-
ticularités d'ordre intellectif on physiologique influent
certes sur le caractére, mais ne rentrent pas formelle-
moent dans sa structure,

Parmi les éléments du caractére, les dispositions de
la volonté occupent un rang privilégié. La « valeur »
du caractére dépend de leur qualité et de leur puissance.
Dot 'expression « avoir du caractére s, pour désigner
la présence d'une volonté forte et stable; le caractére
est 11 identifié & 'élément qui fait sa valeur et sa
noblesse. « Avoir du caractére, dit Gothe, ¢'est étre
doud de qualités solides et poursuivre son but, sans se
laisser détourner par rien. » Tous les hommes ont un
caractére, tous n'ont pas du caracfere.

Le caractére est quelque chose de synthétique ot de
relativement permanent, Attribuer & un homme une
qualité isolée signifie psychologiquement peu de chose :
tout élément du caractére n'a d'existence, de sens ot
de valeur qu'en fonction de 'ensemble des autres éle-
ments., Nous témoignons de cette vérité quand nons
disons par exemple : cet homme est bon, et que nous
ajoutons, par sottise, par intérét, ou par amour de Dieu.
— La stabilité des qualités du caractére est également
aticstée par le sens commun. « C'est bien dans son
caractére! » disons-nous d’'un homme qui agit conformé-
ment & son passé et b nos prévisions. Et méme dans
le caractére lo plus mobile et le plus capricieux, dans
« 'homme girouette », il reste encore quelque chose
de fixe — ne serait-ce quo cet instinct du changement!
~ Je n'ai pas besoin de souligner ici combien la
doctrine thomiste des habitug rend compte de ces deux
traits fondamentaux, inhérents & tous les ¢éléments du
caractere : l'interdépendance et la stabilité,

1}) SCIENCE DU CARACTERE, — La science du ca-
ractére débouche, en derniére anulyse, sur I'existenée
conerete. Or, une connaissance purement spéeulative
de Uindividualité concréte n'existe pas chez I'homme.
On ne devient pas caractérologue comme on apprend
la philosophie ou [astronomie, Dans ce domaine,
l'intelligence théorique ne suffit pas; il faut, selon la
belle expression de Vieo, que ce soit « le ceur qui
pensge », — « La matiére de la connaissance des autres
nous est fournie par nous-mdémes », éerit Klages, Nous
comprenons "dme et les mobiles intimes de nos sem-
blables par mode de connaturalité et de sympathie;
les gens que nous connaissons le plus sirement sont
ceux qui nous ressemblent le plus, et nos chances
d'incompréhension et d'erreur croissent dans la mesure
ou déclinent nos possibilités de communion affective.
Les études caractérologiques complétent et systémati-
sent les données de cette expérience humaine; clles
la font passer, de I'état intuitif, « vécu » et irréfléchi,
i velui de savoir universel et communicable; mais elles
no sauraient, & ancun degrd, la suppléer. On ne com-
prend rien & un sentiment ou & une passion qu'on est
incapable, si peu que ce soit, d'éprouver soi-méme.
Par 4 s'expliquent les divergences énormes des psycho:
logues dans linterprétation d'un méme état d'dme
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(Pamour mystique par exemple) : chacun le comprend
(ou le déforme) suivant le modele de sa propre expé-
rience intérieure.

Ceci posé, nous comprendrons que 1'épanouissement
d'une vraie connalssance des hommes requiert, outre
I'étude, deux conditions essentielles. ID’abord, une
gamme de vibrations affectives trés riche et trés
étendue, qui offre aux dtats d'ime les plus varicés du
prochain une résonance appropride (les caractéres
unilatéraux sont fermds i toute une face du monde
des passions et des mobiles humains); ensuite, un
long commerce des hommes. Seulos, la vie ot 'acti-
vité sociales permettont & lindividu de déployer ses
multiples possibilités intérieures et de parvenir i\ cette
pleine conscience de soi, qui est la condition premidre
de la connaissance d'aunirui. Goethe disait, avec raison,
que le caractére se forme « dans le torrent du mondle »,

C} CLASSIFICATION DES CARACTERES. — Tournde
vers l'indéfini de la nature individuelle, la psycho-
logie du caractére ne constituera jamais une science
acheviée; elle est sans cesse en voie d'évolution et
de renouvellement, Toutes les classifications des
caractéres partent d'un point de vue unilatéral ; elles
trahissent plus ou moins 'unité synthétique de I'dtre
humain. Elles s'appellent et se complétent donc
réciproquement, On peut les ranger sommairement
sous trois chels :

Iv Physiologiques : celles-ci s’appliquent plutdt an
tempérament qu'au caractére proprement dit; elles
concernent le substrat matériel, le mode de déroule-
ment et de rythme des mobiles affectifs, L'antique
doetrine des quatre tempéraments est universellement
abandonnée; on Iui a substitné des typologies busées
sur la prédominance de certains groupes d'organcs of
de fonctions (on a ainsi distingué le type cérébral,
reapiratoire, digestif, mnsculaire, etc.). Les progrés
recents de I'endocrinologie ont amené plusieurs anteurs
i classer les tempéraments en surrénalien, thyroidien,
hypophysaire, etc. — On pourrait, sans intérét réel,
allonger cefte énumération.

20 Psychologiques :outre le défaut d’unilatéralité
qui pese d'autant plus lourdement sur elles que leur
objet est plus complexe et plus difficilement saisissable
dans sa totalité organique, elles présentent, pour la
plupart, un grave vice originel : édifiées par des psy-
chidtres & partir de faits morbides, elles distendent
indument en régle universelle des particularités dont
'essence esat précisément d'étre accidentelles. Ainsi
I'reud et Adler ont construit, sur les bases d'observa-
tions proprement pathologiques (I'hypertrophiesexuelle
et la boursouflure du moi chez les névrosés) des
superstructures générales, qui ne sont que des carica-
tures de I'homme normal. ~ D'autres typologies clas-
sent les caracteres d’apris le primat individuel de telle
faculté ou de tel aspect de la vie psychique : on s'a-
tache ici & dessiner les traits du volontaire, du réveur,
du sentimental, etc, Pour mesurer jusqu'd quel point
ces théories sont éloignées de la réalité psychologique
coneréte, il suffit d'essayer de « comprendre », en s'ap-
puyant sur elles, des comporiements humains que
nous rencontrons tous les jours : celui par exemple du
moquenr, du fanfaron, de 'homme distingué, suscep-
tible ou distant...

30 Particuliéres et inter-psychologiques : on peut
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aussi grouper et discriminer les caractéres en fone-
tion, non plus de 'homme en général, mais du sexe,
de I'Age, de la race, des époques historiques, de la pro-
fession, etc. — Il y a un caractére féminin (of, & l'inté- |
rieur de celui-ci, un caractere de la jeune [ille, de lo
mere, de la vieille femme); on peut aussi parler d'un
caractére romain ou anglais, antique ou médiéval,
bourgeois ou ouvrier, militaire ou sacerdotal, ete,
Spontanément, nous révélons notre conception intime
de 'essence de ces divers cavactéres quand nous for-
mulons des locutions comme celles-ci ; « comme c¢'est |
[éminin! » ow : « voila un trait bien anglais! » ou
encore : « vous n'avez pas agi en soldat, » |

Ces diverses clasgsifications (celles de la premiére
catézorie surtout) désignent, en méme temps que des
types psychologiques, des types physiques d’humanité,
Los anciens et les scolastiques avaient pressenti I'é-
troite corrélation qui unit le caractere et la morpho-
logie; Klages et ses éléves ont renouveléd aujourd’hui
I'antique physiognomonie. D'aprés eux, toute disposi-
tion intérieure, tout sentiment trouvent dans lappa- |
rence extérieure du corps leur traduction adéquate :
« le corps est l'apparence de 'dme ». La physiogno-
monie étudie la morphologie statique (conformaution du
crane, du visage, etc.), mais ses découvertes les plus
intéressantes procédent de l'étude de la morphologie
dynamique ou mimique (mouvement des yeux, des
lévres, ete.). On peut objecter contre ces recherches
que les sentiments les plus spiritualisés sont précise-
ment ceux quise traduisent le moins au dehors... Cette
remarque & 8a vérité; il n’en reste pas moins que tout
sentiment humain complet el non inhibé, si immatériel
qu'il soit dans son fond, doit s’exprimer dans une
mimique adéquate. Les grands peintres n'ont-ils pas
su trouver une expression physique & des sentiments
comme 'amour mystique d'un saint ou la prostration
d'une Mater dolorosa ?

D) CARACTERE ET DUALISME. — 8i, laissant provi-
soirement de coté tontes les classifications des carac-
téres, nous cherchons i atteindre le trait fondamenial
du caractére humain tel qu'il se présente dans
I'existence concréle, nous arrivons 4 cette consta-
tation : I'homme est quelque chose d'inachevé et de
divisé; sa conduite porte la marque d'une tension
et d'un conflit intérieurs. Si les avis different sur
la nature et l'origine de ce conflit, tont le monde
est d'accord pour affirmer son existence. L'enseigne-
ment de saint Paul est tout imprégneé du dualisme
entre la chair et I'esprit, « le vieil homme et 'homme
nouveauw », Roussean parle d'une tension entre la =
nature et la société, Bergson d'une lutte entre la ma-
tidre et la vie, ete.

Au lieu de se contredire, les diverses fagons de con-
covoir ce dualisme se complétent mutuellement. Il y
a dans 'homme un dualisme ontologique (sensibilité-
egprit); il y a surtout un dualisme moral (conflit entre
le réel et 'idéal, I'égoisme et I'amour, ete.). Quoi qu'il
en soit, il reste vrai « que la vie de 'homme est un
combat ». Or, dans un combat, les chances de victoire
de chaque Iuntteur dépendent, non seulement de lui-
méme, mais aussi du degré de valeur et de résistance |
de son adversaire. De ce fait psychologique universel,
Klages déduit la loi de rivalité des mobiles. Toute qua-
lité psychologique « se réalise », aboutit » I'action en
fonction, non seulement de sa puissance intrinséque,
mais aussi de la faiblesse de la qualité adverse. D'olt
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une double possibilité d'imterprétation de tout compor-

tement humain : il importe de savoir si ¢'estsur la force
du mobile qui se manifeste ou sur la carence du mo-
bile adverse qu'il convient de placer I'nceent. Ainsi, la
tempérance peut procéder de 'atonic sensuelle autant
et plus que de la discipline volontaire; la libéralitd
résulte parfois de I'inconsistance du caractére, de I'im-
puissance 4 dire non. plutdét que d'une anthentique
effusion affective. — Pour juger équitablement un
homme, il ne suffit pus de connaitre ses qualités domi-
nantes; il fant encore savoir si ces qualités sontseulp-
tées en ercux ou en relief!

Un « balancement » harmonieux des diverses ten-
dances humaines ne se réalise jamais pleinement ici-
bas, si ce n'est dans certainsg cas de saintet¢ consom-
mae. Tous les hommes sont plus ou moins déchirés
entre la réalité et leurs désirs, les capacités de leur
nature et les ambitions de leur moi. Ici, intervient la
notion de compensation. Pour atténuer cette tension
interne, 'homme o recours instinctivement (il est
inutile de souligner que de telles réactions, qui sont
dictées par une cxigence biologique universelle, sout
inconscientes dans leur cause) & des procédds plus ou
moins forcés, truquds, « impurs » : on supplée i lu
caronce de telle faculté par 'hyperfouctionnement de
telle autre (nous connaissons tous des hommes qui
compensent lenr licheté devant I'action par des fanfa-
ronnades imaginatives ot verbules, leur impuissance i
aimer par l'ironie, ete.).

Pour I'étre anormal qu'est 'homme déchu, de telles
réactions sont normales. Chez 1'étre doué d'un certain
fonds de santé vitale, [a compensation ne s'opére pas en
dehors du réalismede lavie intérieure et sociale. Il en
vatout autrement pour les caractéeres psychopathiques.
lel, la compensation atteint un degré alarmant d'im-
pureté et d'irréalisme. Le divorce entre les capacités
de vivre, d'agir, de créer, du malade, etles ambitions
de son moi, 8’avére tragique, irrémeédiable. Pour sauver
son ideal et son orgueil compromis, le moi n'a de
recoursa que dans le refus de la réalité, la falsification
inconsciente de so1 et du monde. Le psychopathe vit
du mensonge intéricur; toute sa conduite se laisse
ramener & un immense réflexe de défense contre un
aveu destructif, Cette compensation < A4 rebrousse-
nature » nous livre la clof psychologique des diverses
réactions névrotiques : angoisse, scrupules, susceptibi-
litb morbide, mensonges hystériques, soif dévorante
de paraitre, ete, Partout se manifeste, sous des masques
différents, In méme impuissance i accepter le réel, le
meéme besoin de le travestir, Allers définit avee profon-
deur le caractére névrotique comme « la conséquence,
poussée jusqu'd la maladie et I'aberration, dela révolte
de la créature contre sa finité et son impuissance natu-
retles »,

E! EVOLUTION ET PLASTICITE DU CARACTERE, -
Personne ne conteste le fait de la variabilité du carac-

tere. Un jeune homme au cours de la c¢rise pubé-
rale, un paysan déraciné de sa campagne natale et
transplanté dans une usine parisienne, changent nota-
blement de caractdre. Mais 1 n'est pas le centre du
débat. Il ne s’agit pas de savoir si le caractdre varie en
fonction de la fatalité de I'évolution biologique de I'in-
dividu ou de la fatalité du milieu (sur ce point, tous
les avis convergent); ce qui nous préoccupe, ¢'est d'é-
tablir dans quelle mesure I'homme peut échapper i ces
fatalités et construire librement son propre caractére.

Les partisans de la fatalité individuelle invoquent
plusieurs raisons. En principal lieu, I'hérédité (confon-
due souvent atort avec l'innéité : il y a, dans toutcarac-
tére, un élément irréductible anjen des facteurs ances-
traux, et qui tient & l'originalité métaphysique de
I'individu). Ils nous montrent des hommes placés dans
la méme situation extérieure, épris du méme idéal, et
qui aboutissent & des résultats fonciérement différents
comme si, cn dépit de tous leurs efforts, 'évolution
de leur caractére décrivait une courbe tracée d’avance,
Outre cela, si l'on fouille sévérement les cas de varia-
tion extraordinaire du caractére, les « conversions »
on apparence les plus profondes, on découvre souvent
le méme complexe de qualités fondamentales, restées
identiques dans leur fond, mais appliquées & des objets
différents. La sagesse populaire se montre assez scep-
tique quant aux possibilités de renouvellement profond
du caractére. « Il lupe muta il pelo, non il vizio », dit
un joli proverbe italien. Et quand nous disons de quel-
quun qui a changé de mceurs ou d'opinions : « il a
fait peau neuve », ne sous-entendons-nous pas que le
changement n'intéresse en réalité que la surface de sa
personnalité?

Ces constatations sont justifices par les faits, L'im-
menge majorité des hommes obéit passivement & la
fatalité biologique; rares sont ceux qui ont songé i
modifier leur caractére, plus rares encore ceux qui ont
mnis cette pensée & exéeution. « Plureshomines sequun-
tnr sensus... », —Mais une montagne de faits ne suffit
pas & infirmer un seul atome de droit. Le pouvoir d’é-
lection de la volonté n'est ni psychologiquement, ni
métaphysiquement contestable. Sans doute, ce pou-
voir a des limites. Tout effort volontaire s'exerce dans
la ligne et les limites d'une disposition innée. On ne
se « refait » pas a radice. Avant de cultiver son carac-
tére, on le recoit. Mais on le recoit pour le culiiver,
comme un laboureur regoit un champ ou un sculpteur
un bloe de marbre, Nécessitéd et liberté ne s'excluent
pas, Notre liberté consiste précisément dans la possi-
bilité d'user diversement de la nécessité qui est en
nons et antour de nous; elle sappuie sur la nécessite
pour transcender celle-ci, Nos dons, nos dispositions
constituent les matériaux offerts i son activité; elle
ne peut rien changer aux possibilités élémentaires
incluses dans ces matériaux, mais elle peut repousser
les unes, élire les autres ct les stabiliser en habitudes,
et notre ddiflce définitif dépend de son choix et de son
effort.

Les limites du gouvernement de goi-méme varient
essenticllement suivant les individus. Certains carac-
iéres semblent posséder des capacités indéfinies
d'auto-édification (dans ces heureuses natures, les
habitudes créées par la volonté s'infiltrent dans les
profondeurs de la vie sensitive et inconsciente et modi-
fient la courbe de I'évolution biologique du caractére,
de sorte que la liberté infléchit & son service jusqu'i
la fatalité de la vie animale). D'autres caractéres, au
contraire, paraissent voués, soit au piétinement sté-
rile dans 'orniére d'une constitution infrangible, soit,
si la volonté se cabre contre cetie servitude, i une
Intte aride contre une nature toujours indocile. Iintre
c¢e point mort et cet optimum, se situent la plupart
des caractéres. Il existe certes des cas ol 'ensemble
du caractére (y compris le comportement moral etsocial)
est 1ié au jeu fatal des facteurs biologiques — de I'he-
rédité en particulier, Mais nous sommes ici dans l'a-
normal (une hérédité fatale ne peut élre qu'une héré-
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dité morbide : une hérédité normale transmet aussi
ce ficteur normal qu’est la plasticité du caractére), —
Chez I'homme normal, les rapports entre le caractére
ot la liberté doivent étre congus autrement. En géné-
ral, les élémonts les plus invariables du caractére sont
ceux qui se rapportent & la vie psycho-physiologique !
situés en quelque sorte au confluent de la chair ol de
Pesprit, ils constituent le substrat élémentaire —
encore neutre an point de vue moral — de la vie
affective. Dans ce domaine, il est des nécessités indi-
viduelles aussi inéluctables que des nécessités spéei-
fiques : prétendre changer certaines tendances serait
aussi vain que de vouloir soumettre un herbivore an
régime carné! Des qualités comme I'émotivité, |'a-
gressivité, la spontanéité uaffective, |'enthousiasme,
ete., peuvent étre appliquées par la volonté aux objets
les plus différents, mais non pas modifiées dans leur
fond. — En raison de leur degré supérieur de diflé-
renciation et de spirvitualité, les qualités morales
(ou les vices) dépendent au contraire essenliellement,
dans leur genese et leur exercice, des motions et du
controle de la volonteé.

Il importe aussi de se souvenir (peut-étre n'a-t-on
pas assez insisté sur ce point) que le coefficient de
plasticité du caractére décroit rapidement avec l'ige,
apres l'optimum de la premiére enfance et celui de la
puberté, Les mutations profondes de l'dme — spon-
tanées dans la jeunesse, et affectant havmonicuscment
la sensibilité et 'esprit— requiérent, & mesure qu’'on
s'enfonce dans l'ige adulte, un effori volontaire de
plus en plus considérable; elles s'achétont au prix
d'une {ension toujours plus sévere enire la vie ins-
tinetive, saturée des habitudes du passé, et lidoal
imposé par la volonté, 1l serait puéril de croire que
les possibilités de renouvellement, de « conversion »
d'un homme restent égales i toutes' les époques de
sa vie. La nature incline les espéces et les individus
vicillis vers la fixité, I'dlat stédentaire. Praliquement
(et l'expérience lo prouve assez), la plupart des
hommes sont fixés dans leur choix bien avant la mort,
La nuit ot personne ne travaille étend déji sur notre
vie comme un erépuscule d'irrévocabilite...

Saint Thomas synthétise admirablement les rapports
«de la nécessité et de la liberté dans son enseignement
sur les habitus : « habitus... secundum quamdam
aptitudinis inchontionem sunt in nebis a natura ; non
autem consummatio eorum ». Nous ne pouvons ni
weréer ni choisir nos puissances en tant que tellos,
mais nos actions — et leurs causes prochaines
nos habitus — ge consomment dans la liberté,

[1. — CARACTERE ET VIE SPIRITUELLE.

@) Caractére et surnaturel. — La grice constitue
sans donte, dans la vie humaine, un facteur « gra-
tuit », imprévisible, et dont nulle étude psychologique
ne peut mesurer 'influence. Il n’en reste pas moins
vrai que la nature et la grice ne constituent pas en
nous deux réalités indépendantes; il y a entre elles
«continuité, concordance ; tout don surnaturel de Dien
— si inattendu qu'il soit — reste mystérieusement
adapté i 'dmo qui le regoit, La grace semblo épouser
tous les contours, tfoutes les profondeurs de notre
nature pour mieux la ravir ot la transcender. C'est ce
~que Péguy veul exprimer dans ces vers :

« Car le surnaturel est lui-méme charnel,
Et I'arbre de la grace est raciné profond... »

L’exemple des saints illustre magnifiguement cette
intime parenté, cetle secréte osmose enire la nature
individuelle et la grdce. L'originalité, la vertu spéci-
fique, le « perspectivisme » de leur spiritualité appa-
raissent comme matdrielloment déterminés par la
structure de leur caractére (un Frangois d'Assise, un
lgnace de Loyola, un Jean de la Croix n'ont-ils pas
puisé dans leur propre caractére, sinon la fleur
supréme et divine, du moins les racines de leur doc-
trine?) On peut dire d'eux ce que Rickert disait des
hommes en général (en remplacant le mot monde par
le mot Dieu) :

« Dass Jeder sieht die Welt in seinem Sinn

Und jeder siehet recht, so viel ist Sinn darin! »
(chacun voit le monde & son sens, et chacun voit juste,
tant le monde a de sens!) « Qui singillatim finxit corda
eorum »,chantait le psulmiste. Assumées par le méme
amour, orieni¢es vers lo méme fin, les différences
individuelles des saints nous réviélent, dans leur indé-
puisable diversité, quelque chose do 'inépuisable unité
divine. — Et si Dieu, par su grace, utilise et couronne
les qualités positives de la nature, il est égulement
vral que les fuits ou les courants de spiritnalité aber-
rante s'enracinent — quelque importunt que soitle role
du « surnaturel d'en-bas » dans leur genese — dans
certaines particularités négatives du caractére. Il est
facile, par exemple, de déceler, dans I’évolution de la
mentalité quiétiste, la présence de personnalités 4 lu
fois orgueillenses ot labiles, lesquelles, égulement
inaptes & latter contre le mal et & se livrer franche-
ment au mal, éprouvaient le besoin de satistaire, sous
un masque divin, les tendances les plus troubles de
Jeurnature. — A la lumiére de ces différents fuits, on
concoit combien de saines ¢tudes caractérologiquoes
peuvent {rayer le chemin — i condition naturellement
qu'elles soient controlées et completées pur la vérito
philosophique et théologiqne -~ L une interprétation
vreaiment syathétique des réalités surnalurelles.. Si,
hynoptisés par la seule causalité matérielle, trop
d'auteurs ont cru trouver, dans le jeu des éléments
de la nature et du caractére, 'explication adéquate de
tout phénomeéne surnaturel, il faut aussi convenir que
certains apologistes du surnaturel ont trop négligo
I'¢tude de la continuité et des correspondances enire
les deux mondes dont 'homme estle confluent, Il est
tout aussi vain de résorber le surnaturel dans la
nature que de l'en séparer. Llimmixtion — relative et
subordonnde, certes — de la seiencedu caractore dans
I'étude de la vie spirituelle est done pariaitement
légitime,

L) Le caractére et la pratique de la vie spiri-
tuelle. — Les éerivains spirituels (sainte Thérése
en particulier) abondent en fines et profondes notations
caractérologiques, dont le schématisme de notre
exposé ne saurait suppléer, & aucun degré, la richesse
ot la fécondité concrdles. Certains auteurs contempo-
rains ont tenté de déduire, en fonction de la ¢lassili-
cation des caractdres, les aptitudes des différents
types psychologiques pour les différents genres de
vie spirituelle. De tels essais souffrent fatalement d'un
excés ruineux d'abstraction ¢t de systématisation.
Nous nous bornerons ici i esquisser quelques indica-
cations praliques, par rapport aux trois lois psycholo-
giques fondamentales dont nous avoens déja parle :

fo la loi d'irréductibilité du caractive,
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20 la loi de rivalité des mobiles,
30 la loi de tension entre le mot et la réalité,

] Chaque étre humain a son mode spécifique
d'aimer, de sentir, de chercher Dieu. On n'accéde au
« Péro universel » que par des voies singuliéres, Il
est hors de doute que bien des personnes vouees & la
poursuite de la perfection chrétienne ont vu leurs
efforts porter & faux et aboutir & la déception parce
qu'elles n'avaient pas su adapter leurs idéals et leurs
méthodes aux capacités et aux orientations de leur
caractére; tandis qu'elles tentaient vainement de
modeler leur &me selon tel ou tel enseignement mateé-
riellement interprété, elles laissaient fuir les plus
vrais et les plus féconds dons de la grace : ceux qui
les attendaient dans l'irréductible intimité de leur
nature ou sur le chemin de leur évolution indivi-
duelle, C'est un lieu commun que de parler des tem-
péraments mystiques fourvoyés dans « l'ascéticisme »,
ou d'un homme d’action bouillant dans la vie contem-
plative, ou de conflits insolubles entre telle attitude
spirituelle prise un jour et considérée comme intan-
gible et telle phase ultérieure de P'évolution de la
personnalité. Ist-ce i dire qu'il suffise & tout homme
de suivre, en matiére spirituelle, « la loi suivant
laquelle il est entré dans le monde » (Goethe) et de
cultiver seulement les qualités dominantes de son
caractére ? La question n'est pas si simple... La vraie
croissance spirituelle de I'homme exige certes qu’il
accepte son propre caractére; elle exige aussi qu'il le
redregse et le mortifie, Et cet effort de redressement,
cet « agere contra » doit s'exercer, non seulement
contre le péché et le désordre, mais contre la nature
tout court. Ce sont les plus belles, les plus riches
qualités naturelles qui, appliquées sans controle & la
vie spirituelle, aboutissent aux pires falsifications du
divin : les illuminés, les faux mystiques se recrutent
géndralement parmi les sujets doués des plus belles
dispositions mystiques; la flamme et la puissance du
vouloir, to urnées vers l'ascése, peuvent donner nais-
sance & une fidvre volontariste parfaitement étrangere

au pur esprit de mortification, ete.

A trop suivre sa nature — méme et surtout dans ce
qu'elle a de plus positif — on court vite le risque
de brouiller les distances avec Dieu, de « naturaliser »
le surnaturel. Une saine conduite spirituelle implique

4 la fois le respect et la purification du caractére; elle

enjoint & I'homme de rester lui-méme en se iranscen-
dant. Il y a la une antinomie apparente dont un joli
mot d’André Gide (parfaitement applicable & I'effort
surnaturel) nous livre la solution : « Il faut suivre sa
ente, mais en montant. » Il appartient A chaque
omme d’harmoniser, suivant son optimum personnel
(trés variable selon I'unité et la plasticité du carac-
tére), ce double devoir d'acceptation et de création vis-
d-vis de sa propre nature. Pour cela, deux choses
sont nécessaires : une forte connaissance de soi (la
réflexion, 'expérience de notre passé nous renseignent
sur nos poseibilités et nos limites d'action) et une
grande fidélité & la grice (nos efforts s'exercent alors
dans la ligne d'une exigence intérieure conforme au
réalisme le plus profond de notre étre naturel et sur-
naturel, et par la, pure et féconde). Hitons-nous d'ajou-
ter, contre toute surestimation des possibilités con-
crétes d’harmonie entre le caractére et la grice (cer-
taines spiritualités d'origine anglo-saxonne souffrent
sur ce point d'un décevant optimisme), que les plus

DICTIONNAIRE DE SPIRITUALITE, — T. II
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houreuses réussites dans ce domaine comportent
encore quelque chose de tendu et d'inconfortable...

2¢ Dans la vie spirituelle — comme dans la simple
vio morale — il n'est pas de qualité qui se développe
b la facon d'un tout fermé et indépendant. Une vertu
croit en fonection (ou aux dépens) d'autres mobiles.
D'omt la nécessité de ne pas la cultiver isolément. En
présence de toute qualité positive, il est bon de se
demander : Est-ce qu'elle ne dérange et n’opprime
rien? Bst-ce qu'elle na cotite pas trop cher? On constate
alors parfois que lourde est la rancon de cette qualité :
un homme est arrivé 4 une parfaite domination de soi,
mais les sources de la vie et de la spontanéité se sont
corrélativement taries dans sa volonté désertique; un
autre se détache du monde, mais g'attache avec une
scrupuleuse passion & son détachement, etc. — Pour
la bonne conduite de la vie spirituelle — dont la per-
fection réside précisément dans 'équilibration et la
synergie des vertus — de telles considérations sont capi-
tules., Le monde admire les qualités poussées i 1'ox-
teéme, hypertrophides, grevees de rudes rancons; une
conception synthétique, catholique de la vie morale et
religieuse exige an contraire que toutes nosqualités s'in-
ti:grent, tempérées les unes par les autres, dans 'unique
vartu que la dégénérescence hypertrophique ne menace
pas puisqu'elle est informée par l'infini : la charité.

Autre point de vue non moins important : si, d’aprés
la loi de rivalité des mobiles, toute qualité tire une
purtie de sa force de la faiblesse de la ou des qualités
adverses, avant de juger etde cultiver une qualité chez
goi ou chez les autres, il convient de faire en elle lu
purt de 1'élément dynamique, positil, tonique et celle
du eoté carentiel, négatif. La conduite & tenir varie
esscntiellement suivant que c'est le premier ou le
second aspect qui emporte; dans ce dernier cas, la
« vertu » demande beaucoup plus de soins et beaucoup
moins d’épreuves : la flamme gqui avive un flambeau,
si elle souffle sur une veilleuse, I'éteint! Une humilité
pur exemple qui §’enracine principalement dans I'atro-
phie du sentiment de soi, dans un complexe d'infério-
rité, ne saurait éire traitée comme celle qui résulte
d'une expérience profonde et pathétique de la dépen-
dance de |'étre créeé.

Ala lumiére de ce dualisme psychologique, nous
comprenons également que tout procddé d'éducation on
de direction qui vise A faire acquérir ou & développer
un gentiment quelconque doit s'attacher & cultiver ce
sentiment dans ce qu'il a de spécifiquement positif, de
vieu, de spontané, plutdt qu'a chercher & affaiblir le
sentiment adverse. La seconde méthode, bien que
nécessaire ne doit jouer qu'un réle subordonné :
employée oxclusivement, elle court le risque d'intro-
duire, dans la structure des vertus, le stérile primat de
ln contrainte et du négatif (en fait, de tels gauchisse-
ments n'ont jamais manqué). Si, par un enseignement
approprié, j'arrive a exténuer, dans l'dme de mon
disciple, le gotitde 'activité extérieure et du commerce
des hommes, j'aurai sans doute facilité en lui l'exercice
de la vertu de solitude, mais je n'aurai développé, 4
aucun degré, la vie intrinséque de cette vertu,

3° Un des traits les plus saillants de I'dme moderne,
¢'ost — corrélativement & un développement merveil-
leux de nos facultés de connaissance générale et de
réalisation technique — un appauvrissement marqué
dos bases vitales et élémentaires de la nature humaine,

une certaine impuissance & gotiter solidement la paix,
5
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I'ivresse, la « vie » intérieures, en bref, 'aggravation
de la.tension et du déséquilibre humains. On a beau-
coup parlé sur cet état d'insatisfaction dont souffre
I'homme actuel, mais on n'a pas assez remarqué, &
notre gré, que ce désordre procéde, non seulement du
fait que 1'homme s’attache trop i la poursuite d'objets
impuissants & combler son dme, mais davantage peut-
tre de cette fatalité subjective qu'est I'épuisement vital.
A cot effriterment de ’harmonie et de la joie intérieures,
de I'efflorescence et de la continuité affectives, tient la
terrible consommation d'idéals, la mobilite frenetique
du sidcle. — Une telle dissymétrie interne affecte aussi
la vie religieuse et spirituelle. La distance est grande
entre ce qu'un homme peuat rdver en matiére de sain-
teté, etses capacités profondes de réalisation intérieure.
Ce conflit peut aboutir — at il aboutit souvent en fait
— & de pénibles déchirements, ou au découragement,
ou i V'inconstance, ou au mensonge intérieur. Quelques
mots sur ce dernier point. Une ame, & la fois orgueil-
leuse et psychologiquement tarie, pour peu que sa vie
ait recu une orientation religieuse, inclinera & déguiser
son malaise et son impuissance sous le plus noble et le
plus consolant des masques : le masque divin. Ainsi
éclosent et se développent des « vertus » qui ne sont
que les réactions compensatrices, indiiment canonisees,
de l'estime de soi menacée par le réel (humilité dictée
par une précaution instinctive de P'orgueil contre les
démentis que des entreprises exierieures pourraient
infliger & ses prétentions, amour de la souffrance issu
d'un besoin de justifier et d’exalter ure existence inutile
et dimipnuée de malade, etc.). A l'extréme limite de
cette tendance (si humaine dans sa racine} nous trou-
vons l'hystérie religieuse. De telles contrefacons se
distinguent des vertus authentiques par un signe
déeisif : issues d'un conflit avee la réalite, elles sont
fragiles, forcées, « irréelles »; clles laissent I'homme
dans un état d’insatisfaction et de vacuité intérieures;
extérieurement, elles se révélent par I'absence de

- rayonnement affectif et la vive sensibilité du moi; on

a 'impression, en traitantavec les personnes qui vivent
de l'illugion intérieure, de se heurter b un moi et non
de plonger dans une ame,

Pour parer aux déchirements, aux déformations, aux
illusions qui résultent de ce divorce entre le désir etla
capacité de vivre, pour assurer, & travers tous les
obstacles issus d’'une vitalité fréle etlabile, la constance
et la pureté del'idéal religieux, il n'est qu'une tactique
appropriée: la pratique profonde et sincére de I'humilite.
Mais une telle humilité n'est elle-méme possible que
dans et par la charité : celle-ci seule — parce qu'elle
polarise tous les efforts et tous les désirs de I'nomme
autour de Digu — peut « décoller » le moi de ses pré-
tentions et de ses illusions. Dans cet ordre, la spiritua-
lité de sainte Thérése de 1'Enfant-Jésus — fondée sur
la connaissance et I'acceptation de la faiblesse et de la
pauvreté intérieures — nous parait providentiellement
adaptée aux besoins de notre temps. La sainteté, en
temps que fin, n'est interdite & personne. Ce qui nous
est interdit parfois, c’est le choix des fagons de la
« vivre » ot des moyens de l'acquérir. Les lacunes du
caractére constituent des obstacles insurmontables &
certaines modalités accessoires, mais non i l'essence de
la vie spirituelle,

CONCLUSION, — Il n'est, pour le caractére humain,
de paix, de pureté, de santé profondes que dans une
vie animée par la charité. Vineulum perfectionis, disait

.

saint Paul. Les vertus en apparence ies plus opposées
croissent organiquement, solidairement sous la régula-
tion de I'amour divin. Le drame humain, nous I'avons
vy, réside en ceci : 'homme porte en lui la puissance
et le devoir de choisir, de lutter, de se créer ef il est
continuellement entravé, et parfois brisé, dans cet effort,

par ies nécessités qui pésent sur sa nature. Il ne peut
échapper i ce dualisme qu'en le dominant — en placant
son supréme intérét et sa supréme régle d'action en
Dieu qui a planté 4 la fois dans son caractére la neces-
sité et la libertéd, Ainsi seulement s’harmonisent en lui
(je ne dis pas sans combat et sans douleur, mais sans
déchirements atériles ni compensations impures) ces
deux grands devoirs : I'acceptation de ce qu'il est et
I'effort vers ce qu'il doit étre, et sa conduite se situe &
égale distance de « l'irréalisme » d'une lutte avec
I'impossible et de I'inertie d'un lache abandon & la
fatalité. — « Tout le monde peut aimer », disait le
Christ & 1a Bienheureuse Angele de Foligno, C'est dans
co théocentrisme affectif que s'identifient ces deux
textes inspirés qui sont comme les deux poles complé-
mentaires de la destinée humaine : « Militia est vita
hominis » et « In omnibus requiem quaesivi. »

La littérature caractérologique comprend des milliers de
volume; ce qul rend Ltout choix profondément arbitraire, —
sur les bases philosophiques de la seience du caractére, on
pourra consulter : Aristote : Ethique d Nicomaque, ¢t le
commentaire afférent de saint Thomas; la deuxiéme partie
de la Somme thdologique (De homine) est également précieuse
(lans ¢et ordre, ainsi que les divers travaux maodernes de
payehologie seolastique.

Les auteursspirituels sont indispensables pour 'étude des
rapports entre le caractére et la vie surnaturelle. Parmi les
grands classiques de la spiritualité, saint Augustin et
sainte Thérése méritent d’8tre spécialement signalés pour la
finesse et la profondeur de leurs notations psychologigues.
I’épogue moderne et contemporaine abonde en ouvragoes do
psychologie religieuse, mais il n’existe pas de traitéd systéma-
lique de caractérologie religieuse,

Parmi les travaux récents consacréds i I'étude du caractére
(normal ot pathologique), signalons : Klages, Grundiagen
der Charaklerkunde, trad. francaise, Alean, 1932; Prinzhorn,
Psychotherapie, Leipzig, 1929; Jaspers, Psychopathologic
générale, Payot, 1928; Allers, Das Werden der sililichen
Person, Freiburg im Breisgau, 1931 (cet ouvrage capital
étudie, en fonction de la synthése catholique, l'ensemble des
problémes qui se rapportent & la nature et 4 'évolution du
saractére). — Nous avons donné un bref apercu des progres
de la ecaracterologie allemande dans notre ouvrage : La
seienee du caractdre, Deselde-de Brouwer, 1934, On lira avec
[ruit leréeent travail du Docteur Corman : Forme el caraclére
(dans l'ouvrage collectif Formes, vie et pensde, Lavandier,
Lyon), La psychognomie de Paul et Camille Bouts, Alean,
1932 et le beau livre posthume du R. P. Peillaube : Caraclére
el personnalité (Téqui, 1935), — Les livres du R, P, Eymieu :
Le gouvernement de soi-mdme et L'Aride vouloir so situent au
premier rang parmi 'innombrable littérature consacrée a
I’éducation du caractére.

Gustave THwWBON.

CARAFA (VINCENT). — 1. Vie. — 2. Eerits et doc-
trine. — 3. Influence.

1. VIE.— Vincenzo Carafa, fils du duc et de la duchesse
d’Andria, né le 9 mai 1585, éléve au collége des Jésuites
4 Naples, entra dans la Compagnie le 4 octobre 1604.
ses atudes sacrées achevées et les saints ordres regus,
il devint successivement maitre des novices (1622-27),

| recteur du collége de Naples (1633-36), provincial de
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Naples (1627-30), général de I'Ordre (7 janvier 1646) et
mourut & Rome (18 juin 1649) 4 I'Age de 64 ans.

De sa treés sainte mére il re¢gut de bonne heure les
premiéres legons et le gout de la vertu. Durant toute
84 vie de religieux, il se fit remarquer par son zéle
pour l'observation des régles et sa haute perfection;
ses contemporains le tinrent pour saint; le P. Daniel
Bartoli, son biographe, rapporte des faits prouvant que
lagridce des prophéties et des miracles ne manqua point
an serviteur de Dieu. Sa cause a été introduite. Les
livres qu'il a imprimés avant son généralat se référent
- tous & la vie spirituelle; de méme que toutes ses circu-
~ laires de chef inculquent la perfection aux membres
de son Institut. La pensdée de cet homme de Dieu ne

connut d'autre horizon que celui des choses éter-
nelles.

