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NABINAL (Buie pe), franciscain, cardinal, 1 1348,
— Originaire peut-étre de Nabinaud, prés Aubeterre-
sur-Dronne (Charente), dans 'ancien diocése de Péri-
gueux, enlré chez les fréres mineurs de la province
d’Aquitaine, Elie de Nabinal y assuma les fonctions de
ministre provincial de 1325 a4 1828.

Le 9 décembro 41325, Jean xxir le remercia des
priéres récilées & son intention & I'oceasion du chapitre
provincial (Bullarium franeiscanum, t. 5, Rome,
1898, n. 596). Il repril ensuite ses éludes & 'universilé
de Paris. Il était bachelier en theologie quand Jean
xx11 le 6 février 1329, le pria d’apporter son aide
pour la capture do Frangois d’Ascoli, franciscain rebelle,
partisan de Michel de Céséne el de 'empereur Louis de
Baviére (Bullarium, tbidem, n. 765). Le 1¢T mai 1331
le chancelier de I'IEglise de Paris fut prié de lui conférer
la maitrise en théologie (fbidem, n, 908), Le 16 novem-
bre 1832, Jean xxn le promut au siége archiépiscopal
de Nicosie en Chypre (n. 999).

Le prélal y déploya un zéle qui lui mérila les éloges
de Benoit xn (J.-M. Vidal, Lettres closes, Paris, 1913,
n. 1884). En fait, Elie de Nabinal remit en vigueur
les statuts de ses prédécesseurs et, soucieux de ramener
les schismatliques & P'unité de 1'Eglise, il y réunil
le 17 janvier 1840, un concile gui aboutit a la rédaction
d'une profession de foi (lextes dans Mansi, t, 26, 1784,
p. 871-879), Le 12 juillet 1842, Clément vi le transféra
au siége patriarcal de Jérusalem, mais lui laissa 1’admi-
nistration du diocése de Nicosie (Bullarium francisc.,
t. 6, Rome, 1902, n. 141). Le 20 septembre de la méme
année, le pape 1'¢leva au cardinalat au titre de Saint-
Vital, C'est en cetle qualité que I'élu assista au chapitre
général de son ordre réuni & Marseille, le 19T juin 1343,
et qu’il intervint & Avignon comme témoin lors de
I'abjuration du rebelle franciscain Frangois d’Ascoli,
le 1°F décombre 1343 (Bullarium franecise., t. 6, p. 150,
note 1), Klie figura aussi parmi les théologiens consullés
lors de la controverse sur la vision béalifique des élus
(Bullarium francise., L. 5, p. 548, note &), Décédé a
Avignon le 18 janvier 1348, il fut inhumé au couvent des
{fréres mineurs.

Les écrils du cardinal malheursusement n'ont pas été
retrouvés, Il s'agit, d’aprés les anclens répertoires bibliogra-
phiques, d'un commentaire des Sentences, d'une explication
de I'Apocalypse, ¢l d'un Lraité De vita contemplativa.

Wadding-Sbaralea, p. 73; Supplementum, L. 1, p. 240. —
Othon de Pavie, L' Aquitaine Séraphique, L. 1, Auch, 1900,
p. 200-201, 205-206, 220, 223. — G. Golubovich, Biblioteca
bio-bibliografica della Terra Santa, t. 3, Quaracchi, 1919,
p. 394-404, — DTG, t. 11, 1931, col. 1. — Dictionnaire de
Biographie Franpaise, L. 12, Paris, 1968, col. 1200. — U. Betti,
I Cardinali dell'Ordine dei Frati Minori, Rome, 1963, p. 36.
— H. Dedien, Les Ministres provinciauz d'Aquitaine..., AFH,
t. 74, 1984,

Clément ScHMITT.
DICTIONNAIRE DE SPIRITUALITE., == T. XI

NABYUD pe Dasna Sinmar, moine élhiopien,
14* siécle. — Tout ce que nous connaissons de Nabyud
est tiré de 'onvrage d'un moine du méme monastére
qui recueillit ses Visions et conseils ascétiques; éd, du
lexte éthiopien et trad. frangaise par Robert Beylot,
CSCO 377 et 878, Louvain, 1976 (d’aprés deux mss :
Paris B.N. Ith, 1256, [, 165vb-218ra, 15¢ s.: British
Museum ms Or. 736, . 132ra-162ra, fin 16° s.; un
autre ms est conservé au monaslére de Gunda Gunds,
en [thiopie). Nabyud é&tait abbé d’un monastére
d’environ 350 membres, situé a Dabra Sihat, prés
d'Asmara, dans le nord de I'IEthiopie; confié trés jeune
aux moines, il mourut & 67 ans passés, probablement
dans la seconde moitié du 14® siécle.

Apres une introduction qui présente briévement le
personnage et 1'essentiel de sa doctrine monastique
(exigence de I'amour mutuel, d’aprés Jean 13, 34-35;
puis bréve instruction spirituelle en commentant le
Paler), 'ouvrage, comme ['indique le titre, se divise
en deux parlies,

La premiére rapporte deux visions, Celle de trois groupes
de colombes figure la distinction entre molines excellents,
moines médiocres ol moines mauvais (littéralement : moines
des temps anciens, des temps intermédiaires, des temps actuels);
les colombes du premier groupe ne sont nullement affectées
par « la mer du monde », les secondes en sortent blessées myais
peuvent guérir par la pénilence, les troisidmes sont irrémédia-
blement condamnées (p. 4-9; nous renvoyons 4 la pagination
de la traduction frangaise, qui donne en marge la pagination de
I'éd. du lexte éthiopien). Ensguite la vision de deux jardins :
dans lo premier, les bons moines se¢ nourrissent abondamment
d’un arbre qul porte feuilles et fruits; dans le second, les
« moines pour la montre », c'est-d-dire seulement en appa-
rence, ne peuvent se nourrir d'un arbre qui porte blen des
fouilles, mais non des fruils (p. 9-18).

Lia seconde partie groupe une longue série de conseils
ascétiques, ou les répétitions ne manquent pas, et qui
présentent de nombreux paralléles avec le Livore des
Jarding ou Patericon éthiopien (conservé par les mémes
mss, au début; éd. et trad. latine par V. Arras, Patericon
Aethiopice, CSCO 277 ot 278, 1967). Nabyud insiste
sur la patience el I'absence de chicane (p. 13-14), la
vigilance et la persévérance une fois que les moines
ont emis les veoux, regu 'oneclion et ’habit monastique
(p. 16-17). Un long passage (p. 18-33) recommande sous
diverses formes de « rechercher ce qui est dans les
cieux », en élevant la « pensée » vers la Trinité, la Vierge
Mére de Dieu ot les sainls, et « de ne pas faire descendre
sa pensée » vers le monde. Ensuite, Nabyud revient
sur la fidélité & la vocation monastique (p. 46-50), la
nécessité de garder la cellule et d’éviter de « voir le
monde », source de lentations (p. 51-56); il exhorte a la
pridre continuelle et 4 la lutte contre le démon (p. 57
et 68-69), et met spécialement en garde contre les
femmes (p. 64-65), On trouve en outre {p. 62-64) un
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bel exemple de I'humble pridre des moines : « Aide-
nous, notre Dieu et Sauveur, & cause de la main de
I'ennemi ¢ui s’oppose 4 nous, car autrefois il nousa
sédvits par ignorance... Toi, notre Seignour, plaide pour
nous, car nous sommes de terre, nous, el las; nous
somnes sans force pour la pratique du bien », L’ouvrage
s’achéve par une nouvello évocation du Pater el une
doxologie.

Ces congeils représentent sans doute les exhortalions
adrossées par 'abbé & ses moines on diverses circons-
tances. Outre la Bible, qu’il cite abondamment, et le
Jardin des moines, Nabyud utilise également le Qalé-
mentos (« Clémenl », version éthiopienne de la littérature
pseudo-clémenting) el le Physiologus éthiopien (cf. DS,
. 4, eol. 1468). L'ouvrage est le seul Lémoignage que
nous possédions actuellement sur la spiritualité monas-
tique du 14° sidele dang I'ISthiopie septentrionale.

Voir "introduction de R. Beylot, CSCO 878, p. v-xvI,
avee bibliographie. Pour situer 'ouvrage dans 'hisloire et la
littérature religieuse éthiopicnnes, cf, art. Ethiopie, DS, t. &,
col. 1453-1477.

Aimé Sovricwnac.

NACHTIGALL (Oruman), protre, + 1537. Voir
Luscivius, DS, t. 9, col, 1200-1201,

NADAL (JérOMe), jésuite, 1507-1580, — 1. Vie, —
2. Eerits. — 3. Doctrine spirituelle, — 4. Sources et
tnfluence.

1. VIE. — Jerénimo Nadal naquit & Palma de
Majorque, le 11 aotl 1507. Par son ascendance pater-
nelle ef maternelle il venuit du bourg majorquin de
Arta, Son pere Antonio, notaire, el sa mére Marfa
Morey s’étaienl mariés on 1502 (cf. A. Gili, La doble
ascendencia artanense del P, J. Nadal, cilt infra). Vers
1526-1527, 1l fréquenta 'université d’Alcala, ol I'en-
seignement des langues classiques et bibliques jouissait
d’un grand prestige. « Il y suivil, avee Diego Lainez,
le cours des arls du docteur Alexandre » (C. de Castro,
Historia del colegio Complutense, t. 1, c. 9, . 13v;
ms, Archives de Loyola) el se frouva la en méme
temps qu'lgnace de Loyola, mais sans avoir avec loi
les rapports familiers qu'il eut plus tard & Paris. A
I'université de Paris, on Lrouve Nadal inscrit au cours
de 1532-1533 (P’aris, B, N. lal. 9951-53; ef, R.G. Villos-
lada, La Universidad de Parts durante los estudios de
F, de Vitoria, Rome, 1938, p. 373, 413), Malgré les
efforts de Lainez, de Favre el de Miona pour l'attirer
dans le groupe des compagnons d’Ignace, malgré
Pintervention d'Ignace lui-méme qui, non loin de la
Porte Saint-Jacques, lui lul une letire on il exhortait
quelqu’un & suivre la voie de la perfection, le majorguin
ne voulut pas se joindre 4 eux, n’étant pas assuré de
leur orthodoxie : « Qui sail, pensait-il, si ces gens, un
jour ou I'aulre, ne tomberont pas enire les mains des
inquisiteurs » (EN, . 1, p. 3). En 1536 il partit en
Avignon, ou il fut ordonné prétre (20 avril 1538) et
promu docteur en théologie (11 mai 1538, G. Codina,
La ordenacidgn y el doctorado en teologia de J. Nadal
en Avifon, AHSI, , 36, 1967, p. 247-2561).

Do relour & Majorque, il y résida (1538-1545), mis 4 part
quelques séjours vouds A la priére el A I"étude dans sa propriétd
de Binibasi (prés de Scller), & proximité de I'ermitage de la
Trinidad (a4 Valldemosa) el du collége qu’avait fondé Ray-
mond Lulle pour la formation aux langues orientales des fran-
ciscains destinés aux missions. A Palma, « profesor de sagrada

4

phgina » par commission du chapitre de la Cathédrale, il exposa
aux fldéles une partie de I'épitre aux Romains, puls le canon
de In messe : le succés ful médiocre. Accablé d'infirmilés ct de
tristesse, il eut finalement connaissance d'une lelire ébcrite
de Cochin par Frangols Xavier le 15 janvier 1544 (MHSI,
Epistolae Xaverii, t. 1, p. 160-177), lettre ol Xavier rendait
graces & Dieu de voir la compagnie de Jésus conflrmée par le
Sainl-Sidge. Le souvenir d'lgnace et de ses compagnons,
'approbalion surtout du Bidge Apostolique, dissipérent les
doulvs de Nadal au sujet de leur orthodoxie et, « comme me
révoillant d’un profond sommeil, je fus grandement Gmu,.,
el jo m’écriai ; « Cest déja quelque chosel », comme pour
mellree les dernidres paroles que j'avais dites & Ignace & Paris
en rapport avec la présenle confirmalion par I'événement et
aussi par I'Eglise. Je reconnus pleinement la grice de Dieu
et je décidai de partir pour Rome » (EN, t. 1 ,p. 11). 11 {it part
de son intention & un ermile renommé, Antonio Castafieda,
qui 'exhorta & n’abandonner son projet pour rien au monde.
Il quitta donc Majorque le 2 juillet 1545, sol-disant pour se
rendre au concile de Trente, ot le canoniste Jaime de Pou
(plus Lard cardinal del Pozzo) linvilait & 'accompagner. 1l
ne reviendra jamais chez lui.

Il arriva & Rome le 10 octobre et, du 5 au 27 ou 29 no-
vembre (4 cetie derniére dale il fut recu dans la com-
pagnie), il fit les exercices d'un mois sous la conduite
de Jerénimo Domenech, un valencien, et d'Ignace luai-
méme. En janvier 1546, il (it par dévotion les Lrois
vieux privés de religion, Juan Polanco, le secrétaire
d'Ignace, derira plus tard : « Du point de vue spirituel,
c'est un homme qui pour de vrai s’est laissé possider
par la grace de Dieu; el pour ce qui est de I'humilité, de
I'obdissance parfaite, non seulemenl d’exéeution, mais
aussi de volonté el de jugement, il est du nombre de
coux qui, de la fagon la plus constante, se sont montrés
de vrais enfants de la compagnie » (Epistolae 5. Ignatii,
t. 5, p. 109), Au jugement de Polanco, Nadal « connait
fort bien maitre Ignace; il a eu beaucoup de rapporls
avec lui et semble avoir bien saisi son espyit et pénétre
son institut, autant que nul autre que je sache » (ibidem).
Les tiches principales de Nadal dans la compagnie
seronl de promulguer et d’expliquer les Constitutions,
d’en exposer le fondement théologique en ses nom-
breuses exhortations, de visiler aussi les diverses mai-
song an nom des supérieurs généraux, veillant, avec
les accommodations requises, 4 la discipline, aux régles
ot aux usages en provenance de Rome.

Aprés avoir fondé avec Pierre Canisius (1548) le
collége de Messine et I'avoir dirigé, Nadal fil sa profes-
sion solennelle & Rome (25 mars 1552) entre les mains
d'Tgnace et aida le fondateur & réviser les Constitutions;
puis il retourna en Bicile les promulguer. Revenu a
Rome en janvier 1553, il repartit (avril) dans la méme
intention en KEspagne et au Portugal (1563-1554);
mais on 'attend & Rome pour utiliser le comple rendu
de sa visite « en vue de lerminer les Conslitulions »
(Epistolae Tgnatii, t. 6, p. 438). La quasi unanimité des
jésuites présents & Rome le désigneni alors comme
vicaire d’Ignace (1554-1556). Dans la premiére congré-
gation générale (1558), il est choisi comme assistant
d’Allemagne el de France. De 1561 & 1563 il fut visi-
teur en Espagne, au Portugal, en France el dans les
« provinces du nord » Il figura au nombre des theolo-
giens du concile de Trente (décembre 1562.10 février
1563). Pendant le gouvernement de Frangois de Borgia
(1565-1572), il fut assistant d’Espagne et visila encore
les provinces du nord (1566-1568); puis, pendanl une
absence de Borgia, il fit fonction de vicaire général
(1571-1572). Les derniéres années d'une vie qui s'était
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épuisée en voyages, Nadal les passa comme seripltor &
Hall dans le T'yrol, révisant ses manuscrits antérieurs et
rédigeant ses Adnotationes et Meditationes in Evangelia
(1574-1077).

La formation intellectuelle de Nadal, sa formation
seripturaire en particulier, se ressentent constamment
de l'allure philologique et linguistique de I'université
d’Alcala. On le tint toujours pour « idiomatlum latini,
graeci hebraiciqque peritissimus » (N. Antonio, L 2,
p. 591); et il n’est pas rare de lrouver dans ses papiers,
derity la plupart en latin, des termes grecs el mome
hébraiques, qui atleslent sa maitrise des langues (cf.
infra, col, 11), A Avignon, les juifs eux-mémes cher-
chérent & faire de lui leur grand rabbin (IEN, t. 1, p. 29-
31). Sa théologie relléte celle de ses études parisiennes;
il n’a pus oublid ses professeurs, notamment Fr. Le
Picart. A la fondation du collége de Mossine, il fut
envoyd comme professeur de théologie scolastique. On
estimait égalemenl sa connaissance des décrels el des
conciles (Epist. Tenatit, 1, 2, p. 25-26), son intelligence
4 la fois spéculative ot pratique (t. 5, p. 109}, Rappelé
de Hall & Rome, au noviciat de Saint-André, il mourut
le 8 avril 1580, le jour de la Résurrection du Seigneur.

2. ECRITS. — 1¢ Autobiographiques. — Le Chro-
nicon Natalis jam inde a principio vocationts suae (IN,
t. 1, p. 1-26) raconle, avee beaucoup de fraicheur et de
sincérité, la vie de Nadal avanl son entrée dans la com-
pagnie ot los débuts de sa vie de jésuile, — T.es FHphe-
merides (BN, £, 2, p. 1-97) sont un modele de « diaire »
concis et substantiel, rappelant les ¢vénements princi-
paux survenus dans la Compagnie de Jésus de 1546 A
1562, auxquels lni-méme a davantage pris parl. —
Les Cartas (Epistolas) rendent compte de ses voyages,
de ses visites des maisons de la compagnie et d'innom-
brables caractéristiques de I'époque (EN, t, 1-3}; elles
ont été une source de premiére main pour Phistoire
de la compagnie.

Les Orationis observationes sont, dans 'ensemble, des
pensées qui, de fugon anonyme (il parle a la troisiéme
personne), refletent l'oraison de Nadal A partir de
1545, Revues par 'auteur en sa retraite de Tall, elles
restérent & D'usape priveé des jésuites. Nous en avons
gu quelques copies et les signalons dans I'édition com-
pléte du manuscrit (Orationis observationes, EN, t. 5a,
p. 4-6G; publié en partie dans EN, t. 4, p. 643-648, 682-
726).

Il n'eat pas facile de synthétiser toules les vues spirifuelles
de ces notes personnelles, au style haché et souvent lapidaira.
1l y en a beaucoup sur la pénitence et humilité, sur 'oraison
et la présence de Dicu, sur le Christ et Marie Immaculée, sur les
galnts, los anges, 'Pucharistie et la liturgie, ou des notations
d'expériences mystiques, tella celle sur le Ceur do Jésus
« Une certaine personne avait senti que le Chrisl ferail don &
gon ceeur A elle de son propre Ceeur & Lui; et comme elle se
disait ne s'étre point figuré cela par suffisance ni par illusion,
elle sentit que le Christ lul accordait plus encore : non seule-
ment son cour de chair, ¢’est-4-dire son amour créd, mais
aussi son Coear (son Amour) infini, incréé; of elle ne pouvait
g'arréter 4 cette pensde sans ressentir en sa poitrine une grande
commotion, une pression qui la soumetlailt en son cmur A
une véritable défaillance » (Orationis observationes, p. 138),

20 Pour l'instruction des jésuites, — 1) L'Ins-
truceion « De oratione » en Messina (vers 1551), publide
dans Commentarit de Instituto S, I. (EN, t. 5, p. 26-30),
est une instruction détaillée sur la maniére de faire
'oraison quotidienne, entendue principalement comme
pridre de demande.

9) Les Ezhortationes do 156564 en Espana, recueillies
par Manuel de Sa, sont accompagnees de corrections
autographes de Nadal (EN, t. 5, p. 81-105). Elles
expliquent « la grace de I'état religieux » et celle propre
A Pordre fondé par Ignace, dont il expose la vie dans
sos lignes essentielles, Il traite de la nécessité d'écrire
des Constitutions et de 'autorité qu’elles possedent,
explique I’ « Fxamen » qui les précéde, le nom de la
compagnie et sa fin, les moyens qu'elle emploie, sa
maniére de vivre, les veeux, les probations de ses
candidats. L’auleur s’arréte spécialement & 1'oraison el
a la maniére de la faire, avec demande, supplication,
aclion de grices... (Phil, &, 6; 1 Tim. 2, 1), ce qu'on
trouve souvent dans sges écrits. I1 parle également des
sens spirituels, de la chastetd ot de I'oheissance,

1) La bréve et substantielle Orden de oracidn esl une
« fnstruccion » que fit Nadal la premiére fois qu’il
visita 1'Espagne (1553-1554). On en lit la premiére
partie dans AHSI, t. 3, 1934, p. 93-95, publiée par
P. Leturia; la seconde dans IEN, t. &, p. 670-672; meil-
leure édition dans Regulae S.1., 1948, p. 487-491. Les
développements rejoignent ceux des exhorlations de
15564 ; l'oraison des scolastiques, la mortificalion
préalable, la priére el le travail, la facilité & prier
dans la compagnie,

k) L'Apologia Exercitiorum est un exposé et une
défense de certaines parties des Faercices de saint
Ignace, en réponse & la censure du dominicain Tomas
de Pedroche (1553; &éd. dang MHSI, Chronicon Polanci,
t. 3, p. 501-521); on la trouve éditée en trois fragments :
EN, t. 4, p. 820-826; Chronicon Polanci, 1. 3, p. 525-
573 EN, L. 4, p. 826-878. Nadal ne put la terminer
(EN, t. 8, p. 785), En un style polémique, il explique
la vrai sens des « annotations », du « Fondement »
et des régles de I’élection. Nadal se decida & écrire
contre Pedroche et commenga & le faire au cours de sa
seconde visite en Espagne (1556; cf, EN, t, 2, p. 42).

5) Les Annotationes in Constitutiones (vers 1556) ont
6L¢ publiées dans Commentarii de Instituto S.1. (EN,
t. 5, p. 108-130). C’est, semble-t-il, une ceuvre inacheves,
On y trouve, plus développées que dans les Ewxhorla-
ciones de 1554, les vues initiales sur la religion, comme
verlu particulidre et générale, sur 'origine de I'état
religieux en dépendance des conseils évangéliques qui
remontent au Christ; en recommandant de suivre ces
conseils de fagon parfaite, il a par le fail méme recom-
mandé d’en faire wveeu. Les ordres religieux, pour
exister, doivent élre approuvés par I'liglise. La grice
de I’¢tat religieux {c. 1) est étudide avant celle de la
compagnie de Jésus et sa fin qui est d’aider I'Eglige
(. 2).

6) Les In Fxamen Annotationes (1557) sont & présent
entiérement dans les Commentarit de Instituto 8.1, (EN,
t. 5, p. 131-205), On y trouve un commentaire du nom
et de 'approbation de la compagnie (Exzamen, ¢. 1,
n. 1), de sa fin (n. 2), des moyens qu’elle emploie pour
I'alteindre, notamment des voeux, et en particulier du
varu d’obdissance au pape (n. 3-58), de l'exercice des
vertus intérieures, de la vie commune, de 1'usage des
pénitences corporelles, etc; el encore de ce qui concerne
les personnes ct les degrés dans 'ordre (c. 1, n. 6-12),
les maisons et la gratuité des ministéres. On y trouve
aussi la description de I'oraison trinitaire d’Ignace,
de I' « in actione contemplativus », qu'Ignace exprimait
d’ordinaire par la formule : « Trouver Dieu en tout »
(EN, t. 5, p. 162).
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7) Les Pldticas de renovacién en Roma (1657), bion que
bréves et incompldtes, exposent avec beaucoup de clarlé que la
cause et la grice exemplaires de la compagnie se trouvent
contenues dans la vie d’Ignace (éd. M. Nicolau, dans Jérdnimo
Nadal, Madrld, 1949, p. 489-496; et C. Dalmases, dans MHSI,
Fontes narrativi de 8. Ignatio, 1. 2, p. 1-10),

8) Dans le méme volume Dalmases édite I'Apologia contra
censuras Facultatis theologicae Parisiensis (1557). Nadal y
censure (p., 88-113) le comportement des docteurs de Paris,
quise font juges de ce quele Sitge Apostolique a déja approuvé;
et il expose longuement la vie d’Ignace avant et duranl ses
études, et cella des compagnons jusqu’a la fondation de I'ordre.
On y trouve enfin quelques textes qui touchent ala vie d'Tgnace:
Chkronicon breve (1521-1543) (p. 114-119); Aecta quacdam §.
Tgnatii (p. 119-127); Pars Chronici Soctetatis (vors 1562, p. 205-
218); Patrum dicta aliquat (p. 311-317),

9) Les Pliticas espirituales del P.J, Nadal en Coimbra
furent données & partir du 23 mai 1561, quasi alternis
diabus; on en trouve une vingtaine dans le ms 6336
de la Bibl, Nat. de Madrid {éd. M. Nicolau, (Grenade,
1945). Ces exhortations doctrinales, exposées avec
chaleur, en un langage simple et familier, ressemblent
beaucoup, & s’en tenir aux grandes lignes, aux Pldticas
de Alecald de 1561 (cl. infra); on dirail deux groupes
d’exhortations paralléles, Effectivement, les auditoires
de Coimbre et d'Alcala comprenaient surtout des étu-
diants jésuites el I'intervalle de temps séparant les
visiles des deux colléges fut trés réduit. Les Pldticas
de Aleald forment un groupe de quatorze exhortations,
données & partir du 26 octobre 1561, Elles eurent une
diffusion plus considérable gue celles donntes au
Portugal; on en fit des copies manuscriteg et on les
traduisit en italien et en latin; ¢f, éd. M. Nicolau, dans
Commentarii de Instituto S.I. (EN, 1. 5, p. 220-488) et
Pintroduction, p. 206-219.

Dans ces deux séries d’exhortations, & Coimbre el
Aleala, Nadal commence par un exposé sur la vertu
de religion et sur I'approbation accordée par I'Eglise
aux ordres religieux. Il parle ensuite de l'approbation
de la compagnie et du déroulement de la conversion
el de la vie d'Ignace : il fut I'instrument donl Ieu se
gervit pour réaliser dans 1'Eglise la grdce concréle de
la vie religieuse propre a la compagnie, Celte grice se
trouvait de fagon exemplaire préfigurée dans sa vie.
De 14 Pingistance de Nadal pour obtenir d'Ignace le
récil de sa conversion et de sa vie; ces confidences
ignatiennes permirent 4 Luis Gongalves da Camara de
réaliser I’ « autobiographie » du fondateur. Celte grice
de la compagnie, selon Nadal, on la connait aussi par
les méditalions ignatiennes du Roi temporel et des
deux Etendards, en considérant la fin de I'ordro et les
minisléres auxquels il s’adonne, en examinant les
bulles apostoliques, les Constitutions, les traditions et
coutumes de la compagnie. Ces exhortalions (railent
en outre de la vie, des personnes et des maisons de la
compagnie, s'attardant aux novices et 4 leurs proba-
tions. 11 y est question de maniére spéciale des veeux
et des verlus qui leur correspondent, surtout de I'obéis-
sance. L'autour y résout déja «I'objection de consciencer
née de I'évenluello prescription de ce qui paraitrait
péché (Pldtica 17 Coimbra, p. 175; Pldtica 11 Alcald, EN,
t. 5, p. 438). Les deux séries d’exhortations s'occupent
aussi des études des scolastiques, et enfin de 'oraison.

10) Il faut également signaler : Instructiones et Monita pro
collegiis Hispaniae et Lusitaniae 1561-1562 (ms Instit. 208 de
P'Archivum romanum SI = ARSI; publiées on partie dans
Monumenta paedagogica S5.I. et dans EN, t. 4, p. 186-209;
— ltegulae S§.1., p. 314 svv, renseignent spécialement sur la

discipline religieuse et les diverses coutumes locales. — Pré-
sentent un intérdt particulier les Breves avisos para el modo de
hablar d¢ cosas de teologia en estos tiempos (Monumenta paeda-
gogiea, 1901, p. 128-128 en latin; p. 676-680 en castillan),
notamment les allusions aux « alumbrados » et aux erreurs
luthériennes. — On trouve, concernant les études, d'autres
instructions de Nadal et ses réponses aux questions parti-
culidres aux provinces qu'il visitail (Italie, Allemagne, Autri-
che, Rhénanie, Flandres), dans EN, t. 4, p. 210-363 et dans
Monum. pacdag.,t. 1-2, &d. 1965, 1974. CI. aussi 'instruction
Quanam ratione de rebus theologicis his temporibus loguendum
sit, tbidem, t. 2, p. 128-133.