2. ECRITS ET DOCTRINE, — DPresque tovs les ou-
vrages de Carafn, excepté le Camino del cielo qui a
. guntrﬂ tomes, sont de petits livrets in-32 qui tiennent
- and la main, A la deuxiéme partie du Camino il arriva
d'dtre mise & I'index donee corrigatur (20 juin 1651 et
non 1654 comme dit Sommervogel). La condamnation
visait certains titres donnés & Marie, Une édition corrigée
parut en 1654, Le traducteur latin de 1660 fait allusion
A l'incident, dans sa préface, et plug longnement i la
table des matiéres, ol il explique en quel sens raison-
nable la Vierge peut étre appelée fons vitae, causa
salutis, radiz gloriae, medialriz,

Le Camino del Cielo est le plus important des ouvrages
de Carafa. Il embrasse I'ensemble de la vie spirituelle.
Les devoirs, les vertus, les dévotions y tiennent une
grande place. Mais, tout en demeurant dans la ligne
- ascétique, l'auteur est mystique d'accent et il a un trés

- vif souci de 'amour de Dieu et de I'union & Dieun. A
- cet égard, le chapitre sur la communication de la
~ divine sagesse est caractéristique. Tous les antres livres
~ de Carafa ont la méme allure et offrent des enseigne-
~ monts pareils. La mort est proche, le ciel est la
ﬁﬂh‘ia; les commandements de Dieu, les sacrements
de I'Eglise, la pratique des vertus, V'oraison sont indis-
- pensables & qui veut se tenir loin des sentiers du mal;
~ lp souvenir de la Passion du Sauveur est le bouquet de
~myrrhe dont le parfum austére doit soutenir le courage
- du chrétien, Telles sont, en bref, les leons ot se com.-
~ platt Carafa dans 'Itinerario dell'altra vite, Il Pere-
- grino della terra, Il eittadino del cielo, C'est la doctrine
 de I'liglise, dans les éléments premiers et pratiques
K aﬁelles écrivains jésuites ont coutume de rappeler aux

- fidéles,
~ Dans ses développements, I'auteur n’apporte pas une
~ logique rigoureuse et il n'évite pas les répétitions. Il
. aime diviser et subdiviser, & In maniére de son temps

et des esprits analytiques. Les citations surabondent et
. lon peut dire que I'écrivain n'avance qu'appuyé sur
- des textes. L'Ecriture, les Péres, surtout saint Augustin
- et saint Bernard; les théologiens connus, tels que
- saint Thomas, saint Bonaventure et Suarez, sant invo-
- qués & chaque page. Parmi les spirituels, Carafa allégue
- Je pseudo-Denys, saint Pierre Damien, Richard de
Saint-Victor, Thomas a Kempis, et encore Bona, Louis de
~ Blois, Gerson, et Ruysbroeck. A tous ces docteurs, il

demande des raisons de bien faire plutét que de subtiles
- pensées,
~ En général, les développements sont brefs et ils
- #g'étendent plus volontiers dans la ligne des sentiments.
- Lamaniére est analytique, érudite et dévote. Le souffle
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est court, mais l'esprit de Dieu l'anime. Celui qui
parle sent profondément ce qu'il dit, etil est le premier
A pratiquer ce qu'il enseigne. De la 'accent particulier
de ses livres spirituels,

Le généralat du P. Vincenzo Carafa fut trés bref
(1646-1649). Dés sa premidre lettre A ges fils, il montra
toute la ferveur de son zéle, en leur rappelant & quel
point ils étaient tenus A une vie sans tache, 4 une
science abondante, & un apostolat autorisé. Il y a de lui
dussi deux circulaires caractéristiques sur la rénova-
licn des veeux, et surla troisiéme année de probation.

J. INFLUENCE. — Quelques opuscules de Carafa —
tel, I'Itinerario dell'alira vita ou 1'Idea dell'vomo eris-
(iano — ont été faits pour la congrégation des nobles
qui avait son siége i la maison professe de Naples. On
peut penser que le Camino del ctelo, qui est, nous
I'wvons dit, le livra le plus considérable de I'auteur,
représente le fond de ses conférences de maitre des
novices ou de supérienr de I'Ordre. Dans ce double
milieu, des membras de la Compagnie, ou des cuvres
napolitaines, l'influence du P. Vincenzo Carafa a eu
certainement l'efficace habituelle aux apotres amis
de Dieu,

Hors de i, il est assez malaisé de préciser le
rayonnement de I'éerivain. Nous n’avons guére d'autre
instrument de mesure que les rééditions et les tra-
ductions. Le Faseetto di mirra a été traduit en francais,
en allemand, en latin; le Camino del cielo en portugais,
I'ftinerario en frangais, le Serafino en francais, en
allemand, en anglais, Aprés la mort de Carafa. toutes
ses ceuvres ont été mises en latin et publiées & Co-
logne, en deux volumes, sous le titre de Theologia
mystica. Ajoutons que les exemplaires du Peregrino et
e UJtinerario qui se trouvent & la Bibliothéque natio-
nale de Paris, proviennent du couvent parisien des
Augustins déchaux, et les tomes du Camino del cielo

sont du couvent parisien des Récollets, L'auteur a done
¢t lu hors de son Ordre.

Fascetto di mirra, 1635, 1636, 1638, 1645 ; trad. lat.
1639; fr. 1640; allem. 1643. Camino del cielo, 1634,
1041, 1643, 1650, 1654 ; trad, port. 1858, Il ciltadino del
cielo, 1643, 1660. (tinerario dell'alira vita, 1643, 1650,
1064, 1743; trad. fr. 1662, Il peregrino della terra, 1645,
1650 lat. 1668; all. 1747, I'dea del womo eristiano, 1645,
Il Serafino, 1046, 1649, 1650; tr. allem. 1658, 1888;
lat. 1754, fr. 1734, rééd. en 1856, 1863; angl, 1886,
Theolograe mysticae sive Exercitiorum spiritualium
admodum Reverendi P. Aloysii Siderei... Tomus prior...
posterior, 1660. Ces deux volumes sont la traduction
latine de tous les opuscules ci-devant énumeérés, sauf
Idea del uvomo cristiano, qui est d'ailleurs cavato de
Carafa plutdt qu'un ouvrage de Carafa lui-méme.

Lettre de Carafa sur Uespril primilif de la Compagnie dans
Leltres des Péres géndraux, 1, 187-325 ; Lelire sur le lrois
sidme an de probalion dans Vilae Spirilualis documenia
selecta ad usum PP, Socielalis Jesu, 232-244. — Daniel Bartoli,
Dellavita dal V. P, Vineenzio-Carafa... 1651, 1652 tr, fr, 1653 ;
Iat, 1655; esp. 16568. — Sommervogel, I1, 7T08-712. — V. Dante, S.
Jd., Un amante della Pasziona: Il Venerabile Vincenzo Carafa
N. J., dans Vila ¢ Pensiero, Milano, t. 26, 1935, p. 199-209,

Paul Dupor, S. J.
CARBONE (Louis), théologien italien du xvi¢ sidcle,

né 4 Costaciaro, dans les Etats pontificaux, II enseigna
d'abord & Pérouse, puis & Venise (avant 1585) et mourut
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en 1597. D'une activité littéraire incomparable, il
laisse de nombreux ouvrages de théologie dogmatique,
de morale, de droit, d’éloquence, de philosophie. 11 faut
signaler seulement ici les quelques ouvrages qui sont
du ressort de la spiritualité : Interior homo vel de
suiipsius cognitione, Venetiis, 1585 (qui a été traduit
en francals : L'iomme intérieur ou de la cognoissance de
soy mesme,.. mis en francais par [. D. H, Paris, 1610) ;
Vir justus, vel de laudibus hominis christiani centuria...
(100 chapitres), Venetiis, 1585 et Coloniae, 1618, écrit
pour les congréganistes de la Saiste Vierge et dodid &
Claude Aquaviva, général de la Compagnie de Jésus.
Il a 6t6 traduit en italien par Léonard Cernoti, chanoine
de 8.-Sauveur de Latran (L'uvomo giuslo... Venezia, 1594
et 1599) et en francais par le P. Jacques Hallier O. P.
(L'homme juste... Paris, 1667); Fons vitae el sapienliae
vel ad veram sapientiam acquirendam hortalio, Vene-
tiis, 1080 ; Orationis dominicae ampla expositio, Vene-
tiis, 1590,

Edouard d’Alencon, art. Carbone (Louis), DTC, — L. Jaco-
belli, Bibliothece Umbriae, Foligno, 1668, — A. Possevinus,
Apparatus sacer, Coloniae, 1608, 1, 8, p. 37, — H, llurter,
Nomenclator lilerarius... t. 111, éd. 3+, Oeniponte, 1907, col.
156-157.

Marcel VILLER.

CARCADO (], A. Poncet de la Riviére, comtesse de).
— Née & Paris en 1731 d'une famille illustre A laquelle
appartient Mathieu Poncet de la Riviére, évéque de

royes, elle fut dans le monde et & la cour le type de
la parfaite chrétienne, s'appliquant toute sa vie, sclon le
conseil de saint Francois de Sales, & rendre su dévo-
tion aimable. Mariée au comte de Carcado, lientenant-
général, elle aide son mari en 1765 dana la défense des
cotes du Poitou contre la flotte anglaise. Elle mourut le
22 avril 1770, 4 45 ans. De sa dévotion an Saint-Sacre-
ment (et 4 la communion fréquente) nous avons un
témoignage intéressant dans L'dme unie d Jésus-Christ
dans le (rés sainl sacrement de U'aulel, publié par I'abbé
Duquesne, vicaire général de Soissons, Paris, 1780 et
plusieurs fois réimprimé Lyon, 1812, 1816; 1820,
1824 ; Avignon, 1815; Paris, 1823, 1826, 1840-1842. C'est
une suite de préparations et d'actions de grdces & la
sainte communion, tirées des évangiles des dimanches
et des fétes, effusions ardentes d'une fol trés lerme,
qui ont dii leur succés & la convietion tres chaude qui
les anime. On connait de la comtesse de Carcado une
belle priére au Sacré-Ceeur, dont elle propagea la
dévotion.

Abbé Duquesne, Eloge historique de M™ Poncel de la Riviére
comlesse de Carcado (en téte des éditions de L'dme unie a
J.-C. dans le Saint Sacrement de Pawlel), Paris, 1780. — A.
Hamon, Hisloire de la Dévolion au Saerd-Caur, t. V. Paris,
1931, p. 236-237.

Marcel VILLER.

CARDONE (CATHERINE DE), — Née en 1H19, &
Naples, de la famille des duecs de Cardone apparentée
A la maison royale d'Aragon, Catherine s'adonna dés
son enfance i la piété et aux macérations corporelles,
Ayant renoncé au mariage i la suite de la mort de son
flancé, Catherine demcura quelque temps dans un
couvent de Capucines. Elle en sortit i la sollicitation
de la princesse de Salerne qu'elle consentit & accom-
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pagner a la cour de Castille ot I'appelait Philippe IL
A la mort de la princesse, Catherine fut nommée gou-
vernante de I'Infant don Juan, le futur vainqueur de
Lépante. Mais bientdt, n'y tenant plus, elle résolut de
quitter la cour; elle avait quarante-quatre ans, L'exé-
cution de son projot fut marquée par des circonstances
extraordinaires qui semblent bien relever de l'inter-
vention divine, Catherine coupa ses cheveux, revétit
un vétement d’'ermite et se retira dans une solitude
voisine de la Roda, province actuelle d'Albacete. Libre
de donner cours & sa passion de la pénitence, elle y
pratiqua des austérités dont la rigueur déconcerta
jusqu'd sainte Thérése. Partageant sa journée entre la
priére vocale et l'oraison, souvent ravie en extaso, elle
merita d'étre considérée par les plus qualifiés de ses
contemporains comme une dme de haute oraison. Se
nourrissant d’herbes sauvages, elle menait cette vie
depuis prés de quatre ans, malgré les vexations du
démon, quand sa retraite fut découverte au début
de 1566 par un patre, qui, dés lors, prit I'habitude de
lui apporter un peu de pain. Mais bientdt la solitude
se peupla de pélerins qui venaient admirer la « sainte
femme » et recevoir les bienfaits miraculeux que Dieu
répandait par son intermédiaire. Aprés avoir songé i
chercher une autre retraite, I'ermite résolut de fonder
prés de son ermitage un couvent de religieux dont la
présence répondrait au concours de peuple ot & la
direction desquels elle pourrait se confier ellc-méme.
A la suite de révélations surnaturelles, son choix
s'arréta sur los Carmes déchaussés. Elle reprit alors le
chemin de la cour, intéressant les hauts personnages
& son projet, et recueillant des subsides. C'est en 1572
que la fondation fut réalisée. La grotte servant d'ermi-
tage fut mise en communication avec 1'église conven-
tuelle et Catherine vécut prés du couvent, 4 la maniére
des anciennes recluses, encourageant de son exemple
les religieux dont elle avait revétu 'habit. Elle mourut
le 11 mai 1577, laissant comme écrits des lettres a
divers personnages, entre autres i sainte Thérése,

Sainte Thérdse, Les Fondations, c. 28, — Reforma de log
desealzos, t. I (Frangois de Sainte-Marie), 1. IV, ch. 1 & 20, —
Cosmeo de Villiers, Bibliotheca carmelilana, Orléans, 1672 et
Rome, 1927, t. I, col, 320,

P. JEAN-MARIE pE 1'Exrant-Jiisus, O.C.D.

CAREME (SPIRITUALITE DU). — 1. Histofre, — 2.
Doctrine,

I. — HISTOIRE.

I, — ORIGINE. — A la suite de saint Jérome et de
saint Léon, certains auteurs attribuent au caréme une
origine apostolique ; d'autres nient qu'il ait existé avant
le 1ve siécle. De fait, jusqu'au lendemain des persé-
cutions, il n'est question nulle part d'une période
d’ascése antépascale analogue 4 notire caréme; par
contre, on jeune rigoureusement pendant une partie
au moins de la semaine sainte. 11 s'agit donc de savoir
8'il y a relation de dépendance ou non entre ces deux
institutions. |

A priori, on pourrait admettre sans difficulté cette
relation, Seulement, en fait, aucun texte ne la laisse
supposer; et, de plus, ces deux observances paraissent
relever de préoccupations bien différentes.

Le jetne primitif de la semaine sainte était, si
possible, ininterrompu, et on s’y livrait pour accomplir
la parole du divin Maitre : «Des jours viendront oli
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I'poux sera enlevé i ses disciples, et alors ils jefine-
ront» (Lue, 5, 35), C'est ce qui ressort clairement des
affirmations de Tertullien, comme aussi de la discipline
én usage dans les communautés chrétiennes. Dans les
Iiglises issues do la gentilité, on jetnaif au moins pen-
dant les quarante heures commémoratives de la dispa-
rition du Sauveur, c'est-A-dire du vendredi soir au
dimanche matin; ceux qui le pouvaient ne prenaient
rien des le vendredi matin ou, mieux encore, dos le
jeudi soir aprés la synaxe et la communion jusqu'a la
communion du matin de Pdques. Dans les Hglises
d'origine judéo-chrétienne, on commencait & jetner
— quoique sous une forme moins rigoureuse — dés le
lundi, parce qu'on regardait ce jour comme le point
de départ du complot des pharisiens pour faire mourir
Jésus, donc comme le commencement de la dispa-

- rition de l’FJp-::tlH-:, et parce que la coutume jnive enjoi-

gnait aux Hébreux de se nourrir pendant sept jours
du « pain de l'affliction » au temps de la PAque.

Ainsi le jedine primitif de la semaine sainte nous
apparait-il en définitive comme un jedne de compas-
sion et de deuil pour la disparition de I'Epoux: ce
n'est pas un jeine préparafoire i la célébration du
mystere, mais un ietne qui laccompagne : on ne
appelle pus antdpascal mais pascal.

Au contraire linstitution quadragésimale parait
avoir ét6 formellement inspirée par le souci de prépa-
ration & la Paque. A partir du concile de Nicée (3%5)
qui, le premier, fait mention de son existence (can. 5),
les attestations abondent dans ce sens, méme pour le
geul 1ve siécle : Fustbe de Césarée, saint Athanase,
saint Cyrille de Jérusalem, le concile de Laodicée et
saint Xpiphane en témoignent.
~ D'autre part, & sa naissance, cette institution ascé-
tique ne se présente pas exclusivement ni méme spé-
cifiquement comme un jetine. Bien que le jetine figure
en foil au nombre des exercices par lesquels on se
prépare & célébrer saintement l'anniversaire de la
Rédemption, il n'est de stricte obligation, & l'origine,

que pendant la semaine sainte. Les ligyptiens s'en
tiennent d’ailleurs & ce minimum jusqu'aux environs

de 345; en Occident, saint Ambroise (+ 397) est le

~ premier 4 signaler le jedne du caréme,

Ce n'est donc pas dans cette observance qu'il faut
chercher la raison d'étre formelle de I'institution qua-
dragésimale. D’aprés les documents contemporains,
il semblerait plutdt que la préoccupation directe de

~ Dlglise dans l'institution nouvelle ait été la prépara-

tion immeédiate des catéchumeénes au baptéme — pré-
paration qui, au témoignage du Testamentum Domini
durait quarante jours — ainsi que celle des pénitents
admis & étre réconciliés le Jeudi-saint; mais A ces

~ deux catégories de sujets I'Iiglise entendait bien asso-
. cler par la méme occasion tous les fidéles parce que
. Cest le corps mystique tout entier qui doit mourir

¢t ressusciter avec le Christ pour se renouveler en lui

~ dans les solennités pascales.

2. — DUREE. — A part quelques Eglises orientales

. diluées entre Constantinople et la Phénicie, qui ne
. comprenaient pas la semaine sainte dans la quaran-
~ faine — nouvelle preuve de la non-identification de
- celle-ci avec le jetine pascal primitif — partout ailleurs,
- aux ve et vie sideles, le caréme commengait le sixiéme

dimanche avant PAques. D'autre part, il est certain

- que la détermination de cette durée a été inspirée
. par le souvenir des quarante jours de Jésus au

clégert, de Moise sur le Sinai et d'Elie sur I'Horeb.

Or, six semaines de sept jours, cela fait au total
quarante-deux jours. Si l'on défalque les jours non
jetinés, c'est-d-dire les dimanches — et méme les
samedis, en Orient — il n’en reste que trente-six, voire
trente-et-un si 'on ne commence pas plus tot, Est-ce
done lb ce qu'on peut qualifier du nom de « quadra-
ghsime », teocapdxoarn? On est, soit en dech, soit
au deld du nombre.

A cefte question, les historiens de la liturgie ont
répondu diversement., De leurs discussions, nous ne
retiendrons que ce qui est utile pour mettre en valeur
I'esprit de I'institution quadragésimale, renvoyant pour
los détails d'érudition aux travaux signalés dans la
bibliographie.

L'explication communément regue jusqu’en ces der-
niéres années tient compte exclusivement du nombre
des jours de jeine. Elle admet qu'a 'origine, on se
serait contenté d'une approximation. Cassien, saint
Grégoire le Grand et d'autres auteurs aprés eux se
sont employés & justifier la pratique d'un jeine de
trente-six jours seulement, en présentant ce nombre
comme parfait pour offrir la dime de 360 jours, le
jeune prolongé du Samedi-saint pouvant compter
pour un demi-jeine et représenter les cing derniers
jours de l'année. C'est alors que plus tard — an
vie siéele ou méme au vile sidcle — on aurait transféré
I' Indtivm Jejunii du 1o lundi de caréme au mercredi
des Cendres, devancant ainsi de quatre jours I'/nitium
Ouadragesimae, et donnant par suite satisfaction aux
intransigeants désireux d'une quadragésime stricte,
C'est 1'explication qu'ont donnée, entre autres, Ménard,
Mabillon et Marténe,

De nos jours, Me* Callewaert a proposé une autre
solution préparée par les travaux de Vacandard et de
Dom Cabrol, mise au point par ses propres et patientes
recherches, L'éminent liturgiste estime que, dés l'ori-
gine, le cardme dura exactement quarante jours. Il
démontre que, primitivement, les jours non jelnés
faisaient, aussi bien que les autres, partie du caréme,
mauis qu'il faut défalquer du compte le Vendredi et le
Samedi saints : on obtient alors 7 >< D 4+ 5 = 40,
Ainsi le caréme devait aboutir, non pas & Pdques,
mais au Vendredi-saint, — ou plutdt, dirions-nous
voloniiers, au soir du Jeudi-saint, commencement de
la célébration du mystére pascal. Dés lors, 'addition
des quatre jours de jeine complémentaire était injus-
tilice et de nature & faire dévier I'idée primitive du
caréme,

A la lumiére de ce caleul, le caréme antique prend
de fait une physionomie qui n'est pas celle qu'on
gerait souvent tenté de lui attribuer de nos jours.
D'une part il se présente comme étant, de par sa
nature, une retraite de quarante jours ininterrompus,
faite en commun par toute la communauté chrétienne,
et en union avec Jésus an désert selon un programme
aussi conforme que possible an sien : vie d'oraison
et de pénitence plus assidues, appuyée sur une morti-
fication corporelle plus intense dont le jeline était
'une des formes, mais non la seule; il n'était pas
moins important, comme dit la liturgie, de jedner de
péché que de jeliner matériellement. D'autre part cette
retraite, en aboutissant & la phase initiale de la Passion
et non A sa phase finale, offrait I'avantage d’accuser
le lien étroit qui unit dans une méme solennité toutes
les ¢tapes du mystére; les chrétiens avaient conscience
de se préparer ainsi, non seulement & rendre un
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pieux hommage au mystére de la Résurrection, mais &
compatir et & se laisser crucifier avec le Christ pour
ressusciter ensuite avec lui et marcher dans une vie
nouvelle.

On a objecté & Mer Callewaert que le caréme ancien
avait peut-étre eu pour aboutissant 'office de la nuit
pascale plutdt que le Jeudi ou le Vendredi saints : mais
les scrupules qui ont fait naitre ces objections tombent
d’ecux-mémes dés lors qu'on admet, & l'origine, un
« je(ine pascal » distinet du jeine quadragésimal. Par
contre, une autre difficulté subsiste dont la solution
importe & l'exacte compréhension de I'économie du
Caréme : il s'agit de l'origine du « préfixe » de quatre
jours. De plus en plus, la critique nie qu'il soit une
addition postérieure, tout an moins postéricure i
saint Grégoire. D'aprés Tommasi, en effet (Opera, t. VI,
p- 15), comme d'aprés les travaux les plus récents
(c¢f. Dom Hesbert, Antiphonale missarum sexiuplex,
Bruxelles, 1935), il semble bien que le mercredi des
Condres et les trois jours suivants ont di faire partie
du systéme liturgique primitif, Mais cette donnée
n'infirme nullement, & notre sens, l'essenticl de la
thése du distingué liturgiste. Quand, au cours du
me siécle, la discipline pénitentielle primitive, en
s'adoucissant, s'organisa, on consentit & réconcilier
certaines catégories de pécheurs moyennant quarante
jours de jetine. Or, dés le d4buil du v° siéele au plus
tard, la réconciliation des pénitents se faisait le Jeudi-
saint. Pour eux, par conséquent, le commencement de
la pénitence publique, du jetine, — I'fnitium Jejunii, —
devait précéder de quatre jours I'fuitium Quadrage-
simae et comporter uno liturgie appropriée, réservée
d'abord aux seuls intéressés et étendue dans la suite
a tous les fidéles « sans faire toutefois rigoureusement
partie du caréme » : car il faut admettre qu'au moins
dans une partie de I'Eglise et d'assez bonne houre,
tout le monde jetnait en fait spontanément dés le
mercredi pour accomplir les quarante jours de jeline,
4 l'exemple du Christ (cf. DACL., II, 2136-21117). Au
cours du moyen dge, on tenta méme d'allonger encore
le jeline quadragésimal pour les clercs, sous pritexte
qu'ils doivent donner l'exemple (ef, DTC., II, 1737).

3. — EVOLUTION. — Congu spécialement, & ce qu'il
gsemble, en fonclion des catéchuménes et des pdnitents,
et souligné par une liturgie qui groupait chaque jour
ou presque, toute la communauté des fiddles consciente
de su solidarité dans I'muvre de rénovation spirituelle
qu'il s'agissait d'opérer, le caréme antique avait un
caractére collectif fortement accentué, dont la réper-
cussion sur la vie sociale se fit sentir jusgu'a ces
derniers sidcles. Au moyen dge, c'était vraiment la
« tréve de Dieu » pendant laquelle on fermait les tri-
bunaux et les thédires, on suspendait toute affaire
incompatible avec les exigences d'une retraite, on
s'abstenait du commercium vitae dans le mariage, on
s'entrainait en commun dans le jedne jusqu'au cou-
cher du soleil par 'assiduité aux réunions liturgiques,
C'était bien la 'esprit du concile de Nicde qui avait
décrété, en son canon £Y% que le premier des deux
conciles annuels se tiendrait « avant la Quarantaine
pour que, ayant éloigné toute préoccupation maté-
rielle, nous puissions présenter & Dieu une oflrande
agréable ».

De nos jours, les conditions différentes de la vie
sociale ont contraint I'Eglise 4 modifier sensiblement
'appareil extérieur de l'institution quadragésimale : la

discipline du catéchuménat et celle de la pénitence
publique ont disparu; la loi du jedine et de I'absti-
nence est passée du régime de la rigueur & celui des
adoucissements et des dispenses (sur cette histoire,
voir DTC., art. Caréme); le service stationnal solennel
a é&té aboli; bref, le caréme a pris an dehors une
physionomie assez différente, surtout plus « indivi-
dualiste », Mais il ne faudrait pas croire pour autant,
qu'il ait perdu son caractére de vivanto actualité : pour
tous les membres du corps mystique, c'est un devoir
d’aider par la priére & 'entrée dans le sein de I'liglise,
des Ames qui en sont encore éloigndes, ainsi qu'a la
conversion des pécheurs, qui s'apprétent i recevoir
pour Piques le sacrement de la régénération chré-
tienne ou celui de la réconciliation. Four tous aussi
subsiste le devoir de la conversion des mceurs, de la
pénitence et de la mortification corporelle, qui les pré-
parera aux solennités pascales; ces conditions de
I'ascése dépassent universellement les siécles et §'im-
posent, aujourd'hui comme antrefois, & tous les fidéles,
D'ailleurs, il ne faudrait pas croire que les pratiques
du caréme antique aient disparu totalement : la disei-
pline actuelle du « temps clos » et celle de la commu-
nion pascale avee la confession annuelle qui, pratique-
ment, 'accompagne, sont des vestiges de ces Ages
de foi. A Rome, la « station » liturgique d’autrefois a
été ressuscitée sous une forme discréte plus compa-
tible avec les exigences de la vie moderne. Ce sont li
autant de témoignages qui attestent la survivance de
I'esprit du caréme ancien et médiéval dans I'Eglise
du xxe siécle.

Indépendamment des ouvrages sur l'annde liturgique
(Dom Guéranger, Card. Schuster, Kellner, Molien, ete) voir
A, Baillet, Lex vies des sainls el I'histoire des fdles de Uannde,
&d. in-fol. de Paris, 1724, 1V, 36-124. — L. Duchesne, Origines
die culle ehrdlien, 5 éd., 1925, 254 ss. — E. Vacandard,
art. Caréme dans DACL (1910) et DTC (1906-7) ; — Les Origines
du Caréme, dans Rev, du Clergé fr., 1904, 124-145. — T. Ca-
brol, 0. S. B.,art. Capul jeejunii dans DACL (1910) ; — Les carac-
téres du Caréme d'aprés les derniers ravaux dans La Vie el
les Aris liturg., mars 1025, XI, 104-201. — C. Callewaert, La
durée el le caractére du Cardme ancien dans U'Eglise laline,
1920 (extrait des Collationes Brugenses, 1913, 1914, 1020); —
Le cardme primilif dans la lilurgie mozarabe, dans Rev.
d’hist, ecclds., 1014, XV, 23 gg.; — La semaine « mediana »
dans Vancien eardme romain..., dans Rov. hénéd., 1904, XXI,
900-228. — L. Beauduin, O8B,, Le caréme au IV® sidele dans
Les Quest, liturg., 1913-14, 1V, 2722755 — Le cardme ancien,
d propos d'un livre réeent, ibid., 1921, VI, 1423, — N. N., De
Quadragesimae institulione, dans Ephem. liturg., 1925, 17-22.

Roger PierreT, O.S.B.

1I. — DOCTRINE.

1. — Sources de la doctrine du caréme. — Pour
fixer dans les lignes qui suivent la notion tradition-
nelle du caréme, nous avons dd nous servir en tout
premier lien du brévigire et du missel romains,
puisque, sur le point qui nous occupe, rien ne peut
valoir lo témoignage des livres liturgiques. Nul
n'ignore que la liturgie quadragésimale, dont le pré-
cieux formulaire remonte pour la plus grande partie
jusqu'aux ve et vi° siécles, a été largement influencée
dans sa composition, d'un coté, par la discipline du caté-
chuménat, et de 'autre, par le rituel de la pénitence
publique. L'usage s'étant établi & Rome de trés bonne
heure (me sidcle) de conférer le sacrement de I'initia-
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tion chrétienne une fois 'annéde, au cours de la nuit
pascale, le caréme se trouva dés l'origine, trés spé-
cialement approprié & la série d'exercices que néces-
site la préparation directe an baptéme. Naturellement,
la liturgie quadragésimale fut adaptée aux exigencos
de cette préparation. Celle-ci influa visiblement sur le
choix des lectures, et la rédaction de certaines for-
mules; elle fit prévaloir ces idées de purification, de
mort au péché, de lutte contre le démon qui sont
tout  fait caractéristiques de la spiritualité du caréme.

Quant & l'institution de la pénitence publique, dont
le rituel se fixa au cours du 1ve siécle, elle eut, elle
aussi, sa répercussion sur la physionomie du earéme.
Il faut lui attribuer I'origine du rite de I'imposition
des cendres, le choix de quelques lectures, la tonalité
de ces formules qui donnent une large part au théme
de l'expiation et qui expriment si vivement la com-
ponetion du ceeur.

Cependant, pour dégager complétement des textes
liturgiques la notion exacte du caréme, il est indis-
pensable de recourir aux écrits des Péres, parmi
lesquels deux se recommandent trés spécialement &
notre attention : saint Augustin et surtout saint Léon.
Les sept sermons de saint Augustin De Quadrage-
sima (ccv-coxi, PL., 38, 1089-58), outre leur intérét
liturgique, nous renseignent utilement sur le caractére
ascétique du caréme ancien, sur son but et son
importance, Plus développés et plus majestueux dans
l'exprossion, les douze sermons prononcés par saint
Léon & I'ouverture du caréme (XXXix-L, PL., 54, 263-
308) sont, pour toutce qui nous concerne, d'une impor-
tance majeure. Saint Léon est, peut-on dire, le docteur
du caréme. Lui-méme, en sa qualité de pontife romain,
en a fixé la signification d'une maniére définitive,
avec largour et précision. Ses douze discours sont un
commentaire d'autant plus autorisé de la liturgie
quadragésimale, que celle-ci lui est trés certainement
redevable de quelques-unes de ses formules les plus
anciennes et les plus significatives. L'auntorité de saint
Léon est rendue plus décisive encore par I'usage que

. I'figlise faii elle-meéme de sa doctrine et do ses paroles,

Ajoutons que le petit chapitre de la Régle de saint
Benoit « De Quadragesimae observatione » (ch. XLIx),
contient quelques remarques précieuses qui font uti-
lement ressortir les traits les plus caractéristiques de
I'ascdse quadragésimale,

2, — Le but du caréme. — Do tous les témoi-
gnages de l'antiquité il ressort & I'évidence que le
caréme n'a jamais eu d'autre but que de préparer les
imes & la célébration du mystére de la mort et de la
résurrection du Christ. Comme la solennité pascale,
dont ce mystére fait I'objet, surpasse en importance
toutes les fétes du cycle liturgique, elle exige d'étre
célébrée avec une pureté rigoureuse, et d'autant plus
rigoureuse qu'il s'agit en définitive non seulement de
commémorer le fait historique de notre rédemption,
mais aussi et surtout de revivre lo mystére lui-méme
et de nous approprier sa vertu. Or, & la faveur du
caréme, temps de vie chrétienne plus intense ot plus
pure, tous, justes et pécheurs, peuvent acquérir cette
parfaite pureté d'ame et de corps qu'il convient d’appor-
ter aux solennités pascales. C'est ce que saint Léon
explique trés clairement.

« Encore qu’il n'y ait point de temps durant Fannée qui
ne soit chargé des bienfalts de Dieu, et que, par sa grice,

—

llous ayons toujours aceés auprés de sa miséricorde, nous
flevons néanmoins en ces jours de caréme nous appliquer
avec plus de diligence & notre avancement spirituel et
ouvrir notre ame a4 une plus large conflance, C’est que
I"npproche du jour ol nous fimes rachetés nous invite &
accomplir tous les devoirs de la piété, pour que nous
soyons en état de célébrer avec une grande pureté d’dme
ot de corps, le mystére sublime entre tous de la passion
du Seigneur.

Demeurer toujours devaat Dieu dans I'état oi il convient
de nous trouver au moment des fAtes pascales exigeralt de
notre part une dévotion soutenue et une inlassable fidélité,
Pareille constance est le privildbge d’'un bien petit nombre.
litant donné que, d’'une part, la falblesse de la thair nous
oblige drelacher la rigneur de I'observance, et que, d’autre
part, les multiples occupations de cette présente vie se
partagent notre sollicitude, il est fatal que la poussiére de
c¢ monde ternisse méme les coeurs liveés & Dleu. Aussi
esl-ce une institution divine trés avantageuse que celle qui
nous ménage (quarante jours d’ascése salutaire pour recou-
vear la pureté de nos ames, en rachetant les fautes du
reste de l'année par la sainteté de nos ceuvres et la rigueur
du jedne » (8, XLII, 1).

Inutile de souligner I'importance de tout ce passage
que I'Eglise a introduit dans l'office du le* dimanche
de caréme (malines, leg. 2° noct.) comme I'expression
e sa propre pensée. On y trouve indiqués tous les
¢léments que comporte la définition traditionnelle du
caréme : Une reiraite collective de quarante jours,
ayant pour but de préparer les fidéles aux solennités
pascales par la purification du cceur et la pratique
plus parfaite de la vie chrétienne.

J. — Le mystére du caréme. — Le Christ s'est
constitué lui-méme notre modale et notre guide durant
le caréme lorsque, au sortir des eaux du Jourdain, il
s'est retiré dans le désert pour y demeurer quarante
jours. De ce chiffre mystérieux saint Augustin s'est
plu & expliquer le riche symbolisme, Rappelons seu-
lement que I'Ancien Testament présente plusieurs
épisodes figuratifs du caréme dont la réalisation fut
marquée par le chiffre quarante : le déluge, la marche
des Israélites dans le désert,la pénitence de Ninive, etc...
Les deux traits les plus significatifs sont ceux-l4 méme
que la liturgie quadragésimale (merer. Q. T.) rapproche
directement de la retraite au désert : Moise demeurant
quarante jours et quarante nuits sur le Sinai, et Elie
marchant quarante jours et quarante nuits avant de
purvenir jusqu'au mont Horeb. De ces divers exemples
il ressort que le chiffre quarante est divinement
reservé i ces wuvres de préparation qui s'effectuent
ici-bas dans la lutte et le labeur. (cf. S. Aug. S.
CCLII, 10).

Le Christ a consacré Ini-méme le symbolisme du
nombre quarante :

liex et prophetae primitus
[loe praetulerunt : postmodum
Christug sacravil, omnium,
Rex atque Factor temporum,

(Hymne de Matines).

La retraite au désert fut pour le Seigneur une vraie
préparation & 'eeuvre qu'il devait accomplir sur le
Calvaire. Peu importe qu'entre la divine quarantaine
et la passion soient venues s'intercaler trois années de
ministére, puisque ce ministére ne fut lui-méme
qu'une ascension constante et rapide vers la croix.

Une fois retiré duns la solitude du désert, le Christ
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put vivre seunl 4 seul avoee son Pére et tellement
occupé des choses célestes que la clarté divine qui
inondait son &me suffisait & soutenir les forces de son
corps. D'autre part, 'Evangile nous dit que Jésus fut
poussé dans le désert : ut tentarelur a diabolo, Car,
il entrait dans le plan divin que le nouvel Adam, au
début de sa carriére, se mesurdt avec le tentateur ot
répardt par une triple vietoire la défaite du premier
homime.

La retraite du Sauveur ost devenue l'exemplaire du
caréme chrétien qui en reproduit le mystére. C'est en
prenant le Christ comme modéle et comme guide,
c'est en s'unissant & lui dans le mystere de la
« sainte » quarantaine, que les chrétiens se préparent
4 entrer avee lui dans le mystére de sa croix, La
collecte suivante empruntée A l'antique liturgie ro-
maine fait nettement ressortir la place réservée i
I'exemple du Sauveur dans la pratique du caréme :

« Accordez-nous, Dieu tout-puissant, & la faveur des
exercices annuels de la quarantaine sacrde, de comprendro
toujours davantage 'exemple mystérieux du Christ et de
reproduire en la sainteté de notre vie, les dispositions de
Son Ame. e

(Sacr. gélasien, coll. 1** dim. de C.)

Il convenait qu'a la refraite du Sauveur fut exclusi-
vement consacré le jour ou I'Eglise commence d'en
célébrer le mystére, c¢'est-d-dire ce l°or dimanche de
carémo dont tout I'intérét liturgique se concentre sur
I'évangile de la tentation (Mt., 4, 1-11). Toutefois
I'exemple du Christ au désert demeure sous nos yeux
Juaqu‘ﬂ. la fin de la quarantaine afin que nous puissicns
le suivre selon tout son développement. Iin replacant
chaque jour sur nos lévres les versets les plus earacto-
ristiques du psaume 90, 'Eglise nous invite & entrer
dans les sentiments que le Christ éprouva lui-méme
an cours de sa lutte contre le tentateur.

4, -~ La pratique du coréme., — A l'exemple du
Christ, son chef et son modéle, le chrétien pendant le
caréme se livre plus totulement au service de Dien;
comme lui aussi, et du méme coup, il s'expose aux
attaques de I'Esprit du mal. C'est dire que le caréme,
période de vie chrétienne plus pure ot plus parfanp
est en méme temps une période de combat spirituel,

A. — LE CAREME PERIODE DE PURIFICATION ET DE
CROISSANCE SURNATUREI.LE. — Le caréme est consa-
créd trés spécialement A la purification du ceeur. Saint
Léon nous le disait plus haut, le caréme a été institué
ad reparandam menlium puritatem. L'uglise estime,
elle aussi, que l'observance quadragésimale est ordon-
née & la purification de ses membres : « Deus qui Ec-
clesiam tuam, quadragesimali observatione purificas »
(coll. 1er dim.). Mais cette purification n’est pas chose
simplement négative, elle comporte aussi un ¢lément
positif, la croissance dans la vertu. Pendant le caréme,
dit saint Ldéon : « diligentiore sollicitudine corda nostra
sunt mundanda et studiosius exercenda est disciplinn
virtutum » (5. XLI, 1).

a) Corda nosira sunt mundanda. — La pratique du
caréme, ditsaint Benoit, exige le complet éloignement
du vice : « Quod tunc digne fit, s1 ab omnibus vitiis
temperemus. » A toul instant la liturgie quadragési-
male nous avertit qu'au jedne du corps doit répondre
le jeline de I'déme qui n’est autre que I'abstention rigou-

reuse du péché : « ut, sicut ab alimentis abstinemus
in corpore, ila a vitiis jejunemus in mente » (coll,
Je vendr.). Cette formule, et beaucoup d'autres sem-
blables, donnent &4 entendre que le chrétien doit pro-
fiter du caréme pour réagir avec vigueur contre ce
faiscean d’inclinations mauvaises et toujours renais-
santes quiont leur racine au fond du coeur humain.
Tout ce qui souille I'homme, déclare le Seigneur,
sort du cceur de 'homme : Quae aulem procedunt de
ore, de corde exeunt el eq sunt quae coinquinant homi-
nem (év. 3¢ mercr.). La purification du caréme doit
étre profonde et totale. Elle exige une lutte sans merci
contre le péché et toutes les ramifications du péché :
¢ vitiis ballum indiecitur », dit saint Léon (8. XL, 2), Ce
qui suppose cette entiére conversion du ceeur ruppﬂlée
chaque jour, dans le capitule de tierce : Convertimini
ad me in TOTO CORDE vesiro.

Pour déraciner le mal qui est en nous, il faut d'a-
bord le bien connaitre. Aussi saint Léon estime-t-il que
le caréme est pour tout chrétien le moment propice
de se livrer & un examen attentif de ses dispositions
intérieures : « Circumspiciat se omnis anima chris-
tiana et severo examine cordis sui interna discutiat »
(8. XXXIX, 5); de considérer les plaies de 'Ame, celles-
I4 surtout qui exigent un traitement plus énergique :
« considerandum est in hoc tempore attentius quae
vitia, quae aegritudines, quantaque sint vulnera, qui-
bus austerior sit adhibenda medicina » (S. XLIV, 1).