En fait, le résumé el I'ensemble de ses diverses Instruc-
tiones, sous leur forme définitive, selon la variété des sujets,
furent rédigdes en 1576, et publites dans EN, t. 4, p. 364-614.
Les thémes ascétiques y ont aussi leur place; on les trouve
notamment aux p. 596-508 (sur les exercices spirituels et les
tentations).

11) Le texte De la oracidn, espectalmente para los de
la Compaiia (15662) a été publié dans EN, L. 4, p. 672-
681, et traduil en allemand par H. et K. Rahner. La
partie omise dans EN, t. 4, p. 676, se trouve p, 576-578.
Cet écrit développe, de fagon sobre et pratique, les
points déja connus au sujet de 'oraison de la compagnie
el une maniére facile de la faire.

Nous laissons de cOté des écritzs plus modestes, comme
Del modo de proceder de la Compaiila (EN, t. 4, p. (614-619),
De virtute oboedientiae (L. 5, p. 494-512) ot Subsidia vitae
spiritualis (p. 513-523), peut-8tre écrits aulour de 1562,

12) Les Scholia in Constitutiones et Declarationes
8. P, Ignatii furent commencés par Nadal en décem-
bre 15566, & son retour & Rome, aprés avoir promulgud
les Constitutions, en Espagne et au Portugal : ce sont
des observations sur les difficultés que lui ou d'autres
ont rencontrées. Dans la suite, il continua a les travailler,
et la deuxiéme congrégation générale (1565) décida
qu'aprés examen elles serviraient de norme directive
(De Instituto S.1., . 2, p. 188), mais san§ avoir force de
loi. Nadal y mit la derni¢re main & Hall, aprés la
troisidme congrégation générale. Les Scholia sur les
Constitutions leur donnent des précisions qui sont sou-
vent de caractére juridique et administratif; mais aussi
un éclairage sur leur molivation spirituelle et sur la
pratique que suivait Ignace. Tls ont été imprimés pour
la premidre fois d Prato, en Etrurie, en 1883, édités,
semble-t-il, par I, Altini et G. Boero; édition critique
par M. Ruiz Jurado (Grenade, 1976},

13) Les Dialogi (EN, t. 5, p. 524-774) sur 1'état reli-
gicux en général (Dialogus I) et sur l'institut de la
compagnie (Dialogus 2) semblent étre, parmi les ceuvres
que Nadal laissa manuscriles, la plus achevée quant
4 la pensée, au style et par les corrections aulographes.
L’auteur avait en vue Martin Kemnitz (1522-1586),
disciple de Mélanchton, qui avait écrit contre la com-
pagnie. De décembre 1562 au 10 février 1563, Nadal
rédigea & Trente & peu prés un dialogue et demi sur
les quatre qu’il projetait. I1 acheva le second en 1565;
le troisiéme devait répondre aux objeclions des héré-
tiques et le quatridme aux catholiques mal disposés &
'égard de 'ordre. Le 28 janvier 1577, & Hall, il recon-
nait que I'ouvrage demeure inachevé : il manque les
dialogues « contra haereticos et Cano [Melchor] » (EN,
t. 3, p. 785).

Au cours du dialogue (entre un luthérien, un catho-
lique anti-jésuite et « Philaléte », ami de la vérité), des
preuves théologiques sont apportées en faveur de I'élat
religieux, attaqué par les luthériens allemands et cer-
tains humanistes : c’est I'objet du premier dialogue,
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ol il est question de la vertu de religion, de ses formu-
lations étymologiques, de 'apparition dans 1'ancien
Testament de la vie religicuse, de la maniére de tendre
a la perfection des anciens palriarches, puis de celle,
gous la loi de Moise, des rékabites, des nazaréens, des
esséniens. Si la recherche de ces données de 1’ancien
Testament laisse parfois une impression de subtilité et
d’artifice, par contre, la doctrine du nouveau Testa-
ment sur les conseils évangéliques est solide et bien
exposée, avec éloquence el conviclion. La charilé est
la mesure de la perfection; les conseils sont donnés
par le Christ pour I"acquérir. L'’obéissance au supérieur
religieux s’appuio sur les paroles du Christ : « Suis-moi »
(Mt 19, 21), Suivre le Christ, c'est obéir & ses préceples
ot & ses conseils, interprétés par qui tient sa place,
I'iglise hiérarchique; ot en elle par ceux que Dieu a
établis pasteurs, docteurs el en charge de conduire,
par celui enfin qui est le Pasteur commun : « Telle esl
I'obéissance que les religieux accordent i leurs supé-
riours, & ceux dlablis pour les conduire a4 sa place
par le successeur de Pierre, vicaire du Christ, pasteur
et docteur de tous » (Dialogus 1, n. 85; EN, t. 5, p. 588).
Los promesses du Christ et le renoncement & tout (avee
l'idée d'dmotayn qui dérive du pseudo-Denys el qui
est chére a Nadal), sont des conséquences de la sequela
Christi. Pour Nadal, la pratique des conseils évangéli-
ques el l'étal de perfecltion existuient déji dans la
primitive Eglise. Si, selon les protestants, les religieux
du temps de Nadal ont déchu de leurs condition et
observance primilives, il faut sans doute le critiquer,
mais non pas l'élat religieux lui-méme, reconnu par
I'Eglise.

Le second dialogue, dans ses grandes lignes, suit
'ordre ou plan des exhorlations de Coimbre et d’Alecala.
La perfection de la fin de la compagnie fait I'objel
d'une déclaration particuliére; il est question des minis-
téres de la compagnie el de la grice de la vocalion
(n. 57), des valeurs que renferment les Constitutions,
les traditions et les régles; des conseils évangéliques
el des vertus correspondantes; de I'imporlance de
I'obéissance, de celle aussi des voeux.

Dans ce dialogue, il faut signaler le document connu
parsonaineipil », Ratio vocationts (EEN, t. 5, p, 721-733).
Sa source el son origine se lrouvenl dans le Del modo
de proceder de la Compaiila (EN, t. &, p. 614-619), mais
ici la formulation sous forme de sentences, semble plus
travaillée ot plus achevée, en un lafin clair ot précis.
Ces sentences, conservées en divers manuscrits (cf. IEN,
t. 5, p. 5256-527), ont été publiées pour la premiere fois
par M. Nicolau, dans Jer. Nadal, p. 526-536. Les par-
ticularités de 1'ordre y sont énoneceées de facon netle et
préegnante. 1¥n voici un exemple : « Ils (les jésuites)
expliquent le mode de leur vocation, comme si iu
disais que c'esl une cerlaine lumiére dans le Christ,
qui imprégne, meut el guide; d'ou découle une force
efficace qui permet de tendre sous I'obéissance de
I'Eglise hiérarchique el romaine, au salut el & la per-
fection des Ames » (Dialogus 2, n. 97; EN, t. 5, p. 723-
725). « En plus de ce grand principe de faire toutes
choses pour la plus grande gloire de Dieu... on leur
apprend avec soin &4 rendre opéranles la force, I'action,
la grice de Dieu, pour que leur négligence ne rende
point celle-ci vaine et sans effet, qu’elle soit toujours
ftconde of efficace dans le Christ Jésus » (Dialogus 2,
n. 106, 109; p. 723, 727).

14) Les Pldticas de Colonia (1567) sont un écrit de moindre
importance; publié dans EN, t. §, p. 775-800, ce document

roprend les vues de Nadal sur 1'état religieux, les débuts de la
compagnie, sa fln, ses moyens, ses voux, elc.

15) Le Tractatus de professione et choro expose les particu-
larités de I'institut de la compagnie pour ce qui regarde la
profession el le chaur (1572). Nadal était alors vicaire général
de l'ordre &4 Romae,

16) Récemmont M. Rulz Jurado a publié de Nadal (4 par-
tir du ms ARSI, Instit. 220) quelques Annotations in diploma
confirmationis Julii m (AHBI, t. 47, 1978, p. 233-236) et
quelques noles In diploma confirmationis Julic 11 (p. 236-
237), On y lrouve suggérés des changements (formulafions &
préciser ou bclaircir) dans les termes de la Formula de la bulle
Exposcit debitum.

17) Los « Exhortationes &%, 6°, 7* » (EN, L. 5, p. 801-865),
fragments d'une ceuvre plus considérable, appartiennent
sans doule & la période de Hall, L'Exhortatio &* expose lon-
guement, avec ardeur et ferveur, comment la fin de la compa-
gnie est de procurer le salut et la perfection de soi-méme el du
prochain. Klle s'arrdte aussi & ce qui regarde la confession, les
consells & donner au pénitent el la manidre do diriger les appe-
lés & 1'6tat do porfection, Do I'Ezhortatio 6%, il reste deux frag-
moents (EN, , 4, p. 653-670), 1] y ost question des ministéres
dnumdérds dans la Formula de 'institut, de leur ampleur et
plénitude, de la grice pour les accomplir; il g’agit des prédi-
calions el de 'onseignement, de la manidre de former prédi-
calevrs et professeurs, du ministére de la parole (conversa-
tion spirituelle, assistance des mourants, rapports avec les
hérétiques, fonction d'écrivain); d’autres ministéres, comme
donner les Hxercices (ce qui améne des développements sur
lenur origine, leur fruit, leur méthode, la maniére de former des
directeurs), enselgner la doctrine chrétienne aux enfants et
aux adultes, administrer les sacrements de pénitence et d'Eu-
charistie, conforter les Ames, réconcilier les ennemis, visiter
les hopitaux, les prisons, et « autres ceuvres de charité ».

30 Sur les évangiles, — Les lettres de Nadal, qui
rapportent ses préoccupations d’écrivain & Hall, font
souvent allusion a une ceuvre qui fut publiée posthume :
Adnotationes et Meditationes in Evcangelia quae in
sacrosancto Missae sacrificio toto anno leguntur; cum
Evangeliorum concordantia historiae integritati swffi-
cienti... L'impression de l'ouvrage, comme le porte le
frontispice, ful commencée & Anvers en 1594 par Mar-
tin Nutius; elle fut terminée en 1595 (2° éd., 1595;
8¢ chez Jean Morelus, 1607, avec les variantes du
texte évangélique selon la Bible de Clément vim.
N. Antonio mentionne une éd. & Mayence aux Typis
Albini (1607); derniére éd., Anvers, 1707, chez Ver-
dussen). Cf. DS, t. 7, col. 1530,

En méme Lemps qu’aux Adnotationes precedentes,
Nadal s'employail & un autre ouvrage, ol I'on trouve
153 images de la vie du Christ : Feangelicae historiae
imagines, ex ordine evangeliorum quae toto anno in
M issae sacrificio recitantur. Il fut également publié &
Anvers (1598) avant les Adnotationes. D’aulres tirages
sunivirent en 1596, 1607, 1647. Les deux ouvrages,
posthumes, furent publiés par Diego Jiménez, ancien
compagnon du visileur en ses voyages; un certain
P. Zonhovio a di aider Nadal en ce qui concerne la
description des images. L.es noms des artistes qui les
ont faites se trouvent assez souvent indiqués (B. Pas-
saro, Martin de Vos, Jérdme et Jean Wierx, elc.), de
méme les noms des graveurs, les fréres Wierx, Adrien
el Jean Collaert, Carlos de Mallerii, Le but de ces
images est de fournir une aide a la méditation, dans la
ligne de la « composition de lieu » ignatienne. Aux angles
de chaque gravure sonl représentées des scénes qui
accompagnent le tableau principal. Par ce biais des
images, le mode d'oraison de Nadal unit le regard a
'explication du texte et aux affections.

Ces illustrations furent adaptées selon I'art chinois
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dans le Método del rosario de Juan da Rocha (ARSI,
Jap. Sin. 1, 187-188), dans d’autres ouvrages de G. Fer-
reira, Julio Aleni, ete, (ef. Jer. Nadal, p. 180-187),
Le livre des Adnotationes, avec le tableau synoptique,
a trois ou qualre colonnes, des evangiles de 'unnée
liturgique, manifeste déjh en Nadal un expert
biblique, mais plus encore les notes exégéliques jointes
au texte. Les méditations qui suivent sont surtoul
affectives, sous forme de colloques; elles témoignent
d’'une spiritualité intimement wvécue, & la fois doc-
trinale et solide, Est surtout remarguable le fail méme
que Nadal ail choisi de suvivre le cycle des évangiles de
Pannée liturgique. A la fin de 'ouvrage se trouve un
ample el Tervent exposé des mystéres el prérogalives
de Marie : Da Virginis Deiparae laudibus (p. 547-554).
Cing images de Marie, dans les pages qui précedent,
correspondent a4 ce courl traité de mariologie. On y
parle expressément de « Marie, Mére de 1'Iglise ».

3. DOCTRINE SPIRITUELLE. — 5i la multitude d’/ns-
trucciones laissdes par Nadal, en raison de son oflice de
visiteur, pouvait déja de son temps paraitre excessive
at trop détaillée, par contre, sa doctrine spirituelle
forme un ensemble équilibré. Sur la base d’une Lhéo-
logie savanle el solide, dans la ligne thomiste et bona-
venturienne plus classique en son temps, avec un
acquis linguistique exceptionnel, qui lui permellail nne
exégése biblique de premier ordre, la siireté théolo-
gique de sa doctrine spivituelle semble résister pour
Pordinaire & 'usure du lemps el garder une valeur
de pleine aclualité. En substance, son enseignemenl
gpirituel est fondé sur la doctrine des trois voies, base
également des Keercices de sainl Ignace. Lui sont plus
personnelles 'insistance sur « la grice de la vocalion »
et celle de I'dlal religieux, sur la vocation & un genre
de vie particulier dans I'élat de perfection, eu égard
a4 Papprobation déterminée que lui a donnde le Sidge
Apostolique. l.a grice de « la religion » en chaque
institut est une grice spdcifique, qui s’ajoute a celle,
générique, commune a tous les instituts; un peu comme
la grice spécifiqua de chaque sacrement s’ajoute &
celle générique qu'ils conférent tous. L'exemplaire de
la grdce propre 4 chaque « religion » se lrouve on son
fondateur : les oxpériences spirituelles d'Tgnace lui
tracenl un chemin, un modéle d’oraison et de per-
fection.

[’action apostolique (vers laquelle porte la pritre
dans les insliluls de vie apostolique) doil, dans son
exercice méme, élre accompagnée d'oraison; autbre-
ment dit, il ne s’agit pas, dans ce cas, du simple idéal
du contemplata aliis tradere (d'une conlemplation qui
précéde 1'action); l'idéal serait une contemplation
concomitante a l'action; ce serait de devenir « in
actione contemplativus », formule célobre crdde par
Nadal, qui 'applique & lgnace, aprés avoir décril la
contemplation trinitaire du saint : il s’agit d’'une maniére
de « trouver Dieu en toutes choses », Mais il esl impos-
sible d’atleindre & cot idéal apostolico-contemplalif,
a moins de s’adonner &4 la vie d'oraison. C'esl une
pensée bien ancrée chez 'auleur que les vues pergues
dans l'oraison de chaque jour, les « religuiae cogita-
tionis » (cf. Ps. 75, 11 Vulgate), doivent laisser leur
marque sur les travaux du jour; alors, « diem festum
agent Tibi » (ibidem). Une aulre idée, sur laquelle
Nadal aime revenir, est celle « du cercle de 'oraison
au travail el du travail 4 Poraison », faisant allerner
avec los moments ol l'oraison embrase la charité, la
stinule au lravail, ceux ou le travail entrepris par

amour alimente 'amour et prépare & l'oraison, bien
loin d’y faire obstacle. Dans la méme ligne : aller de
Pavant « spiritu, corde, practice », ¢’esl-a-dire sous la
motion de 'Esprit, avec le courage de la charité, en
direction de l'action apostolique. Baltasar Alvarez a
fait siennes ces vues (L. La Puente, Vida B. Alvares,
c. 21, § 1), de méme que celles des principes-guides de
I'aclion (divin, ecclésiastique et moral).

Il faut « agir dans le Seigneur ». Pour Nadal, la for-
mule ignatienne « en Nolre Seigneur » visait & « exprimer
une vue spirituelle en nos actions; ear nous n'agissons
pas de nous-mémes, mais dans le Chrisl, avec sa grice,
par sa force; comme si 'on disait : « j'agis moi, non pas
moi, ¢’est le Christ qui agil en moi et moi en Lui » (EN,
t. 5, p. B4-85). La vie mixte de contemplation ot d’apos-
tolat, Nadal 'appelle vie active supérieure (cf, 8, Thomas,
Summa theologica, 2% 2% q. 182, a. 3¢ et a. 6¢; pseudo-
Bonaventure, Meoditationes vitae Chrisii, ¢, 45), Elle
comprend la vie active (entendue comme vie de com-
mencants, d'cuvres extérieures, de pénitences) el la
vie contemplative, avec capacilé de susciter 'une et
I'aulre vie dans les dmes. Elle appartienl en propre
aux prélats et aux hommes apostoliques (cf. EN, L. 5,
p. 364-362), « La caracléristique propre de notre voca-
tion et de notre institut est de vivre ce qu’on appelle
la vie active supérieure, en laquelle nous recevons du
Christ et exergons en Lui la capacité d’aider le pro-
chain pour faire de celui-¢i un actif, de cet autre un
contemplalif » (EN, t. 5, p. 144),

L'équilibre ascélique de Nadal apparait en ce que,
toul en encourageant leg voies mystiques supérieures,
en suggéranl Musage des sens spirituels (IEN, L 5, p. 94),
en étant lui-méme un modéle d'oraison affeclive al
mystique, il met néanmoins I'accent sur la préparation
ascéligque. G'est une directive constante en sa doctrine
qu'on ne doit poinl se mettre en quéte de phénoménes
extraordinaires, de visions, révélations, atc; qu'il faut
insister sur la croix du Christ, sur 'humilité et 'obéis-
sance :

« Veille & ne poinl faire mauvais usage de 'ardeur de 'esprit
que fu as recu avee la vocation, & ne pas négliger la correclion
de tes nombreux défauts; car, & ne pas L'y prendre & temps, ils
finiront par t'importuner plus que Lu ne sauraig le croire...
Cel csprit, cette ardeur, emploie-les tout d’abord & corrigor tos
mauvais penchants, tes défauls, & obéir & In compagnie el &
t'acquitter de tes minisldres » (Orationis observationes, LN,
t. ba, p. 220). Par 'oraison, disait-il dans les Pldticas de Coim-
bra (pl. 20, p. 209), on « arrive & acquérir cetle liberté de
I'esprit qui n’est pas autre chose qu'une facilité en tout, adop-
tant tel moyen on Ltel aulre, la pritre ou autre chose; cela de
telle mamiére que l'on soit prompl A choisir ce qui convientl
davantage et est plus conforme au service du Seigneur, lais-
sant de cdoté ce qui y fait obstacle. Et cela avee douceur,
sans répugnance, dégolt, ni angoisse ».

Los vues sur 'humililé abondent dans ses Orationis
observationes, soit qu’il rapporte les dires des saints
Péres et des derivains ecclésiastiques, soil qu'il parle
en son propre nom (p. 72-109). Pour ce qui est de
I'obdissance, il suffit de se référer aux index de ses
écrils pour voir combien souvent il en parle (vg dans
le De virtute oboedientiae, EN, t. 5, p. 494-512), Ainsi
Nadal propose I'horizon myslique sans négliger celui de
'ascése. Il a, par ailleurs, lullé conlre I'illuminisme
d’alors, ici ou la en Espagne, contre les « alumbrados »
et les « dejados », comme il les appelle; mais sans tom-
ber, par réaction, dans les excés contraires, intellectua-
listes et froids, Il unit & une saine base de Lhéologie
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gspéculative I'oraison affective inspirée par 'amour,
ses maditations, & la base exégétique solide, se déve-
loppent souvent en des collogues, soit avec Jésus-
Christ, soit en rapport avec la scéne méditde,

. SOURCES ET INFLUENCES, — 10 T.a source premiére,
en extension comimne en intensité affective, est la doc-
trine ignatienne des Exercices, des Constitutions el la
vie quotidienne du fondaleur. Ce qui esl particulier &
Nadal dans son exposé des enseignements ignatiens el
de linstifut de la compagnie, c¢’est Pinterprétation
théologigque qu’il en donne, & aide de I'Ecriture, des
saints Péres et des documents de 1'Eglise. Nous ver-
rions en lui « le théologien de la spiritualité ignatienne ».

Bien qu’en des peintures de Palma de Majorque, il
ail 616 présentéd (pour sa doctrine) comme disciple de
Raymond Lulle (1235.1315}, il est diflicile de préciser
jugqu’d guel point on retrouve chez lui la doctrine du
« doctor tlluminatus ». On nolera cependanl la ressem-
blance affeclive entre le Libre de contemplacio de Lulle
et les Meditaliones de notre auteur, Parmi les citations
les plus fréquentes dans les éerils du visileur, nous
relevons des expressions du pseudo-Denys (« entrée
dans la ténébre », le renoncement ou gmovayn, la ma-
nitre de former les superlalifs), et une certaine note
franciscaine, Bonavenlure et son ltinerarium, la dévo-
tion au Ceeur de Jésus, ot d'une manidre générale
I'affectivité franciscaine.

20 L'influence de la doctrine de Nadal se discerne
cher les représentants de la spiritualité des jésvites des
premiers temps : chez Baltasar Alvarez etf, par son
entremise, chez 1. de La Puenle; dans les exhortations
de G, Gonzaler Daviluy dans I'Ejercicie de perfeceidn
d’Alphonse Rodriguez, qui rappelle et cite le visiteur;
chez Claude Aquaviva (qui reprend la formule de
Nadal « suivre le Docleur divin et non le devancer »);
chez Nicolas Lancicius; noter aussi des analogies entre
la théologie de I’état religicux propre & Nadal et le
lraitd De religione societatis Tesu de Fr, Suirez, Les
Adnotationes in Ieangelia furent traduites en chaldéen
par L. de Azevedo (Sommervogel, t. 1, col. 736).
Mais c’esl surlout 'influence des Evangelicae historiae
imagines qu'il est facile de constater chez A. Vivaldi,
B. Ricci, aete,, ot dans les missions d’Asie : les méthodes
du Rosaire de J. da Rocha, (r. Terreira, les ouvrages
de Julio Aleni, la Vida de Criste offerle 4 ’'empereur
de Chine par J. A. Schall; d’autres ouvrages étendirent
cette influence jusqu’au Japon (cef. M. Nicolau, Jer.
Nadal, 1. 166-188),

1. Euvres. — La bibliographie concernant les écrita
de Nadal se trouve dans les introductions aux cuvres éditdes
dans les MHSI, cités ci-dessous. Consulter également M. Nico-
lau, Los escritos espirituales de J V., duns Archive teoldgico
Granadino, L. 5, 1942, p. 141-153, repris dans son Jérdnimo
Nadal, p. 71-132, cité infre. Voir aussi J.-F. Gilmont, Les
éerits spirttuels des premicrs jésuctes, Rome, 1961, p. 232-249,

L’ensemble des wuvres de Nadal a été édité dans la col-
lection des « Monumenta historica Bocietatis lesu » (= MHSI) ;
Epistolae P, H. Nadal, t. 1-4, Madrid, 1898-1902 (t. & Selecta
Natalis monumenta in eius epistolis commemaorata); 1. 5 P. H.
Nadal commentarii de Inatituto 5, 1., 6d. M. Nicolau, Rome,
1962; L. 5u L. I1. Nadal orationis observationes, ¢d. M. Nicolau,
Rowme, 1964; = Lous cilés EN. « Fontes narrativi de 8. Ignatio,
t. 2, éd. Dalmases, Rome, 1951, — Monumenta paedagogica
&, I, Madvid, 1904 ; rééd. L. Lukées, t. 1, Rome, 1965, t. 2-8,
1974, — Regulae Societatiz Iesu, 6d. D. VFernindez Zapico,
Rome, 1948.

Pliticas espirituales del P, H. N, en Cotmbra (1461), &d.
M. Nicolau, Grenade, 1945; Schelia in Constituttones Socie-

tatis Tesu, ¢d. M. Rulz Jurado, Grenade, 1976; Evangelicae
historiae imagines ex ordine evangeliorum quae toto anno in
Missae sacrificio recitantur..., Anvers, 1598 et Adnotaliones et
maeditationes tn evangelia quae in sacrosancto Missae sacri-
ficio tolo anne leguntur..., Anvers, 1594-1595,

Quelques fragments des textes de Nadal ont été publiés
en francais dans Dieu ecivant (n. 5, 1946) et dans Christus
(n. 1, 1954, p. 87-100; — n, 6, 1955, p. 195-211) — n. 11,
1956, p. 349-353; — n. 14, 1957, p. 235-239; — n, 34, 1962,
p. 234-238).

2. Biographie., — Clironicon Natalis iam inde a principio
vocationis suae, dans Fpistolae Natalis (= EN), t. 1, p. 1-26;
P. Natalis Ephemerides ab anno 1546, EN, t. 2, p. 1-97; J.
Jiménez, Commentarium de vita et cirtutibus P. Nadal, EN,
t. 1, p. 26-46, — M. Nicolau, Jerdnimo Nadal. Sus obras y dec-
trinas espirituales, Madrid, 1949, p. 15-70, ¢l bibliographie, —
M. Ruiz Jurado, Cronclogie de la vida del P.J.N., AHBI,
t. 48, 1979, p, 248-276,

J. Vich Balom, Miscelinea tridentina maioricense, dansg
Boletln de la Soa. wrg. Luliona, £, 29, 1945, p. 568-000. — M.
Batllorl, J. N. y el coneilto de Trento, ibidem, p. 377-424, — I,
Sureda Blanes, L'eren de Bintbassi y San Ignaeio, dans Revista
Balear, t. 2, 1966, n. b; Sant Tgnasi ¢ Jeroni Nadal, Barcelone,
1968. — G. Codina, La ordenacidn y el doctorado en teologia de
J. N. en Avifidn, 1537-1538, AHSI, 1. 36, 1967, p. 247-251, —
A. Gili, La doble ascendencia artanense del P.J.N., dans Bell-
purg (Ared), L. 14, 1974, p. 202, — M. Nicolau, EL P. J, N. en
Miramar y sus relaciones con el V.P.A. Castaniedas, dang Estu-
ding Lulianes, 1. 22, 1978, p. 307-314,

3. Etudes. -~ J, Corblel, Les dessins du P. J. Natalis, dans
Revue de Part ehrétien, t. 8, 1864, p. 362-375. — P. Bouvier,
L'interprétation auwthentique de la méditation fondamentale dans
les Baercices de 8. {gnace, Bourges, 1922, — J. M. March, Las
imdgenes del P. J.N. y las Meditaciones del P. Vivaldi, dans
Fstudios eclegidsticos, L. 3, 1024, p. 429-431, — P, Lefuria,
El influjo de 5. Onofre en 8. Ignacio a base de un texto de Nadal,
dans Manresa, . 2, 1926, p, 224-238; reproduit dans ses Fstu-
dios fgnacianos, L. 1, Rome, 1957, p. 97-111, — J. M. Aicardo,
Comentario a las Constituciones de la Compania de Jesiz, en
particulicr le vol, 6, Madrid, 1932, sur le role de visiteur.

I. Casanovas, La vecacid del P. J.N. en les eleceions®del
Exereivis, dans Bibl. &’ Ezercieis, 1. 7, Barcelone, 1934, p. 199-
282: trad. castillane dans Comentario y explanacién de los
Hjereieios exp., Barcelons, 1945, p. 297-352. — H. el K, Rah-
ner, Ueber die Gnade des Gebetes tn der Gesellschaft Jesu nach
P. H. Nadel, dans Mitieilungen a. d. dewtschen Provinzen,
janvier 193h. — J. Jennes, Ineloed der vlaamsche Prenthkunst in
Indid, China en Japan tijdens de xv1® en xv11¢ ecww, Louvain,
1943, — G, Coslantinl, Gesit Cristo Via, Veritd, Viia. Hipro-
duztone di cento stampe antiche con eommenti sui Vangeli,
Rome, 1943, — M. Nicolan, UVn manuserito congerntente a las
Reglas de la Compadita de Jesis y al P.J.N., dans Arehivo
tenldgico Granadine, t. 6, 1948, p. 141-1563, — M, Balllori, Los
grabados evangdlivos del P. Nadal, dans Heo, del eirculo de bellas
artes (Palma de Majorca), t. 3, 1946, p. 53-57, — D). Fernan-
der Zapico, Regulae Societatis lesu, cité supra, p. 314-507.

(C. Dalmases, Las meditaciones del reino y de dos banderas
i fa vocacidn a la Compaiila de Jesta segin el P. Nadal, dans
Mapresa, t. 20, 1948, p. 311-320, — M, Olphe-Galliard, La
pir apostolique et Uoratson aux origines de ln C. de J., RAM,
t. 25, 1049, p. 408-425. — M, Nicolau, Jeronimo Nadal. Sus
obras y doctrinas espirituales, Madrid, 1949; Notas de la espi-
ritnalidad jesuitica, dans Manresa, L. 25, 1953, p. 259-288. —
H. Gaulin, La vocation apostoligue de la C. de J. dans les derits
du P, J, V., thoge inédile, 1952, — J. Calveras, El origen de
los Bjercicios semin el P, Nadal, dans Manresa, t. 26, 1954,
p. 263-288, — A, F, Stridsberg, J. Nadal, dans Credo (Uppsala),
L. 35, 1954, p. 6072 Petrus Canisius och J. Nadal ¢ 1,600 -
talets Tyskiand, tbidem, t. 36, 1955, p. 130-137. — R. Hoslie,
Le cerele de Uaction e¢f de Uoraison d'aprés le P.J. N,, dans
Christus, L. 2, 1955, p. 195-241; Méditation et contemplation
d'aprés le P.J. N., RAM, t. 82, 1956, p, 497-419; Ignatiaanse
contemplatie naar Nadal, dans Tijdschrift voor geestelijk leven,
t. 12, 1956, p. &21-444.
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J. Conwell, Contemplation in Action. A Study in Ignatian
Prayer, Washington, 1957. — TF. Delgado, Ef P.J.N, y la
pintura sevillana del sigle xvii, AHSI, t. 28, 1959, p. 854-363, —
I. Gordon, Manuscripta juridica de non-usu chori in S8.1I,,
dans Periodica de re morali, L. 48, 1959, p. &17-442;, Argu-
mentatio de non-usu chort in S.1,, ibidem, L. 52, 1963, p. 175-
210, — I3, Olivares, Los vatos de los eacolares de la C, de J, Su
evolucidn juridica, Rome, 1961, p, 53-70, 203-206, — M. Nico-
law, J.N. y sus Comentarios al Instituto de la Comparniia, dans
Manrese, t. 37, 1965, p. 173176, -~ L. Lukécg, De graduum
diversitate inter sacerdetes §.I., AHSI, L, 37, 1968, p. 2387-
316, — (i, Codina Mir, Awr sources de la pédagogie des jdsuites.
Le v Modus Parisiensis », Rome, 1968, — 1. Héjia, Structura
theologicn vitae spiritualis apud H.N., Rome, 1969, extrait de
thésa. — B. de Margerie, £l cuarto vote de ln C. de J. segin
Nadal, dans Manresa, t. 42, 1970, p. 359-376; O Padre J.N.,
dans Cuadernos de Formagao ¢ Cultura, .17, 1973, p. 61-73. —
A. Rodrigues ol G. de Ceballos, Las « Imdgenes de la historia
evangélica » del P. J.N. en el marco del jesuitismo y la Contra-
reforma, dans Taza y Baza, t. 5, 1974, p. 77-95; rbééd. dans
Imagenes de la historin evangélica. Estudio Introductorio, Bar-
celone, 1975, — M. Nicolau, La rencvacidn « acomodada » en
los Institutos religiosos y la diserecidn espiritual, dans Manresa,
t. 46, 1974, p. 131-144, — J. Poflijn, J.N. Het « cigen » gebed
ean de Socidteit, dans Studien over de spiritualiteit van de Jesui-
ten, L. 5, 1976, p. 88-109,

T. Buser, Jerome Nadal and early Jeauit Art tn Home, dans
Art Bulletin, L, 58, 1976, p. 424-433, — M. Nicolau, « Contem-
plativo en la accidn, Una frase famosa de Nadal, dans Centrum
rgnatiannm spiritualitetis, L, 7, 1977, p. 7-16 {avec trad. anglaise
et francaisze). — M. Ruiz Jurado, Nadal y Polance sobre la
Férmula del ITnstituto, .., AHSI1, t. 47, 1978, p, 225-289, — I3, de
Margerie, Refleciones de J.N. sobre la Farmula, .., dans Man-
resa, t. 50, 1978, p. 323-337. — M. Ruiz Jurado, La figura de
Nadal en la primera erisiz grave de ln Compariia, 1666-15667,
dans Manresa, L. 52, 1980, p. 135-154. — M. Nicolau, Doe-
trine marioldgiva y ascélica martang del P. J.N. (4 paraitre
dans les Acles du Congrdés marologique international de Sara-
gosse, 1979), — L. Berbdn, El modo de proceder de la Compailla.,.
segin J. N, (thése inédite, Rome, 1970).

Retenir principalement dans le DS : £, 2, col. 1396 {7 Confé-
rences spirituelies, 2025 Contemnplation ; t, 3, col, 396 [7 Influence
dionysienne, ool. 1272 Discerncment spirituel, 1601 Lsprit
Saint; t. 4, col. 218 /9 et 223 {4 Eeriture sainte, 419 esprit
fiturgique ; t. 6, col. 488-498 Gilotre de¢ Dicu; t. 8, arl. Jésuites,
col. 963 svv.

Miguel Nicoravu,

NADAL (Joseru-Cyprign), prétre, 1814-1900. —
Joseph-Cyprien Nadal est né & Grignan (Dréme) le
8 octobre 1814%4. Ordonné prétre & 24 ansg, il futsucces-
sivement vicaire au Bourg-lés-Valence (1839), profes-
seur d’eloquence au grand séminaire de Romans(1844),
de nouveau vicaire au Bourg-lés-Valence (1849), aumd-
nier des religicuses de la Nalivilé de Notre-Seigneur a
Valence (1851), enfin, en 1856, chanoine de la calhé-
drale. Il dirigea & Valence un orphelinat de garcons
jusqu’en 1898 et ful wvicuire général. I1 mourut a
Valence le 7 février 1900,

Il a laissé des ouvrages de pidté, entre aulres un
Manuel des adoratewrs du Ceur de Jésus (Valence,
1855; réad,, 1856 sous le titre de Mois du Sacré-Corur)
el des Méditations powr le lemps de I’ Avent et du Caréme
(Paris, 1900). On a aussi de lui une Histoire hagiologique
ou vies des saints et des bienheureux du diocése de Va-
lence {(Vulence, 1855) et des biographies : Vie de Jacques-
Marie Bellier (Marseille, 1851) et surtout Vie de Mgr
d' Authicr de Sisgaud.., fondateur de I'Institut des prétres
du Saint-Sacrement,., (Valence, 1880).

H. Bremond utilise 'ouvrage de Nadal & propos d'Authier
(Histoire littdraire..., t. 9, Pariz, 1932, p. 240, 241-243; t. 6,
1926, p. 429-430), « un des hommes qui ont le plus travailld

pendant la premiére moitié du 17¢ sidcle & la réforme dau
clergé »). Des cuvres spirituelles manuscrites d'Authier sont
conaervées dans la bibliothéque municipale de Marseille. Voir
aunssi P. Broutin, La réforme pastorale en France au 17° sidele,
t. 2, Paris-Tournai, 1956, p. 269-282,

Nadal a également rébédité les Vies des Saints de Jean Croi-
gob (3% &d., Avignon, 1886) ol los (Fuvres spirituelles du P.
Vigne, fondateur...des Religieuses du Saint Sacrement (Valence,
1884), Il a aussi publié un Dictionnaire d'dloguence sacrée,
Paris, 1851 {Encyclopédie Théologique de Migne, 2°¢ série,
t. 6); of. F. P. Bowman, Les problémes de U'dloquence saerde d
Udpogque romantique, dans Reoue d’histoire [littéraire de la
Franee, t. 79, 1980, p. 209-221.

Bibliographie complédte de Nadal dans J. Brun-Durand,
Dictionnaire biographique... de la Drime, t. 2, Granoble, 1901,
p. 190-191. — Cyprien Perrossier, L'abbd Nadal, chanoine de
Valenes, Grenoble, 1900.

Francis WENNER,

NADASI (JeAan), jésuile, 1613-1679. — Jean Nadasi
naquit & Tyrnau en Hongrie le 13 janvier 1613, Guilher-
my, Stoeger et Sotvellus rapportent que Nadasi entra
une premiére fois dans la compagnie de Jésus dés 1'age
de quatorze ans et qu'il en fut congédié deux années
plus tard & cause de sa petite taille. Il étudia alors la
philosophie durant trois ans et sollicita & nouveau son
admission au noviciat, vers 1632. Des sources locales
anciennes incitent A admettre ces données. Quoi qu'il
en s0il, Nadasi entre le 14 ao0it 1633 dans la province
d'Autriche (date indiquée par Koch el Sommervogel,
contre celles de Backer et de Stoeger).

Nadasi flt de brillantes études 4 Graz, puis (pour la
4 année de théologie) & Rome, ot on Ini confia en méme
temps la charge de repeétiteur au college anglais. Il
termina ses études par une thése publique. Il remplit
ensuile pendant cing mois la fonction de préfet des
études au séminaire romain, puis fit son {roisitme an
a Leoben et revint a Tyrnau (d’aprés Sommervogel),
ou il enseigna les belles-lettres, la philogophie el la
controverse théologique. Il demanda alors son envoi en
mission, mais on 'orienta vers le ministere et il devint
directeur spirituel au Colloge Germanique jusqu’a sa
nomination comme secrétaire de I'assistance d’Alle-
magne vers 16567 sous le gouvernement de (xoswin
Nickel + 1664 ot de J. P. Oliva ¥ 1681. De retour a
Vienne vers 1664 (d’aprds Stoeger et Sotvellus), il fut
confesseur au collége et directeur de conscience de
I'impératrice Eléonore, veuve de l'empereur Ferdi-
nand 11 + 1657, et il se consacra 4 la prédication et &
sa téche d’écrivain jusqu’a sa mort, le 3 mars 1679
(les dates indiquées par ADB, 1618-1676, sonl inexactes).

Nadasi a beaucoup écrit; il est 4 la fois auteur spi-
rituel et historien de son ordre. Dans le domaine spiri-
tuel, il a connu le succés jusqu'au milieu du 18° sidcle;
de ses nombreux ouvrages, dont plusieurs se reprennent
mutuellement ou ont connu des éditions partielles, nous
citerons les plus importants, renvoyant & la biblio-
graphie de Sommervogel pour les diverses rééditions
el pour les livres qui semblent moins notables. Pour la
plupart, il s’agit d’écrits de tendance ascélique el dévo-
tionnelle qui, sous la forme de méditations développées,
offrent des considérations généralement organisées
selon le cours de 'année liturgique.

1) Annus Coelestis Jesu Regi et Mariae Reginae Sanclorum
sacer.., (Vienne, 1648 et 1649; dern. éd., Cologne, 1767; trad.
allemande, Himmlisches Jahr..., Dillingen, 1684, etc.). —
2) Dies Dominicus sive Annus §. Trinitatis unius Dei... pour
tous les dimanches de ’année {Tyrnau, 1650; dern. éd., Miin-
ster, 1761; trad. allemande, Augsbourg, 1728). — 3) Annus
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Crucifizri Jesu... pour tons les vendredis (Vienne et Posen,
1660). — 4) Annus Martanus...pour les samedis (Vienne, 1650).
— b) Annus Eucharisticus... pour les jeudis (Tyrnau, 1651).
— 6) Annus Angelicus... pour les mardis (Anvers, 1653). —
7) Annus pueri Jesu... pour les mercredis (Anvers, 1653), —
Les n. 2-7 ont élé rassemblés dans Annus hebdomadarum
caelestium (Prague, 1663),

Pour la sanctification du mois : 8) Theophilus Muarianus
(Cologne, 1654; trad. allomande, Kaufbeuren, 1741). — 9)
Mensis divini Amoris (3 vol.,, Rome, 1662-1663; trad. alle-
mande, Ratisbonne, 1708); I'Hebdomada meditandae aeterni-
tatis (Rome, 1664, trés rédd. jusqu'’en 1749) en est un extrait.

Pour la dévotion aux saints : 10) Hebdomada Sancto Joseph
gacra (Rome, 1659, ete.; Lrad. espagnole, francaise, flamande,
polonaige). — 11) Aula coclestis seu praxis colendi omnes sanc-
tos (Vienne, 1663; lrad. allemande, Augsbourg, 1728), — 12}
Annus Joannis... sur tous les saints prénommés Jean (Prague,
1664). — 13) Annus Dierum memorabilium Soe. Jesu (2 vol,,
Anvers, 1665).

14) Signalons aussi le De oultu Sanctae Crucis et ejus ado-
rationie, dont on ne connait qu'nne trad. allemande (Crembs,
1731).

15) Enfln Nadasi a donné une retraite spirituelle de huit
ou dix jours : Annua eremus divini Amoris,.. (Vienne, 1679;
efo.; trad. allemande, Jahr der Ewigkeit..., Vienne-Prague,
1762, 3¢ é&d.).

On aura relevé que la majorité de ces ouvrages
s'organisont autour de la préoccupation de sanctifler
le temps ; annde, le mois, la semaine, les jours., Géné-
ralement ces ouvrages offrent une suite de considéra-
tions ou de méditations sur un méme théme qui est
ainsi fouilld et repris au long d'une année ou d’un mois.
L’ensemble infuse av lecleur une nourrilure plus dévo-
tionnelle et pratique que doctrinale. Nadasi illustre
son enseignemen! d’unc grande abondance de traits et
de citations pris dans la tradition de I'Iiglise, en parti-
culier 4 celle de son ordre, mais aussi aux auteurs de
I'Antiquité, Tl faut encore relever la préoccupation de
la mort, partout présente,

Dans le domaine de I'histoire de la compagnie de
Jésus, Nadasi a poursuivi la publication des Annuae
literae Soe, Jesu pour les annédes 1650 /51 (2 vol,, Dillin-
gen, 1658) et 1652 /04 (3 vol., Prague, s d); il lui revient
d’avolr inauguréd 'habitude de mentionner le catalogue
des livres provenant des jesuites el parus durani les
années dont il s'occupe. Mais sa rédaction est prolixe
et par trop édiflante; c’est sans doute la raison pour
laquelle cette publication ne fut pas poursuivie. On
peut joindre & ce premier travail I’ Auctarium Annua-
rum 8. J. Anni 16563-1664 (Prague, s d), qui offre en
particulier les notices des missionnaires J. Almeida
t 1633 el Pierre Clavoer, Papdlre des noirs au Drésil
t 1654,

D'autre part, Nadasi termina et {it publier deux ouvrages
laissés inachevés par DPhilippe Alegambe t+ 1652 : Mortes
ilustres. ., (Rome, 1657) et Heroes eof victimae charitatis 8.7,
(Rome, 1658), Enfin, il a rédigé, en forme de letire circulaire,
la notice du jésuite A. Koffler, missionnaire assassiné en Chine
en 16561 (ad. par J. Btoeklein dans le n. 219 de Der Newe Well-
bott; cf. Sommearvogel, t. 7, col. 1586; D3, t. 8, col. 1034).

N. Solvellus, Bibliotheca seriptorum Soc. Jesu, Rome, 1676,
p. 481, — Allgemcine Deutsche Biographie = ADDB, (. 23,
Leipzig, 1886, p. 208 (n’indique pas ses sources), — J.N,
Btoeger, Seriptores prov. austrivene Sov. Jesu, Vienne-Ratis-
bonne, 1856, p. 239 avv. — Sommervogel, t. §, col. 1520-1537.
— B. de Guilhermy, Ménologe de la Compagnie de Jésus.
Assistance de Germanie, L. 1, 1, Paris, 1898, p. 197-199, —
B. Duhr, Ceachichte der Jesuiten in den Lindern deutseher
Zunge, t. 2 {2, Fribourg-en-Brisgau, 1913, p. 359. — L. Koch,
Jesuiten-Lexikon, Paderborn, 1934, col, 1269, — J. de Guibert,

La spiritualité de la compagnie de Jésus, Rome, 1953, p. 827
et table.

D8, t. 4, col, 663, 673, 674, 678, 680, 1540, 1550; — t. 5,
col. 378; — 1. 7, col. 693, 782; — 1. 8, col. 1024, 1026, 1035;
— t. 10, col. 1026-1027.

Constantin BEckER.

NAGEL (Luc), jésuite, 1638-1711. — Né lo 14 (ou
le 25) aolt 1638 & Warendorl en Westphalie, Lucas
Nagel entra dans la compagnie de Jésus a Tréves le
14 aofit 1658. 1in 1668 il regut le diaconat (21 ou 22 sep-
tembre) et fut ordonné prétre le 14 octobre & Sassen-
berg. Le 15 aotit 1671 il fit profession solennelle des
quatre veeux A4 Miinster. Il mena ensuite une existence
trés mouvementée de professeur et de prédicateur &
Paderborn, & Miinster (prédicateur attitré de la cathé-
drale), & Diiren, & Diisseldorf (il y fut précepteur du
prince et prédicateur de la cour dans la maison prin-
ciére du Palatinat-Neubourg). Accompagnant le prince
Louis-Antoine (1660-1694), lors de la prise de posses-
sion du Palatinat au nom de son pére, & travers le pays,
il y déploya son activité et participa au renouveau
catholique du Palatinat; il fut également prédicateur
des armées impédriales lors de leurs expéditions contre
les Turcs en Hongrie. Nagel sut meltre & profit ses
multiples relations personnelles pour susciter des fon-
dations el vivifier ainsi la piété dans sa patrie d’origine.
[1 mourut le 28 (ou le 28) mai 1711 & Miunster,

Ses sermons latins manifestent une connaissance fort
dtendue de I'Eeriture sainte et des sciences bibliques,
une grande familiarité avec 'hisloire ecclésiastique et
profane, principalement I’antiquité classique, et, ce
qui n'est pas son moindre mérite, le don de relier le
message chrélien a la vie concrdle guotlidienne de ses
auditeurs, Malgré cette érudition, sa simplicité et
son bon sens assuraient A ses prédications, au-dela
de I'instruction elle-mé&me, un véritable succés. D’autres
volumes de sermons étaient encore en projet, quand il
mournut.

Stromata evangelica solemnia..., Cologne, 1693. — Stre-
male evangelice dominiealie priora..., 1700,

Sommervogel, t. 5, col. 1538-1539; ne mentionne pas le
Compendium vitae... de 'évéque Ferdinand de Fiirstenberg,
4 la suite de la 4° &d. des Monumenta paderbornensia, ex his-
torta romand..., Lemgo, 1714, 36 p.

Ch, G, Jicher, Allgemeines Gelehrten-Lexikon, £, 5, Bréme,
1816, p. 350 (peu sdr), — B, Duhr, Geschichte der Jesutten in den
Léndern deutscher Zunge, 1. 3, Ratisbonne, 1921, p. 733. —
K.H. Neufeld, Hofprediger und « Graue Eminens », P. Lucas
Nagel..., dans Newe Warendorfer Bldtter fir Orts- und Hei-
mathunde, t. 62, 1971, p. 246 svv.

Karl H. NEUFELD.

NAGORE-EZQUERRA (Pirez pE, AUGUSBTIN},
chartreux, 1620-1705. — 1, Vie et @uwvres. ~— 2. Doe-
trine,

1. Vie et ceuvres. — Agustin Perez de Nagore-Ezquerra
(qui signa toujours simplement Agustin Nagore), na-
quil & Saragosse en 1620 d'une famille noble; par sa
mere il atait arriére-petit-neveu de saint Charles Bor-
romée. Son érudition étendue en littérature et en
théologie laisse supposer qu’il fit des études universi-
laires; il recul le sacerdoce avant son entrée & la char-
treuse d'Aula Dei, prés Saragosse, ou il fit profession
en 1661. Rapidement appelé a des charges mineures
dans les petites maisons voisines de Las Fuentes et de
La Concepcion, il revint & sa maison de profession en
1678 comme procureur chargé des affaires dans Sara-
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gosse ot passa premier procureur en 1678, Aprés avoir
obtenu un grand nombre de voix lors d'une élection
priorale manquée en janvier 1680, il fut nommé prieur
par le chapitre général en mai suivant. I1 mena immé-
diatement une action vigourcuge contre le vieil abus
de la libre disposition des honoraires de messe par les
religicux,

Deux ans plus tard, su communauté saisit le prélexte
de la promulgation de la nouvelle édition des Statuls de
I'Ordre pour se révolter contre lui et contre le gou-
vernement d’Innocent T.e Masson, alors général (DS,
t. 9, col, 572-583). Ce fut le drame de la vie de Nagore.
Envoyé & Madrid comme délégué généralice pour pour-
suivee D'affaire devant le Congeil royal d’Aragon et
I'Inquisition, malgré 'opposition acharnée du visiteur
de la provinece, Anloine Gascon, un intriganl assez vil,
du vice-roi d’Aragon, le duc de Ilijar, et de I'arche-
véque de Saragosse, Diego del Caslrillo, sa dextérité
obtint un succés complet dés le 7 juillet, tandis que
I,o Masson le transférail au priorat de La Concepcidn
et conflait au visiteur la charge diflicile de pacifier
Aula Dei.

Le 20 aoht, Le Maszon re voyail intimer par 'archavéque,
agissunl comme délégué apostolique aux termes du concile de
Trenlo, 'ordre d'intenter un procés eriminel &4 Nagore au
sujel de vieilles poésies badines adressées & une carmélile,
dont on le supposait Pauteur. Au milieu d'un déchainement de
libelles calomnieux, mais vigoureusement soulenu par Le
Masson, Nagore pul prendre possession de son nouveau prio-
rat el oblenir des juges moins évidemment parlinux que les
visiteurs, L’affaire aboutit en effel & un non-lisu, mais, & sa
demande instanle, il fut déchargé de son oflice par le cha-
pitre général suivant et pul rentrer dans la solitude gu'il
almait. 11 ful immédiatement nommé vicaire, o'est-A-dire
sous-prieur ol malitre des novices, de 'importante chartreuse
de Scala Dei (Tarragone), d’oti il revint avee la méme charge &
La Concepcidén aprés 1695, Il y mourut le 25 décembre 1705,
aprés avoir eu une activiléd trés étendus de directeur spirituol,

(Euvres, — 1) & poésies spirifuelles dans 'édition qu'il
procura (Saragosse, 1679) du potme de son confrére
Miguel de Dicastillo, Aule de Dies, — 2) Une série da
lettres & 1.e Masson & propos de la crise de 1682, ms
Grenoble Y 473-481 (1081-1583). — 3) Lucerna Mystica,
pro directortbus animarwm, parue sous le pseudonyme
de Joseph Lopez Ezquerra, Valence, 1690 (rééd,
Barcelone, 1691; Saragosse, 1692; Madrid, 1722, 1733,
1758; Cardena, 1765; Valence, 1728; en [talie : Venise,
1722, 1733, 1745, 1750, 1755, 1761; Naples, 1761;
Bassa, 1782). — 4) 6 lebtres de direction & Gerirude de
la Passion Oloriz y Arbiol, dominicaine stigmatisée,
et un mémoire sur son cas, publiés dans La Vide Sobre-
natural, Sulamanque, 1. 2, 1921, p. 154-156; t. 5, 1923,
p. 212-213 el 285-286; 1. 6, 1928, p. 212-213; L, 9, 1925,
p. 64-66 ct 138-141; t. 24, 1932, p. 213-214.— D’aulres
éerits sonl perdus (¢f, Studia Monastica, L. 10, 1968,
p. 297-298).

2. Doctrine. — Lo vif succés de la Lucerna Mystica,
avec ses 16 éditions, est di aux qualilés de méthode el
a I'étendue d’information de son auteur, Dés introduc-
tion du livre, Nagore a nelfement défini son bul : les
mysliques exposenl leurs expériences a ’aide de com-
paraisons souvent impropres, faute de wocabulaire
adéquat; les théologiens ont généralement voulu en
tirer une synthese sans rapport avec la scolastique, en
créant ce vocabulaire nécessaire, mais celui-ci resle
symbolique et varie selon les auteurs, Pour remédier
a celle confusion, lni-méme vise & reprendre bridve-

ment toute la matiére en la fondant ¢« sur une solide
théologie scolastique » (éd. Venise, 1722, prologue)
qu'il trouve dans les ceuvres de saint Thomas, éclairées
au begoin par ses disciples orthodoxes que sont Cajelan,
dans son grand commentaire de la Somme, et J,1., Gonet,
dans son Manuale Thomisticum. Dés les premiers cha-
pitres du 1°f traité, une série de distinctions exclut done
absolument toute union substantielle de la définition
de D'union mystique, laquelle reste toujours pour
Nagore union intentionnelle et de similitude, revétant
diverses modalités, partielle ou totale, active ou passive,

A ce sévire portique se joint un traité de morale person-
nelle & 'usage du direcleur, o I'exposé des abus n’est pas sans
rappeler la littérature picaresque de la génération préeddente,
tandls que 'examen des divers « génies » des dirigés dans leur
aptitude & la contemplation nous renvoie & la médecine clas-
gique des « tempéraments s. On notera combien Nagore reste
marqué par son milien dans Pimportance extréme gu'il accordo
au directeur : son idéal serait un directeur par dirigé, dont les
comples de conscience doivent étre mullipliés et I'initiative en
toule matiére & peu prés annihilée. D'autre part, il réserve
pratiquement la vie mystigque aux religieux ou aux séculiers
des classes élevées : il n'a rien connu du salésianisme el des
mouvements spirituels qui en ont découlé en France (Pro-
légomenes, n, 19),

Deux brefs traités (2-3) posent ensuite le fondement
doclrinal en exposant la psychologie thomiste et 'orga-
nisme surnaturel correspondant des wvertus acquises
et infuses et des dons de Sainl-Esprit, résumé court et
précis de la Somme théologique. Les trois derniers traités
(&-6) appliquent les notions ainsi précistes a la mystique,
mais selon un plan résolument analylique : les phéno-
ménes y sont réparlis en trois genres : grdces gratis
datae, faveurs surnaturelles infuses, ot enfin purgations
passives. Sans doute les chapitres généraux qui com-
mandent chaque trailé, a l'instar des manuels de
théologie conlemporains, ont leur imsporlance, mais
Nagore s'est visiblement allaché surtout a traiter une
collection de véritables « cas », analogues a4 ceux des
casuistes classiques, et selon un plan uniforme, oi la
définition et la description sont suivies d'une analyse
salon le schéma des quatre causes, puis de solulions
praliques & l'usage du directeur extrémement pré-
cieuses par leur netteté,

Pour les grices gratis datae, le plan général est repris
de la Somme théologique 1% 2%¢ q. 111, a. & (d'apres
1 Cor. 12, 8-10); des vies de saints modernes el les
légendaires médiévaux de Césaire d'Heisterbach, Aymon
d’Halberstadt et Vincent de Beauvais fournissent les
exemples, d'historicité douteuse sans doule, mais dont
la discussion doclrinale est parfaite; Nagore utilise ici
les régles de discernement des esprits emprunlées a
Ignace de Loyola et & D. Alvarez de ’az, el les remar-
ques des meilleurs exégéles, Corneille a Lapide ef
surtout Jean Lorin.

Pour les faveurs infuses, la colleclion de notre auleur
comprend les phénoménes qu'il a renconlrés chez
Thérése d’Avila, grossis d’emprunts a4 Richard de
Saint-Vietor, Alvarez de Pax et Thomas de Jdésus.
L’ensemble esl réordonné selon un ordre de spiritualité
croissanle. Mais toujours la solution pratique du cas
est empruntée & Jean de la Croix : se détacher du
phénoméne, n'en retenir que la ferveur ot la faire
servir & la croissance des trois verlus théologales, sauf
dans le cas rare ol la faveur opére ce qu’elle signifie.

Quant aux purgations passives, Nagore emprunte
a Philippe de la Trinité son interprétation exacte des
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nuits sanjuanistes et de leur place dans le développe-
ment de la vie mystique, mais il a repensé le sujel en
revenant directement au texle de la Nutt obseure pour
dégager les « signes » de ces états, el en les rapprochant
de textes du Pseudo-Tauler et d'Harphius, C'est appuyé
sur un passage de la Theologia mystica de ce dernier
el sur son expérience personnelle de directeur, dque
Nagore prétend dégager du Cdntico une troisiéme purga-
tion passive, postérieure & la nuit de 'esprit, ou « purga-
tion d’amour », destinée & purifier la volonté de tout
empressement désordonnd avant le mariage myslique
{tr. 6, n. 156-167).