Aprés avoir pris conscience de ses faiblesses, le chré-
tien exercera un controle sévére sur ses pensées, ses
paroles et ses actes. Il se préservera jalousement de
tout ce qui est susceptible de ternir la pureté de son
Ame, surtout des plaisirs dangereux : « A noxiis quoque
voluptatibus temperemus » (secr. 1°* dim.). En un mot,
pour le simple chrétien comme pour le moine, 1'idéal
du caréme sera, selon la belle expression de saint
Benoit, de garder sa vie pure de tout alliage : oMNI
PURITATE vitam suam custodire.

b) Exercenda est disciplina viriutum. — Pratiquer
lo bien est le meilleur moyen de vaincre le mal : « see-
tando justitiam a culpa jejunent » (coll. 1** lundi). .
Pendant le caréme gue saint Léon appelle une véritable
« quadraginta dierum exereifatio », le chrétien en bon
soldat du Christ doit s'exercer attentivement A la pra-
tique des vertus. Aucune période liturgique ne favo-
rise davantage la croissance de la foi, de |'espérance
ot de la charité, La foi se développe par un contact
assidu avec la vérité surnaturelle que I'Eglise nous
propose d'une maniére extrémement vivante, La litur-
gie concentre notre attention sur le Christ et nous le
présente comme notre maitre unique : Magister vester
unus est Chrisius (év. 2¢ mardi). Elle nous invite a le
suivre depuis sa retraite au désert jusqu'h I'heure de
sa. mort, & le regarder et & D'écouter : [psum audite
(6v. sam. Q. T.). Elle nous fait admirer ses vertus
divines : son humilité, sa douceur, sa patience, etc...
Elle met sous nos yeux ses miracles les plus signifi-
catifs : la multiplication des pains, la guérison de 'a-
veugle-né, la résurrection de Lazare; miracles qui
nous préparent & la résurrection du Sauveur comme
an témoignage décisif sur lequel s’appuie notre foi. Du
reste les lectures liturgiques ont été choisies, pour la
plupart, dans le dessein d'affermir la foi des candidats
au baptéme.

Nous dirons plus loin dans quelle large mesure la
place faite par le caréme & la priére facilite I'exercice
de la vertu d'espérance.
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Enfin, ce n'est pas sans motif que I'figlise donne
lecture & la messe de la Quinquagésime, des lignes
vibrantes o saint Paul fait 'éloge de la plus grande
des vertus chrétiennes, la charité, Elle estime que
l'observance la plus rigoureuse serait dépourvue de
toute valeur, sans l'amour sincére du Christ, tel que
doivent I'entretenir un continuel retour au mystére de
sa passion et la pratique attentive de la miséricorde
envers le prochain.

Le caréme docilement observé selon la discipline
de I'Bglise fait grandir les chrétiens dans l'obéissance
qui conduisit le divin modéle jusqu'd la mort de lu
¢roix (ép. dim. ramn.), 1l avive dans les &mes le rogret
dupéché et les introduit dans ces dispositions d'humi-
tité profonde dont le Christ a donné 'exemple en se
fuisant notre serviteur (év. 2¢ mardi, 2¢ merer.),
Trés spbcialement réservé 4 I'exercice de la vertu de
lempérance, le caréme, qui est un temps de lutte, oblige
les chrétiens & se défendre contre le démon « par les

- armes de la justice », et 4 manifester dans le combat

non moins de prudence que de force. Notons enfin,
avec lo cardinal Pie, que « toute l'ordonnance de la
liurgie quadragésimale forme un admirable tissu de
pratiques et de formules qui tendent & développer dans
les &mes la vertu de religion » ((Fuvres, t. VI, p. 53).

B. — LE CAREME PERIODE DE COMBAT SPIRITUEL. —
Par cela méme qu'il implique une vie chrétienne plus
intense ot plus pure, le caréme est un temps de lutte
non seulement contre la chair mais aussi contra spiri-
tuales nequitias, comme |'[glise nous en avertit dans
la collecte de I'imposition des cendres. Saint Léon qui
revient avec insistance sur cet aspect du caréme (no-
tamment S. XXX 1X), nous explique que 'approche des
fétes pascales a pour effet d'exciter la jalousie du
démon. Celui-ci sachant que la célébration du mystére
de la croix sera marquée par de nouvelles conquétes
du Rédempteur, met tout en cuvre pour que les dines
ne puissent s'y préparer dans les conditions requises.

Le récit de la tentation du Christ, qui se lit le 1 di-
manche, met sous les yeux du chrétien le modéle &

~ guivre dans les combats qui l'attendent; l'évangile

du 3 dimanche l'invite 4 se garder soigneusement

- contre les retours offensifs d'un ennemi qui jamais ne

dégarme :
Nullumque demus callidi
Hostis locum tyrannidi,

~ eghil dit dans I'hymne de matines, Pour vainere le

démon, le chrétien dispose des armes recommandées
par le Sauveur, le jeune et la priére, deux éléments
essentiels de l'observance du caréme. Du reste, il n'est
pas isolé dans le combat puisqu’il fait partie d’une
milice, la « militia christiana » (coll. aprés la bénéd.

| - des Cendres). L'Eglise elle-méme conduit la lutte. A la

belle époque du catéchuménat on la voyait se livrer
4 une série d'exorcismes publics dont la liturgie

quadragésimale ne conserve plus guére de traces. De la
~ milice chrétienne le Christ demeure le chef invisible,
. mais tonjours agissant. S'il a permis au diable de le

tenter c¢'est, nous dit saint Léon, afin de nous instruire

par son exemple et de nous fortifier par sa vertu

(8, XXXIX, 3). Le psaume 90, le psaume du caréme,
est un chant de combat qui promet 'invulnérabilité 4

~ quiconque s'appuie sur la force du chef: cadent a latere
tuo mille et decem millia a dextris luis, tibi autem non

appropinquabil.

1

En définitive, les multiples tentations du caréme
constituent l'épreuve nécessaire i I'affermissement et
au progrés de la vie chrétienne : « Nulla sunt sine
tentationum experimentis opera virtutis, nulla sine
probationibus fides, nullum sine hoste certamen, nulla
sine congressione victoria » (Saint Léon, ¢bid.).

2. — L'observance du caréme. — Pour faciliter le
travail de purification et de croissance spirituelle dont
nous venons de parler, I'iglise nous fait un devoir
d’¢largir notablement en cardme la part qui revient,
dans le cours ordinaire de la vie chrétienne, & la
mortification des sens, & la pratique de la miséricorde
of i la priére. Un jetine prolongé (proliziore jejunia),
d'abondantes aumones (eleemosynae largiores), une
priére assidue (frequentiores preces), tels sont, d'aprés
la tradition, les trois éléments essentiels de I'observance
quadragésimale. Aprés avoir déterminé Pimportance
respective de chacune de ces muvres dans la pratique
du caréme, nous indiquerons les dispositions inté-
ricures qui en assurent la fécondite,

A. — LES (EUVRES DU CAREME : LE JEUNE, L'AUMONE
ET LA PRIERE. — a) Le jeine. — On a souvent exagéré

I'importance du jetine au détriment des autres uvres
(lu caréme. Il n'en est pas moins vrai que le jelne,
pur sa naturc pénible, sa continuité rigoureuse, et
surtout &4 cause de l'exemple du Christ, demeure
I'élément le plus caractéristique de I'observance
quadragésimale. Pour saint Léon, comme pour saint
Angustin, le caréme est avant tout le « sacratissimum
maximumaque jejunium », le « jejuniorum stadium ».
Il est incontestable que les textes liturgiques du missel
¢l du brévisire soulignent de préférence la part
qui est faite au jedne dans la sanctification du caréme.
La collecte du mercredi des cendres donne aun caréme
le titre de « jejuniorum veneranda solemnitas ». On
trouve fort pen de messes qui ne fassent mention du
jeune, soit dans les priéres, soit dans les lectures. La
préface du caréme céldbre exclusivement les bienfaits
du jetue.

La liturgie quadragésimale reléve tantdt le caractére
afllictif, tantdot le caractére médicinal et réparateur
du jetine, puisqu'il ost tout & la fois une expiation et
un reméde, C'est d'abord une expiation, une « casti-
gatio carnis », un juste chatiment de cette partie
inférieure de I'homme ot réside le germe de toutes
les convoitises, de tous les vices, Iin se punissant lui-
méme de tous les exces dont la chair g'est rendue
coupable, le pécheur obtient son pardon : « Deus... qui
puccatoribus per jejunium veniam praches » (coll.
4* merer.), Le jetine est une expiation volontaire jui
apaise la justice divine : « Nostra tibi... sint accepta
jejunia @ quae nos et erpiando gratia tua dignos
efficiant » (coll. mardi. pas.). Il fait disparaitre les
snites fAcheuses du péché, il rend & I'Ame ot au corps
la pureté requise poar la célébration du mystére pascal :
« ut sacro nos purificante jejunio sinceris mentibus ad
suncta ventura facias pervenire » (coll, 2¢ vendr.).

Le jeune est surtout un reméde. Saint Léon parle
dn caréme comme d'un temps consacré aux « jejunio-
rum remedia » (S, XLII, 2). Plus d'une collecte souligne
'efficacité salutaire du jetine quadragésimal qui a été
institué pour la guérison de I'ame et du corps : « quod
animabus corporibusque curandis salubriter institu-
tum est » (coll. sam. ¢). Le jour méme ol elle inaugure

| I'vbservance du caréme, I’Eglisa demande que le jeline
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soit un reméde pour nos dmes : « etnobis proficiant ad
medelam » (postc. merer. ¢.). En méme temps qu'il
affranchit I'dme de I'empire des sens, le jeine a pour
effet de rétablir sur 1'Ame l'entiére souveraineté du
Creéateur (Saint Léon, S, XXXIX, 2),

La préface du caréme résume en quelques mots tous
les bienfuits du jetine. Il réprime les vices en réduisant
la chair : qui corporali jejunio vitia comprimis; il
élove 1'dme : mentem elevas; il 1a fortifie ot lui mérite
un accroissement de grice et de gloire : virtulem
largiris et praemia. Car, le jetine qui obtient le pardon
du pécheur, procure au juste la récompense céleste :
« Deus qui et justis praemia meritorum... per jeju-
nium praebes » (coll, 4° mercr.).

A la pratique du jedne qui est obligatoire, I'Eglise
rattache toutes les euvres de la mortification chrétienne.
Elle recommande trés spécialement une rigoureuse
parcimonie dans |'usage des biens et commodités de
la vie présente :

Utamur ergo parcius,
Verbis, cibis et potibus,
Somno, jocis ot arctius
Porstemus in custodia.

(Hymne de matines)

Le caréme est une période grave, austére ou il faut
savoir renoncer A certaines jouissances légitimes.
Pour ne jamais tomber dans les excés coupables, dit
saint Augustin, il est bon de retrancher un peu de ce
qui est permis : « it ne per indomitam carnem ad
illicita prolabamur, aliquantum et licita subtrahamns, »
C'est en vertu de ce principe, que la continence conju-
gale, si instamment recommandée par saint Augustin
(8. CCV, 1; CCVI, 3; ete), a toujours été conseillée par
I'Iiglise. (Cf. Missa pro sponso et sp.)

h) L'aumdne., — Sous le nom d'aumone il faut com-
prendre foutes les muvres de miséricorde envers le
prochain, ce que saint Léon appelle les « ceuvres pies »
(opera pietalis). Les Péres sont unanimes A déclarer
que l'aumone est le complément nécessaire du jedne :
« jejunium sine misericordia, dit saint Augustin, ei
nihil est qui jejunat » (S. CCVII, 1). Le chrétien doit
employer au soulagement des pauvres tout ce qu'il
retranche sur su propre nourriture ; « jejuniis nosiris,
dit saint Léon, egentium refectio suffrageiur »
(8. XLVIII, 5). Bien des textes liturgiques rappellent
que sans l'exercice de la miséricorde le jetine le plus
austére ne saurait agréer au Seigneur. Tel est le
théme de la vigoureuse épitre du vendredi des cendres
(Is,, 58, 1-9) dont une phrase reparait chaque jour
comme capitule de none : Frange esurienli panem
tuum, et egenos vagosque induc in domum tuam; cum
videris eum, operi eum, et carnem tuam ne despereris.
Le texte le plus important est I'évangile du 1 lundi
de caréme, Jei, c’est le Christ qui proclame I'inesti-
mable valeur des ccuvres de charité dont il se recun-
nait lni-méme comme 'objet véritable : Quod uni ex
minimis meis fecistis, MiHL fecistis, »

Bien entendu, l'exercice de la miséricorde ne se
limite pas au soulagement de la misére physique. Puis-
que le Sauveur a prescrit tout & la fois de donner et de
remettre, il faut, dit saint Augustin, que, durant le
caréme, le chrétien pratique deux sortes d'aumdne :
donner et pardonner (8, CCVI, 2). Saint Léon Iui aussi
range le pardon des offenses parmi les « opera pieta-
tis ». L'Eglise rappelle & maintes reprises que le pre-

y mier devoir des chrétiens en caréme est de metire un

terme &4 tout ce qui les divise (ép. vendr. c.); elle
exhorte & 'oubli des injures (ép. mardi pas.). Oublier
les injures, les oublier du fond du cceur, c'est précisé-
ment le point de l'observance sur lequel les Péres
reviennent avec le plus de force : « In hoc genere
operis boni, dit suint Augustin, excusatio nulla est »
(5. CCX, 12). La raison en est fort simple. Le caréme
nous prépare i la célébration du mystére de la croix.
Or, nul ne peut obtenir la plénitude du pardon divin,
fruit propre de ce mystére, g'il ne remplit d'abord la

‘condition posée parle Sauveur lui-méme : Dimittite et

dimittetur vobis.

¢) La priére. — Le jelne et I'aumone, dit saint Augus-
tin, sont les deux ailes qui soulévent jusqu’a Dieu la
priére du caréme : « His diebus piarum eleemosyna-
rum et frugalium jejuniorum oratio nostra in superna
sustollitur » (8. CCVII, 3). Le jeiine et 'aumdne ne
purifient I'Ame que pour lui rendre plus facile et plus
habituelle son ascension vers Dieu. Mais, & son tour,
la pridre anime et vivifie 'observance. La série des
collectes fériales met en évidence la place qui revient
i la priére dans la pratique du caréme. Par la priére,
nous obtenons d'abord la grace de commencer la
« solennité des jetines » avec la charité requise, con-
grua pietate, et de 'accomplir jusqu’an bout avec une
dévotion soutenue, cum secura devotione (coll. mercr. ¢.).
La priére rend notre jetine agréable au Seigneur
(inardi pas.) et lui assure un effet salutaire (2¢ sam.).
Il n’est pas de messe ol 1'Eglise ne demande & Dieu,
sous une forme ousous une autre, de bénir et de sanc-
tifier 'observance quadragésimale. Citons du moins la
belle collecte du samedi de Sttienles ;.

« Seigneur, par votra grace, rendez fructueuse la forveur
de notre dévotion, car les jeines que nous avons entrepris
ne nous seront utiles que dans la mesure ot votre bonté les
aura pour agréables. »

I Période de purification et de croissance surnaturelle,

le caréme exige que la priére soit plus continuelle ot
plus fervente qu'd l'ordinaire. Ajoutons que la lutte
contre I'Esprit du mal nous oblige 4 invoquer cons-
tamment le secours de Dieu, contre les embuches du
tentateur : Orate ne intretis in lentationem.

Du reste, I'Eglise se plait & redire tous les jours du
caréme que le Seigneur se rapproche de sa créature
comme pour écouter plus attentivement la voix qui
'implore : Quaerile Dominum dum inveniri potest;
invocate eum dum prope est. (Le¢. br. de prime).
Temps de grace ot de salut, le caréme est aussi, pll!ﬁ
qu'un autre, un temps de priére, et de priére infailli-
blement exancée : Tunc tnvocabis, el Dominus erau-
diet : clamabis, et dicet : Ecce adsum (ler dim. ant.
Magnif. 1re vép.).

Pendant le caréme qui est « la vraie retraite annuelle
de toute la famille shrétienne », comme on l'a si exac-
tement nommé, 'Sglise se préoccupe, plus que jamais,
d’envelopper les dmes dans le vaste courant de sa
priére liturgique, lille multiplie les réunions du culte,
comme pour déférer & une injonetion divine : Voeate
coetum, congregate populum, sanctificate Keclesiam
(ép. merer. ¢.). De la 'importance souveraine que prit
de bonne heure cette célébre liturgie stationnale, dont
I'organisation définitive remonte & saint Grégoire et
qui, chaque jour du caréme, groupait autour de son
pontife, le peuple de Rome, afin que tous, clercs et
fidéles, puissent, dans un méme sanctuaire et d'un
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- par I'accent d'une humilité profonde. La
paréme, o'est la priére du pécheur qui ne sollicite

méme ceeur, s'unir 4 l'oblation d'un unique sacrifice.
La priére du caréme sera, autant que possible,
continuelle : « frequentiores preces », dit saint Léon,
L'Eglise recommande la priére de nuit, celle qui com-
mence avant le lever du jour ef se prolonge en des
veilles tardives : « quia promisit Dominus coronam
vigilantibus » (invitat. dim.). 1l convient surtout qu'elle
soit plus fervente : « ferventiores preces », répéte
saint Augustin. Or, le plus sir moyen d'entretenir |'es-
prit de priére c'est, avee le recueillement et le silence
extérieur, la méditation assidue de la sainte Keriture.
Les textes liturgiques relévent bien des fois I'efficacité
de cette parole divine qui descend du ciel, pénétre
dans I'dAme et la féconde comme une pluie rafraichis-
sante (ép. 1*r mar,.). La distribution spéciale de livres,
gua larégle de saint Benoit (¢. XLvui) preserit pour le
ébut du carémeo, témoigne de l'importance que les
anciens attachaient A la lectio divina, durant la sainte
quarantaine.

B. - LES DISPOSITIONS INTERIEURES QUI DOIVENT
ANIMER L'OBSERVANCE. — L'efflcacité surnaturelle des

ceuvres dont nous venons de parler, est &4 la mesure
des dispositions intérieures de ceux qui les accom-
plissent, Nous pouvons ramener i quatre les disposi-
tions qui rendent particuliérement méritoire l'nEsar»
vance du caréme : la componetion du ceeur, la confiance
en Dieu, la patience et la joie.

a) La componction du coeur. — Pour opérer dans
I'ime une purification totale et profonde, les wuvres
du caréme doivent procéder de la componction du
ceeur, c'est-i-dire de cette douleur pénétrante que pro-
duit en I'dme un vif regret du péché. Il est donc tout
naturel que, dés l'ouverture du jeiine quadragésimal,
I'iglise demande pour tous, et en plénitude, I'esprit de
componction : « ut cos et spirilu compunctionis re-
pleas » (3¢ or. bén. des cendres). Quant an rite de
imposition des cendres, réservé d'abord aux seuls
pénitents, on le vit s'étendre peu & peu & tous les
fidéles qui, d’eux-mémes, se rangérent au nombre des
pécheurs (Cf. concile de Bénévent, 1091). Recevoir les
cendres, c¢'est prendre devant Dien l'attitude du coupa-
ble qui reconnait avoir mérité la mort, et s’engage
courageusement dans la voie de i'expiation. Pour que
lacomponction ne cesse de grandir, chaque jour I'Eglise
demande & Dieu de mettre au fond des ceeurs cette
vraie pénitence qui est le gage premier de la miséri-
corde divine :

El poenitens cor tribue

Convertat ut benignitas
Quos longa suffert pietas.

(Hymne de laudes, texte primit,)

Chaque jour aussi, elle nous presse de nous retourner
vers le Seigneur : « dans le jeine, les larmes, les
gémissements, et le déchirement du ceur » (cap.
tierce). Jusqu'a la fin du caréme I'liglise implore pour

tous ses membres la grace : « de pleurer dignement le
- mal qu'ils ont commis » (or. sup. pop. sam. Sit.).

L'esprit de componction se traduit dans la priére

priere du

- Jamais #on pardon qu'en pleurant I'excés de ses fautes.
ien n'est plus caractéristique & cet égard que le trait

: des lundi, mercredi et vendredi de chagque semaine,

dont la supplication finale, si expressive, doit se
chanter & genoux, dans I'attitude extérieure réservée
trés spécialement 4 la priére du caréme.

149 CAREME (SPIRITUALITE DU) : DISPOSITIONS 150

l.a componction du coeur est aussi la source de cette
priére avec larmes, si justement prisée des anciens et
que saint Benoltrecommande pour le temps du caréme:
« Orationi cum [fletibus... et compunciioni cordis...
operam demus », L'Egliso estime elle aussi que, arro-
s¢:c de nos larmes, la priére du caréme est favorable-
ment écoutée du Créateur: '

Audi benigne Conditor

Nostras proces cum flelibusg

In hoe sacro jejunio .
Fusas quadragenario,

(Hymne de vépres.)

Enfin, la liturgie du caréme nous propose le modéle
accompli de la compenction en la personne de 1'hum-
ble pécheresse de I'Evangile qui, pour témoigner de
son vrai repentir, baigne de ses larmes les pieds du
Sauveur et les couvre de ses baisers (6v. jeudi pas.)
N'est-ce pas l'image de |'dAme qui offre & Dieu la péni-
tence du caréme comme « lo sacrifice d'un cozur con.
trit et humilié » (ép. méme jour)?

b) La confiance en Dieu. — 11 faut qu'a la compone-
tion du cceur se joigne la confiance en la miséricorde
divine. Le chrétien doit profiter du caréme pour s'ou-
vrir & une plus large conllance : « Et ampliori fiducia
oportet animari », dit saint Léon, La raison en est fort
simple. Temps de pénitence, le caréme est aussi un
temps de griace et de salut: Eece NUNC tempus accepla-
bile; ecce NUNC dies salulis. Il nous prépare i la célé-
bration du mystére de la croix qui est pour I'univer-
salité du genre humain la source de tout pardon et de
toute grace. Le souci d’affermir la conflance des fidéles
a visiblement inspiré le choix de bien des lectures, Les
divers passages tirés des prophétes, Joél, Ezéchiel,
Isule surtout (vendr. ¢.) renferment les promesses les
plus rassurantes b 'égard du pécheur repentant, Dans
la succession des évangiles, I'eglise a soigneusement
inséré les épisodes qui font le mieux ressortir la con-
doscendance du Sauveur: guérison du paralytique de
la piseine probatique, retour de I'enfant prodigue, par-
don de lafemme adultére, ete... De ces pages touchantes
se dégage la conclusion qu'iln'y a pas d'égarement, si
coupable soit-il, qui ne puisse trouver grice aux yeux
du Sauveur. Les péchés les plus graves ne semblent
avoir &té permis que pour donner & Dieu l'occasion de
découvrir les richesses surabondantes de sa miséri-
corde. L'Eglise est donc bien en droit de proclamer
durant tout le caréme que la miséricorde du Seigneur
n'apas de mesure : Quoniam MULTUS est ad ignoscendum
(cap. sexte),

Plus que tout autre sentiment, c'est la « fiducia
sperandae pietatis » qui, d'un bout & I'autre du caréme
anime la priére liturgique. Jamais pourtant la confiance
ne g'affirme avec plus de force, plus de grandeur, que
dans l'office du 1o dimanche qui refléte si purement
I'osprit du caréme. Tous les chants de la messe de co
jour sont empruntés au psaume 90, lequel traduit
comme nul autre la confiance de I'Ame en la protection
du Seigneur, au milieu des périls de la vie présente,

¢) La patience. — Avec le jeine, dont la pratique
était jadis des plus rigoureuses, le caréme comporte
tout un ensemble de restrictions que la durée de
I'observance, qui se prolonge pendant six bonnes

somaines, rend assez pénibles & la nature. Il convient

done que le chrétien entre dans la carriére de la péni-

| tonce avec un vrai courage, et qu'ensuite il supporte
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sans fléchir tout ce que I'Esprit du mal peut susciter
« intus et foris » pour le détourner de la voie austére
qui le conduit A la perfection. Temps d’épreuve et de
lutte, temps d'expiation et d'ascése, le caréme exige,
plus qu'aucune autre période de I'année, l'exercice de
cette vertu de patience que saint Paul nous présente
comme la marque distinctive des vrais serviteurs du
Christ : sed in omnibus exhibeamus nosmetipsos sicut
Dei ministros IN MULTA PATIENTIA (R Cor., 0, 4),
L'Eglise retient so'gneusement ces derniéres paroles
que nous lisons dans I'épitre du I* dimanche. Elle les
répdte & dessein dans les répons et antiennes du caréme,
notamment & soxte et & none de chaque jour, pour
entretenir au fond des cceurs une indéfectible vaillance,

Cependant, pour raniraer le courage des faibles rien
n'est comparable & la passion du Christ, ce « document
de la patience divine », comme l'appelle la collecte du
dimanche des rameaux, qui ne cesse d'agir sur les
dmes, surtout dans les jours qui précédent la célé-
bration du mystére de la croix, tandis que I'Eglise
g'applique & convainere les membres du Christ, qu’ils
ne participeront & la résurrection du chef, que dans la
mesure ou ils auront eux-mémes participé, par la
patience, 4 sa mort sur la croix,

d) La joie. — 1l est remarquable que, dans le court
chapitre de sa Régle consacré i l'observance du caréme,
gaint Benoit mentionne deux fois la joie en quelques
lignes. C'est que, normalement, le caréme apporte au
chrétien le béndfice d'une double joie : la joie de
I'observance généreusement accomplie, et la joie de la
Paque ardemment désirée. L'Ame généreuse ne s'en
tient pas au strict acquittement des muvres requises
par la loi, mais spontanément elle dépasse la mesure
prescrite afin d' « offrir» & Dieu un sacrifice volontaire
cum gaudio sancti Spiritus. Car pour saint Benoit,
comme pour saint Léon, comme pour I'Eglise, l'obser-
vance quadragésimale présente les caractéres d'un vrai
sacrifice, le « sacrificinm observantiae quadragesi-
malis » (Secr. vendy. des ¢.), sacrifice pénible & la na-
ture, mais que la ferveur de la dévolion doit imprégner
de joie : « ut quos jejunia votiva castigant, ipsa quo-
que devotio sancta laetificel » (2¢ coll. 4° mercr.).

D'autre part, le caréme nous prépare au mystére
pascal, mystére de vie, que le parfait chrétien doit
attendre, observe saint Benoit, avec la joie d'un désir
spirituel : « cum spiritualis desiderii gaudio sanctum
Pascha exspectetl ». Le caréme apporte un certain avant-
golt du mystére auquel il nous dispose. Pourquoi la
liturgie du dimanche Laetare respire-t-elle une joie
trés pure ou se reflete quelque chose de l'allégresse
pascale? Parce que ce dimanche constitue une étape
décisive vers le terme de la quarantaine et que I'évan-
gile de la multiplication des pains annonce la proximité
de la Pique : Erat autem proximum Pascha, dies [estus
Judaeorum. Discréte et sobre, mais profonde, la joie du
caréme ne connait pas d’éclipse. Au moment de fra-
verser les heures douloureuses de la passion, I'nglise
demande encore la grace de célébrer avee joie I'anni-
versaire de notre salut : « Et ad beneficia recolenda,
quibus nos instaurare dignatus es, tribue venire gau-
dentes » (or. sup, pop. lundi-saint).

CONCLUSION. — Une des formules liturgiques qui
caractérisent le mieux le rdle du caréme dans la vie
chrétienne est l'oraison < super populum » du mardi
saint, que nous traduirions volontiers comme il suit :
« 0 Dieu, que votre miséricorde purifie notre coour de

tout ce qui s’y digsimule de vieux levain, et nous rende
capables d'une sainte nouveautd. » Ce texte nous pré-
sonte avec un réalisme trés expressif le caractére
essentiel du caréme. Selon le mot de dom Festugiére,
il est avant tout « énergiquement purgatif ». Non
sculoment il nous permet de réparer les fautes et les
négligences du passé, en vue d'en obtenir la rémission
compléte, mais, de plus, il impose une lutte vigoureuse
cuntre tout ce qui fait obstacle 4 I'épanonissement de la
vie surnaiurelle. Une fois « netloyé » de ce vieux levain
de malice, dont la fermentation toujours renaissante est
d'autant plus pernicieuse qu'elle est plus dissimulée,
ab omni subreptione vetusiatis, le chrétien se trouve
sclon la belle expression de la collecte : capax sanctae
novitatis. Semblable & une coupe entiétrement purifiée,
il est & méme de recueillir, comme un précieux breu-
vage, la vie nouvelle que lui communique en abondance
le renouvellement du mystére pascal,

Nous savons, d'autre part, que la solennité pascale a
pour effet propre non seulement de renouveler les
drmes dans le Christ, mais aussi d'affermir et de resser-
rer 'unité du corps mystique, en opérant la fusion des
ceeurs, comme le suggére la postcommunion du jour de
Piques : « ut quos sacramentis paschalibus satiasti
tun facias pietate CONCORDES ». Or, la grace ici sollicitée
n'est pas autre chose que l'achévement, la conséeration
definitive de I'ceuvre poursuivie par 1'liglise pendant
les six semaines du caréme. Au cours de cette retraite
collectivo, I'Eglise a préparé elle-méme tous les chré-
tiens & la célébration d'un méme mystére; elle leur a
proposé un méme cxemple; elle les a soumis & une
méme diseipline, aux mémes combats; elle les a entre-
tenus des mémes pensées, des mémes vérités; elle les
a lait repasser par les mémes dispositions, celles du
Christ Jésus. LEnfin par la pratique de la charité,
I'aumodne, 'oubli des offenses, elle aapaisé les discordes
et rapproché tous les membres de la cité en vue de
cette fusion parfaite que doivent cffectuer les fétes
pascales, C'est dire la place qui revient au caréme dans
lu vie sociale du peuple chrétien. Nous n'avons pas i
exposer ici les consdquences funestes du relichement
qui, peu & peu, s'est introduit dans la discipline du
caréme. Citons du moins pour terminer ces graves
paroles du pape Benoit XIV, qui n'ont jamais été plus
actuelles que de nos jours : « L'observance du cardme
esl le lien de notre milice. C'est par elle que nous nous
distinguons des ennemis de la croix de Jésus-Christ,
Si elle vient 4 se roldcher, c'est au détriment de la
gloire de Dieu, au déshonneur de la religion catholi-
que, au peéril des Ames chrétiennes, et l'on ne doit pas
douter que cette négligence ne devienne la source de
malhenrs pour les peuples, de désastres dans les affaires
publiques et d'infortunes pour les particuliers » (Ency-
clique du 30 mai 1741),

Aux ouvrages et articles déja indiqués plus haut nous
ajouterons : Me* Harscoudt, Nolre pidld pendant le cardme,
dans Cours ¢l conférences des semaines lilurgiques, 1913, t, 11,
pp. 2137, Louvain ; Noles sur les messes du Caréme, Abbaye
St-André, Lophem-les-Bruges (Belgique), s. d. — C* Pie,
Mandement sur Uobservance quadraydsimale, 1867, (Fuvres,
t. VI, p. 40. — R. Pierret, O. S. B., Le Cardme, dans L’Ami
du clergéd, 1935, pp. 145-163. — A. Robeyns, 0. 8. B., Pour (e
cardéme; réflecions sur lo pénitence, dans Les questions Litur-
giques el paroissiales, fdvrier 1936,

Emmanuel Fucoreavx, O. S, B.
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CARIONT (JEAN-BAPTISTE), connu surtout sous le

~ nom de BAPTISTE DE CREMA. — 1. Vie, — 2. (Furres. —

3. Doctrine. — 4. Influence.

I, — vie. — Baptiste naquit & Crema vers 1460, de
la famille noble des Carioni; on ignore le lieu et la
date de son entrée dans Pordre dominicain, on il
somble qu'il ait eu comme maitre spirituel lo Bien-
heureux Sebastiano Maggi. En 1519, pendant son séjour
au couvent de Sainte Couronne A Vil:ﬂnce, il estle direc-
feur de saint Gaétan de Thidne qui fondera & Rome en
1524 les Clercs réguliers théatins. Iin 1528, 4 Cremone,
il pousse son fils spiritnel saint Antoine M. Zaccaria,
& entrer dans les ordres. A la méme époque il conver-
tit Louise Torelli, comtesse de Guastalla, dont il devint
lo confesseur et chez qui, avec la permission de
Clément VII, il vint habiter, l'encourageant dans ses
bonnes euvres dont la principale fut la fondation des
Angéliques. De méme, en 1533, il aida saint Anfoine
M. Z&ccﬂ,rm dans la ﬂmda.timl dea Barnabites, écrivant

- méme pour euxun projet de Constitutions, Son habita.

tion en dehors des couvents de I'ordre, les mortifications

. extérieures, excessives semblait-il, de son entourage

spirituel, certaines expressions paradumles de ses
écrits, soulevérent contre lui beaucoup de gens, parmi
laaquala ne manquérent pas des dominicains. Par suite
(e ces oppositions, en 1530, par ordre de Rome, un
rocds fut ouvert & Milan Lnntra lui, dont la conelusion
t favorable 4 son orthodoxie. En 1533, les supérieurs

- dominicains, tentérent, sans raison semble-t-il, et en

tout cas sans résultat, de le faire rentrer dans les cou-
vents de I'ordre. 1l mourut le 2 janvier 1534, & Guas-

Malla, assisté par saint Antoine M. Zaccaria.

En 1536, par ordre de Paul 11/, un proces fut fait &

- Milan contre sa famille Hpil‘ituﬂ“{.‘: considérée comme
- une secte renouvelant les hérésies des Bégards et
- (es Pauvres de Lyon (Raynaldi, Annales, 1530

lil. 45); le proces finit du reste par une sentence d'abso-
ution,

En 1552, & cause des excentricités de I'Angélique

Paule Antoinette Negri (1508-1555) que celle-ci cher.
~ chait & justifier par la doctrine, interprétée i sa fagon,
- de Baptiste de Crema, les ccuvres de ce dernier furent
- condamnées, et ingérées & ce titre dans I'Index de 1559,

_puis en 1563 dans 1'Index Tridentinus, toutefois avec la

.~ clausulo plus bénigne « donec emendentar »,

. Il. — CBuvres. — 1) Via di aperta veritd, publiée
f, d'abord en 1523 4 Venise par I'ermite Jérdme Regino,

' avec de nombreuses erreurs, A l'insu de l'auteur qui,
“en 1524, en fait paraitre une nouvelle édition souvent
'rﬁlmprlmée depuis, Cet ouvrage contient quatre traités
“gurla dévotion, la confession, la communion fréquente

}'_ﬂt-lu. profession religieuse. Il se termine par une lettre
& saint Gaétan, A la fin de laquello I'auteur fait une

- chande apologie de Cassien dont I'orthodoxic est garantie
par l'autorité de coux qui ont fait un usage constant de

~ ges Gorits, saint Benoit, saint Grégoire, saint Domini-
.~ (ue, saint Bonaventure, saint Thomas...

-~ 2) Della cognitione el vitloria di se steno, Milano, 1631 ;
- Venezia, 1545, etc. C'est son muvre principale, ol sont

étudiés les vices de la partie concupiscible, irascible
et raisonnable de I'dme, dans leurs causes, leurs mani.
f&slutmna leurs effets et leurs remedes. A noter les

quentes, larges et curieuses observations paynhn

hp yeiologiques sur la genése et les effets des passions,
“en particwlier sur la tristesse.
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3) La philosophia divina, ossia Historia de la pas-
sinne del nostro 8. G. C, erucifive et modo di contem-
plare quella per tmitarla. Milano, 1531; Venezia, 1545.

4) Lo specchio interiore, Milano, 1540. OEuvre pas
sinnnée, olt chaque Ame peut en se regardant apprendre
la beauté et la nécessité de la perfection chrétienne, la
laidear des vices, la maniére d’acquérir les vertus.

0) Trés oprobablement, pour ne pas dire certaine-
ment, les Dettd notabili (Venezia; 1583; souvent réé-
aités ot traduits) attribués par leur premier éditeur
G. P, Folperto 4 saint Antoine M. Zaccaria, sont de
Baptiste de Crema (cf. Vita Christiana, t. 9 (1937),
n 2), comme l'indiquent le fréquent emploi de procé-
dés de style et d'exprossion chers & Baptiste, et aussi les
nombreux paralléles dootrinaux avec les traités Della
diserezione et Della conversione, dans lesquels Séraphin
de Fermo utilise les oouvres de Crema; ainsi la doctrine
wéme et la maniére apologétique avec laquelle elle
est par endroits exposée, tout, fond et forme, converge
pour établir que Baptiste de Crema est l'auteur des
Detti notabili (Cf, supra, 1, col. 722),

III, — Doectrine. — On a parlé & propos de Baptiste
de tendances semi-pélagiennes ou encore de « spiri-
tualité tout & fait moliniste avant la lettre » (P. Pourrat,
Spiritualité chrétienne, t. 3, Paris, 1927, p. 353; cf.
A. Portaluppi, Dattrine spirituali, Brescia, 1929, p. 160),
et on a cherché & expliquer le fait comme une réaction
contre I'hérésie luthérienne qui exagérait le role de la
griice et niait la liberté, Cette interprétation n'est pas
exacte. « La tiédeur est une hérésie répandue dans le
monde entier et que ne pourchassent nuls inquisi-
teurs » (Detti nolabilt, xxvu, 3). Pourchasser afond cette
hérésie (véritable erreur dans les principes parlesquels
ello prétend se _]llﬂtlﬂﬂt' pas nécessaire que tous soient
parfaits, la pratique fervente des vertus dépend de la
grice que Dieu donne & qui il veut, ete.), c'est 1 la
préoccupation qui anime tous les écrits de Baptiste et
le pousse & ses affirmations hardies, rendant peut-étre
parfois un son quelque peu semi-pélagion. Une réaction
doctrinale contre le luthéranisme est complétement en
dechors de ses perspectives et dtrangére b sa psychologie.

Son activite littéraire est dirigée tout entiére i con-
vaincre les Ames de la beautt, de la nécessité, de la
facilité relative du combat contre nous- mémes, de la
tactique méthodique & y suivre et de la victoire comn-
pléte qui deit le couronner et nous conduire & la haine
compléte de nous-mémes, qui est « ce qui nous justifle
véritablement ». De cette victoire les deux facteurs
sont notre propre industrie et la griace de Dieu : double
élément souvent rappelé (par ex. Della cogn. et vitto-
ria, 1, 0; v, 2; etc.).