Pour lterminer le livre, une Manuductio brevis prac-
tica reprend en une synthése rapide et dense toules ces
analyses selon le déroulement chronologique de la vie
spirituelle d’aprés le schéma dionysien des trois voies,
L'exposé des voies purgative et illuminalive, dont il
n'avait pas encore alé question, n'est qu'un résumé
des Exercitios Spirttuales,., de la Oracién du chartreux
Antoine de Molina (DS, t. 10, col. 1478-1481) on se
combinent élémenls ignatiens et emprunts aux deux
docteurs carmes. Par ailleurs, la Lucerna avait renvoyé
en général & A. Rodriguez et Louis de Grenade pour
les rudes (lr, 1, n. 75).

Nagore cile prés de 150 anteurs dans son ouvrage; on aurait
pourtant Lort de le prendre pour un écleclique. Remarquons
d'abord que loutes les références ol cilalions des Péres el dori-
vains, jusqu’d saint Bernard inclus, sont puisées dans les
ceuvres d'Alvaraz de Paz, Philippe de la Trinité et Jean Lorin,
En fait, les auteurs ulilisés de premidre main sont relalivement
peu nombreux @ outre les hagiographes relevés ci-dessus el cos
trois théologiens, on trouve encore les mysliques rhéno-
flamands, Bonaventure (seul de 1'école [ranciseaing), les deux
chartreux Denys de Ryckel et Jérdme SBpert parmi les diony-
slens, Richard de Saint-Victor el Suarez {uniquement ecomme
théologien des verlus et des dons); il est fait enfln appel &
divers apdelalistes de démonologie ol d'angélologie; mais toules
ces citations viennent seulemenl formuler ou renforcer de
facon heurcuse I'enseignement des docteurs ou auteurs car-
mélitains ol sonl entidrement dépouillées des caractéristiques
de leur école.

Mais avec sos 148 citations, souvent étendues, lirées assen-
tiellemenl de la Somme théologique et du Commentaire sur les
Sentences, ol accessoirement des commenlaires sur le Pseudo-
Denys ot sur saint Paul, Thomas o' Aquin g'impose ; les Loxles
carmélitaing sonl systématiquement ré-interprétés dans lo
cadre de sn pensée, non sans les [orcer parfois, ainsi quand il
s'agit d'intorpréter les Louchers substantiels en conformité
avec la distinclion réelle de 'dme et de ses Tacultés. Mais la
prépondérance accordée 4 un Lthomisme strict était elle-

méme une caracléristique de ’école carmélitaine conlempo-
raine.

Nagore a ajouté & son ceuvre des Prolégoménes oll
il peut rompre des lances en faveur de la contemplation
active, dont il ne parle ailleurs qu'en passant. Mais
surtout il s’est appliqué & dégager une théorie des
phénomeénes mystiques corporels, et spécialemenl de
la lévitation, dont il ne trouvail au plus qu’une ébauche
dans I'ceuvre tardivement publiée de Thomas de Jésus;
mais il I'a liée assez malheureusement au mariage
mystique, Nagore a anssi parlé de la stigmatisation, et
de facon assez dubitative (lr, 5, n. 283); par la suite,
son expérience de confesseur oceasionnel de la stigma-
tisée Gerlrude Oloriz Ini fit rédiger en 1703 une note
corrigeant ce que sa Lucerna avail de Lrop systématique,
pour conclure a la liberté divine dans la suecession des
etats spiriluels, « comme un musicien trés habile qui
improvise sans se contraindre» (¢f. La Vida Sobrenatural,

t. 9, 1925, p. 66) : il se rapprochait aingi de 'enseigne-
ment d'Innocent Le Masson.

Jaime Baron, rére précheur espagnol t 1734, a laissé une
Responsio apologetica satisfaciens objectionibus gquibus aligui
librum qui dicitur « Lucerna mystica » impugnabant (ms, Saint-
Ildephonse de Séville); of. Quétif-Echard, t, 3, par R. Coulon,
p. 572,

B. Sebastian, Riografia Eeclestdstica, Madrid, t. 14, 1848,
p. 928, — Latassa et M. Gomez Uriel, Biblioteca antigua y
nucea de eseritores aragoneses, L. 2, Baragosse, 1885, p. 384,
— J. I. Valenti, §. Brune y la Orden de los Cartujos, Valence,
1699, p. 106. — Ami du Clergé, Langres, 1896, p. 704. — J. G.
Arintero, La V. M. §. Gertrudis Oloriz y Arbiol, Madrid, 1925.
— Enciclopedia Espasa, t. 37, p. 911. — J.0. Puig Rigau et
I.M. Gomez, Escritores Cartujanos Ispaiioles, Monlserrat,
1970, p. 110-111.

DS, L. 2, col. 770, 2048; — L. 3, col. 424, 867, 1128, 1280,
1604, 1608; — 1. 4, vol. 1188; — t, 7, col. 2387; — t. 8, col,
1477 — t. 9, col. 801, 740, 849, 10083, — t. 10, col. 404,

Augustin Devaux,

NAGOT (Fnangois-Cuarues), sulpicien, 1734-
1816, — Né le 19 avril 1734 & Tours, Charles Nagot,
aprés les humanilés étudides au college des jésuiles,
vinl & Paris comme boursier & la « petite communauté »
de Sainl-Sulpice. Prétre le 31 mai 1760 et admis parmi
les sulpiciens, il enseigna & Nantes la théologie de 1760
d 1768. A Daris, il dirigea la « potile communauté »,
puis & partir de 1780 le « petil séminaire » qu’il réforma
avec succeés, Nommé en 1789 directeur du grand sémi-
naire de Saint-Sulpice, il négocia l'année suivanle &
Londres I'envoi de sulpiciens aux Itats-Unis. Aussi
fut-il chargé en 1791 de fonder & Ballimore le premier
séminaire du pays; il en fut le supérieur jusqu’en 1810,
malgré ses désirs de retraile el sa mauvaise sanlé; il
fonda aussi en 1806 un petil séminaire. Jusqu'a sa
mort (9 avril 1816 & Emmitsburg) il exerca une grande
influence sur le clergé des Ilats-Unis, tant par Yes
prédicalions que par la diffusion des auteurs catho-
liques du 18¢ sidcle.

Déja en 1784 a Paris il avail réédité les Instructions
familiéres sur loraison mentale de N. Courbon (DS,
t. 2, col. 2450-2451). Ses traductions ou adaplalions
d’ouvrages anglais indiquent bien les sources de son
apostolat de controversiste el de directeur spirituel;
seules sonl publites celles de George Hay, La doctrine
de I' Eeriture sur les miracles (Paris, 1808) et d’A. Buller,
Fétes mobiles... (Versailles, 1811).

Sont restées Indédiles (mss aux archives de Saint-Sulpice,
Paris) : de G. Ilay, Le chrétien sincére instruit dans la foi de
Jésus-Christ par la parole derite, ot Le chrétien pieux ou le
chrétien formé & la seience du salut; — de R, Challoner (DS,
L. 2, col. 450), Considérations sur les vérités et les devoirs du
christianisme ; Le chrdtien catholique tnstrult dans la doctrine
des sacrements ) Des fondements de la religion chrétienne; —
de J.E, Nieremberg (DS, t. 11, col. 830), La différence du
temps ¢t de U'éternitd (trad. sur la version anglaise); — de R.
Persons, Guide du chrétien dans les voies du salut; — de M,
Szent-Ivany, Cinquante raisons ou motifs de préférer la religion
patholique,

On a de lui des Intretiens et sujets d’oraison el des
Méditations pour les pacances. A, Duclaux édita & Ver-
sailles, en 1818, la Vie de M. Olier (ue Nagot avait
rédigée dés 1790 avec de nombreux fextes qui ont
fourni les « exlrails des mémoires » d'Olier dans leur
présentation trés peu critique de I'édition Migne (Paris,
1856).
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Biographies de Feller, Hoefer, Michaud, Qudérard. -— L,
Bertrand, Bibliothéque sulpicienne, t. 2, Parig, 1900, p. 87-
45. — |. W. Ruane, The Beginnings of the Soolety of St. Sul-
pice in the United States (1791-1829), Baltimore, 1935. — NCE,
t. 10, 1967, p. 196-197,

Irénée NovE.

NAISL (Neisser; Eminien), bénédictin, 1670-1753.
— Né le 11 janvier 1670 & Friedberg, prés d’Augshourg,
Aemiliun Nuaisl fait ses études & Salzbourg et y est
recu docteur en philosophie. Entré chez les bénédic.
Ling an monaslére de Weihenslephan, prés de Treising,
il y fail profession le 18 octobre ‘11'393 et ¥y est ordonné
prétre le 24 avril 1696, De 1714 4 1720, il est maitre
des novices de la congrégation bénédictine de Bavidre
a4 Weihenslephan ef Mallersdorf, En 1724, il devient
sous-prieur el directeur spirituel & Weltenburg, sur le
Danube, puis prieur {1723), A la suite de conflits dans
la communanté, il revient & Weihenstephan en 1725
il ¥ sera de nouveau mailre des novices el poursuivra
la rédaction de ses ouvrages spirituels. 1l y meurt le
26 juin 1753.

Naisl est surloul un déerivain ascétique, mais il a
aussi abordé la polémique apologétique.

1) Ouvrages ascéliques : Speculum eleri, 4 vol., Cologne,
17091711, 1784-1785; — Area foederis, extraits du précédent,
glnd (cf. Ziegelbauer, t. 4, p. 169) — Lineae asceticae, Dillin-
gen, 1715, 1725, efc.; — Vor clamantis in deserto, Augsbourg-
Ratisbonne, 1722, 1738, etc.; en allemand: FEin Stimm des
Ruffenden in der Wilsten, Ralisbonne, 1722, 1738, ete.; Nach-
klang, Der Stimm...,impression séparée de la trad. de 1"4 ppen-
dicula flegularum asceticarum, dernler chapltre de 1'éd. latine,
Munich-Btadt-am-Hofl (Ratisbonne}, 1750,

Epistule  puraenctica, Augsbourg, 1729; — Nitzlicher
Danekspruch, Ratishonne, 1743, — Memoriale Domini (com-
mentaire de la Messe), Augshourg, 17465 — Seintillae asceti-
eae, Munich-Hatisbonne, 1752; — Considerationes nocturnae,
glnd (cf. Lindner, p. 198).

2) Ouvrages polémiques : FEeangelisches Posthirnlein,
Augsbourg, 1722; Ratisbonne, 1726, eatc.; sous le titre de
Theologische Widerlegung., Der von Vito Ludopico Freyherrn
von Sechendorff herausgegebenen Historiae Lutheranizmi, Stadt-
am-Hoff, 1730, 1781, cte.; en latin, Theologica refutatio...,
thedern, 1730, 1784; — Martantsche Lichesverblindniss sur
Befirderung einer wahren Religions- und Glaubens Vereini-
gung in Teutschland, Ingolstadt, 1754,

Restent manuacrits des Tnsfitutioncs, ascetica dictala a...
P, Ae. Neisl, consoripta a F. Gallo Lieth (1725-1726; Ralis-
bonne, Bibl, Gentrale de I'évéché); deux autres mss, selon
Lindner, p. 194, n'onl pas 6té retrouvés; Naisl envoya & Rome
& la demande du pape Denoil x1v un résumé de son enseigne-
ment spirituel (Lindner, ibidem).

Tres appréciés, surtoul dans l'ordre bénédictin, les
écrits de Naisl s’adressent principalement au clergé
ot aux ordres religieux; on n'y trouve pas d’enseigne-
menl concernant les laics comme tels. Tin dehors de la
Bible et des Péres, et aussi du recours 4 des autours
plus récents, le fondement et la base de sa doclrine
sont la RHegula Benedicti, Son ceuvre majeure, le Specu-
lum eleri, développe fiddlementl le schéma des trois
voies ot s’attarde avec plus de détails 4 la priére, la
madilation, les examens de conscience el la lecture
spirituelle; 1'enseignement est illustré d’exemples
bibliques. On y trouve aussi des avis sur les divers états
de vie (&véque, curéd, moine) et la maniére d’y pro-
grasser spiriluellement.

Les autres écrits ascétiques, plus courts que le pré-
cédent, se rattachenl & son genre et a son inspiralion,
qu’il s’agisse d'exercices pour les grandes [étes de

'année, de retraites de huit jours ou de méditations
pour les débuts du noviciat.

Dans ses écrits de controverse theéologique, Naisl
adopte le genre de son époque : le ton est souvent
acerbe, specialement & propos de VU'Historia Luthera-
nismt. Dans Poesthérnlein (ch. 45 svv), Naisl reconnait
les apports positifs de chaque Eglise chrétienne et fait
des propositions en vue de la réunion des diverses
confessions chrétiennes.

M. Ziegolbauer, Historia rei literariae Ord. &, Benedicti,
t. &, Augsbourg-Wurtzbourg, 1754, p. 181, 148, 169, — C, A.
Baader, Lexicon verstorbener baicrischer Schrifisteller des IS8,
und 19, Jahrhunderts, L. 1, Augsbourg-Leipzig, 1824, p. 68-69.
— H. Gentner, Geschichte des Benedietinerklosters Wethen-
stephan bey Freising, dans Beytrdge sur Geschichte, Topographie
und Statistik des Frzbistums Minchen und Freising, L. 6,
Munich, 1854, p. 1-860; voir p. 159, 213-214,

A. Lindner, Die Schriftsteller... des Benediktiner-Ordens tm
heutizen Kénigreich Bayern vom Jahre 1760..., t. 1, Ratis-
bonne, 1880, p. 198-19Y9, — Hurter, t. 4, col. 1385. — 0. L.
Kapsner, A Benedictine Bibliography, 2¢ éd., t. 1, Minnesota,
1962, p. 414-415. — O, Riess, Die Abtei Weltenburg zwischen
Dreissigjihrigem  Krieg und Sdkularisation (1626-1803),
Ratishonne, 1975, p. 268-305 passim. — D3, t. 1, col, 341,
1431.

Kurt Kiiprens,

NAISSANCE DIVINE (MYSTIQUE DI LA), =
1. Origine de la doctrine ches les Péres. — 2, Développe-
ments aw moyen dge. — 3. Prolongements aux 16° et
170 giéeles. — . Perspeclives actuelles.

Comme l'ont montré les études approfondies de Hugo
Rahner ¥ 1968, la mystique de la « naissance du Verbe
de Dieu dans le ceceur, ou I'Ame, des croyants » (en
allemand Gottesgeburt ou Logosmystik; cf, art. Logos,
DS, t. 9, col. 958-959) s’enracine dans une théologie du
bapléme el une ecclésiologie qui remontent aux écrils
johanniques et pauliniens el sonl déja exploitées par
les auteurs chrétiens dés la fin du 2@ giecle. C’esl un cas
privilégié ol se discernent le développement et I'éléva-
tion progressive de la nolion de « mystique » a partir
de la vie de foi et d’amour qui deit normalement
sinaugurer avec le baptéme {cf. art. Mystique 111, DS,
t. 10, col, 1939-1955), D'autre part, on ne peut séparer
de fagon radicale la Logosmystik de la Brautmystik
(mystique nuptiale; cf. art. Mariage spirituel, DS, 1, 10,
col, 388-408) : les deux aspects, on le varra, sont souvent
rapprochés ou entramélés dans les textes.

H. Rahner, Die Gotlesgeburi. Die Lehre der Kirchenviter
pon der Geburt Christi aus dem Herzen der Kirche und der
Glaubigen (AKT, t. 59, 1935, p. 338-418; repris dans Symbole
der Kirche. Die Ekklesiologie der Viter, 8alzbourg, 1964, p. 11-
87 trad. ital., Rome, 1971). Nous ne reprendrons pas ici celtte
recherche, qui reste valable dans son ensemble; nous nous arré-
terons seulement aux avteurs les plus significalifs, en ajoutant
quelques développements sur les prolongements de cette doc-
trine au-dela de I'd¢poque patristique.

1. ORIGINE DE LA DOCTRINE CHEZ LES PERES. — Les
textes johanniques et pauliniens sur la filiation adop-
Live, la « nouvelle naissance » par Peau el I’lisprit,
I'incorporation des fideéles au Chrisl ont évidemment
inspiré la réflexion des Péres. Quelques versets de 1'an-
cien et du nouveau Testament ont cependant joué un
role privilégié aux origines : Ps, 44, 2 (¢« eructavil cor
meum verbum bonum »); Ps. 109, 3 (« ex utero ante
luciferum genui te »); Isaie 26, 18 Lxx (¢« a timore tuo...
in ulero concepimus et pepﬂrtmua n); Gal, &, 19 (« filioli
mei, quos iterum parturio, donec formetur Christus in
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vobis »). Le premier de ces textes a fait situer la nouvelle
naissance du Verbe dans le ceur de ’homme, le cceur
étant pris ici au sens biblique, comme centre de la per-
sonne el source vivanie de ses aclivilés, notamment des
pensées et des affections les plus profondes (A. Lefévre
et A, Guillaumont, arl. Cor et cordis affectus, DS, t. 2,
col. 2278-2288). D’autres passages de 1'Ecrilure, en
particulier le Cantique des Cantiques dont les nombreux
commenltaires (cf. DS, t. 2, col, 86-109) identifienl
I'épouse & I'liglise, a 'dme fidéle, & la Vierge Marie
(ou aux trois ensemblo), ont fait intégrer la doctrine
dans un contexte ecclésiologique el mariologique.

1° Les péres grecs, — lL.alradilion s’ inaugure avec
Irénée : en naissant de Marie, « le Fils de Dieu (est)
devenu Fils de I'homme, afln que par lui nous recevions
I'adoption filiale, I'homme portant et saisissant et em-
brassant le Iils de Dieu » (Adversus haereses 11, 16, 8;
SC 211, 1974, p. 298; cf. 1v, 33, 11, 8C 100, 1965, p. 830;
Démonstration... 7 el 40-41, 8C 62, 1959, p. &1-42,
94-95), Hippolyte (début 32 s8.) s’en inspire : le Verbe
incarné enveloppe en lui tous les croyants, « voulant
restaurer tous les fils de Dieu et appelant tous les
hommes & former un seul homme parfail; car il n'y a
qu'un seul Fils de Dieu, grice auquel nous aussi,
avant bénéflcié de la renaissance par I'Esprit Saint,
nous désirons tous parvenir au seul homme parfait et
supracéleste » (De Christo et antichristo 6, GCS 1 /2,
1897, p. 6).

Nous laissons ouverle la question de Videntité d'Hippo-
lyte. Reprenant sous d’autres formes I'hypothése de P. Nautin
(ef. DS, t. 7, col. 532-583), les participunts d'un colloque tenu &
Rome en 1976 se sont orientés vers la distinclion d’un Hip-
polyle, évique asiate, auleur des traités exégétiques, ef d'un
Hippolyte romain, auleur des traités mentionnés sur le socle de
la gtatue découverle en 1554 an Campo Verano (cf. Hicerche
su Ippolite, Rome, 1977, spécialement les communications de
V. Loi et P. Meloni, p. 67-88, 97-120).

Pour Clément d’Alexandrie, le Christ, bien qu'il fat
Dieu dés I'origine et n’elit « rien a apprendre », voulut
cependant « devenir parfail » par la descente de I'Esprit
saint 4 son baptéme. « Or, il en est de méme pour nous,
dont le Seigneur fut le modele : baptisés, nous sommes
illuminés; illuminés, nous sommes adoptés; adoptés,
nous gommes rendus parfails; devenus parfaits, nous
recevons l'immortalité » (Pédagogue 1, 6, 26, SC 70,
1969, p. 159). « Quel étonnant mystérel I1 y a un seul
Pére de 'univers, un seul Logos..., un seul Esprit...;
il y a aussi une seule vierge dovenue mére, et j'aime
appeler P'Eglise » (1, 6, 42, p. 187; le contexte esl
baptismal et commenle saint Paul, spécialement Gal,
4, 1-7). T'ormules encore plus netles : « L’homme en qui
habite le Logos... a la forme du Logos; il est rendu
gemblable 4 Dieu... 8l cet homme devient Dieu car
Dieu le veut » Clément cite alors Héraclite (texte
devenu le fr. 62 de I'éd. H. Diels, Fragmente der Vorso-
erattker) et conlinue : « Mystére manifeste : Dieu esi
dans I'homme et 'homme esl Dieu » (111, 1, 1-2, SC 158,
1970, p. 15).

C'est Origéne cependant qui a donné & cette doctrine
« ga forme classique, celle qui devait durer & travers
les sidcles » (H. Rahner, Symbole der Kirche, p. 29);
et cela spécialement dans son Commentaire du Can-
tigue qui, traduvil par Rufln d’Aquilée vers 410, a
marqué les auteurs occidenlaux plus encore que les
orientaux. L.e Prologue de cet ouvrage offre une vraie
synthése théologique, appuyée par de nombreux textes

bibliques, surtout johanniques et pauliniens. Le Can-
tique chante 'amour véritable, qui a sa source en la
Trinité, et qui passe en I'homme par le Verbe incarné
pour que Dieu demeure en nous et nous libére de toute
attache charnelle. Par cet amour, I'Eglise s’unit 4 son
Epoux céleste « pour concevoir de lui et sauver une
géneration chaste de flls, a condition qu’ils persévérent
dans la foi et la sainteté avec sobriété, fils concus de la
semence du Verbe, mis au monde et engendrés soit
par I'Eglise immaculée elle-méme, soit par I'dme qui
brile... du seul amour du Verbe » (GCS 8, 1925, p. 74).
I.'Tiglise en effet est « I'assemblée de tous les saints »
et forme « comme une seule personne » (ch. 1, p. 90),

Dans ces passages, le contexte baptismal esl sous-
jacent. D'autres insistent davantage sur ’habitation du
Verbe dans le coeur des croyanls (In Cant. 2, p. 164-165);
sur le progrés dans la sainteté : « chaque dme altire et
accueille en elle le Verbe selon la mesure de sa capacité
al de sa foi » (1, p. 102), car c’est « an se renouvelant a
I'image de Celui qui les a créées que toules les dmes se
disposent & élre & 'image du Fils de Dieu » (3, p. 193);
enfin sur la nécessité de prédicateurs pour semer dans
les ames la Parole de Dieu (Hom, sur Lévitique 12, 7;
GUS 6, p. 466), Notons encore une formule que reprendra
presque textuellemenl Eckhart (/n Joannen:, n. 117,
Lateinische Werke, . 3, p. 101-102) : « Quid enim (ibi
prodest si Christus quondam wvenit in carne, nisi ad
luam quoque animam veneril ? Oremus ut illius cotidie
nobis adventus fiat et possimus dicere : vivo autem
iam non ego, vivit vero in me Christus » (In Lucam,
hom. 22, 1, GCS 9, p. 144).

Chez Grégoire de Nysse, la naissance divine « devient
'idéal de la perfection, la mystique » (H. Rahner,
p. 48). La doctrine de I’homme image de Dieu est le
fondement de loule sa théologie spirituelle (cf. art.
Grégoire de Nysse, DS, t. 6, col, 986; art. Liberté, 1.9,
col. 812-818) : perdue ou obscurcie par le péché, I'image
est restaurée dans le croyanl par le baptéme, qui fait
nailre le Christ en nous (In Cant. x1, 5, 2, éd. 1. Langer-
beck, Opera, L. 6, Leyde, 1960, p. 323). Mais cette imma-
nenee du Christ connait un processus indéfini de crois-
sance (In Cant. 11, 1, 14, p. 96, cilé en DS, col. 999).
La naissance du Christ en nous dépasse d'ailleurs I'inha-
bitation : elle est « union du Verbe et de I'Ame par
lamour » (In Eeecle. vin, Opera, L. 5, p. 422-423), ot
cette union s'accroit en intensilé, méme dans la béati-
tude (In Cant. viur, &, 8, p. 246). La doctrine est égale-
ment liée chez Grégoire an théme de la virginité ; de
méme que Marie met au monde le Verbe corporellement,
la vierge connait aussi une fécondité spirituelle par
lacquelle le Seigneur « vient habiter dans son cceur »
(De Virginiate 11, 2, 18-24, éd, M. Aubineau, SC 119,
19066, p. 268-269; cf. x1v, 3, p. 438-441); en outre, la
virginité est condition du « mariage spirituel » entre
I'ame et le Verbe (xx, 1-4, p. 492-508),

On notera d'autre parl I'influence exercée sur saint Ber-
nard et Guillaume de Saint-Thierry par la traduction du De
hominis opificio, sous le titre De imagine, due & Jean Scol
Erigéne (6d. M. Cappuyns, RTAM, t. 32, 1965, p. 205-262);
ef. D8, t. 6, col. 1008; t. 8, col. 737,

Avec Maxime le Confesseur t 662 (DS, t. 10, col.
836-847), la tradition grecque do la naissance divine
parvient & son accomplissementl et prend une coloration
nettemenlt mystique (H. Rahner, p. 52). L’histoire
spirituelle se divise pour lui en deux phases ou « éons »
dont la premidére est « la descente de Dieu vers I'homme
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par le mystére de son Incarnation » el la seconde « la
monlée de 'homme vers Dieu par la grice de la déifica-
tion » (Quaestiones ad T'halassium 22, PG 90, 320b). En
vertu de la « descente », le Verbe vient habiter dans les
profondeurs du cceur de 'homme (Qu. 56, 584¢); ainsi,
« ceux qui vivent ne vivenl plus leur propre vie, mais
celle du Christ qu’ils possédent dans leur dme » (Qu. 7,
284d), « Le Verbe de Dien est né une fois selon la
chair; mais, & cause de son umonr des hommes (philan-
thropie), il disire naitre sans cesse selon l'esprit en
ceux qui le désirent; il se fait petit enfant el se lforme
en eux en meéme temps que les vertus; il se manifeste
dans la mesure oh il sait que celui qui le regoit en esl
capable » (Centurte 1, 8, P(x 90, 1181a; trad. J.-M, Garri-
gues, M. le €. La charité avenir de 'homune, Paris,
1976, p. 115; voir los p. 112-152 de cet ouvrage). La
charitd, dont l'effel principal est la communication
mutuelle des biens, « fail de Phomme un Dieu ot fait
que Dieu agil et se manifesle comme homme en raison
de la volonté el du mouvement unigues et non dissem-
blables de I'un et de autre » (1, 27, 1189b). La lermino-
logie du « myslére » apparail dans ces perspeclives :
« L.o Verbe de Dieu veut réaliser en lous les hommes le
myslére de son incarnation » (Ambigua, PG 91, 1048c),
« Tel est le mystére de la demeunre trés mystique de
Dieu auprés des hommes, comme tous nous le croyons »
(thidem, 1097cd).

2° Les Péres latins, selon H. Rahner (p. 56-65),
souligneraient moins cel aspect myslique en accen-
tuant pluldl les aspects sacramentaire el asedlique,
Ce Jugement ne s’'impose pas enlierement. Nous avons
déjd souligné ailleurs (arl. Eglise latine, DS, t. 9,
col, 362-363) la portée mystique des inlerprétations
de I'Beriture choz Ambroise el Augustin, Pour Ambroise,
le baisor dont parle Cant. 1, 1, signifie que « 'dme adhére
au Verbe et par la lui esl Lransfusé son espril » (De
Isaae 3, 7-8). Vers la méme époque, Grégoire d’Elvire
voit anssi dans ce baiser I'union de I'figlise au Verbe
divin, d’on résulte la proerdation « d'une mullilude de
fils v (In Cant. 1, 4-8; CCL 69, 1967, p. 171-172). CI, art,
Osculwm.

Un des thémes majeurs de 'enseignement d’Augustin
est Pincorporation de tous les chrétiens au Christ
qui esl leur Téte, et ce Lhime est associé fréquemment
a celui de 'union nuptiale enlre Te Christ et les membres
de I'liglise, d'aprés Zph. 5, 32 (voir surlout le Commnen-
tatre sur le Ps, 85, 1), Ces thémes sonl exploités
sous de multiples aspects; nous en reliendrons lrois.

1) Virginité et maternité dans I'Eglise : comme Marie est
mére du Christ 4 la fois par le corps et Pespril, les dmes vierges
gont « méras du Christ, si elles font la volonté du Pére » (cf.
Mt. 12, 46-530 ¢f par.); et « I'Eglise Loul entidre est mére du
Christ, car elle enfante ses mombres... par la grice de Dieu »
(De sancta virginitate 5). Certes, les méres mettent au monde
« non le Ghrist, mais Adam »; cependant, elles coopérent nussi
a I'enfantement de I'Eglise « par la foi qui opére duns la cha.
rité » (7).

2) Grice sacramentelle du baptdme : « Les chrétiens pouvent
&tre appelés christs parce qu’ils sont oinls par son chrisma ;
car le Corps toul enlicr avec an T8te est un seul Christ » (De
civitate Dei xvu, §; ef. xx, 10). Dans les sermons de Phques,
Augustin souligne le réle de co chriama, feu de I'Esprit Saint,
qui parachéve les rites du bapléme pour faire des baptisés le
¢ pur pain » du Christ et ses véritables membres (cf. DS, t. 9,
col, 350-352).

3) Fitlation adoptive, communigquée par I'Incarnation :
c'est un des thémes favoris des sermons de Noél (189, 3; 191,

8-4; 194, 83 In Joannem 2, 13-15). Le sermon 870 (trés proba-
blement authentique) unit le théme du bapléme avec celui de
la filiation, el insiste sur la croissance du Christ dans |'dme :
« Baptizatlus ¢s? Natus est Christus in corde tuo. Sed num-
quid natus sic remansit? Crevil, ad juventutem pervenil, sed
in senvctutem non declinavit. Crescat ergo et fides tun, robur
invanial, vetustatem nesciat; sic pertinebis ad Christum filium
Dei » (370, 4, PL 39, 659).

Que cette naissance et croissance du Christ en nous
comporlent un aspect myslique, c’est ce que suggdire
Augustin en interprétant 'unetio de 1 Jean 2, 20 et 27:
« Que le Christ soil dans ton cceur, que son onction
soit dans ton ceur, pour que Lu ne sois pas un cwur
assoiffé dans le désert, éloigné des fontaines qui I'irri-
guenl » ({n Epist. ad Parthos 111, 13). ELl lorsqu'il veut
donner & comprendre I'inexplicable « nous lui serons
semblables parce que nous le verrons tel qu'il esl »
(1 Jewn 8, 2), il renvoio a cette onction : « Revenons done
i cette onction gui enseigne a l'intérieur ce que nous
ne pouvons dire... Que volre action (officium) s’accom-
plisse dans le désir. Car la vie toul entitre du bon
chrétien est un sainl désie » (1v, 6),

2, DEVELOPPEMENTS AU MOYEN AGE. — 1° Au 12e
siecle, |a doclrine de la naissance divine est surtoul
vécue dans les milioux monastiques; elle est enscignée
par exemple a l'occasion des germons de No#l, mais
parfois seulement comme une applicalion parmi d’autres
(ainsi chez saint Bernard, fn vigilia Nativ. sermo 6, 8;
Opera, éd. J, Leclercqg-11. Rochais, t. 4, Rome, 1966,
p. 240). Plusicurs auleurs accenluent cependant "aspect
mystique,

Dans l'école cislercienne, CGuillaume de Saint-
Thierry, sans parler explicilement de la naissance
divine, souligne l'identification de I'hnomme & Dieu,
an consequence de I'Incarnation du Verbe el de 1’action
de I'Esprit. Le Verbe s'est fail chair « ut Deus homo,
homo Deus fieret » (Ezposé sur le Cantique 30, SC 82,
1962, p. 112). Dans la Lettre aux Fréres du Mont-
Dien, en commentant Jean 1, 12-13, Guillaume dis-
tingue une triple ressemblance de I'homme & Dieu :
la premiére est un don naturel; la seconde suppose un
consentement volonlaire de "homme et le désir d'imiter
le Souverain Bien; la troisiéme esl « 'unité d'espril » :
elle est effel d’'une « vertu plus eflicace » par laquelle
« I'homme devienl avec Dieu une seule chose » (n. 258-
262, SC 223, 1975, p. 350-354). Celte derniére ressem-
blance esl I'effet de la participation de '’homme &
I'sprit saint, « baiser » qui unit le Pére et le Iils
(n. 263, p. 364&; cf. arl. Osculum).

Guerric d’Igny ¢ 1157 (DS, L. 6, col. 1113-1121)
reprend l'idée d’Origéne sur 'inutilité de 1'Incarnation
si elle ne se réalisail pas aussi en nous : « Puer natus
est nobis; inutiliter autem natus essetl, nisi et datus
esset : frustra factus esset filius hominis, si non rece-
pissent eum filii hominum quibus daret polestatem
filios Dei fieri » (Sermon pour Nodl 2, 1, SC 166, 1970,
p. 177), Or, I'dme peul « recevoir et concevoir le Verbe
A I'image de Marie, par la méme grice de la foi » (Sermon
sur I Annonciation 2, 4; SC 202, 1973, p. 138). Et Marie
elle-méme « désire former son Fils unique dans tous
les iils d'adoption.., jusqu'a ce qu'ils atleignent la
mesure de la plénitude d’dge » (Pour la Nativité de
la Vierge 2, 3, SC 202, p. 492).

Isaac de I'Etoile t+ vers 1178 (DS, {. 7, col. 2001-
2038), comme Guillaume, met en lumiére le role de
I'Espril, mais dans un contexle marial ot ecclésial,
Déja la gréce « enfante Jésus dans I'intime de nos
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coours » (Sermon 10, sur Cana, 11-12, 8C 130, 1967,
p. 148). Mais en outre « nous avons recu I’Esprit d’adop-
tion..., ainsi le Christ nous donne de devenir fils de
Dieu, nous par adoption, lui par une génération sin-
gulidre ». Et Isaac dislingue trois « générations » du
Verbe : la premidre, éternelle, du Pére el sans mére;
la seconde, dans le lemps, d'une mére sans pére; la
troisidme, en nous, « se fait selon la substance sans pére
ni mére mais, selon le sacrement, de Dieu le Pére par
I'Bsprit saint, el de 1'liglise, vierge et mére » (Sermon 42
sur I'Ascension, I’Li 194, 1831¢-1832ab). 11 met encore
en paralléle le role do I'Esprit dans I'Incarnation du
Verbe et notre filiation : « Le Christ, par I'Espril, esl
devenu flls de I'homme de la Vierge Marie; par le méme
Espril, nous devenons fils de Dieu de 'Eglise vierge »
(Sermon 45 pour la Pontecote, 1841be), Aulres Lexles
gur 'union entre le Verbe ot 'humanité mentionnés
en DS, t. 7, col. 2024-2026, avec bibliographie.

Le Speculum otrginwm, rédigé an milien dua 12¢ siéele ol
largament répundu dans la suite (ef. art. Monachieme, DS,
t. 10, col, 1606), montre comment le Christ enseigne & le
« concevoir par ga Parole et donne de 'enfanter par les bonnes
aclions »; cel enfantement, que doit suivre une croissance dans
la foi et 'amour, se fait & 'imitalion de Marie et de 'Eglise.
Lo Speculum associe d'antre part la Brawtmysuk b la Goltes-
geburt (cf, les textes cités par M. Bernards, Specnlum virgi-
num, Cologne-Oraz, 19565, p. 190-191, noles).

Pour I'école de Sainil-Viclor, voir Richard, Adnotaiiones
mysticae in Px. 28, PL 196, 297¢d; Serman pour U Annancia-
tion, PL: 177, 933-934 = Liber cxceptionam 11, x, 18, &d. J.
Chétillon, coll, Texles philosophiques du M.A. 5, Paris, 1958,
p. 409-410.

90 Au 13¢ giécle, Bonavenlure t+ 1274 {raite De
quingue festivitatibus pucri Jesu @ la premiere feslivité
esl la conception spiriluelle du Verbe, qui conduit a
imiter Marie partant visiter Elisabelh, montant sur
les hauteurs el recherchant 'amiti¢é des hommes [er-
vents (Opera, t. 8, Quaracchi, 1898, p. 88-91); la seconde
est la naissance spirituelle du Tils de Dien dans 'Ame :
elle provoque encore i l'imitation de Marie (donb le
nom signifle amarum mare, illuminatric, domina), en
g'afMligeant des péchés du monde, en illuminant par les
vertus, en dominant les voluptés charnelles; ainsi
I'"dme partage le bonheur de Marie, et goiite combien
« lo Beigneur Jésus est doux » (p. 91-92).

Au début de ce sidele apparatt aussi, semble-t-il, la
tradilion des « trois naissances » du Verbe (cf. supra,
Isaac de I'Iitoile) associées aux trois messes du jour
de Noél, Cf. Innocent nr + 1216 (DS, t. 7, col. 1767-
1773), Sermo 3 de Nativitate Domini, PL 217, 456-
460; Hélinand de Froidmont ¢ aprés 1229 (DS, t. 7,
col. 141-144), Sermo 5, PL, 212, 523; Thomas d’Aquin (?),
Sermon 2 pour Noél, Opera, 6d. Vivés, t. 29, Paris,
1876, p. 287; Ludolphe de Saxe t 1378 (DS, L. 9, col.
1130-1138), Vita D.N..J.C. 1, 9; surtout Jean Tauler
+ 1361, Sermon 1 « Des trois naissances et des trois
messes de Noal » (éd. I. Velter, Berlin, 1910, p. 7-12;
trad. Hugueny-Théry-Corin, t. 1, Paris, 1927, p. 163-
174).

3o Eckhart et ses disciples. — La naissance de
Dienw dans le fond de I'dme, dans la petite étincelle
(viinkelin) ot I'dme coincide avec Dieu, occupe une
place importante dans la doclrine d’Eckhart + 1327 /8
ol des mystiques rhéno-flamands. Celte doctrine a
déja été étudide en détail par H. Fischer (art. Fond de
l'dme, DS, t. 5, col, 660-661; compléments par R.-L.

Oechslin, art. fmage et ressemblance, L. 7, 1451-1460).

Nous nous limiterons 4 Eckhart. Pour lui la nais-
sance divine dans I'dme est celle de la Déité, ou de la
Trinité tout entidre; elle se fail cependant, et en ceci
Eckhart reste fidéle & la tradition, par une participa-
tion singuliére & la génération du Fils; il suffira de
ciler un texte capital :

« Lo Pére engendre son Fils dans 1'éternilé semblable a
lui-méme. Le Verbe était prés de Dieu ol Dieu était le Verbe :
il &élait identique & Ini dans la méme nature. Je dis plus encore :
il I'n engendré dans mon Ame, Non sculement elle est prés de lui
et de méme il est prés d’elle, Iul étant semblable, mais il est en
elle at le Pére engendre son Fils dans 'dme de la méme manidre
qu'il 'engendre dans P'éternité et non autrement... Le Pdre
angendro sans cesse son Fils et je dis plus encore @ il m’engendre
en lant cque son Fils et lo méme Iils, Je dis davantage : il
m'engendre non seulement en tant que son Filg, il m’engendre
en Lant que lul et en tunt que moi, el moi en tant que son étre
el sa nature, Dang la source la plus intérieurs, jo sourds dans le
Saint-Esprit; o’est & une vie, un Atre, une opération. Tout ce
que Dieu opére est un; ¢’est pourquoi il m'engendre en Lant que
son I'ils, sans aucune différence. Mon pére selon la c¢hair n'est
pag & proprement parler mon pére, mais seulemenl par une
pelile parcelle de sa nature et je me suis séparé de lui; il peut
dtro morl et moi vivant. Cest pourquoi le Pére céleste est
véritablement mon pére, car je suis son flls et j’ai de lui tout ce
que j"ai et je suis le méme [Mils el non un autre. Le Pére opére
une seule muvre, o'est pourquoi il m’opére comme son Fils
unique, sans aucune différence » (Predigien 6, Deutsche Werke
= DW, L. 1, p. 109-110; trad, de J. Ancelet-Hustache, Ser-
monag, L. 1, Paris, 1974, p. 85; of. Pred. 22, p. 382; 29, DW,
t. 2, p. 84 trad,, t, 1, p. 192, 239).

(lette doctrine audacieuse doit étre située dans la
perspective d'une métaphysique intellectualiste (cf. art.
Eckhart, DS, t. 4, col. 99-105), qui condifionne la
conception haulement mystique de I'union & Dieu,
ickhart souligne d'ailleurs les exigences de purifica-
tion tolale que suppose, du coté de I'dme, celte inten-
sité d'union : c'est 'abgeschiedenheit, le détachemdnl
radical {cf. le traité de ce litre, dont J. Quint afflrme
I'authenticité, DW, t. 5, p. 400-437; trad. J. Ancelet-
Hustache, Traitéds, Paris, 1971, p. 160-171), ou encore
la « pauvreté d'esprit » (Sermon 52 Beali pauperes
spiritw, DW, L. 2, p. 486-5606; trad. Sermons, t. 2,
1978, p. 144-154).

], PROLONGEMENTS AUX 16%17* SIECLES, — On sail
aujourd’hui que les grands mystiques de I'école carmé-
lituina ont subi 'influence des maitres rhéno-flamands
(ef. arl, Mystigue, DS, t. 10, col. 1919). L’idée de la
« naissance divine » 8’est aingl transmise, mais dans une
perspective différente : elle est située désormais au
sommel de 'itinéraire mystique. La formule elle-méme
n‘apparait guére, ou apparait avec un autre sens; on
parlera plutdt de « communication », « réveil », « unité ou
union », « inhabitation »,

Dans les Septiémes Demeures, Thérése d'Avila t 1582
enseigne que I'dme, parvenue au « mariage spirituel »,
comprend en quelque facon les affirmations de la foi
sur le mystére de la Trinilé :

« La les trois Personnes se communiquent & elle et
lui parlent; elles lui font comprendre co que dit le
Seigneur dans I'Evangile : qu'il viendrail, lui et son
Pére et I'Esprit saint pour demeurer dans I'ame qui
Paime ot garde ses commandements » (vir, 1, 8; cf.
Jean 14, 28). Alors aussi « 'humanité du Seigneur
apparalt au centre de I'dmoe... comme il apparul aux
apOtres sans entrer par la porte quand il leur dit : la
Paix soil avec vous » (vi1, 2, 8; cf. Jean 20, 21).
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Jean de la Croix t 1591 aflirme & plusieurs reprises
que I'homme peut devenir « Dieu par participalion »
(Subida 1, 5, 6; Cdntico 39, &; Llama 2, 34; 3, 8), au
terme de la purification active et passive, et lorsque
« tous ses mouvements el opérations sont changés en
mouvements divins » (Llama 2, 34); celte transforma-
tion est proprement ¢ indicible », mais elle pent « se
dire en cette parole : I'dme est faite Dieu de Dieu, par
participation de Dieu et de ses altributs » (3, 8).

L’expression la plus haute du « mouvement » du
Verbe dans 1I’'dme se trouve, et cela esl signilicatif,
dans les derniéres pages des écrils mystiques, ou Jean
de la Croix commente la derniére strophe de la Liama.
A vrai dire, il ne s'agil pas proprement d’'une « nais-
gsance », mais d'un « réveil » du Verbe dans I'dme; ce
réveil est d’une telle intensité qu’il prend une valeur
en quelque sorte cosmique, renouvelant non seulement
I"Ame elle-méme, mais aussi son regard sur les créatures,
pergues ici dans leur intime relation 4 Dieu :

« Ce réveil est un mouvement que le Verbe fait en la sub-
stance de 'ame, d'une grandeur, d'une seigneurie el d'une
gloire si sublimes, et d'une suavité si intime, qu'il semble &
I'dme que tous les baumes ot parfums odorants do toutes les
fleurs du monde s¢ remuent el se déménent, se brouillant 'un
parmi 'aulre pour la délecter; et que tous les royaumes et
geigneuries de la terre, et que toutes les puissances ol vertus
du cial s¢ remuent. Bt non seulement cela, mais aussi que
toutes les vertus, substances et perfections et grices de toules
les choses créées resplendissent et sonl agitées du méme mou-
voment toules ensemble et toules en un » (le mystique s'appuie
ict sur Jean 1, 3-4 : toutes choses sont vie en lui, et Aectes 17,
28 : olles ont lour vie, leur dtre et leur mouvemeont en lui).

« Mais commenl se fail ce mouvement en I'dme, atten-
du que Dieu est immobile, ¢'est chose merveilleuse (Jean
de la Croix recourt alors & Sag. 7, 24 el 27 | la Sagesse
divine « demeurant en soi stable..., renouvelle toutes
choses »)... Aussi devons-nous dire ici que c’est I'Ame
qui, en ce mouvement, est mue el réveillée du gommeil
d'une vue naturelle & une vue surnaturelle... Mais,
quant a Dieu, il est toujours tel que I'Ame le voit ici,
¢'est-d-dire mouvant, gouvernanl, et donnant 1'éire,
la vertu, les grices et les dons & toutes les créatures,
les tenant loutes en soi virtuellement, actuellement
et substantiellemenl présentes. kit I'dme voit en un
geul clin d’wil ce que Dieu est en soi el ce qu’il esl en
ges créatures; ainsi qu’en ouvrant un palais on voit en
regard la majesté de la personne qui est dedans et, en
méme temps, lout ce qu'elle fait, C'est ainsi, selon ce
que je puis entendre, que ce réveil et cette vue se font
en 'dme : I'dme détant substantiellement en Dieu,
ainsi que P'est toute créature, Dieun lui Gte quelques-uns
de ces voiles et quelques-unes de ces courtines qu’elle
a devanl soi en grand nombre, afin qu’elle puisse le voir
tel qu'il est » (Llama &, 4-7; trad. frang. Buvres, Paris,
1967, p. B04-807).

Pierre de Bérulle { 1629 (DS, t. 1, col. 1539-1581)
ignore la terminologic de la « naissance divine ». Mais
sa doctrine de 'adhérence au Verbe incarné (col. 1564-
1565) et des « élats » de Jésus, auxquels 'homnme par-
ticipe d’une certaine maniére (cf. DS, t. 4, col. 1379,
1403-1406), en constilue un équivalent (voir parexemple
les textes cités en DS, t. 7, col. 1578). De méme, Marie
de I'Incarnation 'ursuline + 1672 (béatifiée le 22 juin
1980) parle plutdt d’une « opération du Verbe » en elle,
de « 'union intime avec lui, et méme avec le Pére
Eternel et 'Esprit saint »; voir les textes cilés dans
I'art, Fond de U'dme, t. 5, col. 663-664,

L'ouvrage du capucin Archange Ripaut, La Divine nais-
sance, enfance et progrés de I'dme au Saint Amour de Jésus et de
Marie, (Parls, 1681; 2° éd. augm. 1633), ne lraite pas de la
naissance divine dans I'Ame, mals bien, comme le titre I'indique,
de la « naissance de I'dme & 'amour de Jésus », el I'objel de
I'ouvrage est plutdt la pratique de I'oraison, De méme, Les
progrés de U'amour divin, 1 L'amour naissan!, Paris, 1643,
s'adresse A4 des « commenganis » pour introduire A Ja vie spi-
rituelle. :

Par contre, le théme de « 'enfantement du Verbe
dans I’'dme », & l'imitation de Marie, revient avec
insistance dans le Cherubinischer Wandersmann (1674;
éd. bilingue, Paris, 1946) d’Angelus Silesius, pseudo-
nyme de Johannes Schefller + 1677 : 1, v. 23, 61, 101,
151, 256; 11, 101-105, 112, 252; m, 23, 33, 188, 238;
v, 194, 216, 230; v, 249-2562.

4, PERSPECTIVES ACTUELLES, — Chez les auteurs
spirituels de notre époque, le vocabulaire de la « nais-
sance divine » est peu employé. La tradition en reste
néanmoins vivanle sous d’autres formes, sans parler
des études historiques sur les auteurs anlérieurs ou
des éditions modernes de leurs wuvres (notamment
celles d'Eckhart).

i® D’abord chez les mystiques. — La carmélite
Elisabeth de la Trinité (1880-1906; DS, t. 4, col, 590-
593), dans ses notes spirituelles et sa correspondance
(Eerits spirituels, présentés par M.-M. Philipon, Paris,
1949), fait une large place i I'inhabitation en nous de
la Trinité Sainte, et particuliérement 4 une conforma-
tion intime au Christ, Nous devons ainsi devenir « un
autre Christ, travaillant pour la gloire du Pére » (p. 105),
élre pour lui « en quelque sorte une humanité de sur-
croit, en laquelle il puisse renouveler tout son mystére »
(p. 107). Elisabeth est trés marquée par les textes
pauliniens sur 'adoption flliale (p. 127-129) et par les
toxtes johanniques qui promettent I@ « demeure en
nous » du Pére et du Fils : « A toul instant, du jour et
de la nuit, les Trois Personnes divines demeurent en
toi » (Lettre & sa mére, p. 178-179).

De méme, KEdith Stein, juive converlie devenue
carmdlite et morte en déportation entre 1942 ot 1945,
voit dans la naissance du Christ la venue de Dieu
en ce monde « pour former en nous un corps mystérieux:
lui notre téte et nous ses membres... I1 n’est plus
d’obstacle au passage en nous de la vie divine » [it
alle élend la portée de ce mystére a I'Iiglise entiére ;
« Wtre un avec Dieu n'est qu'un commencement... Si
Dieu est en nous, el s'il est I"amour, nous ne pouvons
pas ne pas aimer nos fréres. Aussi notre amour du
prochain donne-t-il la mesure de notre amour pour
Dieu » (Das Weihnachtsgcheimnis, rédigé vers 1930;
trad. franc., Paris, 1955, p. 39, 41).

Adrienne von Speyr + 1967, dont la vie mystique a
fortement inspiré la théologie de H. U, von Balthasar
(¢l son ouvrage, A. von S. et sa mission théologique,
trad. frang., Paris, 1976), revient au théme de la nais-
sance divine dans une série de médilations sur le
Prologue de Jean (Das Wort wird Fleisch = Johannes 1,
Einsiedeln, 1949, p. 124-152; trad. frang. en prépara-
tion)., « Recevoir le Verbe » (Jean 1, 12), c’est le laisser
venir en nous au point qu'il prenne totale possession
de notre étre et qu’on ne puisse distinguer « celui qui
recgoit et celui qui est regu »; il nous fait alors participer
a son activité et & sa liberté souveraine. « Htre né de
Dieu » (die Geburt aus Gott ; Jean 1, 13) reste un mystére
caché & la plupart des hommes; ils sont fils de Dieu
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sans savoir ce que cela veut dire. Mais en d’autres
cette naissance fait I’effet d’un « tremblement de lerre »
qui les transforme entiérement, comme l'amour pas-
gionné pour une femme conduit le jeune homme &
une expérience tout autre que celle des joies de la
famille : « Dans celui qui nait & la vie divine, tout est
retourné (durchgewiihlt), et c’'est comme s’'il n’avait
jamais su ce qu'est I'amour de Dieu » (p. 142).

20 Le renouveau théologique contemporain,
en dépendance d’ailleurs d’un renouveau des études exé-
gétiques el palrisliques, a remis au premier plan des
idées quelque peu oubliées par la théologie antérieurs,
ol I'Beriture et la tradition servaient surtout i justifier
des Lhéses spéeulatives. A wrai dire, la terminologie
de la « naissance divine » n’esl plus ulilisée, mais le
sens spirituel qu'elle véhiculait revient au jour sous
de mulliples aspeets. Nous signalerons seulement les
plus apparents (on en lrouverait un condensé dans la
Constitution de Vatican 11, Lumen Gentium) : le baptéma,
compris comme « nouvelle naissance » de 1'eau et de
I'Esprit; V'eucharistie, comme communion a la vie
méme que le Christ regoit du Pére (Jean 6, 57) el sacre-
ment d'unité entre les hommes; la liturgie, comme acte
commun du Chrisl et de 1'Eglise son Epouse; la grdce
sanctifiante, comme filintion adoptive, par laquelle le
chrétieon devient « filius in Filio »; I’Eglise, comme
myslére el communion, et non plus seulement comme
institution ou société hidrarchisée; Marie, comme nou-
velle Bve et mére des vivanis, & la fois Lype el mére
de I'Eglise. Ajoutons le renouveau de la théologie
trinitaire, en particulier la = redécouverte » de I’Esprit
saint (du moins dans 'Eglise d’Oceident). Ces orienta-
tions nouvelles ont sans doute atiénué le caraclére
gpéeulatif et déductif de la théologic; en contrepartie,
elles ont fait apparaitre ses implicalions spirituelles
dans la vie concréte du chrétien,

Conclusion. — La natssance divine (nous avons pré-
féré celle expression parce qu'elle évite les ambiguités
que recéle en frangais la formule « naissance de Dieu »,
traduction littérale de I'allemand Gottesgeburt) dans
'homme n’est pas une simple métaphore ni un pur
gymbole : elle exprime une réalitd, ou pluldl une vie,
C'est la naissance du croyanl & une vie qui n’est plus
souloment selon Diew, mais de Diew et en Diew, vie
d'un « fils de Dieu » qui a recu du Verbe incarné le
¢« pouvoir » de devenir tel (Jean 1, 12-14), et animée
par I'Esprit qui lui fait dire « Abba, Pére » (Hom.
8, 14-17; Gal. &, 1-7).

Au plan du langage cependant, la « naissance divine »
n'est qu'une formule, une maniére de parler. Or, une
formule peul élre « parlanle » & une époque, et cesser
de I'étre & une autre époque. Un penseur génial réussit
parfois a lui donner une prégnance singulidre : tel
fut le cas d'Origéne, 4 la suile d’une méditation de
I'Ecriture, plus tard de Maitre Eckhart, mais cotte fois
en dépendance d'une métaphysique qui estompe la
différence entre Dieu et 'homme pour souligner 1'iden-
titd. L'essentiel n'est pas la formule, mais la réalité
vécue, dans la foi et 'amovr. C'est pourquoi une théo-
logie de I’Eglise comme Corps et comme Ipouse du
Christ et une théologie des sacremenlis et de la liturgie
comme synergie de l'action divine et de la liberté
humaine peuvent faire naitre une spiritualité qui prend
& bon droit la reléve de celle qu'exprimail la « nais-
sance divine », A condilion toutefois que cette spiritua-
lité soit prise au sérieux, c¢’est-aA-dire vécue en profon-

deur et non pas en surface, traduite en actes el en vérits,
el pas seulemenl en paroles ou bons sentiments. C'est
a cette profondeur et &4 celle vérité que raménent les
mystiques de la naissance divine : & ce titre ils restent
des témoins qui méritent d'étre encore écoutés,

Les études spésifiques sur notre théme sont peu nombreuses :
H. Rahner, citd supra. — P. Miquel, La naissence de Dicu
dans Udme, dans Revue des sciences religieuses, 1. 35, 1961,
p. 378-406 (abondant dossier de textes, y compris des philo-
sophes et podtes). — A. Klein, Meister Eckhart. La dottrina
mistica della giustiflcasione, Milan, 1978, Postilla 7, p. 149-
153 (nombreusas références, avec citations de textes impor-
tanta).

I'inventaire des études ol le théme est occasionnellement
mentionné serait par contre trds élendu, Nous signalons seu-
lement quelques ouvrages.

Pares de I'liglise. — A, Benoll, Le baptéme au second siécle,
La théologle des Péres, Paris, 1953, — H. Coathalem, Le paral-
lélisme entre la Vierge Marie et I' Eglise jusqu'd la fin du 129 sid-
ele, coll, Analecta Gregoriana 74, Rome, 1954, — J. Groas,
La divinisation du chrétion d'aprés les Péres grecs, Paris, 1938.

W. Vilker, Das Vollkommenheitsideal des Origenes, Tlbin-
gen, 1931; Gregor von Nyssa als Mystiker, Wlesbaden, 1955,
Mazximus Confessor als Meister des geistlichen Lebens, Wies-
baden, 1955; Die Sakramentsmystik des Nikolaus Cabastlas,
Wiosbaden, 1977. — H. Crouzel, Origéne et la connaissance
mystique, Bruges-Paris, 1961, — J. Chénevert, L' Eglise dans
le Commentaire d'Origéne sur l¢e Cantique, DBruxelles-Paris-
Montréal, 1969, p. 152-207, — A. Lieske, Die Theologie der
Christusmystik Gregors von Nyssa, lnnsbruck, 1959. — Pour
I'Eglise syriaque, voir R. Murray, Symbols of Church and
Kingdom, Cambridge, 1975, p. 142-150 (maternité de I'Eglise).