L.a grace est absolument nécessaire : « Pour vainere
une chose, il faut posséder plus de force qu'elle; douc
gil'on veut vaincre I'homme, il faut une force supé-
ricure i la sienne, et cetle force est la griice divine »
(Della cognil. et vitloria, 1X, 8; cf, aussi ix, ¢. 5, qui a
pour titre : « Que pour se vaincre soi-méme il faut une
force supérieure & soi »). Mais la grace exige et réalise
notre coopération : I'homme « tient de Dieu et son
industrie et la mise en ccuvre de celle-ci. » (Della cognit.
et viltoria, vui, 18). Si nous correspondons 4 la premidre
grice qui nous prévient, il en suivra une effusion plus
abondante (ibid. 1X, 6). Aftendre la grace ne doit pas
éire une occasion de négllgﬂnnun ou de paresse :
« Aidez-moi, Secigneur, car je veux moi aussi m'aider
moi-méme » (ibid., vin, 11). Ayons confiance de nous
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vaincre nous-mémes : la victoire sur nous-mémes
« triomphe de tout, enchaine le Tout-Puissant, et Ini
fait faire ce qu'elle veut. Si tu es arrivé aux frontiéres
de cette victoire sur toi-méme, tu es devenu Dieu,
¢'est-a-dire le fils du Tout-puissant » (ibid., 1x, 12), Cette
pleine victoire a pour fruit et récompense normale une
souveraine liberté d'esprit et I'expansion de la vie con-
templative (ibid., 1x, B). Cependant il faut livrer la
bataille sans espérance de butin : « Notre intention en
cherchant la victoire sur nous-mémes doit exclure toute
récompense tant de ce mondequedel'autre» (ibid.,1X, 7).
Toutefois il enseigne aussi que travailler pour la récom -
pense n'est pas mal, mais seulement moins parfait.
Autres traits caractéristiques et sujets fréquents de son
enseignement spirituel : la Iréquence des sacrements,
surtout de la communion, (il rappelle que Jesus est
vraiment « & la fois préparateur et préparation »);
aversion et antipathie pour la science spéculative,
source d'orgueil; la vraie scicnce spirituelle est expéri-
mentale et affective ; l'oraison doit étre surtout mentale
(sana qu'il en propose de méthode détaillée), elle doit
étre principalement & base d'actions de graces, qui est
une des formes de priére les plus pures et les plus
désintéressées; la communion spirituelle est trés fruc-

tueuse.
Bien qu'en elles-mémes les passions ne soient i

bonnes ni mauvaises, il faut cependant arriver & une
certaine impassibilité pour toute chose gqui n'est pas
Dienméme (parents, amis, hérésies, guerres, péchés...);
il faut oser tendre & surpasser en perfection tous les
saints; grande ennemie de la vie intérieure est la
curiosité, le divertissement, contre lesquels il a des
invectives dignes de Pascal; la pusillanimilé est
indigne d'une 4me rachetée par le sang du Christ, dont
la croix doit étre plantée dans notre cceur d'une triple
maniére (littérale ou spéculative; spirituelle ou par
compassion; enfin par imitation, et ¢’est celle-ci qui
est la meilleure). 1l loue les éerits spirituels en langue
vulgaire et engage & les lire, particuliérement sainte
Catherine de Sienne et le Speechio di Croce, celui, jo
pense, de Cavalca.

Son style, insouciant de la forme, plein de lombar-
dismes, ot de répétitions, est souvent dpre, dur, pas-
sionné, absolu sans ombre de nuances, souvent para-
doxal. « O chrétiens, laigsez-vous égorger par le
Christ... » (Della cognit. et vittor., vi, 18); « je ne saurais
demander 4 Dieu autre chose que l'enfer » (Via di
apertaveritd, 1, c. 27); « si Dieu me commande de mo
tuer ou tout autre chose, je suis prét o tout » (:bid.),
Noter que Baptiste de Crema a toujours protesté de
vouloir tont soumettre au jugement de I'Eglise, et que
en fait sa pensée, malgré des expressions malheu-
reuses, reste orthodoxe si on la replace dans l'ensemble
doe son enseignement.

IV. — Influence. — Baptiste, plein de l'esprit de
saint Paul, fut un incomparable « professeur d'énergic
gpirituelle » (P. Mandonnet, dans la préface 4 la
traduction de la Victoire sur soi-méme de M. Cano,
par M. Legendre), comme orateur, écrivein, directeur,
et son activité apostolique lui a assuré dans le grand
mouvement de la Contre-réforme une place do
gmmiar plan, qui ne lui a pas toujours été reconnue.

elon 0. Premoli, il fut le premier &4 coneevoir 'idée
des clercs réguliers, et sirement les Barnabites qui
I'appellent leur « Pére » lui doivent beancoup ainsi
que les Théatins, Si une des caractéristiques de Ia
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spiritualité italienne du xvi* giécle est I'idée du
combat spirituel, c’est & Ini qu'en revient le premier
mérite. Parmi ceux qui ont le plus subi son influence
est un ami et condisciple de saint Antoine M. Zacca-
ria, le chanoine régulier de Latran Séraphin Aceto
de Portis, plus connu sous le nom de Séraphin de
Fermo (1496-1540), qui résuma avec une intelligente
fidélité Lo specchio interiore et La cognilione et vittoria
di se stesso, et qui utilisa largement les ceuvres de
Crema dans plusieurs de ses opuscules : ces divers
fravaux furent imprimés en 1538 partie & Bologne,
partie & Milan, et réimprimés & Venise en 1541 avec
un appendice & la Cognitione, I'Apologia de 12 points
de la doctrine de Baptiste de Crema, composée par
Séraphin et mise plus tard & I'Index, auquel, comme
les ceuvres de Baptiste lui-méme, elle a cessé de
figurer. Cotte Apologia a été réimprimée par O, Pre-
moli, dans Il Rosario, memorie domenicane, t. 35
(1918), p. 29-34; 71-76; 107-113. Un certain fra Paolo,
dominicain, avait lui aussi composé une apologie de
Baptiste, mais on en a perdu toute trace. Lorsqu'en
1543 on réimprima & Venise les eeuvres de Séraphin
de Fermo, on supprima l'dpologia et les parties de
la préface on était marquée sa dépendance de Crema.

La Cognitione el Vittoria di se stesso fut traduite
une premiére fois en espagnol littérarament par Bona-
venture Cervantes y Morales, vers 1546 (4¢ éd. & Sala-
manque 1554); puis de fagon plus libre et plus élé-
gante par Cano (Valladolid, 1550; Toléde, 1551, etc.) : &
celui-ci l'ceuvre ne parvint qu'anonyme. — Dans la
suite les ceuvres de Séraphin de Fermo furent &4 leur
tour traduites en espagnol, admirées et recommandées
par Louis de Grenade; elles furent aussi traduites en
latin et contribuérent ainsi & la dilfusion des idées de
Baptiste de Crema. De méme, le curieux Laurent Da-
vidico (1513-1571), contribua dans sa prédication et
ses nombreux écrits, & répandre ces idées, mais avec
des outrances qui rendirent son zéle plus nuisible
qu'utile & la cause du maltre dominicain.

0. Premoll Fra Batliste da Crema secondo documenti
inediti, Roma, 1010; id. S. Gaetano Thiene e fra Ballisla
da Crema, dans Rivista di Scienze storiche, t. 7 (1910), p.
33-66; id, Storia dei Barnabiti nel Cinguecenlo, Roma, 1913;
id, art. Batl. da Crema, dans Eneiclopedia italiana, t. VI
(1930), p. 396-07, — H. Reusch, Der Index, Bonn, 1883, I,
p. 390400, cf, HBA, Il est curieux de constater que la plu-
part des Encyclopédies L'TK, DTC, RE ne contiennent pas
d'article consacréd & Baptiste de Croma, malgré Vinfluence
considérable qu'il a exercée dans I'Italie du xvee siéelo.

Innocenzo Covosio, 0. P.

CARMES (SPIRITUALITE DE L'ORDRE DES). — 1, En
dehors de la réforme de Sainte Thérése. — 2. L'Ecole

mystique thérdsienne.

I.— EN DEHORS DE LA REFORME DE SAINTE THERESE

1. Antiquité de U'Ecole Carmélitaine. — 2. Eléments
primitifs et fondamentaux : a. L'imitation d’'Elie. —
b. La vénération de la Sainte Vierge. — 3. Vocation
spéeiale @ la vie mystique. — 4. Idées propres sur la
vie mixte. — 5. La contemplation reste « la meilleure
part ». — 6. Amour particulier de la solitude. —
1. Exercice de la présence de Dieu. — 8. Adoration et
véndration du Trés Saint-Sacrement, — 9. Résonance
de 'idéal chevaleresque. — 10. Miliew harmonieux
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~ entre contemplation infuse et conlemplation acquise. —
11. Connexions inlimes des éléments sensibles, intellec-
tuels et affectifs de la contemplation. — 12. Déclins et
réformes. — 13, Mitigation de la Régle. Appel d l'oraison
méthodique. Le bienheureux Jean Soreth, — 14. La
mitigation de la Régle et Uabstinence. — 15. Fondalion
des Carmélites sous la Régle mitigde. — 106, Les affinilds
de I'Ecole carmélitaine avec Ruusbroec et la Dévolion
moderne. — 17. La stricte observance sous la Régle
mitigée. L' Feole de Touraine el Jean de Saint-Samson.
L'Aspiration. — 18, Dewr branches du méme tronc.
|. Antiquité de ['FEcole Carmélitaine. — Sainte
Thérése d'Avila et saint Jean de la Croix n'ont point
eu d'autre but que de rendre & 'ordre du Carmel son
esprit ancien : ils ne sont point les créateurs de
'école spirituelle carmélitaine, mais tout & la fois ses
restaurateurs et ses plus brillantes lumiéres. Leur
. gloire ne sera point diminuée, bien au contraire, si
~ l'on montre I'éclat que cette école a jeté, avant leur
réforme. Loin de se mettre en opposition avec les
- promiers siécles de l'ordre, ils s’y sont souvent référés
- pour y chercher des exemples. Sainte Thérése recom-
mande & ses filles la pauvreté des premiers poéres
(Chemin de la Perfection, ch. 2); le souvenir des
souffrances qu'ils ont endurées dans la solitude doit
étre pour les carmélites un encouragement 4 bien
- gupporter leurs « petits maux de femmes » (ibid.,
ch. 11). Plus explicitement encore la sainte écrit :
« ... Nous toutes, qui portons ce gaint habit du Carmel,
nous sommes appelées & l'oraison ef & la contempla-
tion : ¢'est 14 notre premiére institution, nous sommes
~ de la race de ces saints Péres du Mont-Carmel, qui, en
. si profonde solitnde et en si complet mépris du monde,
cherchaient le trésor, la perle précieuse dont nous par-
lons. » (Le Chdteau intériewr. Cinquiéme demeure,
ch, 1. Traduction des carmélites du premier monastére
de Paris, 1910, p. 128,
M. L. van den Bossche a écrit avee raison que sainte
. Thérdge avait ajouté au fonds primitif du Carmel la
- finesse psychologique (Kiudes Carmélitaines, t. 20,

. 284).

: 2. bz!émmla primilifs et fondamentaux. — L'ordre
du Carmel a le privilége insigne d’avoir puisé dés
l'origine sa spiritualité & deux sources : l'imitation
d'llie et la vénération de la Sainte Vierge.

a) L'imitation d'Flie. — 1.'ordre des Carmes, comme

son nom l'indique, a pris naissanco en Palestine, sur
- la montagne, célébre dés I'Ancien Testament par le
. sacrifice d’llie et par la grotte ou le prophéte se
retirait lorsqu'il avait accompli ses missions auprés
d'Israél : « Abiit autem inde in montem Carmeli »
(4 Reg., 2, 20),
- Des inscriptions antiques,. bien antérieures aux
~ Croisades, attestent que les Byzantins ont vénéré le
Prophéte au lieu méme ou, selon la 1égende, se trouvait
I'Ecole des Prophétes, El Chader, au pied de la mon-
tagne, du c6té de la mer (J. Scholz).

La Régle dit expressément que les ermites étaient
réunis plus haut dans la montagne, auprés de la fon-
taine d’Elie.

Un itinéraire des débuts du xm® siécle (Les sainls
pélerinages dans Itinédraires d Jérusalem et Deseription
de la Terre Sainte rédigds en [rancais aux Xi°, XiI°
el xw®* sideles, éd. H. Michelant et G. Raynaud,
Gendve, 1882, p. 104) distingue « les hermitains latins

- que on apele fréres dou Carme » habitant auprés du
- «wadl ain es-Siah », la fontaine d’Elie, ot « les her-
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mitaing dou Carme » qui demeurent prés d’El-Chader
I'licole des prophétes (VI, p. 1043). Beaucoup d'autres
itinéraires confirment ces indications et témoignent
de la vénération rendue au prophoéte Elie sur le
Carmel. Benjamin de Tudela, qui visita les Lieux-
| Saints en 1163, nous rapporte que deux fils d’'Edom

(¢’est ainsi qu'il désigne Aymeric ot Berthold) ont béti,
aupres de la grotte d'Elie, une chapelle en I'honneunr
du prophéte.

Et le moine grec Jean Phocas, qui fait vers 1177 un
voyage en Palestine, nous raconte que, quelques années
auparavant, un moine originaire de Calabre avait
relevé de ses ruines le monastére du Carmel et qu'il y

| vivait avec dix compagnons : sur une révélation regue

du prophéte il s'était établi 14 et y avait édifié une
chapelle (Deseriptio Terrae Sanctae, n® 31, PG., 133,
401). '

Confirmation ultérieure de ces faits nous est donnée
par Jacques de Vitry (Historia Orientalis, ¢p. 52) rela-
tunt que plusieurs Croisés menaient une vie solitaire
« & I'exemple et 'imitation du saint et du solitaire que
fut le prophéte Elie, dans d'étroites cellules, comme
des abeilles du Seigneur recueillant dans leur ruche
le miel de la douceur spirituelle ». On peut discuter
I'authenticité de certains documents de I'histoire an-
cienne des Carmes, mais de pidces manifestoment
anthentiques, il appert, méme & ceux qui rejettent
Leaucoup d'autres traditions de I'ordre, que la vie
spirituelle du Carmel est toute imprégnée de I'esprit
d'lilie, et que l'imitation du prophéte a donné A I'école
carmélitaine son cachet spdeial. L’abbé Trithéme
(1 I516) avait done raison d'écrire : « Elie bien que
ce¢ ne soit pas lul qui leur ait donné une régle écrite,
a néanmoins été 'exemple ot le modéle de la sainte
vie des Carmes » (De ortu et progressu el viris tllus-
tribus ordinis Carmelitarum..., Coloniae, 1643, p. 17).
Pour le prouver, il n'est pas nécessaire de démontrer
historiquement une succession ininterrompue d'er-
mites, imitateurs d’Elie, sur le Carmel, jusqu'au temps
dos Croisades. Il suffit que les ermites de 1155 aient
pris le prophéte pour modéle, et que les témoignages
contemporains rendent pour nous certaine cette imi-
tation.

b) La vénération de la Sainte Vierge. — Il faut noter
comme une circonstance tout i fait remarquable de la
fondation de l'ordre que les premiers ermites se sont
réunis autour de la chapelle consacrée 4 la Vierge :
« Sainte Marie du Mont-Carmel ». C'est I'origine de
leur nom : tout de suite on les & nommés « les Fréres
de Notre-Dame du Mont-Carmel. » Nomen fuil omen.
Par un dessein particulier de la Providence, le nou-
vel ordre recevait ainsi, dés ses débuts, son autre
cochet : la vénération toute spéciale de la Sainte
Vierge. La légende du Bréviuire rapporte que le
second prieur général, saint Brocard, dit en mourant
h ses fréres: « On nous appelle les Fréres de Notre-
Dame. Veillez & vous rendre dignes de ce beau nom ».
Les Pélerinages por aler en Jherosalem (1220) mention-
nent cette « petite yglisse de Notre-Dame » (6d. Mi-
chelant et Raynaud, L ¢., p. 90) ; de méme Les Chemins
el les Pélerinages de la Terre Sainle (avant 1265, ibid.,
p. 180). La Deseriptio Terrae Sanctae d'un certain
Philippin (1283-1291), éd. W. A. Neumann, désigne
expressément le « Monasterimn S. Mariae Carmeli ».
Aussi ¢'est & bon droit qu'en 1282 le prieur général

Pierre Emilien écrit & Edouard Ie* d'Angletorre qu'il
" priera pour lui « auprés du Seigneur et de la susdite
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lorieuse Vierge pour I'honneur et la gloire de laquelle
1'Ordre a été spéeialement institué, au deld des mers »
(Bullarium Carmelitanwm, Romae, 1715, t. I, p. 606).
Le chapitre général de Montpellier (1287) ne s’oxprime
point différemment (deta Cap. Gen., éd. Wessels, 1. 1,
p. 7). En 1311, Edounard I, roid’Angleterre écrit an pape
Clément V qu'il o pour les Carmes un attachement
tout particulier parce qu'ils ont été fondés en I'hon-
neur de Marie (Bull. Carm., t. [, p. 607). Clément V
n'était point d'un autre avis (ibid., p. 53), Un des écri-
vains les plus célébres de l'ordre, Jean Baconthorp,
commentant 4 la méme époque le « Caput tuum ut
Carmelus » écrivait de la Vierge : « Et quia per Car-
melum honoratur et commendatur, dignum ezt quod in
Carmelo ei dato Carmelitas habeat eam speeialiter
veneranies; et sic habuit ab antiquo » (Speculum Car-
melitanum, Anvers, 1680, t. I, p. 164-165). Le méme
auteur dans son Eapositio analogica Regulae Carmeli-
tanae déerit la vie du carme comme une imitition de
celle de Mario, 1l serait facile de multiplier les témoi-
gnages. Il nous suffit d’ajouter que les Carmes, appe-
lés par le peuple « Fréres de Notre-Dame », « I'ranen-
briilder » ou « Lieve-Vronwebroeder » recevaient
comme désignation officielle le titre de « Iraires
B. M. V. de Monte Carmelo », auquel des évégues et
des papes attachaient des indulgences. La dévotion au
scapulaire, I'habit de Marie, contribua, pour sa part, a
faire reconnaitre dans les Carmes les fréres de la Vierge.

Ce double idéal forme la premiére rubrique des plus
anciennes Constitutions qui nous ont eté conservées,
celles du chapitre général de Barcelone (1324). Nous y
lisons que, depuis le temps des saints prophetes Llie
et Elisée, dévots habitunts du Mont-Carmel, des ermitos
ont sans cesse recherché cette sainte montairne et
aimé sa solitude, pour vaquer & la contemplation des
choses célestes : ils y ont bati une chapelle en 'hon-
nour de la Viersre, ont par li mérité le nom de
Fréres de N.-D. du Mont-Carmel, reconnu par les pa;es.
S. Albert leur a donné une régle qui a été approuvée,
De ces ermites, les Carmes sont les imitalcurs et
les successeurs. Ainsi l'imitativn d’Elie el la vénéra
tion de la Sainte Vierge ont été rdés l'erigine deux
éléments spécifiques de la spiritualité du Carmel.
Perpétuellement il est rappelé aux Carmes qu'ils
doivent imiter ces deux modéles : Elie et Marie. Ils sont
les fils d’Elie et les fréres de Marie. C'est de I aussi
que vient pour le Carmel son orientation mystique,

3. Vocation spéciale a la vie mystique. — En 1370, le
carme espagnol Philippe Riboti rassemble des docu-
ments sur les origines de Il'ordre, ol la vocation
mystique de ses membres est particulicrement
affirmée (édités dans lo Speculum Ordinis Carmelitani,
Veneliis, 1507 ; et dans le Speculum Carmelilanum, 1680).
L’authenticité de ces documents a donné lieu & de trés
graves discussions, mais aussi & de sérieuses défenses
(Voir en particulier B. Xiberta, dans les Analecta ord,
Carmel., t. 7, p. 180 ot svv ). Le recueil renferme :
I'Institutio priorum monachorum, attribué au patriarche
de Jérusalem Jean XLIV; une letire du ftroisieme
prieur général, saint Cyrille de Constantinoploe, des
environs de 1235; enfin la chronique de Guillaume de
Sanvico, dont 'auteur fut un des derniers & fuir le
Mont Carmel en 1291, lors du massacre géndral fait
par les Tures, et assista, en qualité de définjtenr de
Terre-Sainte, au chapitre général de Montpellier (1287).

Seraient-ils seulement du xive siécle, ce qui n'est
nullement prouve, ces docnments nous fourniraient
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encore de trés précieux renseignoments sur la spiri-
tualité carmélitaine et sur ce qui était, au milieu de
ce xXive siecle, regardé comme la fradition mystique du
Carmel ot son idéal. Méme apocryphe, I'Institutio
demeure une paraphrase traditionnelle du réglement
de vie dressé par le patriarche Aimeric de Malifey en
1155, d’aprés le témoignage du dominicain Etienna de
Salanhac de la seconde moitié du xine siécle (transcrit par
Bernard Gui, O, P., ms, 490 de Toulouse), et anquel il
est fait allusion dans le prologue de la Régle de 1205,
L'Institutio décrit la vie spirituelle des ermites du
Carmel et précise, de facon nette, la double fin de
'ordre, affirme par conséquent dés 'origine I'accession
de ses membres aux grices mystiques, s'ils sont fidéles

& leur régle, et si Dieu le juge opportun. « Cette vie »,

dit I'fnstitutio (ch. 2), « a une double fin ; nous acqué-
rons la premiére par notre fravail et notre effort ver-
tneux, la grace divine aidant. Elle consiste &4 offrir &
Dieu un ceeur saint, exempt de toute tache actuelle de
péché, Nous atteignons cette fin quand nous somines
parfaits et dans Carith, ce qui veut dire cachés dans la
charité... L'autre fin de cette vie nous est communiquée
par un pur don de Dieu : J'entends non seulement
aprés la mort, mais déja dans eette vie mortelle,
gotter en quelque sorte dans son ceeur et expérimenter
dans son esprit les forces de la divine présence et la
douceur de la gloire d’en haut. Cela s'appelle boire du
torrent de la volupté de Dieu » (Trad. du P, Jérome de la
Mére de Dieu, La tradition mystique du Carmel, p.15-106).
Non seulement la vie purgative et la vie illuminative,
mais encore la vie unitive et la contemplation infuse
sont clairement proposées comme la fin 4 atteindre, le
but & poursuivre, l'idéal & réaliser, cncore que cette
union et cette participation & I1 vie céleste soient
déclarées en méme temps « pur don de Dieu ». Jamais,
que je sache, dans aucun ordre, livre fournissant une |
norme de vie et déclarant la fin vers laquelle doivent
tendre ses membres, n'a énoncé de fagon anssiformelle
la vocation b la vie mystique. 1
Cette double fin est le « duplex spiritus » demandé
par Elisée pour ses éléves et les imitateurs d'Elie.
Parfois, on interpréete ce double esprit comme la portion
double du fils ainé ou comme I'union des vies active et
contemplative. Mais plus généralement on admet qu'il
s'agit de la contemplation active que la bonté divine
couronne par la contemplation passive,
4, Idées propres sur la vie mixte. — La Regle, qui
met le sommet de la vie spirituelle dans la contempla-
tion active et passive, a de la vie mixte une conception
différente de celle que se fait I'école thomiste. Cette
derniére résume son idéal dans la formule : « contem-
plata aliis tradere » ; pour saint Thomas et les domini-
cains, couronner la vie contemplative par la vie active
est la plus haute perfection. Pour le Carmel, ce serait
bien plutot la consécration complete & la contempla-
tion : il ne faut 'interrompre que par nécessité quand
il est besoin d’aller aux hommes et de leur parler de
Dieu, Seules la charité pour le prochain oul'obéissance
peuvent étre des motifs de quitter Dieu pour la cause
de Dieu : « Deum propter Deum relinquere ». Comme
le prescrit la Régle ; « Die ac nocte in lege Domini
meditantes et in orationibus vigilantes nisi aliis justis *
occupationibus occupentur, » On a appliqué & I'ordre
du Carmel la parole dite par Notre-Seigneur de Marie-
Madeleine et dont I'Eglise, au jour de I’Assomption,
fait I'application 4 la Sainte Vierge : « Maria optimam
vartem elegit quae non auferetur ab ea ». La contem-
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. plation est pour le Carme « la meilleure part », Cotte
- différence de conception est dans la pratique fort peu
sensible : les Carmes se sont rendu compte de la
nécessité d interrompre leur contemplation pourle soin
des ames, ot les papes les ont appelés 4 la prédication,
aux missions et 4 de nombreuses ceuvres apc::stuhquea.
L'amour du prm..h'un et Ja soumission au chef de I'liglise
. lesont contraints i lu vie mixte : eux aussi livrent &
- autrui le fruit de leurs contemplations : cet idéal qui
~ leur a 6t¢ impost par les circonstances. Toujours
lordre a cherché & pgarder au plus grand nombre
possible de ses fils son idéal propre : il leur demande,
_ _Hitﬁt rempli leur oftice extérieur, de revenir au plns
- vite & ce qui est l'objet diroct of premier de leur voca-
. tion. Nicolas le Irangais, septiéme prieur général
y (1205-1271), qui lui-méme quitta sa charge pour la
- solitude, caractérise bien cette orientation primitive :
« Conscients de leur propre imperfection, les ermites
du Carmel persévéraient longtemps dans la solitude.
Mais comme ils prdtendaient étre assez uulas au
prochain pour ne pas se rendre coupables vis-i-vis
~ d'eux-mémes, quelquefois, rarement pourtant, ils
- descendaient de leur ermitage. Ce qu'avec la faucille
~ de la contemplation ils avaient délicieusement
. moissonné dans le désert, ils allaient le fouler sur
laire de la prédication et le semer 4 large main ».
H 0. La cﬂﬂtﬁmpiun'nn reste « la meilleuwre part ». — Cetle
~ orientation n'est point changée. Quand, an milien du
xme siécle, les Carmes passérent en Europe et prirent
rang parmi les ordres mendiants, ils regurent des
~ papes une direction plus marquée vers la vie active.
~ baint Simon Stock, alors prieur général, s'efforca de
- garder & l'ordre, autant qu’il put, son idéal contempla-
- tif. Sur ce point, le Régle ne subit aucune modification,
~ lorsqu’a la demande du saint, Innocent 1V I'adapta aux
~ ponditions nouvelles do I'existence des Carmes. Celles-
E ol il faut bien le reconnaitre, étaient pour la vie con-
templative une sérieuse menace, et sans doute beau-
14 ;,wup de religieux s'étzient trop adonnés i la vie active.
deux suecesseurs de saint Simon Stock regrettent
aquﬂlas Fréres ne puisseni plus goiter les délices de
la contemplation. Le premier, Nicolas le Frangais,
“dans une lettre sévére, rappelle en termes emphatiques
 les traditions et la vocation de l'ordre : I gnea sagitta
: I flache de fou, tel est le titre de cette leitre, destinée
4 allnmer dane le coeur des Carmes la vive flamme
d’mur des choses célestes promises et données dans
.* +1&nant&mPlatmnima inéditdu Collége 5. Albert, Rome).
~ Ajoutant I'exemple aux paroles, 1é prieur géneml apros
\ 4ix ans de gouvernement, donna sa démission et se
. retira dans un ermitage. Son successeur, Raoul 'Alle-
*mand, n'était pas depuis trois ans en charge qu'il 8'en
J.ﬂ&i‘-‘ ui aussi, chercher la solitude duns 1'ermitage
aglais de Huluﬁ pres d’Alnwic. 8i l'idéal sublime
’#tatt pas poursuivi dans tout l'ordre avec la méme
i rdeur, cette double retraite montre clairement que la
'...:~n lon n'était point oubliée par I'antorité la plus
ute, Qu'il y en ait ou d’autres pour suivre l'exempie
e s deux prieurs généraux, c'est ce qu'attestent les
ﬁtes du chapitre général de Montpellier (1287) on
- durent prises diverses mesures pour maintenir dans
nr-ifa ¢ la citadelle de la contemplation » (arx con-
"~ emplationis, dela capit. gener., t. 1, p. 9).
b, Amour particulier de la solilude, — Bien que les
‘Nécessités de I'apostolat eussent fait dévier 'ordre vers
&ﬂ! toujours plus active, durant les premiers siéecles
/ :Bl¢mtint I'nabitude de fonder, suivant la Régle, les
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couvents nouveaux dans la solitude, encore qu’il eff
été permis de choisir d’autres lieux quand il etait besoin.
kn 1254, les Fréres refusent la maison que saint Louis
leur offrait au centre de Paris et préferent celle que le
roi lear donne e¢n dehors de la ville (Jounnes ab
Hildesheim, Defensoriwm dans le Speculum Carmeli-
tenum, t. 1, p. 163). Un déeret deo Jean XXII ordonne
la translation de dix couvents duns des villes, afin que
les Carmes puiszent plus aisément vaquer an soin des
dmes. Au début du xiv® siécle encore, Jean Baconthorp,
l'autorité scientifique la plus élevée de l'ordre, b cetto
époque, fait 'apologie des fondations dans la solitude :
il exalte le recueillement de la cellule par I'exemple
de la Vierge gui par ses prieres dans la retraite de
Nazareth mérita de concevoir le Fils de Dicu.

De la persistance de ces couvents solitaires, asiles
e la contemplation, nous avons la preuve, par exemple,
(lans la vie de saint André Corsini, évéque de IMiesole
(4 1366) : c'est dans une maison de ce genre gu'il se
retire pour sa premiére messe et qu'il obtient sa
premiére grice mystique, une vision de la Sainte
Yierge (A, 8., 30 janvier, p. 1067). Au siccle suivant,
le B. Ange Augustin Mazzinghi (1 1438) fonde des ermi-
tages et la réforme qu'il instaure n'a point d’autre but
que de rendre & 'ordre sa gloire mystique.

Ce n'est point seulement la Régle, mais toutes les
Constitutions qui recommandent la retraite ; la cellule
estre sanctuaire ot chacun vit avec Dieu et monte vers
lui. Sans « déserts », point do province complete et
prospére, méme sous la régle mitigée. C'est que,
pour le Carme, la solitude est 'expression du détache-
ment du monde et de I'appartepance 4 Dieu. La
pauvreté a de méme une signification qui difféere du
sens que lui attachent par exemple les Franciscains :
tandis que les Mineurs la regardent surtout comme une
imitation du Christ et une oppesition an monde, les
Carmes l'envisagent principalement comme une
conséguence de leur adhésion 4 Dieu dans la contem-
plation des choses célestes. La négliger scrait le signe
que l'on est moins uni & Dieu et que l'on prétére les
occupations inférieures, La pauvreté se trouve ainsi
¢troitement liée & la solitude dans la recherche de la
mntempln,tiun . « Quam sordet mihi tellus dum caelum
aspicio ».

1, Exercice de la présence de Diew, — Le livre de
I'Institutio attache une importance particulidgre &
I'exercice de la présence de Dieu, inspire par I
parole du prophéte Elie : « Vivit Dominus in cujus
conspectu sto ».

Cet exercice est un moyen trés efficace pour vivre
avec Dieu et méditer sa loi « die ac nocte », comme
le prescrit lo Régle. Une de ses formes originales cest
la dévotion A la Sainte Face de Notre-Seigneur, sui-
vant de ses regards les pridres ot les occupations quo-
tidiennes des mwoines. Entre autres témoins de cette
pratigue signalons dans les églises de Mayence et de
Francfort-sur-le-Mein les images de la Sainte Face
peintes sur les vodtes du presbyterium et entourées
de textes qui rappellent la présence de Dieu.

Le Frére Laurent de la Résurrection (f 1691) était
donc bien dans la tradition carmélitaine quand il éeri-
vait La Pratique de la Présence de Dieu (publiée &
Paris, 1692) traduite en plusieurs langues et celebre
dans le monde entier, Sainte Thérése de I'Enfant-
Jogus en a renouvelé la dévotion. Des peintures de la
Sainte Face se retrouvent dans beaucoup de Carmels.

8. Adoration el véndration dw Trés Sainl Sacrement.
t
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Il va de soi qu'en parlant de la tondre dévotion des
Carmes pour le Sacrement de I'autel, nous ne voulons
point dire qu’elle leur est particuli¢re, mais seulement
en signaler quelques aspects plus remarquables. [ls
ont toujours vu un symbole de 'hostie sainte dans la
nourriture merveillense qu'un ange indiqua i Elie of
qui réconforta de telle fagon le prophéte qu'il put
traverser le désert et parvenir jusqu’au mont Horob,
['Eucharistie est la force qui leur permet d'accéder
A la contemplation. La Régle déji preserit l'assis-
tance quotidienne & la Messe et la construction de
Poratoire au milien des cellules. L’histoire de I'Ordre
fournit d’admirables modéles de cette dévotion. Saint
Pierre Thomas (+ 1365) procureur général auprés des
papes d’Avignon, patriarche de Constantinople, légzat
apostolique do Clément VI en Orient lors de la croi-
gade contre Alexandrie, ne se trouvait point empéché
par les multiples oceupations d'une vie si laboriense
de pdsser plusieurs heures chaque nuit devant lo
Saint-Sucrement : on 'y trouvait souvent absorbé duns
I'adoration. Le grand réformateur des Carmes an
xve sidele, le B. Jean Soreth prieur général (4 1471), an
péril de sa vie, arracha le Saint-Sacrement aux mains
de sacriléges et le sauva d'une église en flammos, A la
fin du méme sidcle, le B. Barthélemy Fanti, maiire
des novices & Mantoue et qui compta parmi ses disciples
le B. Bapliste Spagnoli enseignait & ses novices qu'on
ne peut étre bon carme sans une dévotion speéciale an
Saint-Sacrement : il guérissait les malades avee 'huile
de la lampe de 'autel, Ce qui déeida sainte Madeleine
de Pazzi & entrer au Carmel de Florence, ¢'est, chose
bien rare & I'époque, I'usage recu dans ce couvent de
la communion quotidienne, Les Carmes ont beau étre
I'in des ordres mendiants, lenrs Constitutions exiger
dans les monastéres la plus grande simplicité : pour
les églises et lo culte eucharistiqgue la magnificence
fut toujours permise. Les actes de fondation de plu-
sienrs maisons donnent comme motif d'érection le
désir d'assurer la splendeur des cérémonies litur-
giques. Dans les églises carmélitaines, représontie
par la peinture ou la sculpture, la scéne d'Elie au
désert est traditionnelle.

9. Rdsonance de l'idéal chevaleresque. — Par les for-
mules dans lesquelles elle s’exprime dans ln Reégle, In
spiritualité carmélitaine conserve la résonance de
I'idéal chevuleresque des Croisés qui l'ont é¢ablie, &
peu prés de la méme fagon que les Exercices de saint
lgnace gardent dans leur affabulation quelque chose
de l'idéal militaire du chevalier de Pampelune. Llie
y est vénéré comme le champion audacieux de la
cause de Dieu : « Zelo zelatus sum pro Domino Deo
exercituum. » On y trouve décrites les six pidces de
I'armure spirituelle. La ceinture est le symbole de la
pureté, indispensable &4 qui veut arriver jusqu'a la
sainte montagne de la vision de Dien : « Beati mundo
corde quonium ipsi Deum videbunt ». Le corselet qui
protége les parties nobles du corps représente los
bonnes penséos ¢ « Cogitatio sancta servabil fo », La
cunirasse qui couvre tout le corps désigne la justice,
la vie bien réglée, I'observation des commandements of
des devoirs quotidiens. Le bouclier, ¢'est la foi; car i
foi vivante est la meilleure protection de lu vie spiri-
tuelle. Le casque symbolise I'espérance, la conflance en
Dieu, qui nous donne le droit de marcher la téte haule
et libre. Enlin I'épée indique la parole de Dieu qui,
comme un glaive & deux tranchants nous vient en
aide et nous sert de défense dans toutes nos difficultés.
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10. Miliew harmonieur entre la contemplation infuse
et la contemplation acquise. — D’aprés I'ancienne tra-
dition exprimée dans |'Institutio, les Carmes ont
admis que I'homme peut tendre aux grices mystiques,
arriver & la présence de Dieu, que le religioux do
I'ordre est par vocation spéciale appelé & ce sommet.
Elie, soutenu par uno nourriture céleste, est parvenu
dés cette vie, & la vision de Dien. Réconforté par I'En-
charistie, le Carme s'efforce, en traversant le désert o
ce monde, d'atteindre I'Horeb de la contemplation.
Bien que la tiche soit ardue, lenr ambition est de
suivre leuar Pére jusque-li, Reéaliser cet idéal csi
imposzible sans un don gratuit de Dieu. Mais ce n'est
lA qu'nn motif de plus d'estimer leur vocation et celle
de I'ordre tout entier, une exhortation & dcarter tout
obstacle qui les rendrait indignes de ce dessein de
Dieu sur eux.

Les Constitutions anciennes sont li-dessus en par-
faite conformité de vue avec I'Institulio et aussi les
derivaing les plus considérés dans lordre, comme
Jean Baconthorp ou Jean de Hildesheim. La grande
diffusion de I"Institutio, qui a été regardé comme le
manuel de la vie spirituelle carmélitaine, prouve au
moing qu'h partir do xiye sidcle, les Carmes estimaient
leur vie religieuse comme un exercice constunt de
vertu el une préparation aux griaces mystiques qui en
sont le couronnement. Mais loin d2 s’enorgueillir de
cette vocation sublime, ils bitissent leur édifice spiri-
tuel sur le fondement solide de I'humilité, remplis
d’admiration pour la surabondante bonté divine qui,
dis cette vie, récompense ses élus.

11. Connexion tntime des éléments sensibles, intellee-
tuels et affectifs de la contemplation. — Duns la con-
templation les Dominicains ont considéré I'élément
intellectuel comme le plus important, tandis que géne-
ralement les Franciscains ont accordé la prépondé-
rance A l'élément aflectif et sensible. Les premiors
insistent sur la vision; les seconds plutdt sur I'amour
séraphique dont leur Pére a été le chantre si élo-
quent. Le Carmel tient le milieu entre ces deux
écoles : il renferme beaucoup de disciples et d’adini-
ratours de saint Bernard, mais chez eux l'affection du
cceur et la représentation sensible des mystéres de
Dieu s'unissent parfaitement aux considérations ration-
nelles et se lient intimement avec la contemplation
intellectuelle. 1l 8'y rencontre aussi des éléves et dos
admirateurs d'Eckart, mais plus pondérés que leur
maitre, trés prompts & combiner l'abstraction intellec-
tuelle la plus élevée avec les images sensibles et
'amour le plus tendre., Nous en avons un exemple
dans les sermons d’'Henri Hane, qui n’est autre que
Henri de Hanna (+ 1299), le fidéle zuxiliaire de saint
Simon Stock dans la diffusion de l'ordre en Angle-
terre, dans leg Pays-Bas, en Allemagne et en France.
lls nous sont conservés dans un manuscrit d'Oxford
qui porte le titre de Paradisus animae intelligentis, of
dont P. Stranch a &dité le texte (Berlin, Weidmann,
1919). 1ls renferment plus d’'une image qu'en retrouve
dans les uvres de sainte Thérése : 1o sainte n'a certes
pas connu les sermons d'Henri Hane mais tous deux
puisaient & la méme tradition. Le carme a subi l'in-
fluence d’Kekart mais il s'est mis en garde controe les
expressions trop hardies du grand mystique domini-
cain. On a donné quelquefois & I'école carmélitaine le.
nom d’école éelectique, Plus justement on dira qu'elle
tient le milieun entre les écoles intellectuelles et les
écoles affectives : c'est la raison pour laquelle ellea
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- egxercé une si considérable influonce sur la dévotion |

populaire, particuliérement au xvye siécle. La grande
gainte Thérése et saint Jean de la Croix sont restés
fideles & celte tradition d'éviter les extrémes, ot d’har-
moniser la vie spirituelle, encore que sainte Thérése
penche vers I'école affective et saint Jean de la Croix
vers I'éeole intellectuollo : la synthése de leur mys-
tique, qui restera la gloire du Carmel, est une conne-
xion harmonieuse des divers éléments de la contem-
plation, que nous trouvons d&bauchée dans 1'école
carmeélitaine madiévale.
~ Un autre témoin antorisé de I'école an début du
Xive giccle est Sigbert de Beka, fondateur du couvent

de Paris, qu'ont rendu célébre ('Ordinale ordinis et
une explication de la Régle. 11 voit dans 'amour
parfait la consommation de la vie conterplative &
condition qu’il se joigne & une connaissance douce et
savoureuse de la bonté de Dieu. Connaissance d'ail-
lours qui peut ¢tre seuloment habituelle ou implicite.

Il est done partisan, lni aussi d'une combinaison har-
- monieuse de l'action de l'intelligence et de la volonté

(Quodlibet I, quaest. 6, art. 3, dans le ms. Val,
Borgh. 39).
12. Ddelins el réformes. — L’oxpansion de l'ordre,

- les nbcessités croissantes de I'apostolat, et par suite le

gojour prolongé de beaucoup de religieux en dehors
- des couvents contribudrent 4 multiplier les fondations
an centre des villes et firent pénétrer les principes du

~ monde dans la vie monastique. Lu solitude fut moins

¥mtiquée, la pauvreté s'afluiblit: les éludes elles-mémes
urent une cause de décadence en créant des privi-
Ibzes funestes & I'observance réguliére et en exemp-
tant de la vie commune les membres les plus distin:
gués de l'ordre. Le schisme d'Occident ouvrit la porte

. aux mitigations. Cependant il restait des observateurs

de la Régle, fidéles jusqu'd la sainteté : saint Pierre

. Thomas, dont nons avons déja parlé, qui fat un des

- fondateurs de la Faculté de théologie de Bologne,

* dtait un Frangais, du Périgord; saint André Corsini,
- en [talie; en Allemagne, Jean de Hildesheim (4 1375),

- qui, dans son [fistoria (rium Regum, garde de fagon

~ i remarquable les traditions de l'ordre; et b coté de

lui, Henri de Hanna, le représentant parmi les carmes

 de l'école eckartienne; en Angleterre, les traducteurs
- carmes des couvres de I'ormite Richard Rolle de Ham-

b yule. En Angleterre comme en ltalie, des ermitages se

- fondent a cette époque qui prouvent que la tradition
_ancienne n'est point oubliée tout & fait,
Ce qui est remarquable, ¢'est que 'ordre a assez de

vitalité, aprés une période de déclin, pour restaurer

lidéal primitif, Jamais d'ailleurs la décadence n’est

- flelle qu'il ne subsiste quelques couvents on se con-
- serve intacte la Régle promiére, Les réformes qui 8’y
- opérent ¢ ot 14 pour le plus grand bien des dmes

dans 'ine ou l'autre province empéchent I'ordre de
- perdre son orientation initiale. Lorsque les papes, au
- début du xve® sidcle, mitigérent la rogle, un groupe de
- couvents italiens de la région de Mantoue restent fide-

~ les & Pesprit primitif, et, approuvés d'ailleurs par I'au-

- forité pontificale, s’organisérent en une congrégation qui
. devait étre trés florissante. Parmi ses membres les plus
. cblébres, avec le B. Ange-Augustin Mazzinghi, prédica-
- teur trés renommé qui donnait & la solitude et i la
- tontemplation tout le tempas libre qui lui restait, citons
le B. Baptiste Spagnoli (* 1517), grand humaniste,
- 8ix fois vieaire-général de la congrégation de Mantoue

b T R

de Gueldre, plus tard provincial d'Allemagne, doeteur
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et qui fut prieur général de lordre entier : ses
poémes néoclassiques chantent la Vierge et les saints
de l'ordre, mais aussi la vie contemplative que par
tous ses ellorts il essaye de maintenir,

D’autres réformes de méme genre s'établissent &
Albi (1499), an Monte Oliveto (1516). Mais le réforma-
teur le plus important de fous est le B, Jean Soreth
qui pendant vingt ans fut prieur-général (1451-1471).
(Benoit-Marie de la Sainte-Croix. Les réformes dans
Vordre de N -D. du Mont-Carmel dans les Etudes Car-
mélitaines, octobre 1934, p. 156-195).

13, Mitigation de la Régle. Appel d l'oraison métho-
dique. Le B. Jean Soreth. — La mitigation de la régle
porta surtout sur deux points, Le premier fut la res-
triction de la solitude, On concédait aux Carmes une
vie moins érémitique, une vie qui les mélait davantage
4 la vie du peuple. Mais on n'abandonnait point pour
autant la fin primitive de l'ordre : les Constitutions
nouvelles au contraire recommandent explicitement
le recueillement, insistent sur lu place & faire & l'orai-
son et & la contemplation, comme si les dangers qui
menacent 'esprit de priére avaient rendu plus vive la
conscience des doestinées de l'ordre ol excité & pren-
dre les mesures nécessaires i en assurer la réalisation,

Perpétuellement on répdte + « Oratio Carmolitarum
piars optima »; les Carmes doivent garder la vie con-
templative comme un trésor et la vie active ne doit
pas lui étre un obstacle, Il y a des rapporis étroits
entre la réforme du B, Jean Soreth qui séjournait ordi-
nairemant A Liége et s'était lié avec le duc de Bour-
gogne, et la propagation de la Dévotion moderne dans
les Pays-Bas. Celle-ci a ¢té la grande vulgarisatrice de
I'oraison méthodique, de la méditation réglée, dune
priére mentale plus accessible au grand nombre parce
qu'elle utilise davantage l'imagination et la mémoire
sensible, La grande dévotion carmélitaine &4 Marie
s'harmonisait parfaitement avec les grands thémes
spirituels de la Dévotion moderne, & savoir I'fmitation
du Christ, la méditation de la vie et de la passion du
Sauveur. Les Carmes ont été des apdtres de la dévo-
tion & saint Joseph, 4 sainte Anne, & saint Joachim, &
I'Enfance de Jésus, & la sainte Face. Pour faciliter la
mdditation des mystéres du Christ, plusieurs d'entre
eux ont écrit des itinéraires de Terre Sainte, ou 'ima-
gination a plus de part que le réel, mais qui ont
exered sur la piété une action considérable. Clest
dans un de ces itinéraires, celui de Jean Pascha
(4 1530), prieur de Malines, Fen devole maniere om
cen gheestelizhe Pelgrimage te lrecken tot den heylighen
Lande, Louvain, 1663, que nous trouvons la plus
ancienne formule de notre chemin de croix actuel,
avee ses guatorze stations. Les poétes carmes rap-
portent de pieuses légendes sur le séjour de la Vierge
et de I'enfant Jésus an Carmel, lors du retour d’Egypte.
Plusieurs saints de l'ordre sont représentés avec
'enfant Jésus dans les bras; saint Albert de Sicile
(} 1306), la Bienheureuse Jeanne Scopelli (¥ 1491).
L’ Historia triwm regum, si largement répandue au
xve sidele, a contribué i propager la dévotion & Jésus-
I'nfant. Jeun Soreth a été I'homme providentiel. Son
Ixposilio paraenelica in Regulam Carmelilarum écrite
en 1455 (éd, Constantino ab Immaculata Conceptione,
Audomaropoli, 1894) tout en étant animée de l'esprit
ancien, adapte la vie de l'ordre aux circonstances
nouvelles. Francais, il a subi I'influence des Victorins
et de saint Bernard; mais, de toute évidence, il est
acquis &4 la Dévotion moderne et & la méditation sys-
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tématique. La méditation, pour lui, a un triple objet :
10 le livre de la nature, dans lequel Dieu nous enseigne
tant de mystéres et que nous devons admirer parce
qu'il nous révéle la loi de Dieu, sujet ordinaire,
d’aprés la Regle, des considérations du Carme; 20 le
livre de I’Ecriture sainte qu'il lui faut lire constam-
ment, parce qu’il a été écrit pour nous et qu'il ren-
ferme la loi de Dieu; 3¢ le livre de vie que Dieu écrit
de chacun de nous et qui nous apprendra comment
nous observons la loi de Dieu. Il y a ainsi trois formes
de méditation distinetes, mais qui peuvent se com-
biner l'une avec l'autre. Remarquable est dans I'Expo-
tion de la Itégle, l'insistance sur la pratique des vertus
et 'exercice de la méditation. Mais ce qui est peut-
étre plus étonnant, c'est que ce partisan de la Dévotion
moderne ait si fortement parlé de la vision de Dien
et des grices mystiques sur lesquelles les auteurs de
cette école sont, en général, fort réservés, La lecture
de I'Beriture sainte, qui est la loi de Dieu, doit, en
particulier, nous remplir d'allégresse de ce que Dicu
habite en nous par sa grice, et que nous puissions
progresser, comme des geéants, entrainés par le pur
amour et par la joie que nous cause notre élection,
bien au-dela de nos obligations strictes. La priére n'est
point un oasis dans le désert de la vie; c'est toute la
vie. Durant les heures de méditation, nous préparons
la nourriture qui nous soutient toute la journde et
rend continuelle notre oraison. Il est & noter que ces
développements sur la méditation méthodique servent
d’explication au passage suivant de la Régle : « die
ac nocte in lege Domini meditantes et in orationibus
vigilantes »; car, de la sorte, 'activité apostolique est
gubordonnée au but premier de l'ordre qui est la con-
versation avec Dieu. Ainsi providentiellement ['action
extérieure procede de l'union & Dien mais ne doit pas
I'interrompre.

14. La mitigation de la Régle et Pabstinence. — Le
gecond point sur lequel porta la mitigation fut I'absii-

nence, La Régle mitigée permit 'usage de la viande

trois ou quatre jours par semaine. Ce n'est pas li une
dérogation a la Régle primitive aussi importante qu’on
le dit quelquefois. Une des explications les plus auto-
risées de la Régle, celle de Sigbert de Beka (1 1333)
raconte qu'au moment oil les Carmes transplantés cn
Furope cherchaient & adapter la Régle & leurs besoins
nouveaux, avant de la présenter & 'approbation du
pape Innocent 1V (1247), ils se demandaient &'il ne
leur fallait pas plutdt s’abstenir de vin, influencés
peut-étre par la régle de Saint Benoit qui promet des
bénédictions & ceux qui se privent de vin. lls étaient
1A-dessus d'accord avec les rédacteurs de la Régle pri-
mitive qui, toujours d'aprés Sigbert, suivirent I'exem-
ple des Réchabites et des Iisséniens, par eux vénérés
comme leurs prédécesseurs et leurs modéles. Cenx-ci
ne s'abstenaient pas de viande parce qu'ils devaicnt
prendre part aux sacrifices du temple. ('est en vertu
d’'un principe analogue que saint Albert, le rédactenr
de la Regle de 1205, prescrit l'abstinence de viande
et non celle du vin, matiére du sacrifice du Nou-
veau Testament. En 1247, ce furent les deux domini-
cains institués par Innocent IV réviseurs de la Régle,
le cardinal Hugues de Saint-Cher, et Guillaume,
dvéque de Tortose, qui décidérent l'abstinence de
viande. 1ls admettaient d'ailleurs la possibilité de la
dispense.

Episode significatif. Toujours la spiritualité car-
mélitaine insistera plus sur 'abstinence en général

comme fondement de la vie spirituelle que sur la
forme spéciale de la pratiquer.

156. Fondation des Carméliles sous la Régle mitigde.
— Bien que, dans les sidcles préceédents, des femmes
dévotes aient cherché i entrer en contact intime avec
telle ou telle maison de l'ordre, comme les recluses
qui accotérent leurs cellules aux églises des Carmes,
telle sainte Jeanne de Toulouse (xme® siécle), c'esten
1453 seulement .que les Carmélites furent officielle-
ment fondées par le Bienheureux Jean Soreth, avec
I'approbation de Nicolas V. L'intention du prieur
général n'était pas de créer un ordre nouveau, mais
de confirmer la vocation de l'ordre existant en lui
adjoignant un groupe de mombres qui se consacre-
raient entidrement 4 sa fin premiére, la vie contem-
plative. La Regle mitigée sous laquelle il les fonda ne
fut point un obstacle &4 une observance réguliére, i
une vio pauvre, solifaire, toute de pridre et d'union &
Dieu. Le couvent des Couets prés de Nantes ost resté
particulidrement célébre par ses beaux exemples.
Dirigé 4 ses débuis par la Bienheureuse Frangoige
d’Amboise, duchesse de Bretagne que Jean Soreth lui-
@1éme avait admise au Carmel, il était aprés cent ans
d'existence, demeuré si fervent que sa réputation
était venue jusqu’en Espagne. Sainte Thérése sans
doute pensait aux Couets, quand elle se proposait de
partir pour un couvent du Nord, afin d'y vivre plus
fidelement selon les traditions de 'ordre ( Vie éerite
par elle-médme, ch, 31).

Des Pays-Bas et de Rhénanie, la fondation nouvelle
ge répandit bientdt en France, en Espagne, en lialie;
4 Florence, sainte Marie Madeleine de Pazzi obtint
pour elle-méme d'observer la rigueur primitive. Les
fondations du Bienheureux Soreth se distinguaient par
un amour tout particulier de la simplicité, de la pau
vreté, de la solitude et de la priere. La clorure y
était moina sévére qu'elle ne le sera apres le concile
de Trente : aux Pays-Bas et en Rhénanie, clle était
plus stricte; beaucoup plus large, en Espagne.

16. Lesaffinités de E‘Ecﬂ!e Carmélitaine avee Ruusbroec
el la Dévolion moderne. — Une circonstance qui favorisa
la fondation des Carmélites fut la légation et la visite
canonique du cardinal Nicolas de Cues en Allemagne
et aux Pays-Bas (1451), dans laquelle il décréta
que les femmes dévotes, vivant en communauté dans
plusieurs villes, mais suns régle déterminée a l' exemple
des Seeurs de la vie commune, auraient & choisir une
régle approuvée et & s'adjoindre & un ordre existant.
Un groupe de femmes qui étaient sous la direction
des Carmes de Gueldre et habitaient prés de leur
église, demandérent 'affiliation 4 l'ordre de N.-D. du
Mont Carmel. Ce fut pour le prieur général I'occasion
de solliciter auprés de Nicolas V la permission
d'établir, auprés du premier ordre des Fréres, un
gecond ordre de femmes, On sait que, compagnon du
cardinal de Cues, Denys le Chartreux de Ruremonde,
capitale de la Gueldre, estl'auteur de plusieurs traités
sur la vie des sceurs et sur la réforme de leurs cou-
vents, Ces détails nous expliquent un peu les affinités
de I'Institut des Carmélites avec la Dévotion moderne.
La Chartreuse, elle aussi, a été pour le Carmel un
maitre spirituel. L'histoire nous apprend combien les
chartreux ont favorisé la mystique de Ruusbroec et
en général la spiritualité de la Dévotion moderne :
par leur amour de la solitude et de la vie contempla-
tive, ils ont servi d'exemples et de stimulants aux

| Carmes qui aspiraient & une observance plus stricte.
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~ indice trés significatif de la position moyenne et con-

quiapporte 'activité extérieure, il faut que les jeunes

Il n'y eut point seulement entre les Carmélites, leurs 1
Péres spirituels et les maitres de la Dévotion moderne
un contact occasionnel : il y avait entre eux sur plus
d'un point communauté d'esprit. Le P. Martin 8. J. a
deémontré, de fagon éclatante, que la terminologie et
les images de Ruusbroec et de sainte Thérése dlaient
en relation étroite et parfois identiques. Nous avons
constaté plus haut des rapports analogues entre le
Bienheureux Jean Soreth et les écrivains de la
Dévotion moderne. 1l y a la, co semble, un nouvel

ciliatrice que l'école carmélitaine a prise entre les
différentes écoles.

17. La stricte obseirvance sous la Régle mitigde. La
réforme de Touraine et Jean de Saint-Samson., L'as-
piration. — La réforme de sainte Thérdse, entreprise
avec l'assentiment du prieur général et du provineial
de Pordre, aboutit apreés diverses péripéties & une
géparation de la branche réformde. Mais ce résultat,
il faut l'attribuer & des circonstances fortuites et non
point 4 une opposition formelle. Ce qui prouve
qu'ancienne et nouvelle observance ne vivaient pas
d'un esprit opposé, c'est qu'en France, fort peu de
temps aprés la réforme thérésienne, une réforme
assez austére parvenait & s'introduire sous la juridic-
tion commune. Dés les premiéres années du Xvi®sidele,
les PP. Jean Béhourt et Philippe Thibaut (¢ 1638)
gommencérent 4 Rennes, dans la provinee carmdli-
taine de Touraine, une « observance plus stricte »,
dont un frére laique aveugle, Jean de Saint-Samson
(+ 1637), fut I'dme et lo grand auteur mystique : c'est
a bon droit que H, Bremond le nomme le saint Jean
de la Croix des Carmes chaussés. (Histotre litéraire
du senliment veligieux, t. 2, p. 363-303. — G. Chaplot,
La réforme carmélilaine de Towraine. Albi, 1936). Il
est remarquable que cette réforme, inspirée sans
doute par celle de sainte Thdérdse, se réclame des tra-
ditions anciennes. Dans les traités que dicte le
mystique aveugle, il est fait appel, de facon beaucoup
plus explicite que dans les w@uvres des deux réfor-
mateurs espagnols, aux coutumes primitives de 'ordre.
De sorte que, pour nous renscigner sur l'esprit et les
traditions de l'école curmélituine, nous pouvons con-
sulter aussi bien les ceuvres gpirituelles des mystiques
de'Touraine que les grands travaux historiques ou &piri-
tuels, publiés durant le méme siccle par les Carmes
de 'ancienne observance, principalement en Belgique :
le Speculum Carmelitanum (Anvers, 1680) et le Vinea
Carmeli (Anvers, 1662) du P, Daniel de la Vierge Marie
(f 1678), véritables arsenaux de documents anciens,
et I'Introductio in terram Carmeli (Bruxelles, 1659),
du P. Michel de saint Augustin (- 1684).

Jean de Saint-Samson insiste tres fortement sur la
vocation mystique des Carmes. La vie active no doit
point avoir la premiére place. Rappelant que la Régle
exige une vie de priére, il choisit aussi cette priére :
« 50 perdre dans l'objet de sa contemplation, Diou et
leg choses de Dieu ». Sans doute, il y a nécessité de
précher, d’étudier, d’agir, mais en raison des dangers

seolastiques s'exercent intensément & ce qui fait I'objet
principal de leur voecation, et s'établissent solidement
dans la pratique de la méditation et de la contempla-
tion. La contemplation est bien un pur don de Dieu :
mais il importe que, de notre part, nous écartions
tous les obstacles et pratiquions les vertus de facon &

nous trouver dans les dispositions que Dieu exige
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avant de nous donner ses faveurs mysfiques. Dans
cette doetrine, l'action humaine joue un role consi-
dérable : & ses degrés supérieurs, la contemplation
reste un don absolument gratuit. Ainsi  foujours
équilibre est gardé entre 'école de la contemplation
wcquise et celle de la contemplation infuse. Jean a
soin de noter que la perfection ne consiste point dans
les phénomeénes extatiques, mais dans 'union & Dieu
qui habite en nous, Ce feu, qui brile en nous, nous
cmbrase et la flamme de notre amour s'unit avee la
charité divine qui enflamme notre cceur.

Il est nécessaire que les Carmes comprennent cette
vocation et &'y préparent. Comme moyen de parvenir
aux dispositions requises par Dieu, Jean conseille une
forme de pri¢re qu'avuit mise surtout en honneur le
franciscain Henri Herp, je veux dire l'aspiration, Elle
& quatre degrés : aspirer Dieu, respirer Dieu, vivre en
Dieu, vivre de Dieu. Tout remplis de Dieu, il nous
fant sans cesse avoir faim et Soif de Dieu, ouvrir la
houche pourinhaler Dieu. Nous devons commeneer par
nous offrir & Dieu, nous et toute créature. Comme
"indiquait déji le Bienheureux Jean Soreth la con-
iemplation de la nature doit nous élever a4 Dieu. Mais
il ne faul point nous attarder & 'admiration des mer-
veilles de la nature ; ce n'est qu'un échelon par lequel
1l faut monter. A la vue des richesses de Dieu, prions-
le qu'il nous enrichisse, a mesure qu'il se donne i
nous, il nous rend sans cesse plus semblables a Lal.
Nous devons collaborer & son action en nous unissant
lonjours plus intimement & Lui; et perpétuellement
nous réjouir de cette union & Dieu. Il faut — ¢’est
I comparaison ancienne de Ia « seintilla animae »
— que le royaume de Dieu qui est en nous, 8'étende
sans reliche et finisse par nous occuper totalement,
(1. Brenninger, O, Carm., Joannesa S.Samsone de animo
¢t ingenio Ord, Carm. dans les Analecta Ord. Carm.,
1, 89, p. 11-64; cf, t. 8, p. 261-327 et 225-258),

18. Dewx ranches du méme {ronec. — A regarder de
haut le Carmel, ses deux branches se réunissent &
leurs sommets. Et malgré la séparation qui existe sur
le trone, les deux rameaux entremélent leurs feuilles
¢l leurs fleurs suns qu'on puisse distinguer celles qui
appartiennent i lan de celles qui appartiennent a
'nutre. Le chantre aveugle de Rennes, le Vénérable
Joan de Saint-Samson, n'a pas une melodie différente
de celle du chantre inspiré prisonnier an carmel de
Toldde, parce que tous les deux répdient ce que
I"Institutio primorum monachorwm avait ineulqué aux
Carmes des premiers siéeles, & savoir que tous,
Carmes et Carmélites, Frores et Sceurs de 1'Ordre
de N.-D. du Mont-Carmel pour étre fldéles a leur
vocation, doivent s’efforcer de monter, sous la conduite
du saint ermite et prophete Iilie, & {ravers le désert
de cette vie, jusqu'an mont Horeb de la vision de
Yien, réconfortés par la nourriture divine qui leur est
montrée sur 'autel.

1. Bources, — Bullarium Carmelitanum, 4 vol., Romae, 1715-
1768, — Cosmas de Villiers, 0. Carm., Bibliotheca Carmeli-
tana, Aurelianis, 1752; reed. G. Wessels, Romae, 1927, —
Sueculum Carmelilanum, od, J1.-B. de Cathaneis, Venctiis,
|07, = Daniel a Virgine Maria, Vinea Carmeli, Antwerpine,
16625 Speculum Carmelitanum. 2 vol,, Antwerpiae, 1680, —
Aeta capilulorum generalivm Ordints Fratrum B.V. Mariae
de Monle Carmelo, 3 vol. . (. Wessels, Romae, 1914-1936.
-—  Monumenla hislorica Carmelilana ed. Ben, Zimmer-
mann, Lirenae, 1907, — [Jean Népomueéne de Saint-Pierre],
Histoire de UVordre de N.-D. du Monl-Carmel scus ses neuf
premiers prieurs généraws, Maestricht, 1798
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2, Travaux historiques. — B, Zimmermann, art, Carmes
D'TC; art. Carmelile, CE, — B. M. Xiberta — De seriploribus
soolasticis saeculi XIV ex ordine Carmelilarum, Louyain,
1081, — L. Van den Bossche, Les Carmes, Parig, 1930, —
¢. Martini, Der delische Carmel, Bamberg, 1922-1926. —
Nombreux articles historigues dans les Analecta Ord.
Carmel., Rome, depuis 1908,

Sur les discussions touchant limitation élianigue,
ef. H. Delehaye, A (travers U'cuvre des Botlandistes, 1015-
1945. Bruxelles, 1920, p. 125 et suiv. — P. E. Magenis,
The Life and Times of the Prophel of Carmel, Dublin,
1926, — C. Kopp, Elias u. Christentum auf dem Karmel,
Paderborn, 1929 (critique par B. Xiberta, Anal, ord. Carm.,
t.7, p. 180-211). — Putrick do Saint-Joseph. Les traditions
monasliques des Carmes, dans les Etudes Carmélit,, 1911, p.
270-200; Le livre de Jean de Jérusalem dans les Etudes
Carmél., 1913, p. 365-386. — Marie-Joseph du Sacré-Cour,
La tradition du Carmel sur le culle de la Trés Sainle Vierge
dans UInstitut prophétique d'lilie, daus les Eludes Carmél.,
1911, p. 177-195,

8. Etudes de spiritualité a) générales. — T, Brandsma,
0. Curm., Carmelite Myslicism. Historical Sketches, Chicago,
036, — Vita Carmelilana, Doctrina conventus Magistro-
rum Novitiorum ord. Carmel. diebus 3-8 octobr. 1932,
Romae in collegio S. Albertl habiti. Romae, 1933; trad.
anglaise, L. J. Wetter, Q. Carm., Chicago, 1934, — Michael
a S, August., Introductio ad vitam inlernam, ed. G. Wessels,
Romae, 1929, — Jérome de la Mére de Dieu, La Spiritualité
Carmédlilaine, Balan-Sedan.

h) partiouliéres -— L. J. Walter, Reelix corde ; The
Carmelite Method of Prayer, Chicago, 1933. — Benoit-Marie
de la Sainte-Croix, 0.C. D, [Zimmermann), Les saints déserts
des Carmes dédchaussds, ch, 1-4, Paris, 1927, — L. C. Disther,
0. Carm., fmitation of Mary or a brief Commentary on
the Carmelite Rule, Chicago, 1928. — L. J. Walter, 0. Carm.,
Tolus Marianus, Chicago, 1933. — Marie-Joseph du Sacré-
Coour, Le culle de Sainl Joseph el le Carmel, dans les
Etudes Carmél., 1911, p. 81492, — P. Gabriel ab Annun-
tiatione, De Carmelitarum cullu 88. Annae el Joachim
dans les Analecta 0. Carm. Disc., 1. 7, p. 104-1561,

Titus Brannsyma, O, Carm.

II. — BECOLE MYSTIQUE THEREBIENNE
(CARMES DECHAUSSES),

L'école mystique thérésienne est constituée par
les -auteurs carmes dont la doctrine spiritnclle
s'inspire principalement des enseignements de sainte
Thérése de Jésus et de saint Jean de la Croix. Au
gein de I'Ordre du Carmel ils forment un groupe
part qui se rattache fout entier & la Réforme des
Déchaussés ot se caractérise par une unité doctrinale
dont il faut chercher la raison précisément dans l'iden-
tité de leurs sources fondamentales. Ils sont en outre
liés intimement entre eux par de multiples liens de
dépendance; leursérie est une chaine dont les anneaux
§¢ déroulent — an moins durant la grande période de
I'école — avee une continuité parfaite. On mettra
d'abord en lumiére cette dépendance, ou si I'on vent
cette « généalogic » des auteurs; ce sera unec esquisse
historique du développement de I'dcole thérdsienne (1). On
abordera ensuite 'exposé de sa doctrine, Celle-ci étant
complétement « centrée » sur l'oraison mentale, on
commencera par 1'étude de la doctrine de Uoraison (2).
Nous examinerons ensuite ce que 'école enseigne au
sujet de 'attitude d prendre en face des « grices extra-
ordinaires » qui parfois accompagnent les grices
d'oraison proprement dites (3). Finalement, c'est la
synthése de la wvie spirituelle, considérée dans son
ensemble, qui retiendra notre attention (4). Nous
é¢tudierons ces différents aspects de la doctrine thérd-
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sienne du point de vue rigourcusement historique, 5i
nous réussissons i dégager la gonose des théses fonda-
mentales de I'école, nons aurons, eroyons-nous, fourni
les éléments nécessaires pour juger adéquatement de
leur valeur. .

. — L'ECOLE THERESIENNE (ESQUISSE HISTORIQUE).
—Nousne citerons explicitement que les seuls auteurs

et celles de leurs muvres qui paraissent avoir eu une
influence notable dans la formation et la propagation
des doctrines de 1'école, Il ne faut done chercher ici
ui une liste compléte des auteurs mystiques thérésiens,
niune bibliographie exhaustive de leurs écrits; mais
nous espérons ne rien ometire de vraiment important,
Nous étudierons I"école depuis ses origines jusqu'a nos
jours. Elle a connu une interruption : de la fin du
xviie siéele A la fin du xix® elle ne donne guére signe
de vie., A l'aube du xx° siécle elle réapparait et
g'attache dés 'abord — sans toujours y arriver — i
renouer la chaine de l'antique tradition. Il y a donc
une « grande époque » dans I'bistoire de I'école. Elle
g'étend depuis les débuts de la Réforme thérésienne
(1562) jusque vers la moitié du xvine siécle. Durant la
période contemporaine on cherche surtout & demeurer
fidéle aux enseignements traditionnels et & les enrichir
des apports de la science et de la théologie moderne,

A. — La grande époque (1562-1750). — On peuty
distinguer d'abord la période ot la Réformatrice du
Carmel, sainte Thérése de Jésus et son compagnon
d';euvre saint Jean de la Croix propagent eux-mémes
leurs enseignements; une couronne de disciples
immédiats les entoure (1). Vient ensuite une époque
ou se dessinent divers courants d'interprétation de la
doctrine des chels d'école; elle comprend la premidre
moitié du Xvue siécle (2). Enfin nous avons une période
de synthése ol les divers courants se fondent ensemble
donnant lieu & une doctrine « traditionnelle » ot notable-
ment « unifiée ». Elle s'¢tend de 1650 & 1750 (3).

[. — SAINTE THERESE DE JESUS ET SAINT JEAN DE LA
CROIX. — 1. SAINTE THERESE DE JESUS. — On remarquera

que la plupart des ouvrages de la Sainte ont été écrits
pour la formation de ses filles, les Carmélites déchaus-
gées, religieuses vouées uniquement a la vie contem-
plative, C'esten particulier le faitde ses deux ceuvres plus
fondamentales: Le Chemin de la perfection et le Chateaun
intériewr. Coci explique pourquoi Thérése, dans ses
exposés de la vie spirituelle, ne considére guére d'autre
cas que celui des « contemplatives ». Tout en admet-
tant que toutes les Ames gpirituelles ne le sont pas, et
méme 2 doivent pas l'étre (Camino, c. 17), elle
n'étudie nulle part le développement de la vie spiri-
tuelle d'une 4me « active », C'est I'orientation « pra-
tique » de ses écrits qui I'a amendée & un pareil procédé
olle éerit pour la formation spirituelle de ses filles.
Nous retrouverons d'ailleurs le méme procédd chez la
plupart des auteurs de I'école. Comme la vie des Car-
mélites est avant tout une vie d'oraison mentale,
Thérése, répondant i leurs désirs exprés, s'est attachée
avant tout 4 leur en enseigner la pratique et les fon-
dements, 4 leur indiquer la maniére de vaincre les
difficultés qui s'y rencontrent, i lenr montrer le terme
vors lequel elle s'oriente et les diverses étapes qui
marquent le progrés de 'ime dans ce saint exercice, |
Tout en embrassant I'ensemble de la vie spirituelle,
les ceuvres de Thérése de Jésus sont donc avant tout
des traités d'oraison, et ¢'est de la vie d'oraison que
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la Sainte est vraiment demeurde o « maiiresse » aux

. yeux des dmes intérieures.

2. SaINrT JEAN DE 1A Croix. — 1l nous faut parler
d'une maniére tout analogue de saint Jean de la Croix et
de ses ceuvres. Lui aussi est avant tout un « éducateur »
ef ses ceuvres plus fondamentales sont de vrais traités

" de < direction ». Ils ont été composés i la demande de

disciples, et leur retracent « la voie & suivre pour
arriver & I'union divine ». Ils ont &té éorits par consé-
quent pour des dmes qui menaient la vie contempla-
tive, et il est tout naturel qu'ils leur indiquent, comme
terme d'orientation, le sommet vers lequel tend et
s'achemine une telle vie, ¢'est-a-dire : 'union mystignue.
licrits pour dos Ames vouées A la vie d'oraison, ils
g'attachent particulidrement & leur enseigner ce saint
exercice; les ceuvres de saint Jean de la Croix sont
done également des traités de lu vie d'oraison. lls
complétent admirablement les enseignements de sainte

~ Thérdse. En orientant les dmes carmélitaines vers

les sommets de la vie contemplative, Thérése de Jésus
et Jean de la Croix sont d'ailleurs uniquement restés
fidelesa l'idéal traditionnel de 1'Ordre exposé dans I'an-

 tique Institution des premiers moines. Celle-ci, comme
-on apu voir plus haunt (v. supra, c. 160), présentait

aux membres de 1'Ordre une double fin : la charité par-
faite, la contemplation infuse; la premiére, fruit de nos
efforts aidés de la grice, disposant 4 la seconde, don
divin, gratuitement accordé par la miséricorde divine
i I'dme qui a pleinement purifié son cceur. Thérese de
Jesus et Jean de la Croix orientent & leur tour les dmes
carmélitaines vers la plénitude de la charité et vers la
contemplation. '

3. LES DISCIPLES IMMEDIATS. — Parmi les dmoes qui
purent profiter de I'enseignement oral des deux Réfor-
mateurs du Carmel, il y en a eu qui, grice i leurs

. talents personnels ou & leur culture, purent consigner
 par éerit les fruits de ces enseignements en les enri-

chissant de leur expérience, de leurs réflexions, oun
meéme de leurs recherches personnelles, On congoit
quon les retrouve surtout parmi les religieux. Citons
d'abord Jean de Jésus-Marie (Aravalles) qu'il ne faut
pas confondre avec son homonyme, le Calaguritan, que
nous rencontrerons plus bas. Il est trés probable qu’an

. noviciat de Pastrana il eut quelque temps pour maitre
- suint Jean de la Croix. 1l nous laissa un charmant

Tratado de Oracidn (édité récemment, Toltde, 1926)
et coopéra & la rédaction de la premiére Inslruceidn de
Novicios de I'Ordre (rédéditée & Toléde en 1925), Inno-
cent de Saint-André, qui embrassa la Réforme deux

. ans aprés la fondation de Durvelo, vécut en divers
- couvents cote & cote avec le Saint. Il est plein d'admi-

ration pour lui et ¢'est 4 sa demande, entre autres, que
celui-ci composa 1o Subida del Monte Carmelo. De lul

) nous avons une Theologia mistice 6ditée en 1615, sous
e pseudonyme de Andrés Locara. Vieni ensuite le
- celébre Jérdme Graticn de la Mere de Dieu, qui dut

lui aussi rencontrer une premidre fois Jean de la Croix

. au noviciat de Pastrana. Quant & ses rapporis avec

sainte Thérése, on sait qu'ils furent particuliérement
suivis et intimes. L'ceuvre principale de Gratien, le

Dilucidario (Obras I, p. 1; B. M. C., XV, 1932), refléte
. grandement les enseignements de la Sainte, Son traité
De la oracidn mental (ib,, p. 333) propose la méthode |

de méditation qui semble devoir son origine 4 saint
Jean de la Croix. Enfin, de Marie de Saint-Joseph,

célébre prieure du monastére de Sévilles pécialement
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chérie par sainte Thérése, nous avons un Libro de las
recreaciones (édit. Silverio de S, Ter, Burgos, 1913) on
so retrouvent clairement les traces des enseigne-
ments des denx Saints.

[, — DIVERS COURANTS D'INTERPRETATION. — Le
début du xvue siéele (exactement 1599) marque la nais-
sance do la congrégation d'Italie des Carmes déchaus-
s, La nouvelle branche se détache do tronc pour
jouir d'une vie indépendante ; mais les Carmes d’'Es-
pagne ont donné réellement & 1'ltalie les meilleurs de
leurs sujets. Jean de Jésus-Marie, le Calaguritan, fut
formé & Pastrana; mais il n'y rencontra plus saint
Jean de la Croix et sa docirine mystique ne reflote
guére l'influence du Docteur mystique. 1l passa
d'ailleurs tout jenne aucouvent de Génes et ne connut
que trés pen le milien carmélitain espagnol. Par contre,
¢'est un fervent thérésien. Avee cela il est excellent
théologien et c¢'est comme tel qu'il aborde 'analyse de
certoines grices mystiques, en particulier celle de
'union fruitive. Mais lui encore veut avant tout
« former les Ames ». Outre une Theologia mystica (1607,
Opera, omnia, 11, p. 418, Florence, 1772) vrai petit
joyau, nous avons de lui une Schola de oralione cl
contemplatione (1610, 1b.,508), espéce de catéchismo
qni, par demandes et réponses, expose et résout toutes
leg difficultés de la vie d’oraison. L'auteur jouit d'une
trés grande autorité dans 1'école, 11 est un des quatre
piliers sur lesquels s'érige son édifice doetrinal fondé
sur les enseignements des deux Réformateurs. Les
trois autres sont Thomas do Jésus, Joseph de Jésus-
Marie (Quiroga), et Philippe de la Trinité.

Thomas de Jésus est lui aussi un grand fervent de
sainte Thérése. Clest la lecture de ses livres qui a
dicidé sa vocation contemplative. Thomas est un
crand érudit, mais ¢'est aussi un théologien de race.
[l a analysé tousles états d’oraison décrits par Theéreése
et en forme une Suma y compendio de los grados de
aracidn (Rome, 1610); mais il est de plus le premier
i examiner i la lumiére de la théologie scolastique
I'ensemble des probléemes mystiques. Trois grandes
guvres devaient faire le tour de toutes ces guestions.
Le De contemplatione diving (Anvers, 1620) déploie en
éventail toutes les différentes espéces de contempla-
tion infuse, Le De oralione divina (Anvers, 1623) expose
surle plan des « trois voies » {raditionnelles, le dévelop-
pement de la vie surnaturelle contemplative. Le troi-
siéme, qui devait avoir pour titre De perceptionibus
mentalibus, resta malheurousement inachevé. Il devait
traiter de I'oxtase, des visions, des révélations et des
prophéties, L'étude de 1'extase elle-méme resta inedite
jusqu'en 1684 et ne put done guére exercer d’influence
sur les autres auteurs de 'école. 11 y a une audre lacune
dans I';euvre de Thomas : il n'a guére pénéiré la nature
de la purification passive dontil parle pourtant ample-
ment, La doctrine du Dectenr mystique lui est restée
termée sur ce point. D'ailleurs on a peine 4 relever
quelque influence de Jean de la Croix dans P'eccuvre de
Thomas. Remarquons qu'en 1018 seulement parait la
premiére édition des ceuvres du Saint. L'éditeur,
Didace de Jésus, les accompagne de « trois discours »
qui constituent une sorte d'introduction; ils ont 6&té
souvent traduits et rééaités. Ce n'est done que vers la
fin de sa carriére scientifique que le Pére Thomas put
entrer plus aisément en contact avec 'euvre du Saint.
Peut-étre en pouvons-nous relever linfluence dans la
(uestion de la contemplation acquise dont nous aurons
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4 parler plus bag; mais 14 encore elle s'exerce plutdt
h travers le Tratado del conocimiento oscuro. L'auteur
et la date exacte de cette derniére ceuvre demeurent
jusqu’s présent ignorés. On sait seulement qu’elle fut
englobée dans I'Arte de bien vivir du Bénédictin Antonio
de Alvarado, publié en 1608, et il est évident d'auire
part qu’elle est tout imprégnée de la doctrine de saint
Jean de la Croix. Mais comme elle jona un grand role
dans le développement de la doctrine de la contempla-
tion acquise, nous devons nécessairement la rappeler
ici. Thomas de Jésus, édugqué dans le milieu espagnol
oft véeut le Doctenur mystique, passe lui aussi, en 1607,
d’Espagne en Halie; c'est & Rome et en Belgique qu'il
exerga la plus belle part de son activité apostolique et
littéraire. 1l semble que ce fut surtout sur la fin de sa
vie qu'il s'occupa de la « contemplation acquise »,
mais il Jul dédia plusieurs fravaux; la plupart toutefois
demecurérent longternps inédits. Vers la méme dpoque,
nous trouvons, également venu d'Espagne en Italie, le
célebre thaumaturge Dominique de Jésus-Marie. Nous
avons de lni un Sententiario spiritucle (Rome, 1622)
qui traite des trois voies spirituelles,

Contemporain de Thomas de Jésus, mais absolu-
ment indépendant de lui, est Joseph de Jésus-Marie
Quiroga, premier historiographe de la Réforme. Il
connut trés bien les wuvres de sainte Thérése, mais
¢'est surtout un fervent de saint Jean de la Crolx dont
il se fait 'apologiste. Il g'attache i montrer la confor-
mité de ses écrits avec les enseignements du Pseudo-
Denys et de saint Thomas d'Aquin, 8'il a les qualités
de Papologiste, il en a aussi les défauts. Ses interpri-
tations sont plus d'une fois forcées et I'on peut se
demander §'il ne congoit pas un peun & sa facon la doce-
trine de saint Jean de le Croix. A la base de son inter-
prétation du Docteur mystique, il introdnit la distine-
tion dun donble mode d'opérer des dons du Saint-
Esprit dont on ne retronve guére de trace explicite

- c¢hez le Saint. Quoiqu'il en soit, nous sornmes foreds de

noter que, de son vivant, aucune de ses @uvres mys-
tiques ne fut publiée, Son amvre principale, un dyp-
tique composé de la Subida del alma a Dios et de la
Entrada en el Parayso espiritual ne vit le jour qu'en
1606-59 & Madrid. Une autre ouvre, le Don que tuvo
San Juan de la Crus para guiar las almas a Dios,
demeura inédite plus longtemps encore (Malaga, 17177) 4
on la trouve actuellement dans le dernier tome de
I'édition tolédane de saint Jean de la Croix, 1912-14,
L'Apologia mistica est tonjours manuscrite. Quant i sa
biographie de saint Jean de la Croix, ou il expose ¢ga-
lement les enseignements du saint, elle fut publiée en
Belgique (Bruxelles, 1628) & l'insu des supérieurs de
'Ordre et peut-étre méme de l'auteur. Ln tout cas,
cette publication lui valut sa disgrdce définitive, Muis

. 8i de son vivant Quiroga out une influence forcément

restreinte, plus tard, ses csuvres joudrent dans 'école
un role notable, voire prépondeérant. La doctrine de
la contemplation commengante, enseignée par saint
Jean de la Croix, prend chez lui un aspect particulier;
plus qu’ailleurs ceite contemplation apparait & notre
portée. Or l'interprétation de Quiroga devint quasi
« classique » en Espagne ; méme, a travers Balthazar
de sainte Catherine, elle se communiqua & 1'Ttalie,
Quiroga semble avoir en néanmoins des disciples
immédiats. On croit retrouver son influence chez
Nicolas de Jésus-Marie Centurioni, autre apologisic de
saint Jean de la Croix, auteur de la Phrasium misti-
earum elucidatio parue & Cologne en 1639. Par conire,

‘un autre auteur contemporain, Antoine de la Croix,

dontle Libro de la contemplacidn divina demeura inédit
jusqu'a nos jours (les Ktudes Carmélitaines en pu-
blierent récemment de larges extraits; avril 1932-34),
n'accuse aucune influence de Quiroga dans son inter-
prétation de saintJean de la Croix. Celle-ei se rap-
proche plutot de celle du Tratado breve anonyme dont
nous avons parlé plus hauti. Philippe de¢ la Trinité,
dont la Summa theologiae mysticae (Lyon, 1656) est bien
connue, est lui aussi'un disciple de saint Jean de la
Croix. Mais & la différence des autres, il n'est plus en
communion directe avec le milieu o vécut le Saint.
Il ne connait le Docteur mystique que par ses csuvres;
mais celles-ci il les posséde & fond, I lisait de preéfé-
rence entre autres la Nuit obscure et s'en est trés bien
assimilé les enseignements. Il fut ainsi & méme de
parachever la synthése scolastique de la mystique
commencée par Thomas de Jésus el de constituer de
la sorte la premiére étude scolastique compléte de la
doctrine de saint Jean de la Croix., G'est done & bon
droit qu'il nous présente une « Somine » de la théo-
logie mystique. Philippe de la'I'rinité dépend d'ailleurs
étroitement de Jean de Jésus-Marie et de Thomas de
Jésus; par contre il ignore complétement Quiroga.
Toute une série d’auteurs, ceux de la Congrégation
d’'Ttalie en particulier, demeurent donc jusqu'ici tota-
lement étrangors & 'influence de Quiroga ; mais, dans
la seconde moitié du xvie siécle, nous allons trouver
réunis et fondus ensemble les divers courants doctri-
naux que nous avons distinguds ci-dessus.