Moyen Age. — J. Ancelel-Hustache, Maitre Eckhart et la
mystique rhdnane, coll. Maitres spirituels 7, Paris, 1956. — B.
Diestsche, Der Seelengrund nach den deutschen Predigten, dans
Meister Eckhart der Prediger, Fribourg-en-Brisgau, 1960,
p. 167-199, — D, Mieth, Gottesschau und Gottesgeburt, dans
Freiburger Zeitachrift fiir Phil. und Theol., t. 27, 1980, p. 204-
223. .
160-47% sidcles, — V. Dobhan, Gott-Mensch-Welt in der
Sicht Teresas von Avcila, Francfort Main, 1478. — FP.-G,
Precklor, Bérulle aujourd’hui. Pour une spiritualitd de I'huma-
nité du Christ, Paris, 1978, — H. Cuzin, Du Christ & la Trinité
d'aprés l'expérience mystique de Marie de I'Incarnation, Lyon,
193846,

Perspectives actuelles, — J. Duponl, « Sun Christd ». L'union
aver le Christ sutvant 8. Pauwl, Louvain, 1952, — B. Rey,
Créds dana le Christ Jdaus, coll, Leotio divina 42, Paris, 1966. —
K. Mersch, Jilii in Filie, NRT, t. 70, 1938, p. 551-582, 681-
702, 809-B30, — V, Warnach, Christusmysterium, éd, B. Neun-
heuser, Graz-Vienne-Cologne, 1977.

I'.-Th. Camelot, Spiritualité du baptdme, coll. Lex Orandi
a0, Paris, 1960, -— A, Hamman, Je crois en un senl baptime,
Paris, 1970. — A. Benoit, B. Bobrinskoy, F. Coudreau, Bap-
thme, sacrement d&'unité, Paris, 1971 (étude de B. B., Le mys-
tére pascal du baptdme, p. 85-146). — J. J. von Allmen, Pas-
torale du baptéme, Fribourg [Suisse, 1978, p. 33-48.

1I. do Lubac, Méditations sur I’ Eglise, coll. Théologie 27,
ch. 9, L'Eglise ot la Vierge Marie, p. 249-285 (plusieurs rééd.
et trad.). — Y. Congar, Je crois en ' Esprit Saint, 3 vol., Paris,
1979-1980,

lin plus des art. du DS cités dans le texte, avec leur biblio-
graphia, voir les art. Baptéme, Corps mystique, Divinisation,
Eglise, Esprit Saint, Grdce, Homme (11 « dans le Christ »),
Image et ressemblance, Imitation du Christ, Inhabitation,
Liturgie, Marie, Noiél,

Aimé SorieNAc,

NAJERA (NAXERA; MANUEL DE), jesuile, 1604-
1680, — Natif de Toléde, Manuel de Najera entra dans
la compagnie de Jésus vers la fin de sa 21° année et fit
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profession en 1640, Il étudia la philosophie & IHuete,
puis la théologie 4 Alcala el enseigna dans les colléges
de Murcie, Alcala et Madrid, Son enseignement porla
trois ans sur la grammaire, trois autres sur la philo-
sophie, quatre sur la Lhéologio, six sur la sainle Eeriture
et huit sur la politique, Il ful surtout trés connu comme
prédicateur, auleur de sermonnaires el de commentaires
sur la Bible. Pendant douze ans, il fut prédicateur
attitré do Philippe 1v. Sa notice nécrologique (ARSI,
Tolet. 38 1, [, 297rv) dit gu’il exerga durant cinquante
ans la fonction de prédicalenr, qu'il éerivil en castillan
et en lalin plus de trente volumes de sermonnaires ou
de commenlaires sur la Bible, que les profits notables
qu’'il en retirait, il les appliquail enliérement a des
ceuvres pies. I1 passa la plus grande parlie de sa vie
au Collége Tmpérial de Madrid. TTomme d’allure mio-
deste, il se distinguait en parliculier par sa charile
pour les pauvres el sa dévotion envers la Vierge Marie;
il mournt le 11 septembre 1680.

1. Sermonnatres. — Ses premiers éerits, dont nous
connaissions la publication, sont une Oracidn funebre
en I'honneur de D. Fernando, Infant d'Espagne, car-
dinal et archevéque de Toléde, son Oracidn panegirica
en mémoire du cardinal Cisneros el deux sermons sur
Frangois Xavier et Ignace de Loyola : le tout pubhé
a Alcala en 1642. Vient ensuite un Sermon de la Concep-
cion de la Virgen (Alcala, 1643). Si on laisse de cote
divers scrmons isolés, on lo voit publier, de 1643 a
1658, &4 volumes de Sermones varios qui, avee quelques
changemenls dans le choix des sujets, eurent diverses
éditions (Lisbonne, 1648; Madrid, 1666, 1680, otc.).
sSuivirenl des Panegiricos en festividades de varios sanlos
(2 vol,, Madrid, 1648), des Sermones panegiricos, pre-
dicados en las festividades de Cristo nuestro Senor
(Madrid, 1649) et des Sermones panegiricos, predicailos
en las festividades de la Virgen nuestra Sedora(Madrid,
1648; Lisbonne, 1651). BEurent aussi plusiours éditions
ses Discursos morales sobre los Evangelios de Cuarcsma
(Madrid, 1649; trad. italienne, Venise, 1665), ses
Discursos morales para las ferias de Cuaresma (Madrid,
1649) el sos Scrmones del Santisimo Sacramento (Alcala,
1669; Madrid, 1679).

Furenl aussi traduits en ilalien (Venise, 1658) les Fhis-
eursos morales para las domintoas de Adviento y las demis
hasta Cuaresma (Madrid, 1652). Najera publia en outre Ser-
manes para las dominteas del afio (Madrid, 1657), Sermones
sobre el Salmo Miserere (Madrid, 1652; Alcala, 1679), Semana
Santa (Madrid, 1678; Aleala, 1679) et Segunda Cuaresma
(Madrid, 1680),

Sos Sermones fienebres, lmprimés séparément en diverses
occasions, furent rassemblés en un vol. in-4" de 482 pages
(Madrid, Imprenta Réal, 1666). Le sermon consacré au Pére
E. Nisrembeorg, dans le slyle baroque et recherché propre &
Panteur ot 4 son lemps, fournit quelques données intéres-
santes au sujel de la vie extérieure du céléhre ascéte ol pormet
d’apprécior sa vie spirituelle inllme ainsi que son zéle aposlo-
lique, en parliculier dans son vdle de directeur d'dmaos,

Au long de cette production oratoire, derriére le slyle
ampoulé, la recherche des contrastes ou des paradoxes,
on peul toujours constater une bonne doclrine. Le
point de vune moral y domine le spirituel; on peut
cependant y relever des notations de ce gonre : « Plongés
dang le sommeil des gracos, alors que les sens sont
recueillis, on pénétre beaucoup de mystéres ; la pré-
somption est délaissée; les 'yeux inlérieurs s’ouvrent;
on pleure ses péchés el on les enterre; el ainsi (celte)
nourriture el (ce) repos sonl des armes puissantes contre

les appétits aveugles et les sentiments vagues » (Ser-
mones del Santistmo Sacramento, Madrid, 1679, p. 65).

2. Commentaires sur la Bible. — Le premier Lome
des I'n Josue... commentarit litterales moralesque (Liyon,
1647; Venise ot Anvers, 1650; 2¢ éd. corrigée, Lyon,
1651) fut suivi d’un tome 2 (Lyon, 1652). Les (rois
tomes In Judices furent imprimés & Lyon entre 1656
et 1664. Un autre tome (doux parties & pagination
distincte) donna des Ewxcursus morales in primum
librum Regum (Madrid, 1670; Lyon, 1672), suivis par
un I'n secundum librum Regum (2 vol.,, Lyon, 1673 et
1676).

nn} pourrait s'altendre & trouver dans ces commen-
taires quelque chose de trés différent des sermons. En
fait, ils fournissent & Najera |'occasion de réfléchir
sur toutes sorles de questions morales et représenlent
une véritable encyclopédie de la vie morale chrétienne,
Par ailleurs, les volumes de Najera comportent d'ordi-
naire de mulliples indices concernant les termes, les
références aux texles scripturaires el lout ce qu'il faul
a l'usage des prédicateurs pour la composititon de leurs
sormons.

Le livre En azafas de David, el arte de la fortuna
(Madrid, 1660) présenle un caractere quelque peu
différent. Il tédmoigne d'une grande érudition seriptu-
raire, classique et patristique. Néanmoins, ici égale-
ment, les titres de certains chapitres suggérent la méme
prévalence du caractére moralisant (ch. 97 : Comment
g'assure un sorl heureux celui qui se conduit comme
il lo doit, méme si d’autres se conduisent comme ils
ne le devraient pas; ch. 147 : Comment les grandeurs
fondées sur P'injustice et la violence encourenl tou-
jours danger de ruine).

N. Antonio, Bibliotheea hispana nove, t. 1, Madrid, 1783,
p. 352-353. — Bommervogel, L. 5, col. 1600-1607. — J, E. de
Urlarle, Obras andnimas y seudénimas... de la -Comparila de
Joats, L, 1, Madrid, 1904, n. 1489; t. 5, 1916, p. 358. — L
Bimon Diaz, Historia del Colegio Imperial de Madrid, t. 1,
Madrid, 1952, p. 122, 562; Jesuitas de los siglos Xvi y xVIL,
Escritos localizados, Madrid, 1975, n. 927-999.

Archives romaines de la Compagnio de Jésus, Tolet. 23-27
(catalogi triennales); Telet. 38 1 (Litterae annuae, {, 297rv), —
DS, t. &, col, 1133.

Manuel Ruiz Junapo,

NAKATEN (Nagarenvs; Guinaume), jésuite,
1617-1682, — Wilhelm Nakalen naquit en novembre
1617 a Gladbach (Miénchengladbach) en Rhénanie et
ful baptisé le 26 novembre. lintre 1628 el 1636 il fait
ses éludes dans les colloges jésuites de Neuss et de
Cologne. Promu maifre és-arts en 1636, il entre dans
la compagnie de Jésus, De 1636 a4 1638 il fait & T'réves
son novicial, immédiatement suivi jusqu'en 1644 d'une
période d'enseignement au collége des jésuites de celte
méme ville. 11 fait ses éludes de théologie &4 Miinster
en Westphalie de 1644 & 1648 (ordination sacerdolale
en décembre 1647). La troisiéme annde de probation
I'améne 4 Cologne en 1648-1649, Entre 1649 et 1652
il est préfet des études & Coesfeld (Westphalie) et, de
1652 4 1655, professeur au collége de la compagnie a
Miinster. A partir de I'automne 1655, il est appliqué
a4 la prédication et & I'enseignement religieux, d’abord
& Juliers, puis & Cologne (1657-1673), on il sera surtout
prédicateur de la cathédrale et confesseur. Kntre 1660
el 1664, il préche aussi & la cour de Bonn auprés du
prince électeur de Cologne; il exerce la méme fonctlion
de 1673 a 1679 4 Diisseldorf 4 la cour de Neubourg-
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Palatinat. 11 fut enfln prédicateur et catéchiste & Aix-la-
Chapelle; c’est 1 qu’il mourut le 23 juin 1682,

Les ceuvres de Nakaten sont les suivantes : 1) Thesaurus
sacrae supellectiliz, Tréves, 1642, etc. — 2) Emmanuel seu de
ope perdita, tragi-comédie, Miinster, 1648 (introuvable), —
3) Widmungsgedicht (dédicace) de la promiére éd. du Truts-
nachtigall de Friodrich Speo, Cologne, 1649, — 4) Aussfithrung
des Novembris oder Wintermonats, Gologne, s d (1658 /60,
complément de L'Année chrestienne de Jean Sufllfren, Paris,
1640-1642),

3 Himmlisch Palm-Gartlein, Cologne, 1662; cle.; derniére
ed., Binsiedeln, 1909; — en latin, Coeleste palmetum, Cologne,
1667; derniére éd., Malines, 1922; — en néerlandais, Hemels
Palmhof, Anvers, 1682; dernidre éd., Utrecht, 1947: — en
francals, Le Palmier Céleste, Anvars, 1725; derniére ad., Turn-
hout, 1907, — 6) Seelen-Iiilff, Cologne, 1672; elc.; derniére
éd., 1785, — 7) HNelateon etnes und anderen discurses itiber
etliche Glawbenspuneten..., slnd (Dbsscldorf, 16763 aucun
exemplaire connu). — 8) Ceelestes animae deliciae, Cologne,
1687; ate.: dernidre ad., 1724,

Ces écrils, surtout les n, 5, 6 et 8, n'ont cessé d’édtre
réédités pendant trois siécles; entre 1642 el 1947, on
a pu relever avec cerlilude au moins 670 éditions
diverses, surtout dans la partie nord de I'EBurope. Les
pointgs culminanfs de ecette diffusion se siluent au
18¢ siscle, malgrd le ralionalisme du Siécle des Lu-
mieres, el au 199, Certains cantiques de Nakaten figurent
encore dans les livres de chants diocésaing d’Allemagne.

Le Himmliseh Palm-Giértlein, qui ful de loin le plus
répandu, esl un recueil présentant des séries d'oflices,
de litanies, d’instructions et de prigdres pour toute
sorte de circonstances. 1l est caractérisé par 'ulilisation
trés abondante do la Bible (plus de onze cents citations
ot goixanle psaumes en entier); il recourt aussi aux
Péres, en particulier Augustin et Jean Chrysoslome,
Nakaten est avanl Loul un compilateur qui transmet
une doctrine éprouvee & un large public de fidéles. 1l
insére un Chemin de eroix dont chaque stalion regroupe
divers versets de 'Iieriture; il a servi de modéle &
beaucoup d’aulres par la suite et jusqu’a nos jours
(vg le livre de pricre inlitulé Gattesloh en usage dans les
diocéses d’Allemagne ol d’Aulriche depuis 1975). Naka-
ten présenle aussi la dévolion au Sacré-Coeur de Jésus
gous une forme bien définie dang I'¢dition de 1668, el
cela avant méme les rdévélations 4 Marguerite-Marie
Alacoque (1673).

sommervogal, t. 5, col. 1564-1554 L. 9, col, 712, — W,
Bremme, Geistliche Lieder von W. Nakatenus (6. de textes
poéliques), Cologne, 1903. — B. Duhr, Geseliohte der Jesuilen
in den Lindern deutseher Zunge, 1. 8, Ratisbonne, 1921, p. 595-
597, == L, Bopp, Zu einem 400 jihrigen Gebet- und Gesangbuch-
Jubititum, dans Oberrheinisches Pastoralblatt, t. 61, 1960,
p. 210-217. - K. Kammer, Biographische Nachrichten. ..,
m P, W. Nakatenus, dans Newes Tricrer Jahrbuch, L. 1, 1961,
p. 63-68., — LTK, t. 7, 19462, col. 754,

K. Kiippers, W. Nakatenus... Biographische Daten.,., AIISI,
t. 48, 1979, p. 203-247; Das Himmlisch Palm-Girtlein des
W. N. Untersuchungen zu Ausgaben, Inkalt und Verbreitung
eines katholischen Gebetbuchs der Barockzeit, Ratisbonne, 1981.

D8, t. 4, col, 1628, 1827, 1829-1830; — t. 7, col. 782; —
t. 8, col. 1026, 1459, 1463,

Kurl Kiprrens,

NAMPON (Aonriunj, jésuite, 1809-1869., — Né
au Puy (Haute-loire), le 12 décembre 1809, Adrien
Nampon est recu dans la compagnie de Jésus, au
noviciat d’Avignon, le 7 aotit 1830 et doit commencer
sa formalion a I¢tranger (Italie ot Suisse). Il 'achéve

4 Vals-prés-Le Puy et va enseigner au collége de Fri-
bourg. De retour en France, il est prédicateur de
missions et de retraites, conseiller spirituel, fondateur
d’ceuvres. Il se dépensa beaucoup pour collecter les
fonds nécessaires a la réalisation de la statue de Notre-
Dame de France sur le Mont-Corneille au Puy (1860),
I1 mourut, étant pére spirituel au scolasticat de Vals-
prés-Le Puy, le'15 lévrier 1869,

Dans son ceuvre eécrite, signalons comme pouvant
intéresser la spiritualité : Saint Joseph., Mdiditations
pour une neuvaine, Bar-le-Due, 1865, 2° éd,, Le Mans,
1868, — Les reéditions du Pédagogue chrétien, de
Philippe d’Oultreman (v. notice infra), sous le titre
L'instruction duw chrétien, Paris, 1854, et de Manrdse
(el. DS, L. 3, col. 454), Lyon, 1868. — Beautds ds la
liturgie, Avignon, 1874, ot auteur considére la liturgie
comme le lieu ou resplendit la vérité révélée,

On a encore de lui @ Manuel du misstonnaire, Lyon-Paris,
1847, écrit A I'usage des prédicateurs de missions « dans nos
contrées » et tissé de citations et d’exemples tirés en particulier
de Paul Segneri + 1694 ot de Julien Maunoir + 1683, — Etude
de la doctrine catholique dans le concile de Trente proposéde
comme moyen de réunton de towtes les communtons chrétiennes,
Parig, 1852; 3¢ &d., 2 vol,, 1868; trad. allemande et anglaise,

Hommervogel, t. 5, col. 1554-1557, — B, Desjarding, Le P.
Nampon et l'euwvre de Notre-Dame de France, dans Revue du
monde catholique, t. 25, 1869, p. 691-707. — J. Burnichon,
La Compagnie de Jéaus en France. Histotre d'un sidele, 1814-
1914, t. 2, Paris, 1916, p. 282; t. 4, 1922, p. 174 et 206, — P,
Delattre, Les édtablissements des jésuites en France, L. 3, Hnghien,
1955, col. 575 et 640; t. 5, 1957, col. 6.

Henri de GeENnsAC.

NARDIN (Jean-FrEpiric), pasteur, 1687-1728, —
Jean-I'rédéric Nardin est né & Héricourt (IHaute-Sadne)
le 29 aolt 1687, fils de Daniel Nardin, pasteur & Saint-
Martin de Monlbéliard, et de Marie Duvernoy, fille®de
Charles Duvernoy, pasteur 4 IHéricourt puis 4 Mont-
béliard. 1l fait ses dtudes de théologie & Tiibingen
on il subif forlement 'influence des piétistes. En 1714,
il est nommé pasteur &4 Héricourt; sa jeune ardeur
renouvelle la piété de celte paroisse, sous le régne
déplorable du prince de Montbéliard Léopold Eber-
hardt (1699-1723).

I1 préche hardiment, fonde de petils groupes de
priéres, ou collegia pietatis, comme il les avail vu
fonctionner & Tiibingen ; il donne des cours dans son
prosbytére aux moins instruits et compose pour ses
ouailles des « Hymnes el canliques spiritusls » Son
dévouement el aussi son manque de patience lui susci-
lent une vive opposition; on lui reproche de ne pas
suivra la coutume, on crilique sa pralique des conven-
ticules (ef. rapport du Maitre-Bourgeois de la ville
d’Héricourt, Paris, B.N.). Bien que les plaintes aient
abouti & un non-lieu de la part du Conseil de Régence
de Monlbéliard, Nardin quitte Héricourt en 1718 pour
Blamont, ot il exerce un ministére aussi remarquable,
mais moins agité. Il meurl & quarante et un ans le
7 décembra 1728,

(Vetait un homme de priére. « Son secret était alors
de s’approcher de plus prés de son Sauveur crucifid,
de s'unir a lui plus élroilement que jamais de pensées
et d’affection », écril de lui son premier biographe. Le
piétisme qu’il avait si fortement soutenu go développa
considérablement aprés lui dans 1’Eglise luthérienne
?u pays de Monthéliard; il en fut le principal instiga-
eur,
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(Euvres : Le prédicateur dvangéligue ou sermons pour les
dimanches et les principales fdtes, Bdle, 1735; Monthéliard,
1750, 1754; 4 vol., Parls, 1821. — Psaumes et cantiques spiri-
tuels, &d. par D, E, Choffin éldve de Nardin, Halle, 1740, 1755,

J. J. Duvernoy, Vie de J. F. Nardin, en téte de 1'6d. des
germons de 1754; Strasbourg, 1847; revue et trad. en allemand
par Choflin, Halle, 1759. — L. ot E. Haag, La Franece Protes-
tante, t. 8, 1858, p, 3-5, — O, Douen, dans Eneyeclopddie des
Setences religieuses de F, Licltenberger, 1, 9, 1880, p. 530-532.
— . Donzé, Notice sur J.F.N., Paris, 1883, — A. Chenot,
L'Eglise d'Héricourt de 1676 & 1789, Montbéliard, 1885. —
J. Vibnot, La vie eceldstastique et religicuse dans la principauté
de Montbéliard au 18° sidele, Paria, 1895, p. 26, 85-45,

Marc Lobns.

NAREK (Gnigoire bpEe), t vers 1010, Voir sa
notice, DS, t. 6, col, 927-932,

NARSATL Voir aussi NErsBS,

NARSAI, docleur nestorien, 399-5027 — 1, Vie. —
2, Bupres. «—— 3, Doetrine,

1. Vie. — (Vest par deux auteurs syriaques du
6° sidele, d’assez peu poslérieurs & Narsai, Barhad-
bedabba de *‘Arbaia et son homonyme de Hulviin, que
nous connaissons les grandes lignes de la vie de ce
docteur, qui naquit en 399 el fit montre d’une grande
precocilé intellectuelle, Enfant, il aurait di fuir une
persecution des Mazdéens; orphelin, il se relire dans
un monastére, auprés d’un onele qui 1'éléve. lintré
4 P’éeole d’ldesse, son oncle le priera plusieurs fois de
revenir auprés de lui, notamment pour recusillir sa
succession, mais il ne semble pas s’étre laissé beaucoup
détourner de son enseignement 4 1'école, dont il devint
lo direcleur en 437, & la mort de Rabboula (ou de
Qiyoré?), Ayant adopté les théses de Théodore de
Mopsuaeste, il Tul accuséd de suivre aussi Nestorius, et
dut finalement s’enfuir de 1'école. I1 se réfugia 4 Nisibe,
auprés de Barsauma, qui 'engagea 4 fonder une nou-
velle école. A partir de 471, il est le principal anima-
teur de ce centre de théologie qui supplanta Idesse,
fermé en 489. 11 mourut peut-dire en 502, chargd d’ans,

2. Kupres. — A la fois enseignant el écrivain, Narsaf
a fait muvre d’exégole el de théologien : celle-ci est
tmporlanle par ses proportions, gi l'on en croit Ebedjésu
gui lui attribue de nombreux commentaires sur la
Bible, douze volumes de discours mélriques, soit 360
Memré pour chagque jour de 'année, une liturgic ot
d’autres compositions en prose. Mais seules onl 6t
conservees 82 (ou B4, selon F. (v, MecLeod) homélies
en vers, donl Mingana a publié & peu prés la moitié.
I.e reste demeure inédit, mais le travail de publicalion
est rendu difficile par I’absence de mss anciens (132 s.),
la plupart étant des copies modernes. Seuls, six Memré
sur la créalion et cing autres touchant a la christologie
ont fait I'objet de wéritables éditions eritiques. Les
quatre homélies lilurgiques onl été aussi maintes fois
¢ludiées, Il faudrait néanmoins que toute I'cuvre soit
publiée pour pouvoir prendre la mesure exacle du
« nestorianisme » de Narsal. Ceux qui se sont penchés
sur son ceuvre (y compris le cardinal Tisserant) tendent
a le laver de toute hétérodoxie, dans la mesura o
I'on n’entend pas son aflirmation des deux nalures
dans le Christ dans un sens exclusgif de 'unité de la
personne.

3. Doctrine, — Narsai apparait d'abord comme un
exégéte accompli, son enscignement s’enracinant dans
les deux Testaments. Mais ce qui est proprement

exégétique dans son muvre, semble avoir été négligé
par les chercheurs, la littérature en ce domaine étant
déja abondante. Aussi les textes qui ont pour théme
les grands personnages bibliques, ou les apdtres et les
paraboles de I’EEvangile sont-ils encore seulement acces-
sibles, en syriaque, dans I'édition de Mingana. Les
homeélies sur la morale semblent de peu d’intérét.
Mais I'exégdse, chez Narsai, n’est qu’un moyen, ou
qu’une occasion pour définir une théologie el une vision
du monde originales, méme si 'on peut retrouver la
flliation de certaines doctrines chez Théodore de Mop-
sueste ou Aphraate, Cette vision forme un tout, dans
lequel les conceptions sur la création du monde, et ce
qui s'y rattache (nature des éléments, de Dieun, de
’homme, des anges) sonl élroilement lides aux doc-
trines sur la fin des temps.

Notons seulement les vues les plus originales de cet
auleur : Dieu crée par son signe, auquel g'ajoute par-
fois une parole (pour la création de la lumisre et de
I’homme, mais non pour les anges), Tl y a deux modes
de créalion, a partir du non-étre et & partir de I'étre
déja existant. L’homme comme image de Dieu est
aussi une idée cenlrale chez Narsai, et le Christ est
image premiére par laquelle I'homme atteint Dieu,
comme 1'a bien montré McLeod. L’homme est encore
le liecn de la création, parce qu’il participe & la fois
aux élres doués de parole et aux étres muels. Mais
I'homme est mortel, non parce qu’il a péché & l'origine,
mais parce que la structure de son corps le montre.

La deuxiéme création, celle de la restauration finale,
est non seulement supérieure & la premidre, par son
caractére d’élernité, mais parce que ce sera le monde
du repos, opposé 4 celui des labeurs olt nous sommes
présentement. Par une exégése iypologique, Narsai
manifeste les relations enlre I'hexaéméron et la res-
lauration, qui se fera aussi par un signe divin. On
notera le rdle eschatologique altribué a ¥lie, doctrine
qui semble unique dans la patristique latine et syriaque,
car & la {in des temps une sorte de combai singulier
opposera I’Antéchrist & Elie, aidé par le Christ. L’homé-
lio 44 décril 1'état de repos parfait et d'immutabilité
des étres aprés la restauration,

11 faul souligner enfin I'intérdl des commentaires
liturgiques, dont Connolly a montré I'importance pour
I'histoire des liturgies orientales. Si ces textes-la se
sonl conservés, avee d’aulres donl nous avons tenté
de dégager 1'essentiel, c'est sans doute parce que la
récilation liturgique ou la lecture monacale leur a
permis de traverser les siécles. Le caractére répétitif
des textes, et leur forme métrique, dans laquelle, con-
trairement & Ephrem ou Jacques de Saroug (coniem-
porain de Narsaf), I'exposé atleint rarement & un réel
¢lan poétique, ont facilité leur mémorisation el leur
conservation. Narsai demeure pour nous un penseur
et un théologien, non un podle,

1, Buvres. — 1) Ed. générales. — A. Mingana a &dité la
moitié des homélies : Narsat Doctaris Syri Homiliae et Carminag,
2 vol., Mossoul, 1905, — 2} Ed. particlles. — Homélies sur la
création (six), éd, par Ph, Gignoux, PO 34 (3-4), 1968; Homélies
christologiques, éd., par F. G, McLeod, PO 40 (1), 1979,

3) Traductions, — Homélies liturgiques : 6d. D. B. von
Hancherg, dans Zeitachrift der deutschen morgeniindischen
Gesellschaft, L, 3, 1849, p. 231-242 (en allemand); éd. IR, H.
Connolly, dans Temts and Studies, t. 8, 1909, Lxxvi-84 p.
(en anglais); ed, Ph., Gignoux, dans L'initiation chréticnne,
coll. Lettres chrétiennes 7, 1963, p. 195-247 (en frangais); éd.
A. Guillaumont, dans L’Orient syrien = OB, t. 1, 1956, p. 189-
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207 {en frangmis); éd. P. Brouwers, dans Mélanges de I'Uni-
versitd Saint-Joseph, t. 41, 1965, p. 179-207 (en frangals).

Homélies sur la création : éd. Ph. Gignoux, OB, t. 7, 1962,
p. 307-336 et 477-506; t. 8, 1968, p. 227-250 (en francais), —
Homélie sur Blie : ¢d. B. K. Delly, dans Divinitas, {. 8, 1959,
p. 514-553 (en latin), — Homélie sur les trois docleurs : éd.
F. Martin, dans Journal Asiatique, t. 14-15, 1899-1900, p, 446-
492 et 469-525 (en frangais), — Homélle sur les martyrs ; éd,
P. Kriiger, O8, t. 8, 1958, p. 299-316 (en frangais). — Homélie
sur I'dme : éd. Allgeiger, dans Archie fiir Religionswissen-
schaft, t. 21, 1922, p. 360-396,

2. Etudes. — 1¢ Manuels el encyclopédies. — R. Duval,
La littdrature syriague, Parig, 1907, p. 344-3456. — A. Baum-
stark, Geschiehte der syrischen Literatur, Bonn, 1922, p. 109-
113, == E. Tissorant, DTC, t. 11, 1931, col, 26-30, — J.-B.
Chabot, Littérature syringue, Paris, 1934, p. 50-51, — I, Orliz
de Urbina, Patrologia Syriaca, Rome, 1958, p. 107110 20 &4,
1965, p. 115-118, — B, Altaner, Prdcis de Patrologie, 1961,
p. 500. — F. Macomber, The msa. of the metrical homilies of
Narsai, OGP 39, 1973, p. 275.406,

20 Etudes particuliéres. = F, Feldmunn, Syrische Wech-
sellieder von Narses. Ein Beitrag sur altchristlichen syrischen
Hymnologie, nach einer Handschrift der Koniglichen Bibliothek
in Derlin, Leipzig, 1896, — G, Bfair, L'ortodossia di Narsat
rilevata dalla sue Omelia sui Dottori Greei, dans Dessarione,
t. 88, 1917, p. 313-327. — P. M. Wolll, Drei Begribnisge-
singe Narsais, dans Oriens Christianus, N.8,, t. 13 {14, 1925,
p. 1-29, — F, G, Durkitt, The manuseripts of Narsai on the
Mysteries, dans Journal of Theological Studies, t, 29, 1927-
1928, p. 269-275, = P, Kriger, Das dlteste syrische nesto-
rianische Dokument diber die Engel, dans Ostkirchiiche Stu-
dien, t. 1, 1952, p. 283-296; Das Bild der Cottesmutter bei dem
Syrer Narsai, ibidemn, t. 2, 1953, p. 110-120; Le sommeil des
dmes dans l'auere de Narsal, O8, t. &, 1959, p. 193-210,

L. Abramowski, Pas Kanzil von Chalkedon in der Homilie
des Narsai wtber die drei nestorianischen Lehrer, dans Zeit-
schrift fiir Kirchengeschichte, t. 66, 1954-1955, p. 140-143, —
N. 8etd, Notes sur I'homédlie n° 34 de N., O8, t. 10, 1965, p. 511-
524. — Ph, Gighoux, Les doctrines eschatologiques de Narsai,
08, t. 11, 1966, p. 321-353 et 461-488; . 12, 1967, p. 28-54, —
T. Jansma, Une homélie anonyme sur la création du monde,
08, t. 5, 1960, p. 896-397; Etude sur la pensée de Narsai,
Phomdlie xxx1v 1 Essai d’interprétation, 08, L. 11, 1966, p. 147-
168, 265-290 et §93-429. - F. (. McLood, The Soteriology of
Narsai, Excerpta ex dissertatione ad Lauream, Pont. Inst.
Orlent, Stud., Rome, 1973, 56 p.

Sur 1'école de Nisibe : J.-B. Chabot, L’ Ecole de Nisibe, son
histoire, ses statuts, dans Journal Asiatique, t. 8, 1896, p, 43-
03. — A. Vaobus, History of the School of Nistbig, CBCO 266
(Subsidia 28), 1965, p. 57-65; Un vestige d'une lettre de Narsal
et son importance historique, 08, L, 9, 1964, p. 515-524,

Philippe Girenoux,

NATALE (AnToINE), jésuite, 1648-1701, — Anlonio
Natale naquit & Palerme le 3 avril 1648, Aprés s'étre
formé dans la Congrégalion mariale « del Fervore », qui
y etait florissante, et avoir fait deux années de philo-
sophie, 1l entra dans la Compagnie de Jésus le 17 juin
1663. Ses ctudes litLéraires el philosophiques termindées,
il fut envoyé en divers petits colléges de Sicile enseigner
la grammaire et la rhotorique, offices dans lesquels il
fut fort éprouvé ef donna un remarquable exemple de
caractére. Devenu prétre, il fut appliqué a diverses
fonctions & Salemi, Alcamo et Palerme, ol il s’occupa
des jeunes étudiants jésuites. I1 devint finalement rec.
teur du novicial & Messine et maitre des novices, en
1690. Mais aprés deux annces, ayant obtenu d’étre
relevé de ces charges, il ful envoyé & Palerme pour
diriger la Congrégation mariale donl il s’occupa avec un
rare savoir-faire el des fruits abondants. Etant simul-
tanément pére spirituel de la maison et confesseur de
Ferdinando Bazan, archevéque de Palerme, il étendit

son influence & I'lle entiére, spécialement par 'entre-
mise des nouvelles générations qui recouraient & lui.
Il se vit aussi confler la direction des Missions inté-
ricures d’une partie de la Sicile et ’assura avec six ou
neuf Peres rattachés au colldge de Palerme. Rare
exemple de vertu et en renom de sainteté, Natale
mourut & Palerme, aprés une douloureuse maladie, le
17 octobre 1701.

Il a laissé les ouvrages suivanls ; 1) Glorie del Sacer-
doiio rivelale a 8, Brigida insieme coi suoi obblighi e
pregiuditii (sur les devoirs et les dangers du sacerdoce),
Palerme, 16938, 1701 (éd, augmentée); Naples, 1735
(Glorte... cavale dal libro autentico delle Rivelazioni
della Santa), 1740; trad. en castillan, Mexico, 1716;
en frangais, Paris-Lyon, 1857.

2) L’éerit peut-élre le plus répandu de Natale est
fl Paradiso in terra, spalancato a chi vuole ed & libero
a scegliere il piu securo stato di vita, Palerme, 1699.

Padoue, 1722, 1723, 1743; Rome, 1749; Imola, 1828; Vérone,
1834; Prato (éd, Giachetli, avee un appendice pris de la Veca-
zione vittoriose de J.-P, Pinamonti), 1879, 6¢ éd., 1907: Milan,
1896.

Trad. en allemand, Augshourg, 1750, 1840; — en anglais,
New York, 1882; — en castillan, Madrid, 1889; — en francais,
Lyon, 1827; Alexandrie (Capriolo), 1828; Salnt-Denis, 1829;
Clermont-Ferrand, 1833; Gand, 1907: — en portugals, Porto,
1898, 1931,

Une premiére partie donne les motifs généraux qui
rendent désirable la vie religieuse, permettant de wvoir
en elle un paradis sur terre : depuis la préservation de
bien des dangers et des illusions qui menacent ceux
qui restent dans le monde, jusqu’a ces biens spirituels
inestimables que sont une purification plus grande, la
facililé & recevoir les sacrements, I'engagement A suivre
le Christ par amour, I'exercice facilité de vertus sans
nombre (détachement, chasteté, obdissance), 1'espbir
enfin d’une sainte mort. La deuxidme partie traite des
difficultés souvent rencontrées par ceux qui désirent se
faire religieux. L'expos¢ est présenlé sous forme de
dialogue entre deux interlocuteurs, saint Stanislas
Kostka et son [rére Paul, choisis 4 dessein parce qu’ils
discutérent effectivement de la vocation du premier.
La troisieme partie donne des conseils pratiques aux
jeunes gens décidés & ge faire religieux, mais qui ris-
quant de se laisser détourner : veiller sur 'attrait pour
la maison familiale, choisir un guide pour sa vocation,
garder fidélement 'appel entendu. La clarté du style,
malgré I’époque baroque ol se situe la rédaction, le
bul. pratique visé et surtout l'esprit qui imprégne
I’écrit, ont été, semble-t-il, les qualités qui luiont assurd
une large diffusion. I a été un des meilleurs guides
théoriques d’'inspiration ignatienne sur les motivations
inhérentes a la vie religieuse; on y trouve 1'écho des
sitnations concrétes de 1'époque, en un temps ou la
voeation, qu'elle fit au mariage ou & la vie religisuse,
se voyait souvent soumise & la contrainte. L’auteur
analyse et coordonne en vue d’un choix personnel les
expériences spirituelles et religieuses assez communes
alors chez les chrétiens, dissipant de maniére simple et
judicieuse nombre de préjugés courants au sujet de la
vie religieuse.

3) Esercizio divoto di otto giorni in onore di 8. Ignazio,
Palerme, 1766; Venise, 1799; Rome, 1892, — 4) Amores eucha-
ristier, sive de Christo Jesu in sacramentalibus deliclis ani-
marum suavissimo Salomone Cantica divini amoris, opuscule
posthume, Palerme, 1703; Syracuse, 1914 : la SBunamite chante
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pour I'Ilpoux sur trente thémes, le plus souvent seripluraires,
les élans d’amour de son caur,

5) De coelesti conversatione in lerris a religioso viro insti-
tuenda, 2 vol. posthumes, Palerme, 1703; Brno, 1721; Ingol-
stadt-Augsbourg, 1750; Naples, 1760; — trad, Irang,, Angers,
1861; extrait : Pieux souvenirs. Jour de réformation chaque
meis, Paris, 1870, 1875. L'ouvrage veul gervir 4 ranimer les
pratiques spirituelles (quotidiennes, hebdomadaires et annuel-
les) des jeunes religicux dont les études risquent d’éprouver la
pave apirituelle,

Entre nulres opuscules, signalons : Il Purgatorio inondato
del sangue del divine Agnello (Palerme, 1697, 1703); — La
spada di dolore che trapassa il cuore della Madre di Dia (1699,
1701); — [l giglio [ro le spine (1693; desting aux religiauses
cloitrées) ol les Regole prattiche per le Congregationi segrete
di 8, Marin del Cuore dai Padri Missionari della Compagnia di
Giest (1694); Ia vie spirituelle de Natale apparail bien ici :
¢’était un homme animé d’une ferveur sereine, aussi bien dons
sa vie personnelle qu'a 'égard de ceux qui furenl confiés A
BER B0lNS,

Archives romaines de la Compagnie de Jésus, Sie. 70, 71
(Catalogues Uriennaux); 162-165 (Calalogues annuels); 165,
f. 261v : nolice néerologique.

Hommervogel, . 5, col. 1590-1504, — Iloge, en téte du De
coelesti conversatione de Natale, — I8, do Guilhermy, Ménologe
de la Compagnie de Jésus, Ilalie, t. 2, Paris, 1894, p. 407-
408. — D3, t. 4, col. 1828; L. 7, col. 783,

(luseppe MrirninaTo.
NATIVITE, Voir art. Noél, infra.

1. NATTA (Hyacintue), capuecin, § 1627, Voir
fIvacinture ne Casare, DS, t. 7, col. 1208-1209,

2. NATTA (Manrc-AnroiNg), prétre, 1 1568, —
Fils de T'rancesco Natta, Marcantonio naquit A Asti
dans les débuts du 16¢ sidcle et y mourul en 1568,
Docleur « in uviroque » el prétre, il vécut 4 Génes, on
il fut audileur de Rote, & Cusale du Montferrat, on il
ful sénateur, & Milan, ot il enseigna le droit, & Manloue
entre 1556 el 1559, & nouveuu audileur de Rote. Poly-
graphe et poéle, sa doctrine spirituelle prend place
dans le courant de la théologie humaniste & tendance
éclectique. Elle utilise les classiques latins et grecs,
les Péres de I'Iiglise, notamment Ambroise, Augustin
el Jérdme, et, purmi les Gerivains ecclésiastiques, Ber-
nard el Catherine de Sienne,

Eerits, — Orationes (Pavie, 1552), en 'honneur des
Jurisconsultes ; exercice do rhétorique pour la croisade
antiturque; — De pulchro (Pavie, 1553), d’allure
platonico-angustinienne, en faveur de 'unité entre le
« bonum » et le « pulchrum »; — De oratione ad Dewm,
dialogus qut Marinus inseribitur (Venise, 1557);
¢'est le meilleur ouvrage ascétique de Natta : traité
sur 'oraison, qui est dite nécessaire pour tous, méme
en tant que contemplation. L’auteur souligne 'impor-
tance de la priére de D'espril, qui est actif tout aussi
bien dans la pridre vocale, 'oraison jaculaloire ou le
chanl, La meilleure forme de priére se trouve dans le
Pater el dans les Psaumes,

In divi Hieronyme stridonensis natale, oratio (Man-
toue, 15657) : louange des vertus de sainl Jérdme et
appel & M"unité du peuple chrélien; — De Deo, libri xv
{Venise, 1560), sur l'essence de Dieu, la création, le
mal, l’eschatologie, avec des réflexions polémiques
contre I'lslam; — De humilitate liber (Venise, 1561);
Phumilité esl la base de la vie verlueuse : 'auteur en
appelle aux exemples tirés des auteurs classiques
paiens, mais surtout & celui du Christ dans le mystére

de I'Incarnation; — In festo Assumptionis sacratissimae
Dei Genitricis Mariae (Venise, 1561), avec des réfé-
rences a sa « Medialio »; — Volumina quaedam (Vonise,
1562), plutdt autobiographique.

Les Opera (Venise, 1564) comprennent : De immorta-
litate, Libri v; In Domini Nalale oratio, De guadra-
gesimali jejunio; De poenitentia; In festum Paschatis ;
De fuga saecult et religionis studio sew de charitate
Dev ad novitium monachum ; De vita perfecta, contre les
faux moines; etc. — Consiliorum sew responsorum..,
1t (Mondovi, 1566), exposé de la doctrine traditionnelle
sur le sacrifice propiliatoire du Christ, qui se base sur
les Péres et Catherine de Sienne pour enseigner com-
menl vivre la passion du Chrisl dans la mortification
quotidienne,

De eloquentia christiana (Francfort et Venise, 1572), rédd,
du De Christianorum eloquentia &dité déja dans Volumina
quaedam (supra) @ c'esl une bréve histoire de 1'éloquence chré-
lienne; — Consilia 1-1v (Francforl, 1572), rééd. partielle de
Mondovi, 1566 (supra); — Consiliorum sew responsorum d.
Muarei Antonit Nattae,., 1v (Turin, 1578), rééd. de Francfort,
1672 — Additiones ad Consilia Alexandri Tartagnae (Turin,
1575); — De doctrina principum (Francfort, 1603).

A. Manno, Il patriziato subalpine (dactylographié, Turin,
Bibl, Naz., t. 18, table),

(3. Cinelli Calvoli, Bibliotheca volante continuata da D.A.
Saneassani, L. 3, Venise, 1746, p. 868, — (. Morano, Catalogo
degli thustri serittori di Casale e di tutio il ducato di Monfer-
rato, Asti, 1771, p. 74. — F. A. Della Chiesa, A, Rossotlo et
O. de Rossi, Serittori piemontesi, savoiardi, nizzardi, Turin,
1790, p. 88, 197. — A, Morano, U. Promis el M. Zucchi, Biblio-
grafla storica deglt Stati della monarchia di Saveiu, t. 1, Turin,
1884. — DTC, L. 11, 1931, col. 35-36. — M. Bersano Begey,
Le cingquecentine piemontesi, Turin, 1961, t. 1, p. 263; t. 2,
p. 138, 532,

Antonio Nigro,

NATURE ET VIE SPIRITUELLE. — Lo
mot nature, comme ses paralléles en diverses langues,
esl d'un usage fréquent ot présente des sens multiples
(le Dictionnaire de Lillré en compte vingl-neuf).
Aussi a-t-on proposé d'éviter dans le langage philo-
sophique un terme si ambigu (c¢f. F. Mentré, dans
Vocabulaire... de la philosophie, 6d. A, Lalande, 6° éd.,
Paris, 1951, p. 670). Mais on peut, & l'inverse, en jus-
tifler 'usage en raison de « I'unilé essentielle de signi-
fication, le sens que l'on fait dominer dans un cas
particulier onveloppant toujours, comme un de sos
harmoniques, ceux qu'on laisse momentanémentl de
chté » (J. Lachelier, ithidem, p. 667; cf. p. 670).

Un indice de l'intérél toujours actuel pour I'idée
de nature esl qu’elle a fait 'objel récemment de nom-
broux ouvrages, qui envisagent son application &
diverses époques (antiquilé, moyen 4ge, 16°-18° sidcles)
et sous divers aspoects (sciences, éducation, philosophie).

A, Pellicer, Natura. Etude sémantique et historigue du mol
latin, Paris, 1966 (dans l'inlroduction, résumé de la thése
complémentaire portant sur le grec phusis). — La Filosofla
della natura nel Medioevo (Actes du 8¢ Congrés international de
Philosophie médiévale, Passo della Mendola, 21 aodt-5 sep-
tembre 1964), Milan, 1966. — H. Védrine, La eonception de la
nature chez Giordano Bruno, Parls, 1967, — P. Magnard,
Nature et histoire dans ['apologétigue de Pascal, Besancon,
1975. — R. Mercier, La réhabilitation de la nature humaine,
1700-1760, Villemomble, 1960, — D. Mornet, Le sentiment de
la nature en France de J.-J, Rousseau & Bernardin de Saint-
Pierre, Parig, 1907. — R, Mauzi, L'idde de bonheur dans la
littérature et la penséde frangaises au 18° siécle, Paris, 1960
(nombreuses allusions & 1'idée de nature). — J. Ehrard, L'idée
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de nature en France dans la premiére moitié du 18° gidele, 2 vol,,
Parig, 1963 (condensé dans L'idée de nature en France & 'aube
des Lumidres, Parig, 1970),

J. Ulmann, L’idée de nature dans Péducation physique et
Pddueation morale, ’aris, 1964. — R. Lenoble, Hsquisse d'une
historre de Uidde de nature, coll. L'évolution de '’humanité,
Parig, 1969 (ouvrage posthume et inachevé, mais trés sugges-
tif). — Th. von Uexkiilll, Der Mensch und die Natur, Berne,
1853. — J.-M. Aubert, Philosophie de la nature. Propéddeutique
d une eigion chrdtienne du monde, Parls, 1065,

Les vues marxistes sur le travail et sur la dialectique homme-
nature (I, Engels, Dialektik der Natwr, Berlin, 1951; trad.
frang. par D. Naville, Paris, 1951) ont également donnd lieu a
plusieurs études, par ex. J.-Y. Calvez, La pensée de Kar
Marx, Paris, 1956, p. 880-404; &d. revue, 1970, p. 215-232),

Divers problemes concernant les rapports de la
nature avec la vie spirituelle ont été abordés dans les
articles du DS, méme si le mot n'est pas toujours
menlionnd, Voir entre aulres Abnédgation, Andantissae-
ment, Ascése, Chair, Concupiseence, Corps, Défauts,
Dépowillement, Désappropriation, Désir de Dien (o0 ost
traitée la question du dédsir naturael de voir Dieu et de
la nécessité de la grice), Diserétion, Divintsation,
Exercices spirttuels, Grdee (o0t le mobt nature somble
intentionnellemenl remplacé par existence humaine),
Homme, Homme intériewr, Humanisme el spiritualitd,
Katharsts, Libarte et Libération.

Un des aspecls spirituels de Pidée de nalure a éLé
cependant peu traité (sinon indirectement dans les
art. Gloire de Diew, Louange) : la nature comme chemin
de contemplation, comme voig d’accds & une connais-
sance spirituelle de Dieu, Il existe en effel une Lradi-
tion spirituelle de la thedria phusiké chez les Orien-
taux, du liber naturae ou liber ereaturae choez les Ocel-
denlaux, a4 laquelle on peul rattacher divers trailés
plus généraux De rerum nature, et dont il convient de
présenter les momaents plus signifiealifs. Auparavant,
quelques préliminaires s'imposent sur la nature en
géndral et la nature humuine.

1. La nalure en géuérﬂ.f, — 2. La naturé humaine, —
3. Nature et contemplation, — 4. Traités « De rerum
natra .

1. La nature en général. La philosophie
grecque s'est inaugurée par une réflexion sur la phusis
qui visait & réduire & un seul éldment (eau, apeiron,
air, ete.) le principe originel de la différenciation et du
developpement du cosmes, la nature universelle se diversi-
flant ainsi en natwures particulidres. Dans la suite, le
lien entre cos denx aspects de la nature semble avoir
ete mainltenu, Plalon pense que « la nalure de I'Ame »
ne peut étre concue indépendamment de « la nature
du tout » et qu’elle doit étre située an niveaun do Pagir
el du pdtir (Phédre 270ce), Aristote deéfinit sans doute
la nature au niveau de I'étre concret : elle est « en son
sens premier ot fondamontal la substance des choses
qui ont le principe de mouvement en elles-mémes en
tant que telles » (Mdtaphysique A &, 1015a 14-15);
ou encore : « le principe de mouvement et de repos
pour la chose en quoi elle existe primordialement par
s0i el non par accident » (Physique B, 1, 192b 21-23).
Cependant, la Physique aristotélicienne traite de I'en-
semble des é&tres sensibles ot mobiles envisagés comme
tels.

Da nos jours, les philosophes, en dehors des marxistes,
tendent & comprendre la nature en opposition 4 d’autres
notions : nalure-loi (théme déja en laveur chez les
Sophistes; cf. art., Lei, DS, t. 9, col. 971), nature-

histoire, nature-esprit, nature-liberté, nature-personne,
nature-culture (théme cher & Cl. Lévi-Strauss), Les
théologiens envisagent plutdt 1’'opposition nature- grice,
nalurel-surnaturel,

Le terme nature n'apparait pas dans la Bible; il y
esl. remplacé par des expressions comme « le ciel et
la Lerre », les « ceuvres » (poiémata) de Dieu, la eréature
(ktists; ce dernier mot désigne non 'aclion divine de
eréer, mais les choses créées elles-mémes, particuliére-
ment I'hommae, ef, Rom. 8, 18-19). La Bible affirme la
valeur et la beauté des créatures (Gen, 1, 10,13,18.24;
Sag. 1, 13-15); mais elle souligne aussi la dépendance
de loutes choses A Pégard du créateur, leur fragilité
et leur caduciléd (Judith 16, 14; Sag. 13, 5; 16, 24;
Qohéleth 1, 2-11; ete.), parfois en rapport avec le péché
de 'homme (Sag. 14, 11; Hom. 8, 20-23). Voir I'art.
Monde, D5, L. 10, col. 1620-1633.

Nous n'avons pas ici 4 circonserire la significalion
théologique ou philosophique du lerme. Pour com-
prendre son usage, on peut commodément partir des
deux définilions proposées par le Dictionnatre alpha-
bétigue et anclogique de . Robert (éd. abrégée, t. 1,
Paris, 1967, p. 1139-1140) : « Ensemble des caractéres,
des propriétés qui deéfinissent un étre, une chose con-
eréte ou abstraite, généralement considérée comme
constifuant un genre ». « Principe actif, souvent per-
sonnifié, qui anime el organise I’'ensemble des choses
existantes selon un certain ordre. Les lois de la nature »,
Nous ferons seulement trois remarques.

1) La distinclion entre nature singuliére et nature
universelle doil élre aujourd’hui fortement atlénude,
L'activité dun étre singulier est indissociable du
milien dans lequel elle 8’exerce : en bref, comme 'avait
déji pressenti Platon, la nature singuliére ne se réalise,
et donc ne peut se comprendre, qu’en relation avec la
nature universelle.

2) La nature universelle, et ceci est une acquisitipn
importante de la secience moderne, a elle-méme wune
histoire, marquée par une évolution lente, des muta-
tiong brusques, la transformation des éléments, 1’'appa-
rition ou la disparition d’espéces nouvelles.

4) Dans ces conditions, et contrairement & 'opinion
couranke, on ne saurait identifier nature et détermi-
nisme, Méme au niveau des étres inférieurs, il y a dans
la nature un élément de spontanéité, de finalitéd, de
nouveauté, Comme Davait remarqué J. Lachelier,
I'idée de nature comporte « & cOté du matériel et du
mécanique, un élément téléologique el formel — ce
second sens étant le meilleur, et le premier élant, au
fond, la nogation méme de l'idée de phusis » (Vocabu-
laire..., 6d. A, Lalande, p. 667),

2. La notion de nature humaine est aujour-
d'hui contestée (cf. art., Homme, DS, L. 7, col. 637),
déjia en raison de 'ambiguité terme naturs, mais aussi
ot surtout par crainte d’enfermer I’homme dans un
cercle de déterminisme, de le « chosifier », au risque
de réduire la liberté, 1'esprit, I'histoire. Voir sur ce
point M.-J. Nicolas, L’idée de nature dans la pensée
de saint Thomas d'Aquin, dans Revue thomiste, t. 7%,
1974, p. 533-590 (&éd. a part, Paris, 1979), avec des
remarques pertinentes sur la déflance actuelle pour
la notion de nature et sur les rapports nature-esprit,
nature-histoire, ele. Par contre, 1'idée de condition hu-
macne, avec son contexte contrasté de finitude el de
liberté, de réalisation de soi et d’affrontement aux pres-
gions gociales ou politiques, avec comme limite la mort
inéluctable, est devenu un théme littéraire (vg A. Mal-
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raux) ou philosophique (M. Heidegger; J.-P. Sartre)
trés actuel.

I1 reste que 'expression nature humaine peul faire
valoir ses droils, non seulement, parce qu'elle est plus
traditionnelle, mais aussi parce qu'elle enveloppe la
complexité de 'homme et sa situalion particuliére dans
le monde.

« La nature de I'homme, écrit Pascal, se considére en deux
manidres ; 'une selon sa fin, ¢l alors il est grand et incompara-
ble; I'autre selon la multitude, comme on juge de la nature du
gheval ¢l du chien, par la multitude, d'y voir la course et
animum arcendi, el alors I'homme est abject el vil. Voild lea
deux voies qui en font juger différemment, et qui fonl tant
disputer les philosophes, Car 'un nie la supposition de 1'autre;
I'un dit ¢ « Il n'esl pas né pour cette fin, car toules ses actions
y répugnent »; 'autre dit : « 1] 8’éloigne de sa fin quand il fait
cos basses actions » (Penades, éd. L. Brunschvicg, n. 415).

On ne saurait mieux dire que 'ambiguité de I'homme
so révile dans la compréhension qu’il a de lui-méme,
On peut en effel ramener la nature humaine 4 ce qui
relie I'homme & la nature matérielle et animale, c’est-a-
dire aux activilés et passivités qui tiennent 4 sa compo-
sante corporelle, ou encore (seconde maniére de Pascal)
la définir, et plutdl la décrire, & partir d'une « moyenne
statistique » Llirée des comportements et tendances
de la « multitude »; ¢’est Ja tentalion permanenle de
ce qu'on appelle aujourd’hui les « sciences humaines »
(cf. arl. Morale, L. 10, col, 1697-1717), Dans celte
perspective, la nature dans I'homme s’oppose visible-
ment A 'esprit, intelligence et liberté.

Mais on peut aussi, selon une seconde ligne de
réflexion, appeler nature humaine ce qui, dans I’homme,
est principo ou régle de son activilé (c'est la définition
d’Aristote appliguée & ’homme), et reconnaitre que
cetle aclivité esl orienlée vers des fins (premiére
manic¢re de Pascal) d’aprés lesquelles on jugera de sa
valeur. Dans cetie seconde perspective, il y a toujours
une « dualité » dans I'homme, une opposition entre le
corporel et le spirituel, mais celle opposition n'est
pas absolue car elle implique une relation et un ordre
enlre les deux composantes. La dualité ainsi « ordon-
née » devient du méme coup susceptible d'étre « unifide »,
Seulement, cetle unification n'est pas donnée au dé-
part : elle est a faire incossamment (que 'on songe au
processus d'tdentification dont parlent les psychana-
lystes; of. J. Laplanche el J.-B. Pontalis, Vecabulaire
de la psychanalyse, Paris, 1967, p. 187-190),

D’ailleurs, 'homme n'est jamais corporel 4 la maniére
de I'animal; sa corporalité est d’emblée informde par
I'intelligence et la liberlé : par exemple, il vott avee son
espril el son cceur toul autanl qu’avec ses yeux. In-
versement, 'homme n’est jamais spirituel & la manidre
d'un « pur esprit » : les cffels de son intelligence et de
sa liberlé sont toujours condilionnés par son corps,
qui n'est pas seulement rapport au monde mais aussi
moyen et milien de ce rapport au monde, en parliculier
moyen et milieu de eommunication avec les autres
hommes.