Ill.~ FUSION DES DIVERS COURANTS. — Clest le I'ére
Balthazar de BSainte-Catherine de Sienne qui
introduit Quiroga en lalie en y publiant sa traduc-
tionitaliennedela Subida del alma a Dios (Rome, 1664);
celle-ci fut suivie & quelques années d'intervalle de
la traduction de I"lntrada en el Parayso espiritual
(Génes, 1669) par le Pére Luc-Francois de saint Benoit,
Le Pére Balthazar est connu surtout par son magni-
fique commentaire sur les Demcures de sainte Thé-
rése : Splendori riflessi di sapienza celeste vibraii da
Tommaso d'Aquinu e Teresa di Gieswt sopra 1l Castello
Interiore (Bologna,.1671). L'auteur connait & fond
tous les anteurs de l'école qui l'ont précédé et il
enrichit notablement leurs exposcs scolastiques des
problémes mystiques, La doctrine de Quiroga appa-

.rait harmonisée avee celle de Thomas de Jésus.

Quelques anndes plus tard, parait en Espagne la
Cadena mistica (Madrid, 1678) de Joseph du Saint.
Esprit, le portugais (que l'on ne doit pas conlondre
avee l'andalon du méme nom, dont nous parlerons
plus bas). L'auteur passe en revue successivement les
solutions données par les auteurs les plus remar-
¢uables de I'¢cole anx différents problémes mystiques,
Lui-méme en fait la synthése. Mais son ouvrage lo
plusmir est un commentairedu Pseudo-Denys, I'finu-
cleatio theologie mystice publiée i Cologne, en 1684,
par le Pére Paul de tous les Saints, L'auteur estime
que nul n’a mieux interprété saint Jean de la Croix
que Quiroga; c¢'est donc de Iui qu'il s'inspirera pour
constituer sa synthése mystique, II aura contribué |
heaucoup & « généraliser » l'influence de Quiroga.
Néanmoins, il hésite quelquefois & le suivre intégra-
lement, Un méme besoin de « corriger » Quiroga se
retrouve dans le Directorium mysticum (Lyon, 1677)
d'Antoine du Saint-Esprit. Cette ceuvre n’est pas uni-

quement un résumé de la Summa de Philippe de la |
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Trinité comme on l'a ¢ru parfois. L’auteur dépend
augsi grandement du Doiminicain Vallgornera. Celui-
¢i, comme on sait, avait « pillé » Philippe, mais on
retrouve chez lui d’autres enseignements, empruntes
2 saint Thomas et aussi, semble-til, & Quiroga. A
gon tour Antoine « pille » Vallgornera, mais il a eun
I'honnétetéd de le dire; Vallgornera au contraire a
oubli¢ d'indiquer ses sources carmdélitaines. lei
encore, par conséquent, le vourant « Quiroga » s'unit
avec le courant « Tralado breve » — Thomas de Jésus-
Philippe de la Trinité. Aprés cette époque, la fusion
est faite. Il y a cncore Dominique de la Trinité qui
dans sa Bibliotheca mystica (Rome, 1676) insére un
traité n'accusant d'autre influence que celle des
anciens anteurs de lo Congrégation d'Italie; mais
ceux qui suivent sont bien 'écho de I'ensemble de
I'école. La Disceptalio mystica (Alcala, 168Y) d’Antoine
de 'Annonciation, la Medula mistica (Madrid, 1691)
de Frangois de saint Thomas, finalement [Pweuvre
monumentule de Joseph du Saint-Esprit, I'andalou, le
Cursus theologiw scholastico-mystiea  (Séville-Ma-
drid, 1720-40) reflétent toute I'évolution doctrinale
de la période précédente, Les deux premiers accusent
néanmoing certaines déviations que nous reléverons
en leur temps. Le Cursus de Joseph du Saint-Esprit
avait été précédé en 1708 par nne synthése d'un
autre genre. Le Pére Honoré de Sainte-Marie expose
dans son ouvrage Tradition des Péres sur la conlem-
plation (Paris, 1708) la doctrine mystique enseignée
anx divers sitcles de T'histoire de I'Eglise; mals il ne
s'occupe que tros peu des auteurs earmélitains, Sainte
Thérése et saint Jean de la Croix mis & part, il ne
parle guére, que de Jean de Jésus-Marie, Joseph du
Saint-Esprit clot 1a série des grands auteurs mystiques
de I'Ordre. Aprés Iui, rien de remarquable au
xvie sitele. On ne réussit pas méme & mener & bien
une nouvelle adition des ceuvres de saint Jean de
la Croix. Les remarquables travaux d’André de I'In.
carnation (vers 1754) servirent pour ['edition de

. Toléde en 1912-14, Un vent de mort a soufflé sur
~ toute le seconde moitié du Xvoe siéele et, jusqu'a la

fin du xixe, la théologie mystique ne donne plus signe
de vie.

B. — L’épogque moderne (de 1874 jusqu'd nos
jours). — Les premiers indices d'un réveil appa-
rurent en Belgique. Le Pére Berthold-Ignace de Sainte
Anne est un animateur. Il veut remettre dans les
mains les auteurs mystiques de I'Ordre et faire aimer
l'idéal contemplatif. 11 réédite la Summa de Philippe
de lz Trinité (Bruxelles, 1874); il publie une version
francaise de VInstruclion des Nowvices de Jean de
Jésus-Marie; il traduit en francais et édite le traité
de Thomas de Jésus sur la contemplation acquise,
jusqu'alors manuserit (Bruxelles, 1886). Quelques
années plug tard apparait en Espagne la revue
San Juan de la Crus (Ségovie, 1BD0). Cette fois
commence le travail original. Les rééditions pourtant
vont leur cours. lin 1904 les Carmes allemands
publient & Paris celle du  Dirvectorium mysticum
d’Antoine du Suint-Esprit. Entre temps s’engage en
France la discussion Poulain-Saudreau sur le caractére
« extraordinaire » de la contemplation et I'existence
de la contemplation acquise, Les ouvrages carmé-
litains de cette époque en rapportent quelgues échos
sang s'engager néanmoins dans la polémique, En
Belgique, le Pére Alphonse de la Mére des Douleurs
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publie sa Pratique de Uoraison mentale el de la perfec-
tion en 8 volumes (Bruges, 1909-1914). Une grande
place y est accordde & la « contemplation acquise ».
Fn Espagne, le pére Wenceslas du Saint-Sacrement
dans son ceuvre massive [Fisionomia de un Doctor
(2 wvol., Balamanque, 1915) consacre lui aussi un
long chapitre & la contemplation active. Mais ce n'est
(que durant la grande guerre que le Carmel entre en
lice au sujet des questions controversées. En Espagne,
le Pére Clande de Jésus-Crucifie entreprend une
défense en régle de la contemplation acquise (&1
Monte Carmelo, 1917 sqq.). A peine la guerre eurc-
péenne terminée, les Etudes Carmélitaines se mettent
de la partie (1920). Le pére Marie-Joseph du Sacré-
Ceeur y commence lui aussi une série d'étndes en
faveur de la contemplation acquise. En Espagne, la
lutte g’aceroit graduellement, au point de s'envenimer;
et durant quelques années une grande partie de la
production littéraire est du genre exclusivement
polémique, I1 faut toutefois faire une place & par
pour les belles études du Pére BEugéne de Saint-
Joseph sur la Montée du Carmel de saint Jean de la
Lroix (dans I Monte Carmelo, 1928 sqq.). Signalons
cncore celles du Pére livariste de la Vierge du Carmel
sur I'éducation carmélitaine. Puis la lutte se calma.
Dans ces derniéres années nous avons du Pére
iz échiel du Sacré-Ceeur une toute substantielle
Hétodo deoraecidn y contemplacidn (Bilbao, 1932) et la

sorie déjh longue des wuvres du Pére Chrysogone de
Jasus-Sacrement. Celles-¢l sont d'une trés belle venue

of elles attirérent grandement ['attention du public.
Citons en particulier : San Juan de la Cruz, su obra
etentifica y su obra lLiteraria (Madrid, 1929) et Com-
pendio de Aseética y mistica (Madrid, 1933). Un autre
manuel, le Cursus Ascelicus, avait été publié aupara-
vant par le Pere Aurélien du Saint-Sacremen: (Erna-
kulam, 1917-19). Dans le Nord, on se méle beaucoup
moins aux discussions courantes, Néanmoins, la
plupart des publications révelent les préoccupations
qu'elles out suscitées. Elles sont surtout visibles chez
e Pére Jérome de la Mére de Dieu, Les ouvrages
du Pére Théodore de Saint Joseph, — citons en parti-
culier son Fssai sur Coraison carmélitaine (Bruges,
1923), — v font beaucoup moins allusion; ils sont I'dcho
de la doetrine traditionnelle. Le Pére Pascal du
Saint-Sacrement donne an Dietionnaire de théologie
catholique un remarquable article, trés technique,
sur I'eovre de saint Jean de Ia Croix. Le Pére Gabriel
de Sainte Marie-Madeleine entreprond 'étude des
auteurs carmélitains du point de wvue surfout his-
torique. 11 a édité, en Italie (IYlorence, 1934; Milan,
1935) plusieurs séries de conférences publiques
données & Rome, au Collége International de I'Ordre
sur la doctrine de I'école thérésienne. Signalons
encore la seconde série des IKiudes Carmélitaines
qui, depuis 1931, ont complétement réformé leur
programme et abordent les quesiions mystiques
principalement du point de vue psychologique. Elles
se sont acquis la collaboration d'un grand nombre
de personnalités du monde scientifique et se dis-
tinguent par leur haute tenuo.

ue dire, pour terminer, de I'apparition, au sein dn
Carmel, & la fin du siéele passé, de 'attachante figure
que fut suinte Thérése de I'Enfant-Jésus de Lisieux?
Agsurément il seruit déplacé d'en faire simplement un
[émoin de la tradition spirituelle qui trouve son ori-
wine chez Thérdse de Jéasus et Jean de la Croix. La



179 CARMES DECHAUSSES 180

doctrine de « l'enfance spirituelle », puisée immédia-
tement aux sources évangéliques, et vécue sous la
poussée de I'Esprit avant d'étre traduite dans I'Histoire
d'une dme, est d'une fraicheur si exquise et d'une per-
suasion si entrainante qu'on a pu légitimement parler
i son sujet d’'une « renaissance spirituelle » dont on
serait bien mal venu & contester 'originalité, Mais il
serait également injuste de ne pas vouloir reconnaitre
chez sainte Thérése de I'Enfant-Jésus la « frappe » théré-
sienne. Le sens aigu du primat de I'amour dans la vie
spirituelle et l'esprit de « totalité » qu'on découvre sans
peine sous les roses effeuillées qui cachent le erugifix,
sont bien un héritage de famille, transmis par 'éduca-
tion monastfique et par la fréqueniation des wuvres de
saint Jean de la Croix en particulier. Saiute Thérése
de I'Enfant-Jésus s'en est abondamment nourrie; et
si les citations du Saint, disséminées dans I'Histoire
d'une dme, manifestent que, méme sur le soir de sa vie
Thérése repensait volontiers aux thémes fondamen-
taux du Docteur mystique qui avaient enchanté sa
jeunesse, nous y trouvons la preuve que la doctrine de
« 'enfance spirituelle » g'enchisse aisément dans la
doctrine « thérésienne » et pourra, délicatement, la
« rajeunir ».

2. — LA DOCTRINE DE L'ORAISON, — L'Ordre du
Carmel étant voué d'une fagon toute spéeciale a4 la
pratique de l'oraison mentale, on comprend que
ses écrivains spirituels se soient attachés particu-
litrement i enseigner les voies de 1'oraison. Dans leurs
ccuvres, les différentes espéces d'oraison sont décrites
ot étudiées avec grand soin, taut les oraisons infé-
rieures, du type de la méditation, que les supérieures
qui se rattachent & la contemplation infuse, De plus,
I'éeole thérésienne — et ¢'est sa caractéristique — a
examiné sous toutes ses faces le probléme du passage
de la méditation & la contemplation infuse. Nous tral-
terons done successivement : de ln méditation et de sa
méthode (A); du passage de la méditation & la contem-
plation (B); de la contemplation infuse (C).

A. — La méditation et sa méthode. — Sainte Thé-
rése connait et apprécie l'oraison méthodique, bien
qu'elle n'y ait jamais réussi. Elle semble estimer sur-
tout la méthode proposée par Louis de Grenade. On
choisit un théme religieux — ce sera trés utilement un
mystére de la vie ou de la passion de Jésus — ot on
tache de l'approfondir par le raisonnement. On pourra
se demander : « Qui est celui qui souffre? qu'a-i-il &
souffrir? pourquoi? comment? » Mais tout n'est pas de
raisonner; les raisonnements doivent conduire &
'amour, Il faut en arriver & se tenir tout simplement
devant le Christ, s'occupant A le regarder, et i parler
affectueusement avee lui (Vida, ce. 12 et 13). Ce qu'il
faut dans l'oraison, c'est « non pas penser beaucoup,
mais aimer beaucoup » (Fund., c. 5, n. 2). En effet,
pour Thérése, l'oraison est « un commerce d’amitié o
I'dAme s'entretient souvent seule i seul avec Celui dont
elle se sait aimée » (Vida, ¢, 8, n. 5). Il y a des Ames
(qui ne peuvent méditer, c¢'est-b-dire qui ne peuvent
enchainer plus ou moins logignement des pensées sur
un théme donné. Elles ne doivent pus se croire pour
autant incapables de faire oraison mentale. Qu'elles so
mettent en présence de Dieu et récitent lentement une
priére vocalesubstuntielle en pen.ant bien & ce qu'elles
disent, en s'arrétant fréquemment pour exprimer sans
recherche au boa Dieu les sentiments que la pridre

récitée fait naitre dans leur ceeur (Camino, co. 24-28).
Ce succédané de la méditatior tend et améne done au
méme terme que celle-ci : au colloque intime et affec-
tueux avec Dieu. Cette place privilégiée donnée par
sainte Thérése au collogque affectif, soutenu par un
simple regard jeté sur le Christ ou sur Dieu, est une
caractéristique gue nous retrouvons dans toute I'école
therésienne,

Naturellement, chez les théologiens carmes, la mdé-
{hode apparait sous une forme plus achevée, Nettement,
les plus anciens distinguent 7 parties dans l'oraison
mentale : la préparation, la lecture, la méditation, la
contemplation, I'action de grdces, la demande, 1'épilo-
gue. Sous le nom de conlemplation ils entendent dési-
gner le terme auquel aboutit naturellement la médita-
tion bien faite sur un théme religieux; I'Ame qui a
compris 'amour manifesté par Dien dans le mystére
qu'elle vient d'approfondir s'arréte recueillie devant ce
Dieu d'amour pour Iui dire qu'elle I'aimne, pour engager
avec lui un colloque toul intime of affectueux. Et il
s'ugit vraiment d'un colloque : car si I'dme se recueille
vraiment dans 'amour du Seigneur, celui-ei & son tour
lui envoie ses lumidres, ses inspirations.

Tous les plus anciens auteurs de I'école ont noté
expressément le concours de la lumiére divine dans
cette partie centrale de I'oraison des commencants. Ils
reconnaissent aisément que l'inspiration du Saint-
Iisprit a une large part dans notre vie de priére. Dans
les ceuvres de saint Jean de la Croix nous ne trouvons
pas d'exposé de la méthode de méaditation, mais ce
qu'il nous en dit en passant dans la Subida 1I, montre
bien que pour lui aussi la méditation s'oriente vers le
simple regard amoureux accom'pagné d’une certaine in-
lusion de lumiére. Mémo, au dire de Joseph de Jésus-
Marie Quiroga, le Saint enseignait expressément i ses
disciples, qu'aprés s'étrereprésenté le mysiére 4 'aide
de l'imagination, et avoir raisonné dessus pour l'ap-
profondir, 'dme doit passer 4 la simple attention
amourecuse, oll, bien fréquemment, elle regoit la
lumiére divine (Don que twvo, p. 516). Il n'est done
pas du tout téméraire de faire de saint Jean de la
Croix I'auteur de I'introduction de la « contemplation »
parmi les parties de'oraison mentale enseignées dans
lns noviciats carmélitains.

Cette acception du terme contemplation n'était
('nilleurs guére courante i cetle dpoque. Sainte The-
rége réserve meme ce nom aux oraisons infuses pro-
prement dites. Aussi s'explique-t-on pourquoi 'usage
ne se généralisa pas immédiatement. Le Vén. Jean de
Jésus-Marie par exemple, qui conserve la terminologie
de sainte Thérése, raméne le nombre des parties de
I'oraison i six et distingue : préparation, lecture, médi-
tation, action de grices, offrande, demande. Comme
il est le pére spirituel de la Congrégation d'ltalie et
(que ses ouvrages jouissent d'une grande autorité, on
congoit que sa méthode de méditation se répand.
Mais bien vite nos théologiens réussirent 4 fondre
cnsemble les deux méthodes en notant comment lu
mdéditation & pour terme naturel la contemplation; on
cncore, en subdivisant la méditation selon les trois
points dont Quiroga attribuait la distinction 4 saint
Jean de la Croix : la représentation, le raisonnement,
le simple regard affectif. En Espagne, la division septeé-
naire ne disparut jamais totalement durant tounte la
grande époque de 1'école; en Italie, partout, la division
en six parties est courante. Mais, pour les raisons
(que nous venons de rappeler, cette divergence est
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- purement apparenie; au fond, toute I'école admet que

la partie centrale de l'oraison des débutants est le col-
loque amoureux et intime avec Dieu ou I'Ame, facile-
ment, recoit quelque illumination divine; en d'auntres
termes, la partie centrale de la méthode thérésienne,
¢'est la contemplation.

Au début de la restauration de I'école thérésienne,
l'ancienne division septénaire de l'oraison mentale
demeure ignoréde. Ce n'est qu'assez récemment, que,
grico & I'édition de certains opuscules anciens par le
Pére Evariste et aux travaux du Pére Chrysogone,
l'attention fut attirée sur ce point intéressant de I'an-
tiqgue tradition spirituelle thérésienne. Nous allons en
constater tout &4 I'heure toute 'importance.

B, — De la méditation 4 la contemplation
infuse. — Pour I'école thérésienne, la contemplation
infuse est une grace fréquemment accordée aux Ames
geénéreuses; c'est néanmoing une grice gratuite que
nous ne pouvons ni nous procurer, ni proprement
mariter. Nous pouvons foutefois nous y disposer; el
comme la contemplation infuse est la fin vers laquelle
sg'orionte la vie comtemplative, il est convenable que
lo religieux contemplatif 8'y prépare de la meilleure
fagon possible, En quoi consiste cette préparation?
C'est la question que se pose tout naturellement 'dAme
vouée & la vie de priére. Tout le monde sait qu'il y a
une préparation morale qui consiste dans la pratique

éminente des vertus. Sainte Thérése y a beaucoup

insisté. Mais n'y a-t-il pas de préparation sur le terrain
meéme de 'oraison? L'dme ne peut-elle pas aller 4 la
renconire de la grice contemplative? Parmi tous les
problémes de la vie mystique c'est peut-étre celui
que sainte Thérése a résolu avec le moins de netteté.

- Non pas qu'elle soit restée 4 court de directives géné-

rales solides; mais elle n’arrive pas & les agencer
netternent entre ¢lles. Son vigoureux bon sens lui fait
condamner catégoriquement tout exercice ayant pour
but de se procurer la contemplation infuse; c'est
perdre son temps et manquer d’humilité. Elle réprouve
donc absolument le « no pensar nada », la suspension
volontaire de tout travail d'entendement que certains
anteurs préconisérent. Par contre, elle admet que

- dans certaines circonstances il peut y avoir lieu de

¢« atajar el discurrir del entendimiento », ¢’est-h-dire
de faire cesser le raisonnement pour se contenter d'un
simple regard (Moradas, 1V, ¢. 3). Mais elle n'est point
parvenue & bien délimiter ces circonstances, Parfoig

olle parait exiger que le recucilloment infus ait com-
~ mencé; d'autres fois il lui suffit que l'wmour soit

éveillé dans I'dAme; et ne convie-t-elle pas elle-méme
le commengant qui médite & interrompre le raisonne-
ment pour se livrer au colloque affectif appuyé 4 un
simplo regard (Vida, ce. 12 et 13)? Il semble bien
qu'il y ait moyen de trier et d'agencer le matériel
qu'elle apporte, mais elle ne I'a pas fait elle-méme.
lci saint Jean de la Croix va nous venir en aide.

Dans la Subida del Monte Carmelo le Docteur mys-

fique nous montre comment I'Ame fervente passe

insensiblemnent de la méditation & une contemplation
commengante (1. II, ¢. 12-15). Il faut remarquer tout
de suite que la contemplation dont il va nous parler
n'est pas celle que nous décrit sainte Thérése, pour
qui elle débute avec l'oraison de quiétude; mais c¢'est
une contemplation toutde mémeet, il nous le dit neite-

~ment, une contemplation ol concourt la lumiére

divine. Nous I'avons vu d'ailleurs plus haut : pour le
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Saint, méme 4 ce moment de 'oraison des débutants
(u'on nomme la contemplation, il y a facilement
quelque infusion de lumiére. Quand I'dme fera des
progres dans 'oraison et que les moments de recueille-
ment amoureux se prolongeront, il y en aura généra-
lement davantage. Or le Saint montre comment la
iéditation tend A former en nous une certaine facilité
de regarder amoureusement vers Dieu : i force d’actes,
une habitude se forme et I'dime arrive a pouvoir, dés
lo début de I'oraison, se mettre dans cette attitude en
(uelque sorte passive devant I'objet divin ou elle ne
fait que tenir les yeux ouverts pour recevoir lalumiére,
De fait, habituellement, la lumiére lui est communi-
(uée et, si elle veut la recevoir plus abondante, elle
doit se conserver soigneusement dans cette attitude
passive sans vouloir méler i son regard amoureux une
activité méditative quelconque : ce serait troubler le
travail divin qui s'opére on elle,

Dans l'oraigon déerite par le Saint, il y a done la
roncontre d'une activité simplifiée, fruit de la médita-
tion discursive, avec une infusion de lamiére divine.
(n se demande naturellement : cette lumiére divine
infuse est-elle accordée toujours i I'Ame qui aboutit
an simple regard, fruit de la méditation? Tl semble
bien que, dans 'opinion du Saint, ce soit la voie ordi-
nuire; il donne néanmoins 4 I'Ame trois signes aux-
(uels elle pourra reconnaitre si de fait elle la regoit :
le principal, c’est la possibilité de persister dans le
regard amoureux. Si elle y réussit, qu'elle ne craigne
pas de 8’y livrer ot d’'abandonner la méditation ; si aun
contraire le simple regard n'existe pas, elle doit
retourner i la méditation (ou 4 ses succédanés) sous
peine de tomber dans I'oisiveté; ce serait le quié-
lisme,

D'ailleurs, Dieu lui-méme marque d'ordinaire le
moment du passage 4 cette nouvelle forme de priére
mentale, 11 y améne 'aime en lui rendant la médita-
tion impossible, en la plongeant dans |'aridité caracté.
ristique de la nuit passive dessens (Noche I). Cest an
milieu de cette aridité, dit le Saint, que Dieun com-
mence & donner & I'dme la griace de I'oraison contem-
plative et ¢'est an sortir de cette aridité que la contem-
plation devient la priére habituelie de I'"Ame. Voila
pourquoi la conduite logiqne de I'dhme que Dieu
plonge dans 'aridité est d'une part, ne pas vouloir se
forcer & méditer, of d'autre part, s'exercer au simple
regard de fol amoureuse. -

Il y a trois signes pour reconnaitre l'aridité puri-
innte qui amoéne dans I'vne l'oraison contemplative
(Noehe I, ¢, 9). Ce sont substantiellement les mémes
(ue le Saint a donndés & I'dme pour reconnaitre si elle
est parvenue & la contemplation. Un seul différe :
dans la Noche 1, le Saint parle d'une anxiété qui
¢treint 'dme i la pensée qu'elle ne sert plus Dieu;
dans la Subida 11, il parle de la facilité de se main-
tenir dans le regard de foi amoureuse. Mais ce sont
lii deux stades d'un signe substanticllement identique.
Dans la Liama il a noté comment 'amour anxieux du
début se mue graduellement en recueillement suave.
La phase pénible de la Noche | prépare done la phase
réconfortante décrite dans la Subida 11,

D'ailleurs, la phase décrite dans Ja Subida n'est pas
un terme, Le Saint remarque que ceite oraison peut
s intensifier, devenir une sorte d'oubli (& rapprocher
du sommeil des puissances de sainte Thérése) ou s'en-
velopper d'épaisses ténébres (c'est sa phase ultime
avant d'aboutir & I'union). Ici, évidemment, nous
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entrons dans le domaine de la mystique franche, de
la mystique expérimentale. Il reste qu'entre les éiats
mystiques nettement pergus par I'dAme, ¢'est-i-dire
les états de passivité accusée, et la méditation, le
Saint a distingué une frange de vie contemplative ol
l'activité se rencontre avec la passivité, I'acquis avec
I'infus; mais cette oraison mixte prépare I'dme immé-
diatement aux oraisons plus pleinement infuses, si
admirablement décrites par sainte Thérése. Le Saint
nous a orientés d'une manidére sire et claire A travers
le passage si difficile et obscur de la méditation 4 la
contemplation infuse.

L'école thérésienne ne manquera pas de profiter
pleinement sur ce point de l'enseignement de son
Docteur mystique. Aprés lui, elle montrera qu'il existe
une oraison intermédiaire entre la méditation et la
contemplation infuse, que 'dme y est introduite ordi-
nairement par une période d'aridité, que cette oraison
dispose l'dme A la contemplation infuse. Pour la dis-
tinguer plus nettement de cette derniére, les théolo-
giens thérdsiens lui donnérent un nom spéeial : ils
I'appelérent la contemplation active ou acquise.

L’histoire nous met ici devant un écheveaun passa-
blement embronillé, qu’il y a néanmoins moyen de
tirer au clair; mais il s'agit de procéder méthodi-
quement.

Des le début du xvne sidele nous nous trouvons en
face de deux expositions quelque peu différentes de
I'enseignement du Docteur mystique; elles concordent
pour le fond, mais elles s'expriment de maniéres bien
diverses, Le Pére Thomas de Jésus est le principal
représentant de la premidroe, le Pére Joseph de Jésus-
Marie Quiroga de la seconde. Nous indiquons le Pére
Thomas de Jésus, mais lui-méme dépend tout & fait
d'une source dont nous ne pouvons pas affirmer aveo
cortitude la provenance carmélitaine : le Tratado
breve del conocimiento oseuro de Dios, recucilli par lo
bénédictin Antonio de Alvarado dans son Arte de bien
vivar (1608). Le Tratado breve étudie d'une facon cir-
constanciée — plus circonstancidée que ne le fait la
Subida del Monte Carmelo de saint Jean de la Croix
qu'il parait commenter — le passage de la méditation
4 la contemplation. La méditation aboutit & une
confemplation; mais celle-el peut éire affirmative
(distincte) ou négative (obscure). La négative s'appelle
théologie mystique et compte cing degrés. Le dernier,
c’est I'union; le quatridme, l'oraison de quiétude,
oraigon déjh entierement infuse; le troisiéme corres-
pond & l'oraison de recueillement, et est en grande
partie infus; les deux autres degrés le seront moins
(e. 8). La contemplation, en effet, se distingne en
acquise et infuse; ou encore en active ol passive. La
contemplation distincte, terme immédiat de la médi-
tation sera une contemplation acquise. La contempla-
tion négative, au moins dés qu’elle se fait durable, ne
le sera point entiérement. Le troisieme degré, qui
semble correspondre & la contemplation décrite dans
la Subida, est en effet « en grande partie infus ». Il
ast donc logique que 'auteur réclame chez I'ame qui
veut s'y livrer entiérement 'apparition de signes ana-
lognes & ceux que le Saint décrit dans la Neche I.
Une telle contemplation comporie en effet un certain
degré de passivité, et les grices infuses ne sont pas
tout simplement & notre portée. Mais, comme il ne
s'agit que d'une contemplation partiellement infuse,
dans un de ses éléments la contemplation demeure
active, D'ailleurs, la contemplation acquise et active

prépare I'dme & la contemplation infuse et, ordinaire-
ment, I'dme qui s'exerce avec ferveur dans la premidre
est gratifiée par Dieu de la seconde (e. 1).

Thomas de Jésus s8'est grandement inspiré du Tra-
tado breve. A Rome, les Archives Généralices de
I'Ordre conservent de lui un manuscrit latin, —
refonte d'un petit traité aspagnol dont nous possédons
la traduction frangaise, le Traité de la contemplation
divine (Liége, 1675) — qui traduit des passages entiers
du Tratado breve, La matiére exposée est aussi com-
plétement analogue, mais Thomas distingne encore
davantage les diverses formes de contemplation. Dans
le Traité francais il reprend les cing degrés de la
théologie mystique et le troisiéme est déclaré « le plus
sublime qui se trouve en la contemplation active »
(p. 255); il est néanmoins partiellement infus. Pour
Thomas de Jésus il y » done aussi, entre la médita-
tion et la contemplation infuse, des oraisons contem-
platives qui relovent en grande partie de notre activité;
celle-ci d'ailleurs peut y jouer un réle plus ou moins
srand et se mélanger & une passivité commencante.
Aussi Thomas de Jésus, dans un autre opuscule latin
intitulé De contemplatione acquisita, édité récemment
par le Pére Bugéne de Saint-Joseph (Milan, 1922}, parle-
t-1l d'une contemplation mirte. C'est bien le nom qui
conviendrait & la contemplation décrite par saint Jean
de la Croixdans la Subida. S'il y a une contemplation
proprement acquise, ce devra étre la contemplation
distincte gui termine immédiatement la méditation,
Les trois opuscules dont nous venons de parler reste-
rent longtemps ineédits, Les anteurs qui se mirent i
'école de Thomas de Jésus ne connurent sa doetrine
sur la contemplation acquise que dans le court exposé
quwil en donna dans sa grande ceuvre De contempla-
trone divina (1. 1, cc. 2, 3, 5). Ces quelques pages du
grand traité latin ne reflétent que trés imparfaitement
la complexité de la pensée de celui qu'on peut appeler
4 juste titre le vulgarisateur de la contemplation
acquise, 11 reste que lui aussi a vu tout d'abord dans la
contemplation active un état d'oraison intermdédiaire
enire la méditation et la contemplation infuse et qu'il
a répéld lui aussi qu'elle est la meilleure disposition &
Ia contemplation infuse quilui fait ordinairement snite
(Decont. acq., p. 98).

Quand Philippe de la Trinité reprit les enseigne-
ments de Thomas de Jésus sur la contemplation ac-
quise, il ne put done les atteindre que dans le seul De
contemplatione divina ; il ne faut pas s'étonner par
consequent de ne voir réapparaitre chez lul mi la
contemplation mixte, ni la dépendance étroite vis-d-vis
du Tratado breve. Philippe se contentu d’approfondir et
d'enrichir par quelques apports plutdt « scolastiques »
les données recueillies chez Thomas de Jésus.

IEntre temps, Joseph de Jésus-Marie Quiroga élabore
une autre exposition. Quiroga est un « dionysien »,
Pour interpréter Jean de la Croix il se servira du
Pseudo-Denys et de ladoctrine de saint Thomas d’Aquin,
Dans la Subida del Monle Carmelo il retrouve le
rythme de la Théologie mystique. Le dépouillement
de toute image, de toute connaissance distincte conduit
4 une connaissance de Dieun obscure et unitive.
(Juiroga insiste fort sur l'aspect actif de ce dépouil-
lement; il semble que '"dme aille vraiment de sa
propre initiative & la conquéte de la lumiére divine.
La rencontrera-t-elle toujonrs? Quiroga est d'avis
qu'elle ne peut manquer dés que I'dAme se met dans
la disposition voulue pour la recevoir (Subida del
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alma, 1. 1). La lumiére des dons du Saint-Esprit serait-
elle donc & notre portée? S'appuyant sur saint Thomas
il croit pouvoir répondre affirmativement, mais il

r : _distingue (avec saint Thomas, croit-il) une double

opération des dons. Dans la premié¢re, ils s’accommodent
4 notre maniére humaine d'opérer et leur influence
demeure plutdt cachée; dans la seconde, ils révélent
leur mode propre d'opérer, supra-humain. La premiére
opération des dons est & la portée de tout le monde,
elle e rattache aux secours de la grice qui ne se
refusent & personne. La contemplation qui en résulte
« 8¢ peut procurer selon notre mode humain, i l'side
de la lumiere de la foi et des secours erdinaires de la
grace » (Don que twvo, ch. 1). Mais il ne s'agit que desg
« degrés communs » de la contemplation, ou de la
« contemplation ordinaire ». Telle est la contem-
plation décrite par saint Jean de la Croix dang la
Subida. Seulement, cette contemplation ordinaire est
« la disposition proportionnée pour les degrés plus
élevés »; et, habituellement, l'dme passe de 'une i
lautre. Une disposition divine, qui a 'air d'étre plutot
une exception, pourra pourtant maintenir I'Ame dans
la seule foi obscure (Subida del alma, 1. 1, ch. 26).
Quiroga parle lui auss: de la nuit obscure des sens,
il y voit une invitation & la contemplation de foi
amoureuse, mais il a moins nettement marqué sa
place que les auteurs précédents (Subida del alma,
L. III, ch. 1 et 2). Prétendre qu'il ne la croit pas néces-
gaire pour introduire 1'Ame pleinement dans la contem-
plation négative serait trop dire, mais chez lui le
travail actif de dépouillement de toute image et concept
distinct est tout autrement mis en lumiére que chez
saint Jean de la Croix. Quiroga appuie sur la note
d'activité que comporte I'acquisition de la contem-

plation de foi obscure. Il ne la nomme pourtant

jamais contemplation acquise; il la désigne ioujours
par une périphrase marquant qu'elle est le fruit de
Pactivité de 'dme aidée de la griace commune; mais
il lui oppose la contemplation infuse. Sa terminologie

~ ne dépend done pas du Tratado breve ou de Thomas

de Jésus; elle lui est propre. La contemplation qu'il
distingue de I'infuse comporte cetie opération des dons
du Saint-Esprit qui « g'accominode & notre maniere
humaine d’agir ». Ce n'est donc pas une contemplation
purement active ou purement acquise : elle est mixte.

Que dire de cette exposition de la docirine de saint
Jean de la Croix? Il nous semble difficile d'admettre
qu'elie refléte sa pensée authentique. Il faut laisser &
Quiroga la responsabilité de sa distinction du double
mode d'opération des dons du Saint-Esprit, Nous ne
voulons pas dire pour autant qu’elle soit & rejeter;
mais nous doutons que ce soit li « historiquement »
la doctrine du Saint. L'interprétation du T'ratado breve
nous semble plug limpide. Sans recourir & un mode
apécial d'opération des dons, I'auteur note que certains
degrés de contemplation obscure sont mixtes; il les

‘place & la snite de lanuit obseure et avant 'oraison de

quiétude. La méme lumiére des dons, opérant avec
une intensité plus ou moins grande, semble devoir
suffire & expliquer ces divers degrés dans la passivité
de I'dme ot les différences de nettelé de son expérience
du divin. D'ailleurs, un autre auteur de la méme
époque, le Pére Antoine de lu Croix, qui dut écrire son
Libro de la contemplacion divine avant 1633, voit lui
aussi dans la contemplation décrite dans la Subida
une contemplation active (l. II, ch. 13) ol les dons du
Saint-Esprit prétent leur concours; mais il ne [fait
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aucune allusion & un double mode d'opération des
dons.

Nous devons conclure que nous nous trouvons en
face de deux interprétations de la doctrine du Saint
qui ne semblent nullement s'apparenter. D'une part,
celle du Tratado breve, plus élaborée par Thomas de
Jésus, qui distingue la confemplation en acquise et
infuse et note l'existence des états « mixtes »; d’autre
part celle de Quiroga qui distingue de la contemplation
infuse celle que l'on se procure & l'aide de la foi et des
secours ordinaires de la grice. Nous allons voir se
superposer ces deux expositions, ou plutdét ces deux
divisions de la contemplation.

Dans l'édition latine des ceuvres de saint Jean de la
Croix, une manchette apposée au c¢h. 14 du l. II de la
Subida, nomme « dcquise » la contemplation que le
Saint y décrit. Mais c'est surtout depuis 1670 que nous
voyons le nom d'acquise attribué couramment i la
contemplation que Quiroga déclarait produite par « les
dons s'accommodant & notre maniére humaine d'opé-
rer », Dans son commentaire sur les Demeures de sainte
Thérése, le Pére Balthazar de Sainte-Catherine, — qui
iraduisit en italien, une partie de I';euvre de Quiroga,
— appelle « acquise » la contemplation décrite par
saint Jean de la Croix dansla Subida (p. 237). 1l affirme
a son tour que les dons y concourent et qu'il s'agit
bhien dune operation « surnaturelle non seulement
quant 4 la substance, mais aussi quant au mode »
(p. 231). Il croit pourtant pouvoir la « rattacher » & la
grice commune, du fait qu'elle ne se refuse pas &
I'hme qui se dispose pour la recevoir (p. 230); tandis
que les motions plus puissantes, qui produisent la
contemplation infuse expérimentale, ne sont pas
nécessairement accordées A toutes les dmes. A son tour
Jogseph du Baint-Esprit, le portugais, interprétant
d'aprés Quiroga la contemplation de la Subida, la
nomme également acquise (Cadena, p. 71). Mais il est
curieux de le voir gquelque peu hésiter 4 reconnaitre
I'intervention des dons dans cette contemplation
acquige (Enueleatio, P, 1, q.10); malgré tout il embrasse
cette opinion (¢6., q. 15). Serait-ce qu'il hésite &
admettre une opération des dons qui se trouverait plus
ou moins & notre portée? En tous cas, vers la méme
époque, une hésitation analogue semble se faire jour
dans le Directorium mysticum d’Antoine du Saint-Esprit
(tr, 2, n. 419, 420). Quoi qu'il en soit, le nom de « con-
templation acquise » est depuis cette époque définiti-
vement attribué¢ A la contemplation de la Subida.
Un peut se demander si ce fut trés heureux. Nous
allons voir en effet que cette attribution va engendrer
de multiples confusions.

Il faut se rappeler que, pour saint Jean de la Croix,
la nuit obscure des sens sert de porte d'entrée &
I'oraison contemplative et que le Saint a dit explicite-
ment, & plusieurs reprises, que durant cette épreuve
d'aridité I'dme commence i étre dotée de la contem-
plation infuse (Noche |, ¢. 10, n, 6; ¢, 12, n. 1; ¢, 14,
u. 1), Aussi longtemps que les aunteurs tinrent bien
présent le caractére mixie de la contemplation décrite
dans la Subida, cette agsertion ne pouvait faire diffi-
culté : il peut y avoir vraiment un commencement de
comtemplation infuse dans une oraison qui, pour une
part, demeure active. Mais quand on appela aecquise
cette oraison et qu'on commenga & insister moins sur
l'infusion de lumiére qu'elle comporte, on éprouva
de la peine 4 concilier la terminologie ot les expres-
sions de saint Jeun de la Croix avec I'interprétation
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adoptée. Alors, de deux choses I'une ; ou ne plus recon-
naitre dans la nuit obscure le début de la contempla-
tion infuse, on, tout simplement, placer la nuit des
sens aprés la contemplation « acquise » de la Subida.
On fit I'un et 'autre.

Joseph du Saint-Esprit, le portugais, et Antoine de
I'Annonciation recoururent an premier procédé. Pour
eux la nuit obscure des sens continue i introduire a
la contemplation « acquise » do la Sebida; mais ils
ont bien garde d'affirmer que I'ime y recoit un com-
mencement de contemplation infuse; ils disent méme
expressément que c'est la contemplation acquise qui
y commence (Maucleatio, Pr, q. 8; Disceplalio, p. 142).
Par contre, Francoi's de Saint Thomas, dans la Medulia
mistica, recourt au second expédient. 11 ne fait guére
allusion & la coopération des dons & la contemplation
de la Subida, mais pour lui la nuit obscure des sens
fuitsuited cette contemplation (tr.0V,ce.2,8).Seulement,
il reconnait netlement quoe 'dme commence i y rece-
voir la contemplation infuse. 1l rejoint done la termi-
nologie du Suaint, mais ¢’est an prix d'un autre sacri-
fice. La nuit obscure, en effet, so place chez saint Jean
de la Croix aux confins des voies purgative et illumi-
native; c'est en la traversant que le commengant
aevient progressant et passe de la mdéditation & la
coniemplation, oraison propre du progressant (Noche I,
¢, I, m. 1), Or voici que la nuit des sens est transposée
au milieu de la voie illuminative. Pour se tirer d'af-
faire, et concilier sa position avec la terminologie du
Saint, Francgois de Saint-Thomas recourt & un nouvel
expédient, Dans chacune des trois voies, dit-il, il y a
des commengants, des progressants et des parfaits
(tr. V, ¢. 6, n. 52); la nuit obscure ferail passer de
la premiére pariode de lavoie illuminative i laseconde ;
¢'est bien compliqué! Rien de tel n'apparait chez le
Saint. Toutefois, Joseph du Saint-Esprit, 'auteur du
(‘ursus, s'est laissé prendre par cet « arrangement »
de Francois de Saint-Thomas (Isagoge, . V, n. 7). Sur
le tard pourtant, il devait le rejcler comme « plein
d’inconvénients » et remettre la nuit des sens i sa
place traditionnelle (Cursus, D. 42, n, 113, 98). Quand
il fait 'analyse de la nuit des sens, il reconnait sans
plus qu'elle est un commencement de contemplation
infuse (Cursus, D. 43, n. 14); mais tout en soutenant
qu'elle introduit & la contemplation de la Subida, il
conserve i celle-ci le nom de contemplation acquise.
Voilh done la contemplation infuse qui introduit &
'acquise! Il faut avouer que c'est déroutant. La ter-

minologie est entrée dans une période de grande

confusion, Par deux fois l'index du tome Il du Cursus
nous sert I'assertion suivante ! « Il y a deux contem-
plations infuses, l'uned'elles est dite acquise » (p, 753,
794). Ce n’est pas limpide, assurément.

Il y aurait en moyen d'éviter tout cet embrouilla-
mini. Il aurait sufi de modeler davantage la termino-
logie sur la réalité des choses. La contemplation
comporte de multiples degrés. Il y en a qui sont plei-
nement infus, d'autres o 'activité humaine est, sinon
exclusive, an moins pleinement prépondérante. Clest
le cas de ce simple regard synthétique qui termine le
travail de la méditation proprement dite, C'est Ia une
confemplation affirmative ou distincte, et il n'y a
nulle difficulté & 'appeler acquise. La contemplation
négative, au contraire, surtout si elle se prolonge,
comporte une certaine infusion de lumiére; I"Ame
toutefois continue i ¥y exercer une activité qui, pour
¢tre simplifiée, dépend néanmoins de son initiative,

Cette contemplation est done réellement mizte ot il cst
regrettable que ce terme, employé plusieurs fois par
Thomas de Jésus, n'ait pas été conservé, Si la contem-
plation de la Subida est mixte, on admettra sans diffi-
culté que, dans la nuit obscure qui y conduit, In lumidre
infuse puisse commencer & s¢ communiquer. Elle
devra croitre encore beaucoup avant de donner lieu i
une contemplation pleinement infuse. A celle-ei on
pourra donner le nom d’infuse par antonomase pour
la distinguer de celle qui ne l'est qu'imparfaitement.

C'est bien dans ce dernier sens gue les auteunrs
thérésiens entendent la contemplation infuse : ¢'est
celle qui l'est plus pleinement, expérimentalement.
Par contre, ils ont abandonné le terme « mixte » qui
aurait désigné opportunément la contemplation de foi
obscure. 1ls l'ont appelée d'abord active et ensuite
acquise. Nous avons vu que cette derniére dénomina-
tfion a donné lieu i des confusions; la premiére est
beaucoup plus acceptable. Elle suggére méme explici-
tement l'attitude active que I'dme doit nécessairement
conserver dans la contemplation mixte, sous peine de
fomber dans l'oisiveté, Tout en étant aclive, une con-
templation peut faire place 4 une infusion de lumiére
qui vient en aide i cette activité. Le terme « active »
ast d'ailleurs tout aussi traditionnel dans I'école que
celui d'acquise ; on le retrouve & toutes les époques, et
plusieurs anteurs ont déclaré I'équivalence des deux
dénominations,

Concrusion. — L'étude du passage de la méditation
& la contemplation infuse a done donné liew &4 une
question. de terminologie qui n'est pas encore parfai-
temeni résolue chez les auteurs modernes. Peut-éire
I'histoire que nous venons d'en faire permetira-t-elle
un accord plus complet. Mais dans le probléme qui
nous occupe, tout ne se réduit pas & cette question de
terminologie; il y a un probléme d'ordre réel. Est-ii
opportun de distinguer de la contemplation infuse
proprement dite, c¢'est-h-dire de la contemplation expé-
rimentalement infuse, un autre état d'oraison, d'allure
tgalement contemplative, mais plus immédiatement &
notre portée et ol le comportement de I'dme est antre
que dans la contemplation strictement infuse? L'en-
seignement de saint Jean de la Croix nous force de
répondre affirmativement. Oui, il y a une contempla-
tion qui se trouve aux fromtiéres de l'expérience
mystique, Cette contemplation est si couramment
accordée & I'ame que, pratiquement, on peut la consi-
dérer comme 4 la portée de I'dme. L’infusion de la
lumiére divine y vient & la rencontre de l'activité
simplifiée. C'est l'exercice de la méditation qui a
conduit I'dme & cette activité simpliliée, elle en a
aequis la facilité ; mais la lumiere regue lui vient en
aide. Cette lumiére n'est pas encore assez forte pour
absorber I'Ame, pour la fixer; aussi celle-ci doit-elle
nécessairement coopérer sous peine de perdre tout
contact avec Dieu ot de fomber dans le quiétisme, Il
y a done une contemplation activo-passive ; elle dépend
A la fois de Dien et de I'dme; celle-ci 8’y met, mais
Dieu I'y maintient. Quant & la contemplation propre-
ment infuse, c¢'est Dieu qui y met I'"dme. Beaucoup
d'dmes perdent la lnumiére divine que Dieu voudrait
leur conférer parce qu'elles ne se disposent pas & la
recevoir, Elles veulent & tout prix, méditer quand il
faudrait se contenter de regarder amoureusement le
Seigneur. Il y a done une attitude typique & prendre
par I'dme qui veut pleinement profiter de la contem-
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plation commencante; cette attitude doit lui étre
enseignée; et ¢'est ce qu'a fait saint Jean de la Croix
par sa doctrine du passago de la méditation A la con-
templation. C’est anssi ce que les aunteurs thérésiens
ont fait aprés lui, avec plus de détails, par leur doctrinoe
de la contemplation active ou acquise. Tout en offrant
~ quelques difficultés doe terminologie, cette doctrine se
présente done comme {rds utile en pratique, ot elle
aura enseigné & bien des dmes 4 s'acheminer plus vite
vors la contemplation infuse. L'licole thérésienne I'a
regardée toujours commoun de ses trésors de famille,

On congoit done qu'elle ait réagi quand, au début de
ce sidcle, certains thdologiens mystiques modernes
niérent 'existence de la contem plation m:quiac. Quand
on lit les discussions qui s'engugérent a ce sujet, on
constate trop souvent une grande ignorance de ['aspect
historique duprobléme. Plus d'une fois les adversaires
s forgent a priori un concept abstrait de la contem-

plation acquise au lien de rechercher le sens exact de
la doctrine enseignde par la tradition thérésiennc.
Une telle méthode ne peut qu'augmenter des malen

- tendus qu'un peu de précision historique rdéussirait
peut-dtre & dissiper. Notons encore i cesujet que, dans
es disputes encore récentes, on o trop souvent rendun
la question de I'existence de la contemplation acquise
- solidaire de celle d'une double voie menant & la sain-
- feté; on a fait parfois de la contemplation acquisc
loraison parfaite de la voie ascélique et de la contem-
- plation infuse celle de la voie mystique. Nous ne vou-

lons pas prétendre que de tels rapprochements soient
i tout point de vue illégitimes, mais nous croyons
_opportun, au point de vue de la tradition de ['école,
de bien conserver la contemplation acquise dans son
- role traditionnel ; celui de constituer le joint entre lu
- méditation et la contemplation infuse. Un récent opus

- cule, de tout point remarquable, du Pére Ezéchiel du
- Sacré-Ceeur, le Metodo de oracion y contemplaciin,
" la considére de nouveau sous cet angle. Le caractére
activo-passif de la contemplation de la Subida est mis
- én pleine lumiére comme encore le carac tére impar-
faitement infus de la nuit obscure des sens. Plus que
d'autres plus volumineux ouvrages ce petit livre est
un écho fidéle de I’ antique tradition el, en aidant & la
~ ctomprendre, il aide & en faire voir toute la valeur,

- C, — La contemplation infuse. — Renvoyant &

Particle coNTEMPIATION pour l'exposé technique do
la nature ot des divisions do la contemplation infuse,
- nous nous contenterons d'esquisser le développement
~ historique de la doctrine dans I'école thérésienne.
- Nous parlerons d’abord des deux Maitres (1) pour passer
r'iannuita aux théologiens, leurs disciples(2),

[ — SAINTE THERESE ET SAINT JEAN DE LA CROIX.

|

~ On est d’accord pour reconnaitre que les éerits de
- sainte Thérése ont renouvelé I'étude de la mystique.
l__Eﬂ nous offrent, en dehors de toute considération
~ gystématique, des deseriptions vivantes et précises de
~ fous les divers états ot phénoménes mystiques. Doude
~ d'un sens psychologique extraordinaire et d'un grand
- gouci de veracité, sainte Thordse, avee les analyses

de ses états d’&mn* fournit au thenlngmn un matéricl
~ hors ligne. Ses classifications épousent le tracé de son
‘expérience personnelle, enrichie de celle de ses filles.
.~ Nécessairement, elle se sert d'un critére d'ordre
“pa]rchnluglquﬁ pour distingner le « fait mystique » du

B
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reste de la vie spirituelle : « Jappelle surnaturel, dit-
elle (c.-d-d. mystique) ce que nous ne pouvons nous
procurer malgré tous nos efforts et diligence, bien que
nous puissions nous y disposer » (Rel. II 4 Alvarez).
I'n d'autres termes, la grice mystique, pour Thérése,
cst celle ol I'dAme expérimente sa passivité, Ainsi,
dans la premiére oraison mystique, le recucillement
infus, l'dme- sent qu'on la met dans un profond
apaisement, Toujours 4 base de son expérience,
Theérése distingue deux sortes d'oraisons mystiques :
celles oun activité divine ne captive pas entiérement
les puissances de 'dme, laissant subsister quelque
possibilité de coopération personnelle; celles on, au
contraire, les puissances sont totalement enchainées,
i tel point que I'dme ne fait plus que recevoir. Celles-
¢i sont les graces d'union mystique; les autres forment
une serie dont le type est l'oraison de quiétude, Le
sommeil des puissances, la plus élevée de la série,
n'est que l'intensification de la quiétunde. Mais, dans
¢os oraisons mystiques inférieures, I'action divine
s étend graduellemont : elle emprisonne d’abord la
volonté (quiétude), ensuite I'intalligence (union simple)
enfin la mémoire et I'imagination (sommeil) (Vida,
ce. 14-17; Moradas, 1V), De méme, un progrés est
possible dans les grices d'union mystique. Toujours
I'Ame y est pleinement consciente et certaine de son
union avec Dieu qu’'elle sent vivre en elle (Mor., V,
¢. 1); mais quand cette union, sans varier pour autant
de nature, se fait plus forte, elle entraine ['extase
(liangailles spirituelles); puis, elle se fait en quelque
sorte continuelle, tout en variant beaucoup d'intensitd
(mariage spirituel) (Mor., VI et VII). Thérese marque
trés fort comment ces grﬂ.mu mysliques ne s’enchis-
sent d'ordinaire que dans une vie spirituelle trés
développée, profondément vertueuse; et comment
I'Ame appelée A ces délices se voit inviter en méme
temps 4 embrasser la croix. Elle a parlé en particulier
tle deux périodes de grandes souffrances, I'une précé-
dant, I'autre suivant les fiancailles spirituelles. La secon-
de est une extase douloureuse qui prépare "ame a la
« possession » quasi continuelle du mariage spirituel
(Mor., VI, c. 11).

Cette description si riche de I'évolution de la vie
mystique trouve son complément chez saint Jean de la
Croix, qui de plus la synthétise & la lumiére de la
théologie. Le Saint posséde un don d'introspection qui
ne le code en rien & celui de Thérése, mais sa scienco
du donné révélé, qui lui permet A’ « expliquer » ce
que la Sainte « constate », prolonge et éclaire son
expérience. 8'il a résolu si nnunment le probléme du
passage de la méditation & la contemplation, c¢'est
parce qu'il connait la nature des divers principes de
vie spirituelle qui y entrent en jeu (Noche I, Subida 11,
ce. 12-15). 1l n’a pas beaucoup insisté sur les oraisons
mystiques inférieures décrites par Thérese; mais, par
contre, il a analysé avec une singuliére profondeur
la grande crise (signalée pur sainte Thérése) qui
accompagne l'introduction de 'dme dans Punion
mystique : ¢'est la nuit passive de Uesprit. Iei Jean de
la. Croix est vraiment un maitre (NVoche I1). Il ne I'est
pas moing quand il déerit les splendeurs de la vie
d'union (Cantico, cc, 13 sqq; Llama). Sa plume vibre
sous le remous de 'expérience, tandis que, avec une
sfireté merveillense, son regard synthétique rattache
tout ce qu’il éprouve aux principes de la théologie,
Jean de la Croix est vraiment le « Docteur mystique »,

Nouns pouvons résumer comme suit les donnédes



infuse. Thomas de Jésus est le
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recueillies chez nos deux mailres : Deux périodes
pénibles, deux crises si I'on veut, Introduisent aux
deux grandes étapes de la vie mystique. La nuit
obscure des sens introduit cette conti mplation initiale
t:,[l-.lii,r en s'intensifiant, donnera lieu aux oraisons

mystiques inférieures o I'ime demeure encore impar-
faitement passive. Une seconde phase doulourcuse, la
nuit passive de 1'esprit, mtrudmt aux oraisons mysti-
ques pleinement passives. Celles-ci d’'abord s'intensi-
fient, mais ensuite prennent une forme durable bien
que d'intensité variée. Le couronnement de le vie
mystique est le mariage spirituel.

Il. — LES DISCIPLES

Parmi les disciples les plus connus des deux Saints,
les premiers reflétent quasi exclusivement la doctrine
de sainte Thérése. Le pére Jérome Gratien, dans son
Dilucidario, étudie la contemplation et I'union mysti-
que i la lemiére du Chdleaw intériewr de la Sainte.
Mais Gratien est plus « spirituel » que « théologien ».
Le Vén. Jean de Jésus-Marie emprunte & Thérése la
série des oraisons mystiques, mais on ne distingue
chez lui aucune influence de saint Jean de la Croix.
Dans les problémes qu'il aborde en théologien il se
référe aux maitres du moyen age. C'est d'ailleurs une
pote commune & tous nos écrivains : ils ont beaucoup
fréquenté le moyen dge et les Péres mystiques. Les
citations de ces vénérables auteurs abondent dans
leurs ceuvres. Tout en « renouvelant » la mystique &
l'aide de l'expérience thérésienne, ils restent en
contact intime avec l'antique tr adltmn Thomag de
Jésus a étudié soigneusement toute les descriptions
thérésiennes des états d'oraison; il les a classifibes
dans sa Suma y compendio. ]l cite fréquemment sainte
Thérése dans ses études de fond sur la contemplation
premier & aborder
I'étude scolastique de I'ensemble des problémes mysti-
ques. lciil se revéle vraiment grand et les auteurs les
plus marquants qui suivront Jui devront beaucoup.
Sa classification des degrés de la contemplation infuse
lui est personnelle et trop systématique : il les
« arrange » en neuf degrés hiérarchiques, 4 l'instar
des neuf chaeurs angéliques (De cont. div., 1. 11). Mais
une organisation plus solide soustend cette premieére
distinction : il classe les états mystiques d'aprés les
principes qui concourent a leur production : ceux qui
relevent des seuls dons du Saint-Esprit; ceux qui
« connotent » 'union fruitive; ceux qui requiérent
Iintervention des graces gralis datae (ib.,1, V,c. 12; 1. VI,
Prol.). Dans 13 De oralione infusa, ces mémes contem-
plations sont considérées en rapport avec les « trois
voies », Choge curieuse, Thomas de Jésus parle d’une
purification passive & la fin des deux premiéres voies,
il les nomme méme « nuit obscure », mais il n'y voit
nullement, comme saint lean de la Croix, 'opération
de la contemplation infuse (De or., div., L. II, ¢, 11;
L 1, e. 10) S'il y a quelque influence de saint Jean
de la Croix chez notre auteur elle demeure imparfaite.

Chez Joseph de Jésus-Marie Quiroga, au contraire,
nous la trouvons pleine et entiére. L'auteur étudie
tous les etats d'oraison infuse décrits par les deux
Maitres, y compris la double purification passive ou il
distingae nettement lopération divine (Subida del
aima, 1. 111, ¢. 1-3); mais malgré tout, l'explication
théologique n'est pas trés poussée. Quiroga n'est pas
un esprit gynthétique; il fut surtout un grand apologiste

l

dela doctrine de son Muitre, Il faut juger tout autrement
de Philippe de la Trinité. Il comble la lacune que nous
avons relevée plus haut chez Thomas de Jésus dont
il s'assimile d'ailleurs les enseignements sur bien des
points, Il nous donne une analyse théologique solide
des deux nuits passives signalées par le Docteur mys-
tique (Summa, P. I, tr. 3). Depuis lors, la théologie
des auteurs thérésiens embrasse '’ensemble des états
qui relévent de la contemplation infuse. Le Pére Bal-
thazar de sainte-Catherine n'y ajoutera rien de nou-
veal; mais ses fines analyses, s’attachant étroitement
au texte de sainte Thérése qu'il expose, en font le
commentateur hors ligne de la grande mystique. Nous
trouvons également chez lui, disséminée selon les
besoins du commentaire de sainte Thérése, I'exposi-
tion des griaces mystiques les plus profondes signalées
par saint Jean de la Croix (Splendori, passim). La en-
core le Pére Balthasar est magistral. Méme Joseph du
Saint-Esprit, dans son Cuwrsus monumental, n'arrive

pas & la méme profondeur. Mais il a plus que lui ana-
lysé & fond les deux nuits de saint Jean de la Croix

(tom. V et VI). .-'

L'école thérésienne, dans I'étude de la contemplation
infuse, s'inspire donc fondamentalement des écrits de
sainte Thérése et de saint Jean de la Croix; elle les
approfondit & la lumiére des principes de la théologie
et enrichit ainsi la science mystique des apports irés
précieux de ces grands maitres. L'¢tude de la con-
templation infuse s’en est trouvée réellement « re-
nouvelée »,

3. — LES FAITS MYSTIQUES EXTRAORDINAIRES. -
Ouire les grices de contemplation et d'union mys- |
tique étudiées plus haut, I'expérience des saints connait
une autre série de faveurs surnaturelles qui, plus d'une
fois, les accompagne et dont certaines paraissent méme
assez eétroitement liées avec le développement de la |
vie mystique. Telle est en particulier 'extase, qui |
semble de fait inséparable des états contemplatifs |
suprémes. Les visions et réveélations particulidres
apparaissent plus nettement, au théologien, comme |
des faits adventices de la vie contemplative. Elles
aussi pourtant se retrouvent assez fréquemment ches
les grands mystiques, 4 tel pmnt que le vulgaire a pu |
8'y tromper et regarder les visions comme le phéno-
méne caractéristique de la vie mystique. Nous allons |
constater avec quelle vigueur I'école thérésienne a
distingué ces « phénoménes extraordinaires » de ce
qui constitue réellement la vie myathue, nous a mis
en garde contre les nombreux périls qu'entrainent les
grices de ce genre, et, portant sur elles un jugement
de valeur, a marqué leur role tout & fait secondaire
dans le développement de la vie surnaturelle. Nous
parlerons d'abord des visions et révélations (A), peur
examiner ensuite la question de l'extase (B). Nous
dirons un mot pour finir de certaines autres graces de
caractére somatique (C),

A, — Visions et révélations, — lci aussi l'expé. -
rience de sainte Thérése, consignée dans ses écrits, a
fourni aux scolastiques de l*é{:ﬂlﬂ un matériel abundant
et admirablement trié sur lequel ils purent pratiquer
leurs analyses théologiques. Jean de la Croix de son
eotd, a tracé avec une sireté merveilleuse la Ilgnﬁ
de unndulte 4 suivre en face de phénoménes de ce
genre. [ei encore nous pouvons parler d’un « renouvel- |
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lement » de la doctrine spirituelle, ramencée mieux

\ . que jamais aux principes de la vie surnaturelle. Nous

exposerons en premier lieu 'apport de nos deux Saints
(et 2), pour dire ensuite un mot du travail de synthése
opéré par nos théologiens (3).

1. SANTE THERESE. — Ce n'est pas seulement le
nombre de phénoménes expérimentés, déerits par
sainte Thérése, qui la rend particuliérement intéres-
sante pour I'étude des visions et révélations, ¢'est sur-
tout la maniére dontils sont présentés. lls s'enchissent
dans une vie mystique d'une grande élévation et sont
0xposes avec une précision remarquable. Ils soni trés
rares chez Thérése dans les premiéres périodes de sa
vie spirituelle; ce n'est qu'i I'époque on elle entra
dans la voie unitive que ces grices commencérent &
lui étre accordées avec une certaine profusion. Thérdse
distingne les visions et révélations corporelles, imagi-
naires ot imtellectuelles; les plus élevées et les plus
gires sont les derniéres. Or, dans la vie de Thérése (b
I'époque ot elles deviennent fréquentes), le mouvement

gemble étre du dedans au dehors. Les visions sont

d'abord intellectuelles, puis les imaginaires s'y ajoutent
(Vida, co. 27,28 ; Mor., VI, ¢. 9). Quant aux corporelles,
elle n'en eut jamais. Pour ce qui cohcerne les locutions
ou révélations, 1 2ussi les paroles « efficaces » c.-i-d.
qui opérent ce qu'elles signiflent (suint Jean de la Croix
les nommera « substantielles ») ont le pas sur les autres

- (Vida, ce. 25, 26, 27; Mor., V1, ¢. 3). L'expérience de
- suinte Thérése se présente done dans des circonstances
- tout & fait favorables & sa « valeur »: elle est comme le
. retentissement, s'étendant aux sens, d’'une vie mystique

profonde. Un nimbe de gréces « distinctes » vient
auréoler la contemplation infuse « indistincte ». Cer-
faines de ses visions intellectuelles plus élevées ne se
détachent méme pas nettement de la contemplation;

~ elles semblent faire corps avec elle. Elles participeront
. en quelque sorte & su streté; ot 'on sait que, pour
~ Thérése, I'union fruitive donne la certitude d'avoir été
~en Dien (Mor., V, ¢.1, n.9). A mesure que I'on descend

davantage vers les sens, on s'avance sur un terrain

- plus périllenx, plus ouvert & l'illusion; mais on com-
. prend que l'Ame « mystique » ait en quelque sorte
- lesprit « aiguisé » pour juger de la provenance de ces

phénomeénes. Ceci explique peut-dtre pourquoi, dans
le discernement des visions, Thérése s'est appuyée si

- {réquemment sur les caractéres psychologiques parti-
- culiers de la vision « divine », qui contrastent d'aprés
ollo avec ceux des créations spontanées de notre sub-
- conseience, Rassurée pleinement sur certaines do ses

visions « enchidssées » parfaitement dans sa vie mys-
tique, elle posséde un point de comparaison qui fait
ordinairement défaut aux théologiens. Il ne faut done
pas s'étonner si ceux-ci n'ont pas fréquemment repris
ces critéros « différentiels » de la Sainte. Mais ¢lle en
a d'antres; elle cite, elle aussi, le contrdle du contenu

. dola vision, puis surtout, 'examen des effets produits

sur le sujet, soit an moment de la vision, soit dans
l'ensemble de sa vie spirituelle.

2. SuINT JEAN DE LA Croix. — Le Docteur mystique
insiste également sur les effets produits dans 'Ame
quand il s'agit de discerner la provenance d'une vision ;
mais il ne s'est pas beaucoup ocenpd de la question.

1l cherche surtout & déterminer l'attitude que 'dmeo

doit prendre en face de ces « phénomeénes extraordi-
naires ». Toutes les Ames ne sont pas dans le cas de

 _sainte Thérése. Souvent ¢'est dés le début de la vie
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1 spirituelle, ou tout au moins dés la voie illuminative,

que les grices de ce genre apparaissent. Le Saint
apprend surtout & I'dme A ¢'en détacher ou, en géné
val, & no pas g'en occuper, mais & chercher plutdt
Dieu dans l'exercice des trois vertus théologales
(Subida, 1. 11). Aucune image distincte, fut-elle direc-
tement envoyée par Dieu, ne nous unira jamais mieux
@ Dien que cette foi amourcuse si fréquemment
accompagnée de quelque motion du Saint-Esprit.
L'dme 'y exerce déji dans la contemplation commen-
cante, olt Dieu l'introduit d'ordinaire dés le début de
[a voie illuminative, Elle ne perdra done rien en lais-
sant la la vision pour se recueillir davantage en Dieun.
Euntre temps, elle évite bien des périls, car il est trés
difficile de juger avec certitude de la provenance
d'une vision. Puis, une autre difficulté se trouve dans
I'interprétation exacte de la communication divine
(Subida, 11, ce. 19, 20). Non, il ne faut pas gouverner
s vie en se servant des « paroles surnaturelles »;
nous avons pour cela la foi et la raison. L'dme qui
ferait un pas pour obéir & ses « voix » suns l'assenti-
ment de son directeur spirituel, s'exposerait aux pires
illusions. Quant au directeur, il ne doit approuver
que ce que sa raison lui démontre convenable. Les
phénoménes cognitifs extraordinaires sont done prati-
quement réduits au role de simples « excitants » de
ln vie gpirituelle; leur valeur « en soi » est minime,
L'Ame ne se « souviendra » que de cenx qui la portent
A mieux nimer (Subida, 111, ¢. 13). Le phénoméne
cognitif n'est qu'une « dcorce »; g'il vaut quelque
chose, c'est & cause du fruit de grice qu'il contient,
Que I'dme cherche i se nourrir du fruit en se recueil-
Jant davantage dans son simple regard de foi amou-
reuse et qu'elle laisse la I'écorce. 1l est néanmoins
certaines visions et révélations intellectuelles qui ne
sont plus une ¢corce; & savoir celles qui sont une
sorte de prolongement de 'union fruitive (Subida, 11,
ce, 24, 206); comme sont également trés précieusos cod
paroles « substantielles » qui opérent dans 1'déme (ce
sont presque des sacrements) la grace qu'elles gigni-
fient (ib., c. 31). Celles-1a, on les recevra avec recon-
naissance ; 'dme néanmoins se tiendra passive,

3. LEs THEOLOGIENS DE L'ECoLE. — Nos théologiens
trouvérent de nouveau chez les deux Maitres de quoi
« renouveler » la doetrine des visions et révélations.
I'n premier groupe néanmoins semble demeurer,
comme pour le reste de la doctrine, étranger a l'in-
fluence de saint Jean de la Croix. Si Gratien semble
refléter vaguement quelques enseignements du Doc-
teur mystique, rien de tel n'apparait chez Jean de
Jésus-Marie. Celui-ci ne veut pas d'ailleurs que I'Ame
[asse beaucoup de cag de ses visions, qu'elle les désire
ou les demande. Thomas de Jésus encore nous met en
garde contre les visions, mais ne fait guére d'allusion
expresse au Saint, Par contre, Quiroga se met 4 la
suite du Maitre pour enseigner comment 'Ame doit
quitter la vision qui survient durant l'oraison pour
retourner uu simple regard de foi de la contemplation
ohscure (Subida del alma, |, 1, ¢, 16), Depuis Philippe
de la Trinité, la doetrine du « rejet » des visions se
grénéralise, Nous la trouvons exposée, délicatement et
avee beauncoup de précision, chez Joseph du Saint-
lisprit, le portugais, dans son Eaucleatio in theologiam
mysticam (I qq. 25-20), Communément ‘les auteurs
thérésiens reprennent et exposent sur ce point 1'ensei-
enement de saint Jean de la Croix.

7
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Dans l'unalyse théologique des visions, nos anteurs
se sont généralement servis de la doctrine de saint
Thomas d’Aquin sur les révélations prophétiques; ceci
explique pourquoi nombre d'entr’eux (p. ex. Gratien,
Jean de Jésus-Marie, Thomas de Jésus, Balthazar de
Sainte-Catherine) congoivent la vision parfaite sur le
type de la vision ou révélation faite aux prophétes.
Quant aux critéres de 'origine « divine » des visions,
ils les ont communément réduits L trois groupes :
a) ceux que l'on trouve dans le contenu des visions;
) ceux qui nous viennent de la considération du
sujet, c'est-i-dire de ses qualités psychologiques ou
morales; ¢) ceux qui sont constitués par les effets
immédiats ou médiats de la vision dans I'Ame. Les
critéres des deux premiéres catégories sont principa-
lement négatifs; ceux de la derniére sont surtout
positifs; ce sont done les principaux. Les auteurs sont
d'ailleurs unanimes i reconnaitre que leur manie-
ment est délicat et conduit tout au plus i une certitude
morale de l'origine divine des visions ou révélations.

B. — L'extase. — |. SANTE THERESE EY SAINT JEAN
DE LA Cro'X. — Iei encore les descriptions de Thérése
sont nombreuses ot précises. L'extase accompagne une
communication divine éminente et en semble la conge-
quence. Elle revét diverses formes, distinetes au point de
vuede I'intensité, ou encore dans le mode phus ou moins
rapide de leur production. Souvent les effets sont trés
douloureux pour le corps, Mais I'action divine dans
I'dAme n’est pas le seul facteur dont il faille tenir
compte; la faiblesse de la nature humaine joue égale-
ment son role, Thérése a rencontré, chez certaines
religieuses qui s'absorbent aisément dans I'oraison,
un état de forme cataleptique qu'elle qualifie franche-
ment de maladif; il y a des extases qui sont de la fausse
monnaic. D'autre part, Thérése a noté que, dans le
mariave spirituel, 'extase disparait et cela parce que le
Seigneur a fortifié 1'dme; mais elle distingue bien la
communication divine de son effet extérieur sur le
corps; ce n'est que celui-ci, tout « accidentel », qui
disparait; le « substantiel », l'intérieur demeure ot
méme §'accroit (Mor,, VII, ¢. 8), Saint Jean de la Croix
lui-méme & admiré les deseriptions de Thérdse et il y
renvoie explicitement dans son Cantique spirituel
(Cantico B, ¢. 13, n. 7). Mais pour lui aussi cette extase
qui va jusqu'd disloquer les os ou raidir le corps est
une faiblesse qui disparait chez 'dme arrivée au
sommet de 'union transformante,

2. Les TnEoLocmys, — C'est encore & la doctrine
de saint Thomas que les théologiens de l'école ont
habituellement recours pour analyser 'extase. Thomas
de Jésus avait commencé sous le nom De raplu el
ecstast un ample et profond commentaire de la Somme
Thdologique, 2a 2ae, quest. 175. Celui-ci demeura
malheureusement inachevé et plus malheureusement
encore inédit jusqu'en 1684; de sorte qu'il ne put
exercer aucune infuence durant toute cette période
sur les autres auteurs de 'école. Mais en général ceux-
ci allerent puiser & la méme source. Citons, parmi
ceux qui en parlérent plus longuement, Dominique de
la Sainte Trinité dans sa Bibliotheca Theologica (1. VII,
p. 842) et Joseph du Saint-Esprit dans son Cursus. Ce
dernier surtout en a bien souligné le caractére acci-
dentel. Aussi devait-il en traiter ex professo, avec la
question des visions et des révélations, dans la cin-
quidme partie de son ceuvre; celle-ci aurait en pour

I

objet tout ce qui dans la vie parfaite contemplative
est « accidentel », ¢'est-A-dire, comme il explique lui-
méme, tout co qui peut « abesse vel adesse integra
remanente natura ». La mort empécha de mettre lu
main & cette partie de son ceuvre; mais en d'autres
endroits, la connexion des matiéres lui a fait traiter
la question d'une maniére assez élendue.
Dans toutes ces analyses théologiques |'oxtase
« divine » apparait comme une grace intérieure
éminente accompagnée d'un effet sur I'organisme. Cet
effet exiérieur est bien loin d'égaler la valeur ou
I'importance de lagriceintérieure. Des effets analogues
peuvent étre produits par des causes toutes différentes,
naturelles ou préternaturclles (démoniaques), Méme
si l'effet est « divin », il n'est pas indissolublement li¢
& la grace mystique. Trés souvent l'extase est un
« trouble » qui a son origine dans la faiblesse de la
nature humaine, incapable de supporter, sans prépara-
tion qui la fortilie, une haute communication divine,
Saint Jean de la Croix a vu ld une des raisons qui
rendent nécessaire la purilication passive de 1'esprit.
On comprend par le fait méme pourquoi, la purifica-
tion passive achevée, I'extase disparait. Il ne faut pas
croire pourtant que tous les phénomeénes extatiques
disparaissent; il s'agit surtout de ceux qui sont plutét
« troublants »; une certaine « absorption » des facultés
accompagne toujours les communications divines plus
élevées; c'est 1L une conséquence « naturelle » que
I'on ne peut regarder comme un désordre. Toutefois,
méme c¢e commencement d'aliénation des sens n's
rien de désirable et comme elle est trés souvent 'effet
d'une faiblesse de l'organisme, Joseph du Saint-Esprit,
I méme ot il permet de désirer la contemplation
infuse et de la demander humblement & Dieu, ne veut
pag que ce désir ou cette demande s'étendent &
I'extase (Cursus, Disp. 11, n. 18). On ne pouvait mieux
marquer pratiquement ce que ces phénoménes ont de
précaire dans le développement de la vie mystique.

C. = Autres effets somatiques. — L’école théré-
sienne ne s'est ocoupée que trés peu des autres effets
produits surle corps par certaines communications mys-
tigues, comme la lévitation, les stigmates, etc. Sainte
Thérdse asignalé pour elle-méme quelques cas de lévi-
tation et Thomas de Jésus a étudié ce phénomeéne
dans son ouvragoe inachevé sur 'extase (Disp. 2, c. 8).
Quant aux stigmates, & la suite de saintJean de la Croix
(Llama, ¢. 2), la piupart de nos auteurs en parlent &
propos des blessures d'amour, grices mystiques trés
élevées, amour impétueux, pussivement éveillé dans
'ime par la « touche divine substantielle ». Ils en |
distinguent de plusieurs espéces. Il en est qui sont
simplement expérimentées et ce sont la les plus
¢lovées; le Dooteur mystique les a décrites dans la
Ligma. 1Y'autres 8'accompagnent d'une vision intellec-
tuelle ou imaginuire qui traduit & 'dAme ce qui se
passe en elle, Couramment, nos auteurs rappellent ici
la vision de la transverbération de sainte Thérese
( Vida, c. 29). Finalement, il y en a qui s’accompagnent
d'un effet sur le corps. Bien loin d'étre les plus
élevées, les blessures de ce genre trouvent dans la
manifestation extérieure qui les accompagne une
sorte de « frein » pour la grace intéricure. Comme
celle-ci n sa répercussion duns l'organisme, si elle
dépassait une certaine mesure, elle entrainerait la
mort. On rappelle ici d'ordinaire les stigmates de
saint Francois, mais on ne s'attache guére & analyser
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cette grace. Dans la méme ligne, plusicurs auteurs
(Jean de Jésus-Marie, Thomas de Jésus, Balthazar de
Sainte Catherine) notentque certaines blessures d’amour
ont causé la mort de ceux qui les regurent et ils se

plaisent & rappeler & ce sujet que sainte Thérése

pst morte d’amour.

ConcrusioN, — Malgré l'intérét tout particulier que les
phénoménes mystiques cxiraordinaires ont toujours
excité chez I'homme vulgaire, une fois que l'on a
saisi leur nature intime et leur role précis dans la vie
spirituclle, tel que nous les a fait connaitre I'éeole
thérésienne, il faut bien avouer qu'ils constituent
l'aspect de loin le moins intéressant et tout & fait
secondaire de la vie mystique. Il y a une attitude toute
diverse & prendre vis-i-vis d'eux et vis-d-vis de la con-
templation et de I'union mystique. Celles-ci constituent
des grdces de choix, tout & faitdésirables. Elles ne sont
que la forme la plus haute et la plus parfaite de
la vie spirituelle, n’étant autre chose que les actua-
lisations suprémes des principes de vie surnaturelle
communiqués & nos Ames ensemble avec la grice du
bapttme. On pourra discuter si ces graces sont
nécessaires pour atteindre la perfection de la charité,
on ne pourra pas nier que les vertus théologales et les
dons du Saint-Esprit n'atteignent chez elles leur maxi-
mum de renidement. Les grdces extraordinaires, par
contre, apparaissent comme totalement adventices dans
la vie spirituelle. Chez certaines Ames elles pourront
étre une occasion de progrés, mais jamais elles ne
« constifuent » la vie spirituelle; elles sont ou une
écorce qui enveloppe un fruit de grace, ou un retentis-
sement dans notre organisme d'une griee divine qui
pourrait bien exister sans lui. Ce sera toujours une
gloire pour V'école thérésienne d’avoir si nettement
distingué ces deux ordres de graces mystiques et
d'avoir enseigné aux Ames & ne pas se fourvoyer dans
les plus basses au risque de perdre les plus hautes.

4 — LA SYNTHESE DE LA VIE SPIRITUELLE. — Sous
¢e titre nous mous proposons de montrer quelle est
la conception que se font les auteurs thérésiens de
Ia perfection spirituelle et de la voie qui y méne. Nous
examinerons encore séparément la position de sainte

. Thérése (A) et de saint Jean de la Croix (B; pour ter-

miner par l'exposé du développement historique que
présente 'enseignement de I'éeole (C).

A. — Bainte Thérése. — Theérése de Jésus fut une
des grandes passionnées de 'amour divin, Douée d'une

* intelligence intuitive et d'un grand ceeur, elle 8'est fait
- de la perfection de la charité divine une conception

profonde et singuliérement noble, Pour elle, aimer ¢’est
« 80 donner totalement », ¢'est livrer sa volonté i la vo-
lonté divine, quelque erucifiante qu’elle soit; au point

~ de trouver sa joie dans la douleur quand elle fait plaisir
~ auBien-Aimé ( Fund.,c¢.5,n. 10). Mais Thérése comprend
~ instinctivernent les lois de I'amour, de 'amitié parfaite.

L'amour intense appelle la présence du Bien-Aimé :

- l'dme éprise de Dieu tend spontanément 4 la contem-

lation fruitive. Pour Thérase, l'idéal de donation par-
aite se double naturellement de l'idéal d'union mys-

~ tique. Dieu doit étre généreux envers 'dme généreuse.

Elle écrit d'ailleurs directoment pour des Ames

contemplatives, c¢'est-a-dire pour des dmes vouées i
- une vie dont les exercices orientent vers une union

il

intérieure toujours plus intime avec Dien. 1l est donc
tout naturel qu’elle leur propose comme idéal une
conception de la perfection ot cette union soit mise
complétement en relief, si tant est que cette union
leur est, au moeins en quelque sorte, destinée, Or il n'y
o pas & en douter, pour sainte Thérese, les ames car-
iélitaines sont appelées & I'union contemplative; ¢'est
I le trésor qu'elles recherchent & 1'instar des anciens
moines qui habitérent le Carmel (Mor., V, e. I). Dieu
d'ailleurs convie toutes les dmes & boire 4 la fontaine
d'eau vive, symbole, pour Thérése, de l'oraison d'union
mystique (Camino, o, 19, no* 14-15) et la Sainte semble
tout & fait convaincue que, i 'Ame ne demeure pas
en arriére, un jour elle arrivera jusqu'a cetle source
e vie, Beancoup n'y arrivent pas faute de générosité,
Thérése ne veut pas vivre & moitié, son caractére per-
sonnel est la « totalité », Elle propose aux dmes I'abné-
gation compléte ot la pratique des vertus « entiéres »,
héroiques; ensemble avee le recueillement continuel
ce sont 1b les meilleures dispositions & la contempla-
tion. Oui, elles sont nécessaires, car « Dieu ne se
donne totalement que si I'dme se donne enticrement
¢lle-méme » (Camino, e. 28, n, 12). Clest ainsi que
Thérése entend la vie contemplative : elle tend & la
pleine perfection. Mais si I'dme est généreuse, Dien ne
le sera pas moins. Le don tfotal de I'dme prépare le
don total de Dieu. Ceci nong explique pourquoi, chez
sainte Thérese, le « chemin de la perfection » se ter-
mine & celte source d’ean vive qui est la contemplation
mystique; et pourguoi 'enfilade des appartements du
chiateau intérieur conduif & la chambre nuptiale on
s'accomplit le mariage spirituel de 'dme avec Dieu.
['union mystique ne peut donc étre aux yeux de sainte
Thérése un état « extraordinaire ». Un ierme vers
lequel notre vie spirituelle s'oriente réellement ne peut
étro que « connaturel »,

Cela veut-il dire néanmoins que toutes les Ames qui
tendent & la sainteté doivent nécessairement l'attein-
dre? La Sainte ne semble pas de cet avis. Elle affirme
catégoriquement qu'on peut éire sainte sans étre con-
templative (Camino, ¢. 17, n, 4) et plus d'une fois elle
parle des &mes « qui ne vont pas par le chemin de la
contemplation », De plus, bien que toutes les dmes
goient convides A la fontaine d'eau vive, toutes ne doi-
vent pas y boire avee la méme abondance; il y en
aura méme qui, ici-bas, soulfriront un peu la soif;
mais elles seront dédommagées dans l'autre vie (Ca-
ming, ¢, 20). Thérése a encore affirmé avec force, dans
les cinquiémes Demeures du Chdleaw, que la perfection
spirituelle consiste dans la pleine conformité de notre
volonté avee la volonté divine; or, 4 cette union-li, on
peut arriver sans passer parle « chemin de traverse »
de la contemplation infuse qu'elle a décrit précédem-
ment (Mor., V, c. 3).

Deux points apparaissent donc clairement chez sainte
Thérdse : 1° la contemplation infuse et l'union mys-
tique ne sont pas des grices « extraordinaires », mais
le terme « connaturel » vers lequel s'oriente la vie
contemplative; 2° il y a moyen néanmoins d'attein-
dre la perfection sans suivre le « chemin de la contem-
plation ». La perfection spirituelle qui comprend I'union
mystique est donc¢ congue comme la perfection inté-
grile; non pas comme la perfection substantielle. Il
n'est méme pas exclu qu'une Ame rejoigne une perfec-
tion substantielle plus profonde qu'une autre sans jouir
pour autant des mémes grices contemplatives, et, tout
en demourant dans la voie <active » ou « commune »;
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mais comme les graces contemplatives sont « connatu-
relles» chez 'dme parfuite, ce ne sera point 14 le cas or-
dinaire. De plus, moéme l'dme qui n'est pas conduite
par « la voie de la contemplation » ne mourra pas de
soif : toujours elle participera quelque peu aux grices
contemplatives sans étre élevée pour autant i de vérita-
bles états d'oraison passive,

B. — Saint Jean de la Croix. — Dans toutes
ses ceuvres, le Saint entend conduire l'dme & !'u
nion avec Dieu ¢ la plus parfuite possible en cette
vie » (Subtda, Prologo). C'est une union d'amour,
ot en elle consiste la perfection de la charité, C'est une
union transformante, car elle « tranforme affective-
ment » la volonté de I'homme par une conformité
absolue & la volonté divine (Subida, 1, ¢. 11; 11, e. 5).
Les denx volontés s'unifient dans 1'objet voulu : I'dme
ne peut aimer que ce que Dieu aime. Voild pourquo
cette union requiert nécessairement la mortification
totale de toute attache d'amour-propre. Aimer, ce sera
done, pratiquement : « travailler & se dépouiller pour
Dieu de tout ce qui n'est pas Dieu » (Subida, 11, c. 5,
n. 7). Mais ce n’est li qu'une des faces de I'union. Pour
le Saint, cet aspect actif se double d'un aspect passif :
au don de I'dame & Dieu correspond le don de Dieu &
'dme; & la transformation « affective » de la pleine
conformité de volonté fait pendant la transformation
« effective » du mariage spirituel ot I'dme, qui sent an
fond d'elle-méme 1" « embrassement » du Bien-Aimé,
vit une vie divine tout imprégnée d’amour passif (Can-
tico BB, ¢. 22).

Les ouvrages du Saint ont été écrits i la demande
d'Ames carmélitaines, vouées i la vie contemplative.
Tout en débordant par leur but général ce cercle res-
treint de lecteurs, leur destination immeédiate explique
pourquoi la perfection envisagode par le Saint est l'union
« contemplative », Sa position sur ¢e point correspond
pleinement & celle de sainte Thérése, Corrélativement,
la voie qu'il décrit, comme menant & cette union, sera
la voie contemplative. On sait, on effet, que pour le choix
du titre de son ceuvre fondamentale, la Subida del Monl«
Carmelo, le Saint s’est inspiré d'un ouvrage mystique
réputé du franciscain Bernardin de Laredo : la Subida
del Monte Sion por la via contemplativa,

Remarquons encore que, chez Jean de la Croix comme
chez Thérése de Jésus, 'union mystique s'enchasse dans
une vie spirituelle pleinement généreuse. Les voies sui-
vies par les dmes sans élun se perdent dans la montagne
au lieu de gravir la pente escarpée du Carmel et de re
joindre le plateau du sommet, symhole de I'union mys-
tique. En suivant une voie sinueuse on n'arrive pas i
temps; il faut prendre le chemin 4 pic, Le caractére
de « totalité » que nous avons relevé choz Thérése n'est
certes pus moins saillant chez le Docteur mystique; e
langage philosophique du Saint Iui donne méme une
forme plus accusée. La doctrine du déponillement
complet, nécessaire & 'union transformante, qui s’ex-
prime dans le caractéristique « nada-todo », a2 méme
pu donner le .change sur la vraie physionomie du
Saint. D'aucuns ont vu en lui avant tout le docteur de
'anéantissement; ils n'ont pas remarqué que toute la
raigon d'étre du dépouillement total est la parfaite
union d'amour. Celle-ci d'ailleurs ne revét pas néces
gairement la méme forme chez toutes les Ames génd-
reuses. Pas plus que sainte Thérése, le Saint ne peul
regarder 'union transformante comme un état « extra-
ordinaire »; sans quoi, comment pourrait-il 'appeler

tout court « I'élat de perfection » et nommer, sans plus
la vie que I'dme y méne la « vie spirituelle parfaite »?
Maig il y a noté expressémont, qu'au sein méme de
I'dtat de perfection, il y a bien des dagrés; et le degré,
auguel une dme est appelée dépend « de ce que Dicu
veut accorder & chacune » (Subida, 11, c. 14, n. 5). Pa-
rallelement, la durée et l'intensité de la purification
passive varie selon le degré d’amour unitif anquel Dien
veut mener I'Ame (Noche I, ¢.9, n.5). Toutes les Ames ne
vont pas par le « chemin de la contemplation » et le
motif, Dieu le sait (Voche I, ¢. 9, n. 9). Mais si toutes
ne doivent pas étre de vraies contemplatives, toutes
néanmoins participent aux nuits passives, recevant
tout au moins « des bouchées de contemplation » (No-
che, 1I, ¢. 1, n. 1). Au sein done d'un méme idéal de
perfection spirituelle, dont la parfaite intégrité comn-
porte la contemplation et l'union mystique, il peut y
avoir des réalisations conerétes bien diverses soit dans
lenr mode, soit dans leur ampleur. L'unité fondamen-
tale de la vie spirituelle n'exclut nullement une cer-
taine distinction des voics qui ménent & la perfection,

C. — Les théologiens. — 1, LA GRANDE EPOQUE, —
[l est assez singulier que les théologiens de 1'école théré-
sienne n'aient pas abordé plus fréquemment ez professo
la question de la nature de la perfection chrétienne.
Dans leurs eceuvres ils ont toujours décrit I'ascension de
I'dme vers la perfection mystique du mariage spirituel,
En traitant de I'union mystigue ils parlent tous de 1'u-
nion de conformité dont ils ne manquent jamais d'exal-
ter 'importance et la valeur, mais ce n'est que chez doux
auteurs duxvii® siecle que noustronvons le probléme de
I'essence de la perfection examiné 4 fond. Dans sa 7'ra-
dition des Péres sur la contemplation, le Pére Honoré de
Sainte-Marie se demande «si la contemplation et I'union
sublime ou mystique ajoutent quelque excellence A la
perfection du christianisme » (t. 11, p. 351). Cette dor-
niére consiste pour lui dans la charité parfaite; la pre-
miére est « la fin de la vie contemplative » (p. 373). 1l
soutient d'abord que « quant i la substance de la per-
lection et aux effets qui suivent naturellement la per-
fection, il est certain qu'elles sont égales en ces deux
(unions) » (p. 353); mais & la fin d'une étude compara-
tive poussée, il reconnait que I'union mystique dépasse
'union ordinaire : « Quelque sublime que soit la
perfection d'un Chrétien dans la voye ordinaire.., son
union n'est pas si noble.., ni si parfaite que I'union
mystique » (p. 374). Il reste donc bien que, pour notre
auteur, la voie contemplative conduit i une perfection
plus intégrale. A son tour, Joseph du Saint-Esprit,
I'andalou, aprés aveir longuement démontré que la
substance de la perfection consiste dans la charité
parfaite, ajoute que la contemplation appartient elle
aussi & la perfection. C'est méme une « perfection
substantielle » et cette dénomination lui revient du
fait qu'elle est une participation « formelle et phy-
sique » de la béatitude surnaturelle. La charité par- |
faite au contraire ne la participe que « virtuellement
et moralement » (Cursus, Disp. 16, n. 342). 1l s’ensuit
logiquement, que la contemplation — méme la contem-
plation parfaite du mariage spirituel — ne pourra étre
regardée comme un état « extraordinaire » dana le
développement de la vie surnaturelle; elle demeure
distinete toutefois de la perfection substantielle fonda-
mentale qui est la charité parfaite, |

Un autre point de doetrine doit nous retenir plus
longtemps. Chez les théologiens de 1'école s’est précisée
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graduellement davantage l'idée de distinguer de la

- ¢« voie contemplative » une « voie commune » qui

meéne elle aussi 4 la perfection, Ils proclament ouver-
tement que la contemplation infuse n'est pas néces-
sairement liée & la perfection; mais ils reconnaissent
aussi que la haute perfection s’accompagne ordinaire-
ment de l'union mystique. Comme ils entendent
orientor les dmes vers la perfection la plus haute, ils
lour proposent la perfection mystique et les grices
contemplatives comme des dons de la miséricorde
divine auxquels il faut se préparer et se disposer, sans
aller toutefois jusqu'd lour promettre qu'une préparation
généreuse doive étre nécessairement suivie de la con-
cession des oraisons mystiques. Dieu peut avoir des
motifs — ot ce soront encore des motifs de miséricorde
— pour maintenir une dme généreuse dans la « voie
commune », et I'Ame peut étre cortaine qu'en ce cas
elle n'y perdra rien. 11 y a chez ces auteurs une double
préoccupation constante : montrer & I'Ame qu'elle pent
faire entrer l'union mystique dans son idéul de vie
et Ia poursuivre en §'y disposant par une vie généreuse ;
of toutefois ne pas lui faire croire qu'elle ne peut deve-
nir sainte sans jouir de la contemplation infuse. ln
deux mots : leg oraisons mystiques sont ordinairement
accordées & I'dme parfaite, mais elles ne sont pas
nécessaires b la perfection.

Tous les auteurs mystiques de la grande époque de
I'école thérésienne, depuis le Tratado breve jusqu'an
Cursus de Joseph du Saint-Esprit, ont toujours décrit
la « voie contemplative » qui méne i I'nnion mystique:
ordinairement, la « voie commune » est par eux sim-
plement indiquée, ou tout au plus ébauchée. De toute
gvidence, cette « voie contemplative », tout comme le
terme auquel elle conduit, n’est nullement envisagée
comme « extraordinaire » au sens théologique moderne
(fu mot; la contemplation mystique est I'objet des aspi-
rations constantes de I'Ame qui voit en elle un complé-
ment « connaturel » de sa vie surnaturelle. « Tous
les écrits des Saints et des Doclours mystiques, écrit
i Pére Balthazar de Sainte Catherine, ont pour but
d'acheminer les dmes vers la possession de l'union
divine surnaturelle ot des degrés les plus élevés de la
contemplation infuse » (Splendord, p. 241). On n'oriente
pas les Ames en général vers ce qui est « extraordi-
naire »; toutefois une grice ordinairement accordée i
['tme généreuse n'est pas pour autant nécessaire,

Le T'ratado breve (vers 1608) décrit le passage gra-

" duel de I'ame do la méditation a la contemplation

acquise; puis de 14, & I'infuse et & I'union mystique.

-l affirme que Dieu accorde ordinairement I'oraison
infuse & I'ame qui perséviére dans l'acquise (c. 1, n. 0);

maig il pourra dépendre de la disposition divine
qu'une &me bien disposée n'y arrive pas (c. 9, n. 1).

~ Jean de Jésus-Marie (1 1615) affirme nettement que
- la contemplation mystique est le terme anquel tend

toute la vie contomplative, ¢’est-a-dire la vie d'oraison

. ot de mortification; mais il proclame également que
- I'4me pourra atteindre la perfection de la charité

sans avoir joui méme pendant un quart d’heure de
la véritable contemplation mystique (Schola, p. 507).
Cette contemplation lui semble néanmoins « conna-
turelle ». Il se demande méme pourquoi si peu d’Ames
y arrivent alors que toutes les Ames qui sont en état
e grice possédent le don de sagesse qui en est le

- pringipe; et il répond qu'une des causes principales

est le manque de préparation & la réception de cette

- grdce insigne (Schola, p. 554). L'évolution spirituelle
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qu'il étudie est celle de 1'dme qui s'oriente vers la
contemplation ; la théologie mystique proprement dite
y est attribuée & la voie unitive. Thomas de Jésus
(1 1627) croit évidemment que la voie contemplative
n'est pas la voie unique ; il I'a appelée la « voie surna-
turelle » (De orat. inf.) ot il distingue d'elle celle qu’il
A décrite dans un opuscule destiné au commun des
lidéles qui s’'adonnent & V'oraison ( Via brevis orationis
mentalis, rééd, Milan, 1922), Il nous y propose une
perfection « substantielle » qui ne comprend pas
I'mnion mystique (ibid., p. 188). Mais cette « voie
commune » prépare ['dme & étre élevée 4 la voie supé-
rieure, surnaturelle (ibid., Prol. p. 14). Celle-ci a pour
lerme 'union mystique, qui n'est assurément pas une
griace « extraordinaire » puisqu’elle constitue la béati-
tude surnaturelle imparfuite de cette vie (Deé oratl. inf.,
. IV, ¢ 3). Thomas approfondit cette derniére
thése qui deviendra commune et classique chez les
auteurs de I'éeole, Toutes [es dnes, enseigne-t-il encore,
sont invitées 4 la contemplation infuse, mais on n'y
arrive pas d'nn trait; il faut une longue préparation
morale (De eont. div., 1, 1, ¢. 8), On peut y aspirer et
faire des efforts (indirects) pour y arriver; en effet, ce
n'est pas une grice gratis data, elle est 'actualisation
des dons du Saint-Esprit. Mais si 'invitation est pour
lous, l'appel proprement dit est moins universel
(ihid., ¢. 9). Dien accorde ordinairement aux parfaits la
grace de la contemplation infuse, mais celle-ci n'est
pas indissolubloment liée & la perfection; elle ne la
constitue pas (ibid.). Chez Philippe de la Trinité nous
lrouvons une position toute analogue. 1l décrit égale-
ment la « voie contemplative ». Aux vocables « voie
purgative, illuminative, unitive », il ajoute le détermi-
natil « de I'dime contemplative », La Summa theologiae
mysticae considére la vie contemplative comme la vie
surnaturelle la plus haute, la plus compléte. La grice
« gratuite » de la contemplation infuse est < connatu-
relle » & I'dme qui possdde los dons du Saint-Esprit
(Summa, P. 11., tr. 3, d. 1, a. 2); elle est ordinairement
accordée aux parfaits, mais pas nécessairement
(ibid,, a, 6), L'ame bien disposée qui ne la regoit pas
ne doit pas s'en troubler : l'union de conformité &
laquelle elle aboutira, est elle aussi, bien qu’a sa fagon,
une contemplation perpétuelle (ibid.). Balthazar de
Sainte-Catherine distingue explicitement la « voie
commune » et la « voie mystique » (Splendort, p. 69);
imais il s'occupe exclusivement de la seconde, Clest
vers son terme, 'union mystique, qu'il oriente I'dme
carmélitaine et nous avons vu plus haut, qu'a son avis,
il ne fait que suivre l'exemple « de tous les saints et
des Docteurs mystiques ». Avec Jean de Jésus-Marie il
s'étonne que I'ime douée des dons arrive si rarement
i la contemplation; et il donne la méme réponse
(p.51,92). Il répéte avec Thomas de Jésus que I'union
mystique est la béatitude de cette vie. Tout cela montre
que la voie contemplative et son terme ne sont nulle-
ment « extraordinaires » ; mais cette fois il est de toute
¢vidence que pour l'auteur ce n'est pas la voie unique.
Joseph du Saint-Esprit, le portugais, distingue les trois
voies en actives et passives; mais les passives appa-
raissent comme complémentaires des actives sans
qu'elles soient néanmoins considérées comme néces-
sitires pour atteindre la perfection (Lnucleatio, appen-
dix). Vers la méme époque, Dominique de la Trinité,
dnns sa Bibliotheca theologica, nous parle d'une double
voie pour arriver & Dieu : |'une « commune i fous les
hommes et nécessaire », ¢’est la voie des commande-
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ments; l'autre « extraordinaire et de surérogation »
qui comprend de plus les conseils. Il entend décrire
cette seconde voie qui tend i I'union mystique {p. 289).
Celle-ci est ordinairement et « presque de droit »
accordée aux parfaits qui suivent cette voie de « suréro-
gation » (p. 598); c¢’est néanmoins une grice gratuite
qui n’est pas toujours accordée aux &mes parfaites et
n'est jamais due en cotte vie (p. 599). Au siécle suivant,
Honoré de Sainte Marie répéte A peu prés la méme
chose : « Nous I'avons remarqué ailleurs avec les Péres,
il y a deux voyes dans I'l’glise par lesquelles un Chré-
tien peut arriver a la perfection. La premiére s’appelle
commune, vie active ou ordinaire, parce qu'il est an
pouvoir de tous les Chrétiens... I'autre porte le nom
 d’extraordinaire, de passive, de vie contemplative
parce qu'il ne dépend pas de nous d'acquérir la perfec-
tion par cette voye qui est I'effet d'un don particulier
de Dieu, et d'une grice gratuite « (Tradition, ll,
p. 352). Pas plus que chez Dominique de la Trinité le
terme « extraordinaire », appliqué & la voie contem-
plative, ne doit nous donner le change. Il n'indique
nullement, comme chez les théologiens modernes, co
qui n’a qu'un rapport accidentel avec la vie spirituelle,
L'auteur tient en eflet, lui aussi, que 'union mystique
est notre béatitude imparfaite de cette vie. Il exalte
néanmoins trés haut les qualités de 1" « union ordi-
naire » offerte & tous sans distinction; il note méme
que dans la « voie ordinaire » le chrétien, qui a recu,
ensemble avec la charité, les dons du Saint-Esprit,
« agit méme quelquefois sous leur motion » (p. 374).
Il reconnaitdonc dans la « voie ordinaire » une certaine
participation de la « voie mystique » (p. 374),

Il est certain que quelques auteurs de la fin du
Xvie siecle se montrérent beaucoup plus réservés
que les précédents au sujet du désir de 'union mys-
tique, et le Pére Honoré de Sainte-Marie se range i
leur avis; mais cela ne semble guére influencer les
lignes fondamentales de leur synthése spirituelle. Il en
est méme un parmi eux qui introduit dans une syn-
thése qui conserve toute l'allure traditionelle, une posi-
tion qui ne semble guére conciliable avec elle. Antoine
de I"Annenciation déclare que la contemplation infuse
est une grace gralis dala (Disceplatio, tv. 2, 9. 4, n. 34).
Mais il évite en quelque sorte les conséquences de cette
affirmation en avangant qu'on pent néanmeins la méri-
tor (de congruo) (ib., n. 33). Néanmoins il sera pris i
partie sur ce point par Joseph du Saint-Esprit, auteur
du Cursus, qui conserve intégralement la position
traditionnelle : la perfection mystique est proposée i
toutes les &mes, mais toutes ne doivent pas nécessai-
rement passer par la contemplation pour devenir par-
faites, L'union mystique n'est pas concédée A toutes
parce que Dieu veut qu'il y ait variété dans son
liglise; certaines dAmes sont de la catégorie de Marie,
d’autres de celle de Marthe (Cursus, Disp. 23, n. 103).
C'était déja la fagon de voir de la Medula mistica (1691)
de I'rangois de Saint Thomas, dont Joseph du Saint-
Esprit dépend en plus d'un point (tr. IV, c. 9, n. 61).

CoNcrusioN. — De cet aporgu historique des posi-
tions de I'école thérdsienne au sujet de la « synthése »
de la vie spirituelle, deux théses fondamentales se
dégagentavecnetteté. Aux yeux desauteurs thérésiens:
1°) la contemplation infuse n’est pas une grice « extra-
ordinaire », mais un complément « connaturel » de
la haute perfection chrétienne; 2°j la contemplation

infuse n'est pas un élément nécessaire, indispensable
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de la perfection. A ces denx premiéres théses deux
autres s'apparentent et quasi en dérivent : 1°) l'ame
peut aspirer & la contemplation infuse, elle fera bien
de travailler & s'y disposer, et ordinairement Ia dis-
position sera suivie de la collation du don divin ; 2°)
on peut arriver & la perfection sans la contomplation
infuse et donc, & cété de la voie contemplative, il
existe une voie active, une voie « commune »,

On peut se demander ultérieurement quel est le
rapport entreces deux voies ? Sont-elles adéquatement
distinctes?.... Cette question n'a pas été examinde
ex professo par nos auteurs, mais de I'ensemble de
leurs enseignements se dégage la réponse suivante :
la présence des dons du Saint-Esprit dans I'dme
chrétienne et la nécessité de leur intervention dans
I';uvre de notre perfection spirituelle, portent a con-
clure qu’aucune ame ne pourra atteindre la sainteté
sans recevoir avec une certaine abondance les meotions
du Saint-Esprit, tant celle des dons contemplatifs que
celle des dons actifs. Ces motions pourtant ne pren-
nent pas nécessairement une forme accusée au point
de se rendre perceptibles i I'dme, ou de la mettre,
pour un laps de temps considérable, dans un état
d'oraison passive. En d'autres termes, l'opération du
Saint-Esprit dans 'dme peut rester cachée ou se révé-
ler; il n'est guére concevable qu'elle soit absente
chez 'Ame qui chemine vaillamment sur la voie de la
perfection. Toutes les Ames saintes ne sont donc pas
nécessairement dotées d'états d'oraison mystique,
mais aucune n'est privée de 'opération de ces mémes
principes, qui, opérant avec intensité et continuité,
produisent dans 'dme les oraisons mystiques. 1l y a
meme chez les Ames « actives s, au moins une par-
ticipation aux oraisons et aux états mystiques. Les
« doux voies » ne sont done pas adéquatement dis-
tinctes.

Au reste, parmi les diverses formes possibles de
vie spirituelle, aux yeux des auteurs thérésiens, la
vie contemplative est manifestement la plus haute, la
plus compléte ; mienx que touto autre, elle prépare
I'dme & la contemplation infuse que Dien accorde
ordinairement & "ame bien disposée. C'est vers cette
vie « contemplative » toute faite d’abnégation et de
recueillement, de solitude ot de silence, qu'ils orien-
tent les Ames. Ils emboitent ici le pas aux deux chefs
de I'école et nous retrouvons chez eux le méme esprit
de « totalité » caractéristique des deux Maitres. La
« vie contemplative » est pour oux la vie spirituelle
intégrale menée avee une pleine générosité, Une vie
plutot « active », facilement plus « dispersée », dis-
pose moins bien & la contemplation et en sera moins
fréquemment suivie, 1l est naturel qu'une disposition
plus intégrale soit suivied'une collation plus abondante
dudon divin; et que chez I'dme moins disposée, fut-ce
méme & cause de circonstances accidentelles, l'éclo-
sion de la vie mystique soit retardée et plus restreinte;
mais elle n'est pas pour autant complétement absente.
En un sens vrai, la contemplation infuse — entendue
comnme grace d'illumination divine, sans en préciser
la lorme — se retrouve chez toutes les dmes saintes ;
elle ne prend pas chez toutes la forme accusée qu
produit les états d'oraison mystique.

2. L'EPOQUE MODERNE. — Nous avons signalé plus
haut que I'école thérésienne était entrée dans la dis-
cussion des problémes mystiques actuels i l'occasion
de certuines attaques dirigées contre la doctrine de la
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contemplation acquise. Sur la question dé 'unité de
la vie spirituelle nous la trouvons divisée. Dans les
pays du Nord on se montre souvent assez favorable i
la those affirmative, tandis qu'en Espagne, surtout au
plus chaud de la discussion, on la rejeta. Il est tou-
tefois intéressant de noter que lopposition se fit
systématique quand on rendit solidaires les deux ques-
tions - parfaitement dissociables — de ['existence
de la contemplation acquise et de ['unité de la vie
spirituelle. L'Evolueidn mistica du Pére Arintero, O, P,
(1908) eut un compte-rendu trés élogieux dans la
revue El Monte Carmelo (1909, p. 668). Mais A cette
¢époque, l'auteur reconnaissalt l'existence de la con-
templation acquise, et, au sein de l'unité de la vie
spirituclle, admettait la possibilité de grandes diffé-
renciations, Plus tard, quand de part et d'autre les
positions devinrent rigides, les points de contact pos-
sibles s'estompérent. Une prise de conscience plus
nette des positions historiques de I'école thérésienne
gemble bien propre & les remettre en relief, C'est i
quoi tendent les travaux actuels.

CONCLUSION GENERALE

Les caractéres généraux de la spiritnalité de I'école
thérésienne, tels qu'ils se dégagent de I'élude qui preé-
cede, sont les suivants :

I. La spiritualité thérésienne est éminemment con-
templative, S’adressant directement aux dmes vouébes

& lavie contemplative, c'est-d-dire & une vie composée

essentiellement d’exercices d'oraison et demortification,
elle les oriente vers le sommet de cette vie, qui est
'union mystique, elle leur apprend i s’engager le plus
loin possible par leurs propres efforts sur la voie qui
méne 4 la contemplation.

La docirine de I'école thérésienne rapproche les
dmes de l'ideal contemplatif, mais elle le fait prn-
demment. Elle déclare nettement que cet idéal n'est
pas « extraordinaire », que ['union transformante,
mystique, n'est que la plénitude intégrale de la vie
spirituolle. Il est done légitime d'y aspirer et méme
de la désirer et de la demander. Mais il faut qu'on
le fasse avec humilité et sans prétention aucune; il
serait imprudent en effet de nourrir une assurance

- quelconque quant 4 la consécution de cet idéal en

cette vie : la contomplation infuse est et demeure un
don gratuit que Dieu n'est jamais obligé d'accorder i
une ame. [lle peut en effet sans ce don divin arriver
i la perfection. Les grices mystiques appartiennent i
lintégrité de la perfection, non pas & sa substance,
Unanimement les anteurs thérésiens proclament qu'on
ne peut les mériter de condigno; mais ils admettent
i leur sujot le mérite de congrun. La contemplation
infuse peut d'ailleurs revétir desformes bien diverses,

. C'est encore une particularité de la doctrine de I'école

d'avoir montré avec insistance qu’elle est habituelle-

- ment purificative (nuit obscure) avant d’étre illumi-

native.

Au reste, des griaces mystiques qui appartiennent
en propre i l'idéal contemplatif, il faut bien distinguer
les grices « gratis datae », les visions et les révéla-

- tions, les elfets sur la vie du corps, toutes choses

purement adventices dans la vie surnaturelle et qui
ne présentent ancun lien déterminé avec la perfec-
tion. Désirer les graces de ce genre, c'est s'exposer i

- l'illusion, & |'erreur.

Chez les auteurs thérdsiens la conception exacte de
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la vie mystique se trouve donc elurifiée, la relation
entre la contemplation infuse et la vie parfaite nette-
mont mais délicatement déterminde.

Mais I'école thérésienne n'oriente pas seulement les
dmes vers l'idéal contemplatif, elle les méne aussi
loin que possible sur la voie qui y conduit. Toute sa
mcthode d'oraison active a pour but de mettre les
imes le plus parfaitement possible sous la main de
Dieu, afin qu'elles puissent plus aisément subir son
action. Elle veut les faire profiter pleinement de la
motion du Saint-Esprit dés qu’elle commence & s'exor-
cer en elles, alors méme yu'elle ne se fait guére
sentir, ni remarquer. Ella atteint ce but sans s’expo-
ser au péril du quiétisme, en insistant au contraire
sur le fait que I'ame doit demeurer active aussi long-
temps que Dieu ne la prend pleinement sous son
cmprise. La doctrine du « passage de la médifation &
la contemplation » ou, pour nous servir de la termi-
nologie courante, la doctrine de la contemplation
active ou acquise, est lout A fait caractéristique de
I'école thérésienne; elle constitue un enseignement
des plus précieux povr acheminer pratiquement les
imes vers la réalisation de I'idéal contemplatif.

Le caractére contemplatif de la spiritualité théré-
sienne n'en fait pas toutefois une doctrine réservée
nux seules Ames contemplatives. Pour les théologiens
de I'école, 1o vie contemplative est la forme la plus
élevée de la vie spirituelle; mais il semble clair que
les formes moins hautes, dépendant des mémes prin-
cipes de vie surnaturelle, doivent participer & la plé-
nitude de cotte forme plus élevée. Sur une échelle
moindre, le méme développement de la grice que
I'on constate dans la voie contemplative, se reproduira
chez I'ame qui suit la voie commune. Chez toutes les
dmes, l'oraison tend graduellement & une forme plus
simplifide ; et toutes les Ames gui croissent en sain-
toté sont favorisces d'illuminations plus abondantes
i Saint-Esprit. Toutes les Ames ne doivent pas néces-
siairement voir se vériflor en elles, d'une maniére
lypique, les diverses phases du développement de la
contemplation mystique proprement dite ; mais il n'en
est pas une, avide de perfection, qui ne doive
iendre 4 une union avec Dieu aussi intime que pos-
sible. Or, les directives actives proposées par l'école
thérésienne, la font tendre immédiatement & ceite
union ; quant anx directives qui concernent I'attitude
passive de 1'ime, si elles regardent directement celle
qui est dotée de 'oraison infuse, elles ne manqueront
pas d'éclairer la conduite de celles qui en regoivent
des participations. La doctrine de I'école thérésienne
est done utile pour toutes les dmes spirituelles, sans
distinetion.

2, Un second caractére de la spiritualité thérésienne
dérive du premier : ¢'est une spiritualité de dépouille-
ment et de recueillement. Normalement on n'arrive
pas 4 la contemplation & moins de 8'y disposer et les
hspositions les meilleurcs sont la pureté de ceeur, qui
résulte de la mortification totale de toute attache au
créé, et la recherche continuelle de Dieu qui s'iden-
tilie avec la vie de recueillement. Pour mener ses
filles par le « chemin de la perfection » jusqu'a la
fontaine d'eau vive, Thérese de Jésus leur engeigne la
pratique héroique de la charité fraternelle, de la mor-
tilication, de I'humilité, qui toutes trois font mourir
I'amour-propre ot produisent la pureté de cceur ; puis,
sir cette base, on édific une vie d'oraison continuelle.
Joun de la Croix & son tour répéte que 'union divine
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requiert un coeeur tbtalement dépouillé, qui tend vers
Dieu par une pratique intense des trois vertus théo-
logales. Celles-ci, en effet, vident I'dme du créé et la
recueillent sous la main de Dien. La méme préocen-
pation apparait constamment chez fous les auteurs
de I'école : détacher I'dme, la rendre libre, pour qu'elle
puisse aller tout entiére 4 la rencontre de Dieu. Le
détachement est la condition requise; la priére
recueillie et continuelle constitue le fond de cette
ascension de I'ame vers Dieu. La spiritualit¢: contem-
plative de I'école thérésienne n'est done pas unique-
ment mystique, elle est encore éminemment et fonda-
mentalement ascétique. Senle P'ascése giéndéreuse,
voire héroique, dispose I'dme adéquatemcnt & la
contemplation infuse. Et si I'ascése conduit jusqu'aux
portes de la contemplation, c'est encore clle qui
conserve 'ime dans les dispositions requises une fois
qu'elle les a franchies, L'ascése ne disparait jamais
de la vie spirituelle, pas méme chez 'Ame trans-
formae.

3. Un troisiéme caractére de la spiritualité théré-
sienne, également apparenté éiroitement an premier,
est son esprit de « totalité », Elle oriente ley dmes
vers I'idéal le plus éleve, elle le concoit sous sa forme
la plus haute, elle indique la voie qui y méne le plus
directement. La docirine est éminemment « logique »,
i tel point que certains ont pu la trouver trop « abso-
lue », On n’a pas toujours suffisamment remarqué que
saint Jean de la Croix — l'auteur apparemment le
plus « absolu » de I'école — veut qu'on applique ses
principes, d'une netteté parfaite « avee ordre et dis-
crétion » (Subida, 1, ¢. 13, n. 7). Le Saint connait
notre faiblesse et il en a compassion ; mais la plus
belle compassion pour un malade n'est-ce pas de
vouloir le guérir « vite et bien? » Les exigences de
la doetrine du Saint ne sont autres que celles de
I'union d'amour. Beaucoup d'dmes arriveraient i
I'union si elles étaient généreuses, Pour exciler cette
générosité, le Saint leur fait voir dans toute sa splen-
deur l'idéal auquel elles peuvent aspirer; il en déduit
ensuite la nécessité du dépouillement total pour qui-
conque veut le rejoindre, L'affluence du don divin fait
pendant & la générosité de I'dme : « Dieu ne se donne
entiérement, que si l'dme se donne entidroment &
Luit »

4. Un quatriéme et dernier caractére de la spiritua-
lité thérdésienne c'est sa tournure immddiatement
pratique. Sainte Thérése et saint Jean de la Croix ont
éerit pour « former » leurs disciples, Mais los théolo-
gions de I'école ont mis eux aussi leur spéculation au
service de la direction des dmes; oui, chez eux, la
spéculation semble née des problémes posés par la
pratique de la vie contemplative. Ils se tiennent done
immdadiaternent en contact avec l'expérience et se
montrent beaucoup moins curieux des problémes
d’allure nettement spéculative comme celui de 'unité
de la vie spirituelle, tant agité par les théologiens
modernes. On peut assurément inférer de I'ensemble
de leurs thises la solution que, logiquement, ils lui
donnaraient; mais le fait est qu'ils ne s'en sont pas
occupés ex professo. 1l est done évident que la doc-
trine traditionnelle de l'ancienne école thérésienne
peut et doit profiter des recherches faites par les théo-
logiens contemporains dans le domaine de la spicula-
tion, et il serait absurde de vouloir la murer dans son
pussé, quelque glorieux qu'il soit; ce serait, en effet,

la momifier. Mais on ne doit pas s'¢tonner non plus si,
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devant les problémes nouveaux, I'école renaissante a
connu des hésitations. Les études actuelles d’histoire
doctrinale sont en train de la mettre plus pleinement °

en possession du trésor de sa tradition spirituelle. Ce
que nous en avons exposé semble lui permetire de
concilier d'en haut, dans une synthése plus compré-
hensive, des positions qui, dans I'atmosphére agitée
de la discussion, ont paru souvent irréductibles.

1. Sounces. — Collections : 1. Biblioleca mistica carme-
litana (B, M. C.) dirigée par le P. Silverio de 8. Tercsa,
Burgos, depuis 1015, 19 volumes parus : ccuvres de sainte

Thérése; wuvres de saint Jean de la Croix; cuvres de
Jérome Gratien de la Mére de Dieu; les proets de béatifi-

cation et de canonisation de sainte Thérése de Jésus (en
COUTS),

2. Ribliotheca carmelilana, actuellement « Carmaolitany »

(Anastase de Saint Paul). — Bruges, depnis 1924, A publié ;
Isagoge mystica de Joseph du Saint-Esprit ; Cursus theolo-

qiae myslico-seolasticae, du méme (en cours).

Des ouvees de sainte Théprdse de Josus et de saint Joan

de la Croix il existe des traduetions modernes en allemand,

anglais, flamand, francais, hongrois, italien, polonais (saint |
Joan de la Croix, inachevé), Vautres ccuvres des théologiens
de I'deole ont ¢té rédditées on éditdes assez rdcemment,
Philippe de la T'rinité, Summa theologiae mysticae, Druxel-
los, 1874, — Thomas de Jésus, traduction italienne du De

oratione infusa, Sienne, 1891, — Antoine du Saint-Esprit,
Direetorivm mys