Dang cette perspective intégrale, I'intelligence et la
liberlé appartiennent & la rature humaine; elles lui
apparliennent méme plus que les éléments physiques
el les processus physiologiques, car elles constituent
la nature humaine en tont gu’humaine. En outre, parce
qu’il est inlelligent, I'homme peut connaitre les lois
et les conditionnements de la nature et de sa nature;
et parce qu’il est libre, il peut utiliser ces condilionne-

ments, les contourner, et méme les dépasser. Les outils
el instruments qu’il construit par sa technique vien-
nent en quelque fagon prolonger sa propre nature,
en ce sens qu’ils lui ouvrent de nouvelles possibilités :
par lui-méme, I'homme est incapable de voler, mais
il esl capable de construire des avions.

Il peut aussi, pour la méme raison, agir sur sa propre
nature, voire la transformer. Mais cetle transformation
ne saurait élre ni absolue, ni arbitraire; elle doit étre
jugéo dans ses effets en fonction des fins el des valewrs
qui permettent & un homme et & 'ensemble des hommaes
de se réaliser pleinement : la lechnique, qu’elle soit
d’ordre biologique, sociologique ou polilique, ne dis-
pense jamais de 'éthique; cf, art. Morale.

Cette complexité de la nature humaine a des inci-
dences évidenles dans le domaine de la spiritualitd,

L'ascése, par exemple, semble au premier abord
contre nature, Pourlant, en cohibant les inslincts
infériours, en disciplinant les tendances et la sensibilité
(sans les nier), elle permet & ’homme de parvenir a
une qualité de vie qui favorise I'épanouissemenl spiri-
tuel. Devenir homme exige toujours un effort; agir en
homme, avec pleine conscience de la solidarilé envers
les autres hommes, exige parfois le sacrifice de soi-
mémea. Mais I'ascése reste un moyen; elle devient
nuisible dés que I'exercice est pris comme un buf en
soi, car elle risque alors de compromettre 1'élan de
I'esprit sous prétexte de dompter le corps. D'on I'insis-
tance des auteurs spirituels sur la diserétion (cf, DS
t. 8, col. 1311.1330).

Le rapport entre nature et grdee doit dtre compris
dans une perspective analogue (cf. art. Grdee, L. 6,
surtout eol. 726-736). L'opposition et la relation qui se
discernent dans la nature humaine entre corps el
espril offrent une voie d’approche pour saisir celles qui
existent entre la nature elle-méme dans'ges ressources
propres ot celle nalure rectiflée et sanctifiée par la
griace. La grice domine la nature comme I'esprit doit
dominer le corps; elle ne la détruit pas cependant,
mais la « suppose » at la parfait (cl. B. Stoekle, « Gratia
supponit naturam », Geschichte wnd Analyse eines
theologischen Axioms, coll, Studia anselmiana 49,
Rome, 1962, bibliographie). La liberté de 'homme
trouve son plein accomplissement dans la liberté des
fils de Dieu, qui est le fruit de I'Esprit Saint (cf, Rom. 8,
14-17; Gal. &, 4-7). Mue par la charité divine infusée
par le méme Esprit (Rom. 5, 5), la volonté humaine se
conforme alors & la volonté divine, au point que, selon
une formule irés dense de Bonavenlure, « comme
Dieu veul tout ce qu’il veut libéralement et par amour,
ainsi veut aussi I'homme » (1 Sent, d. 48, a. 1, q. 1;
éd. Quaracchi, t. 1, p. 582b).

Ajoutons cependant, pour conclure, que I'ambiguité
inhérente 4 la nature humaine n’est jamais tolalement
éliminée. Médme Uhomme spirituel, discipliné par 'ascése
et sanctifié par la gridce, garde en lui les tendances
primitives de l"homme charnel conire lesquelles il doit
lutter, Il est ainsi capable de « comprendre » ¢coux qui
s'arrétent & des niveaux inférieurs; et ceux-ci & leur
tour restent sensibles au témoignage des hommes
spirituels, car ils percoivent en eux-mémes, du moins
& des moments privilégiés, 'appel &4 des valeurs plus
houtes. La nolion de nature humaine offre ainsi une
« possibilité de communion » entre les hommes, et cela
suffirait & justifier la formule et 1'ensemble d’idées
qu'elle véhicule.
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Les encyclopédies philosophiques et religisuses comportent
en général une notice sur Nature. Signalons en parliculier :
Vocabulaire de la philosophie, éd. A. Lalande, 6¢ éd., Paris,
1951, p. 667-673. — Encyclopédie de la foi (éd. allemande,
Handbuch theologischer Grundbegriffe), t. 2, Paris, 1966, p. 189-
200 (H. Kuhn, 8. Otto), = Sacramentum mundt, t. 3, 1969,

col. 675-735 (divers auleurs).
F.-J. Thonnard, La notion de nature chez s. Augustin, Seg

progrés dans la polémigue antipdlagienne, dans Revue des éudes
augustiniennes, L. 11, 1965, p. 239-265. — G. Penco, Il senso
della natura nell'agiografia monastica occidentale, dans Studia
monastica, L. 11, 1969, p. 327-334, — J. Natzinger, Der Wort-
gebrauch von natura und die beginnende Verselbstindigung der
Metaphysik bei Bonaventura, dans Miscellanea Mediaevalia,
t. 2, Berlin, 1963, p. 483-498, — J. Gongalves Cerqueira,
Nogao ¢ fungio da naturesa na obra de 5. Honaventura, dans
Banaventura 1274-7974, t, 3, Rome, 1974, p. 155159, =~
M.-J. Nicolas, ¢ité supra. — K. Rahner, Ueber das Verhilinis
pon Natur wund Gnroede, danag Studien zur Theologie, t. 1, Ein-
sledeln, 1954, p, 923-845; Natwr und Gnode, dans Fragen
der Theologie heute, 6d. J. Feiner, Kinsiedeln, 1957, p. 209-
280 (bibliographie). — I, de Lubac, Pelite catdchése sur la
nature et la grdee, Parls, 1980,

3. Nature et contemplation. — Nous n’avons
pas ici & fournir un exposé exhaustif sur la connaissance
de Dien a partir de la nalure (les preuves cosmo-
logiques ou anthropologiques de I'exislence de Dieu
sont hors de notre propos). Nous nous limiterons a
un théme assez largement répandu, celui du liber
naturae ou creaturae: parallelement A I'Eeriture, la
nature est un liere qui ouvre 'accés & la connaissance
spirituelle de Dieu. Ce Lthéme a son origine immédiate
chez sainlt Paul : « Les aspects invisibles de Dieu se
laissent voir, par la réflexion de 'inlelligence, & partir
de ses ccuvres dés la eréation du monde » (Rom. 1, 20).
Paul s'inspire d'ailleurs de I'ancien Testament (Ps. 18,
1-2; Sag. 13, 1-9, ete); cf. A. 5. Peuase, Caelt enarrant,
dans Harvard theological Review, t. 34, 1941, p. 163-200,

12 DANS LA TRADITION GRECO-BYZANTINE, le théme
apparait d’abord dans les commenlaires d’livagre sur
les psaumes, transmis dans les chaines sous le nom
d'Origéne (cf. DS, t. &, col. 1736) :

« Livre do Dieu csl la contemplation des corps et des incor-
porels, dans lequel 'egprit peut éorire grace & la gnose. Dans ce
livre sont aussi dorits lea logot de la providence el du jugement,
ot par ce livee Dien est connu comme démiurge, sage, provident
et juge : démiurge par ce qui est fail & partir du non-étre, sage
en raison des logot cuchés dans la création, provident en raison
des secours qu'il nous donne par la vertu et la connaissance,
juge en raison des différences corporelles des logikoi (&tres
gpirituels), des divers mondes et des sideles qui les envelop-
pent » (Selecta in I's. 138, 6, PG 12, 1661c).

Ce lexle offre une des bases de la thedria phusiké,
mode inférieur de la contemplation et premiére étape
vers des modes plus élevés, selon une gradation déja
exposte par Origene et développée abondamment par
Evagre (cI. A. Guillaumont, Un philosophe au désert:
E. le P., dans Revue d’histoire des religions, t. 181,
1972, p. 29-56). La tradition se conlinue en particulier
chez Maxime le Confesseur (voir surtoul Ambigua,
PG 91, 1128d-1137¢), puis chez Nicétas Stéthatos et
Grégoire [’alamas.

La thedria phustké a été longuement exposée par
J. Lemailre (= I. [ausherr T 1978) dans I'art. Contem-
plation, DS, t. 2, col, 1769,1776-1779 (vocabulaire),
1806-1827 (développements; aux références donndes
pour Nicdlas Stélhatos, ajouter Du Paradis 36-38 el
De la hidrarchie 17, dans Opuscules et Lettres, ed. A.

Darrouzés, SC 81, 1961, p. 196-202, 320-322). Nous
n’y reviendrons pas ici (pour une présentation moderne
ol plus large de la signification du cosmos dans la
spiritualité orientale, voir V1. Lossky, Essai sur la
thévlogie mystique de 1'Eglise d’Orient, Paris, 1944,
p. 87-108; O. Clément, Le Christ, Terre des vivants,
coll, Spiritualité orientale 17, Bellefontaine, 1976,
p. 83-142).

20 DANS LA TRADITION OCCIDENTALE, Augustin est
le premier & parler du liber naturae. Polémigquant avec
le manichéen Faustus, il suggére que celui-ci aurail
évité les « bagatelles sacriléges » si, conjointement avec
I'Eicriture, il avail su regarder, en le référant & Dieu,
« I'mnivers de la création.., comme s'il lisait le grand
livre de la nature » (Contra Faustum xxxir, 20). Dans
I'Enarratio in Ps, 45, 7, Augustin invite ses auditeurs
A lire dans 'Eeriture ot dans 'histoire comment 1’élec-
tion divine passe des juifs aux gentils; mais il élargit
le sujet : « Liber tibi sit pagina divina ut haec audias;
liber sit orbis terrarum ut haec videas. In istis codicibus
(Iieriture) non ea leguni nisi qui litteras noverunt;
in toto mundo legat et idiota »,

T'outes les créatures en effet sont « comme des voix
qui louent le créateur » (In Ps, 26, s. 11, 12). « Ta créa-
tion a é1é pour moi un spectacle : j'ai cherché 'ouvrier
dans I'ceuvre el le créateur dans toutes les créatures »
(In Ps. 142, 10; cf. In Ps. 68, s. 1, 5; 144, 6-7 el 13;
148, 15). La considération des créatures est, avant
celle de I’homme, la premiére étape de la contemplation
augustinienne pour accéder a la connaissance de Dieu.
Ce théme est surtout développé dans les Confessions:
ix, 10, 23-25 (avec Monique & Ostie); x, 6, 9-10 (« interro-
gatio mea inlenlio mea, et responsio eorum species
eorum... Non respondent ista interrogantibus nisi judi-
cantibus, nec vocem suam mulant, id est speciem
gsuam »); x, 40, 65 (ol le dépassement des créatures
et de soi-méme débouche sur un « moment mystique.p).
A linverse des manichéens qui condamnent le monde
visible, I'hommoe spirituel voit ce monde « dans I'Esprit
de Dieu » et reconnail ainsi que toutes choses sont
belles ot bonnes (xir1, 31, 46), C’est pourquoi les Con-
fesstons s’achdvent dans l'action de gréces pour la
création, bien que celle-ci doive passer pour faire place
au repos en Dieu (32, 47 & 38, 53).

Selon Jean Scot Krigéne (9¢ g.; DS, t. 8, col, 785-761),
la lumiére divine, qui s'élail retirée de I'homme au
moment ol celui-ci s’éloignait de Dieu, se manifeste
4 nouveau « par 'lGeriture et par la créature » (Homélie
sur le prologue de Jean 11, SC 151, 1969, p. 254-257).
La chaussure du Christ, que Jean-Baptiste ne peut
délier, « signifie la créature visible el 1'Ecrilure sainte,
en lesquelles il a laissé comme 'empreinte de ses pieds.
La eréature visible, en effet, est le vélement du Verbe,
puisqu’elle le fait ouvertement connaitre en nous mani-
festant sa beaulé; la Sainle Ecriture est devenue aussi
son vitement puisqu’elle contient ses mystéres » (Com-
mentaire sur 'év. de Jean 1, 29, 8C 181, 1972, p. 154-
157). L'influence des Ambigua de Maxime, traduils
par Jean 8cot, est ici indéniable (cf. les notes de I'édi-
teur, . Jeauneau, au bas des pages citées); on pourrait
aussi penser & l'influence d’Augustin (cf. 'expression
creaturae species), égalemenl bien connu de I’Erigéne.

Au 120 gidcle, Hugues de Saint-Victor reprend les
formules d'Augustin, mais il leur donne un sens nou-
veau. Il ne s’agit plus seulement de trouver dans les
créatures la signature du Créateur, mais bien de dis-
cerner en elles la puissance et la sagesse de Dieu :
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« Ce monde toul entier est comme wun livre écrit par le doigt
de Dieu, ¢’est-A-dire eréé par Ia puissance divine, et toutes les
eréatures sont comme des figures non inventiées par convention
humaine, mais instituées par la volonté divine pour manifester

et signifier en quelque manidre la sagesse invisible de Dieu »
(De tribus diebus..., &d. V. Liccaro, Florence, 1974, p. 56),
Dans le méme sens, Richard de Saint-Vietor : « Natura inler-
rogata vel seriptura consulta unum eundemque sensum pari
loquuntur concordia » (Benjamin major v, 7, PL 196, 176),
et Alain de Lille : « Omnis mundi ¢realura, Quasi liber el scrip-
tura, Nobis est et speculum » (Rythmus, PL 210, 579),

Jest cependant avec saint Bonaventure que le
théme prend toute son ampleur, lié 4 une anthropologie
qui concoil "homme comme interpréte et chantre de
la création,

I’homme cst la fin de la création; & lui toules
choses corporelles sont soumises pour 'exciter 4 aimer
et louer leur auteur ; « Haee igilur sensibilis corpo-
ralium machina est tanquam quaedam domus a summo
opifice fabricata, donee ad domum wveniat non manu-
factam in caelis » (Breviloguium 11, 4, &d, Quaracchi,
t. 5, 1891, p. 222a). Et puisque le Premier Principe
a fail le monde sensible pour se manifester lui-méme
(ad declarandum seipsum), ¢’est par 'homme que cette
manifestation doit étre discernée pour provoquer
amour ¢l lonange. De ce point de vue, la création
présente un double livre quo 'hommae, espril et chair,
est habilité & comprendre par son double sens, inlériour
ot extéricur !

¢ 11 v a done un double livre : I'un deril & intérieur, qui
pst 1'art et la sagesse de Diew; Paulre éerit & Pextéricur, qui
esl co monde sensible, Par suite, puisqu’existait une créature
douée de gens & Pintérieur ponr connattre le livre intériour,
comme I’ange, et une créature qui a tout son sens a 'extérivur,
comme 'animal sans raison, la perfection de 'univers regqué-
rait une créature qui it dotée d'un dowbis sens pour connailre
la livra écrit 4 'intérieur ot & 'extéricur, ¢'est-a-dire la sagesse
divine et son wuvre ». Ln oulre, ¢ pulsque dans le Christ se
rencontrent ensemble la sagesse divineg el son ccavre en une
geule personne, il est appelé livre derit & Pindéricur ef @ Uentd-
riewr pour le restaurstion du mopde o (Bree. 11, 11, 229a),

Le chapitre suivant récapitule 1'ensemble de la
erdalion en la distribuant selon les catégories de vos-
tige, image, similitude, Iin lanl qu’espril. raisonnable,
I'homme occupe une situation médiane et médialrice
entre les créatures sans raison (vestiges) et les créatures
en grice (similitudes). Avant la faute originelle, le
Liber ereaturae lui suflisait pour accéder A la sagesse;
aprés la faute, il ne lui permet plus que d’acquérir
la science. (Vest pourquoi (et ici Bonaventure reprend
Hugues de Saint-Victor, De sacramentis x, 2), 'homme
doit désormais exercer, outre 'oeil de la chair et celui
de la raison, Vel de la contemplation qu’il a perdu
par la faule mais qu’il recouvre par la gréce, la foi
et 'intelligence des Keritures {ce recouvrement n'est
achevé pourtant que dans la gloire); ainsi son esprit
peut « élre purifié, illuminé el parfail afin de conlem-
pler les choses célestes » (Bree. 1, 12, 230b),

Les Collationes tn Hexaemeron, un des derniers ccrits
de Bonaventure, offrent un nouveau schéma, plus
développé et plus précis.

La raison el la foi conduisent I'homme aux splendeurs
exemplaires, o'est-d-dire & Dieu contemplé comme Archétype
de la création et dévoilé dans ses csuvres. « En outre, un triple
moyen est offert pour s'élever aux raisons exemplaires : la
créature sensible, la créature spirituelle et 1I'Heriture sacra-
mentelle qui contient les mystéres. Quant au premier, le
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monde tout entier est ombre, voie, vestige : c¢'est un ltere dorit
& Pextérienr... Lorsque 'dme le voit, il lui apparait qu’'elle
devrait passer de I'ombre & la lumiére, de la vole au terme, du
vestige 4 la vérité, du livre & la vrale science, qui est en Dieu.
Lire celivre appartient aux trés hauls conlemplatifs, et non aux
philosophes de la nature, car ils connaissent seulement la nature
des chosges, mals non comme vostige » (X117, 14-15, 386h). Le
second moyven, o'est dme elle-méme, créature spirituelle qui
@st & Ja foig lumidre, miroir et image. Comme miroir, « elle
recoit et représente toutes choses, car le monde entier est
déerit en elle », comme lumiére, elle juge de toutes choses;
miroir et lumidre, elle est par la-méme image. L'amo ost done
a un lore dorit & P'intdrieur », mais 4 cette profondeur de 1'dme,
qui est aussi son sommet, seul péndtre celul qui esl simple
(16, 880b-387u). Le troisiéme moyen est I'Ieriture sacramens
telle : « Toule Herilure ost cwur de Dieu, bouche de Dieu,
plume de Dieu, liere derit & Uintérieur et d lextéricur » (17, 387).
On le voit, 'Heriture tient ici le role qu’occupait le Verbe
incarnd dans "exposé de Bree. m, 11.

La connaissance spirituelle de Dieu fail d’autbre
part Pobjet spéciflque de I'Itinerarium mentis ad Daum,
ot la contemplation dans les créalures est développée
suivant un double schéme : celui de la gradalion des
erdalures en vestiges, images el similitudes, celui de
la conlemplalion a travers ces degrés (per ipsa) el en
ewx-mémes (in ipsis), Retenons seulement que, parvenu
A la considération de 'homme, Bonaventure cherche
Dieu @ travers lui an niveau de I'image, ol en Ini au
niveau de 'image élevée par grice & la similitude (3-4,
303a-308a)., Cette derniére « gpéculation » est prinei-
palement le fruit de la méditation de I’lScriture, tandis
que la précédente reléve de la philosophie, ¢’est-A-dire
encore de la nature (4, 5, 807a), On retrouve donc
wei le thémo des « deux livres » bien que l'expression
ne soil pas employoe,

Pour Maitre Eckhart, chaque créalure, « néant »
par rapport & Dien mais « théophanie » par la présence
de Dieu qui la fail étre, devienl elle-mémig un livre :
« Celul qui ne connaitrait rien que les créatures naurait
jamais besoin de penser 4 un sermon, car toute créature
esl pleine de Dieu et elle est un Livre » (Sermon 9; Deutsche
Werke, t. 1, p. 1566; trad. J. Ancelet-Huslache, t. 1,
Paris, 1974, p. 104). Cf. A. Klein, M. Eeckhart. La
dottrinag mistica della giustificazione, Milan, 1978, Pos-
tilla 1, p. 133-137 (bibliographie),

Dans la suite, le théme tend & se lalciser; ainsi Raymond
de Behonde ¢ 1436, met la considération de la nature au méme
plan que I'Kcriture pour parvenir & une connaissance, plutot
philosophique, de 'existence de Dieu [(Theologia naturalis
seu liber creaturae, Paris, 1484; trad. par Monlaigne, 1569;
ef. Eesays 11, 12, Apologie de R, de 5.), Pour E, Herbert de
Cherbury 1 1648 (De religione gentilium, Amslerdam, 1663),
le liber naturae suflit & donner aux « gentils » Péquivalent de la
Révélation.

Mais la nature reste pour les auteurs spirituels une
voie de contemplation qui appelle a la louange, l'action
de grices et 'amour. Retenons seulement la Contem-
plation pour obtenir Pamour qu’lgnace de Loyola place
au terme des FExercices spirituels (n. 230-237), et o
il propose une allilude d’&me, plutdét qu’une méthode,
pour trouver Dieu en toutes choses : Dieu qui « esl
présent en toutes les créatures » {235), « agit et travaille
pour moi en toutes les créatures » (236), est source de
¢ tous les biens et dons qui viennent d’en-haul » (237).
Cette contemplation doit en outre mettre 'ime en
disposition de répondre & 'amour de Dieu par « un
amour en ceuvres plus qu’en paroles », car « I'amour
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-‘.l::nnsistn dans I'échange qui se fail de part et d’autre »
231).

Une étude serait & faire pour les sidcles ultérieurs. Nous
signalons seulement, & Llitre d’exemple, quelques ouvrages (en
excluant les trailés d'ordre apologétique ou philosophique) :
L. Rumat, Seripturae sacrae viridariwm litterale et mysticum,
Paris, 1626, — J, Fildre & j, Le miroir sans tache pour voir
Dieu dans toute eréature, Liyon, 1606. — J. Ray, The Wisdom
of God manifested in the Waorks of the Creator, Londres, 1691
(réimpression, Hildesheim, 1974) ; trad. francaise, Ulrecht,
1714, — P.-A. Dulard, La grandeur de Dieu dans les merveilles
de la nature, Poéme, Paris, 1749. — G, C, Blurm, Betrachiun-
gen dber die Werke Gottes im Reiche dor Natur. .., Halle, 1792:
trad. frangaise, La Haye, 1786, — IR, Guardini, Die Sinne wnd
die religidse Erkenntnis, Wurtzbourg, 1950; trad. frangaise,
Les sens et la connaissance de Dieu, Paris, 1954,

h, Traités « De rerum natura ». — HEn marge
du liber ereaturac, de nombreux dorils d’époque patris-
tique el médiévale traitent de la nalure en géndral,
mais sous un angle religienx, et ont ainsi maintenu
dans le public chrétien un lien enlre la connaissance
de la nature et In vie spirituelle. On peut les diviser
en deux classes, Les premiers no cherchent dans la
nature {animaux, planles, pierres) (ue des images et
des symboles qui évoquent ou illustrent enseignement
de I'Iicriture d'un poinl de vue doctrinal, moral ou
spirituel; ils relévent du genre allégorique. Les seconds
apparaissent au 12° giéele, au moment de la redécou-
varte du ¥'imde de Plalon dans I'éeole de Chartres el de
la science grecque transmise par les penseurs arabes.
Ici les auleurs ne se basent plus sur le symbolisme
allégorique, muais ils voient dans les processus nalurels,
qu’ils commencenl & envisager d'un point de wvue
rationnel ot scientifique, les manifestations de la
sagesse, de la puissance ot de la bonté divines. Nous
présenterons seulemenl quelques-uns de ces trailés,
sans chercher une énumération exhaustive.

1o Trarres AvLiéconiQues. — 1) Le Physiologus
ost lo plus célébre el lo plus répandu. L'histoire de
'ouvrage, do son origine, de ses sources et de ses
diverses versions n’est pas encore pleinemenl élucidée.
La rédaction primilive, en langue grecque, semble
remonter au 2¢ siécle el provenir d’Alexandrie; elle
fut ensuile remaniée, complélée, Iraduite dans les
diverses langues du monde méditerranéen, plus tard
en allemand, anglais el francais. Chaque chapilre
commence par une citation de I'lleriture qui mentionne
un animal, une plante, une pierre précieuse; 'auteur
expose A ce propos les opinions d'un « naluraliste »
(Physiologus dicit; d'ol le Lilre) ¢l en tire des appli-
cations doctrinales, morales ou spirituelles; il n’est
pas théologien de mélier, ce qui explique l'inexaclilude,
ou plutdl la maladresse, de certains exposés doctrinaux.

Le lion, qui dort les yeux ouverls, évogque Cant. b, 2
(Je dors, mais mon ceeur veille), ou encore la morl du
Christ en son corps sur la croix, landis que sa divinité
reste immortelle (ch. 1). Le pdlican, qui nourrit ses
pelits de son sang, rappelle le cceur du Christ ouvert,
d’ott coulent le sang de I'eucharistie ot 'eau du bapléme
(ch. 4). Comme le Christ a pouvoir « de donner sa vie
et de la reprendre » (Jean 10, 18), le phéniz renait
de ses cendres (ch. 7). L'dne sauvage, qui chilre les
males parmi ses petits, est le symbole des « conti-
nents pour le royaume des cieux » (Mt. 19, 12; ch. 9).
Les sirénes, moitié femmes moitié poissons, figurent
« I'homme & I'dme double » el les hérétiques (ch. 13).
Le cerf, ennemi des serpents qu'il fail sortir de terre

en remplissant d’eau leur trou et tue ensuite, symbolise
lo Christ qui extirpe le démon de ses repaires of, par
le sang et 'eau de son e¢dtéd ouvert, fait mourir en nous
la puissance diabolique (ch. 30). Bon nombre de ces
thémes seront exploités dans la littéralure et I'art du
moyen Age; le Physiologus est 'ancétre des mulliples
Bestiaires ol Lapidaires.

Sur I’histoire complexe du lraité [{mss, édilions, versions,
opinions des critiques, ete.), voir désormais N. Henkel, Stu-
dien sum Physiologus im Mittelalter, Tiibingen, 1976 (résumé
par N. Gulielmi, dans Cahters de civilisation médidoale, L. 21,
1978, p. 402-407).

['éd. du texte grec par F. Bhordone, Phystologus, Milan,
1906 (dans les noles, indication des sources el des utilisations
par les Péres), eslt & compléter par celles de D. Offermans, Der
Physiologus nach den Handschriften G und M, Meisenheim,
1966; D. von Kaimakis, Der Physiologus nach der ersten Rodak-
tton, Meisenhoim, 1974, — Pour le latin, voir par exemple
I'. J, Carmody, Physiologus, éd. préliminaire, version B, Parig,
19:19, Exleaits on latin et ancien frangais, avee figures, dans C,
Cahier el A. Martin, Mélanges d'archéologie, d'histoire et de
littérature, t. 2-4, Parls, 1851-1856. — Trad. ltalicnne de F.
Zambon, Il Fistelogo, Milan, 1975.

Pauly-Wissowa, t, 20, 1941, col. 1074-1129 (B, E. Berry), —
J. Quasten, Patrology, t. 3, Utrecht-Anvers, 1960, p. 393-
d94; trad. frang,, L. 3, 1963, p. 853-355. — New Catholic Ency-
clopedia, t. 11, 1967, p. 342-343 (F. J. Carmody). — FEney-
clopaedia Universalis, art. Bestiaires, L. 3, Paris, 1969, p. 219-
224 (D. Poirion),

L. Réaun, Liconographie de Uart chrdtien, 1. 1, Paris, 1955,
p. 76-141, — J. Calvet, M. Cruppi, Les animaux dans la lit-
térature sacrée, Paris, 1957, — V.-H. Debidour, Le bestiaire
sculptd du moyen dge en France, Grenoble, 1962. — F1. MeCul-
loch, Mediaeval Latin and French Bestiaries, Chapel Hill,
1962,

2) Le De natura rerum d'lsidore de Séville + 636
(éd, J. Fontaine, Bordeaux, 1960, avec introd, eltrad.
frang.) traile de la division du temps, de cosmographie
el. d’astronomie, avec quelques applicalions morales
et spirituelles; il a élé ulilisé, mais aussi corrigé, par
Bide le vénérable ¢ 736, De natura rerum et De tem-
porum ratione (6d. 15. Jones, Fr. Lipp, CCL 123A,
1975, p. 173-254; 1238, 1977). Cf. Pseudo-Béde, De
ordine creaturarum, ou De mundi caelestis lerrestrisque
constilutione (Pl 90, 881-910).

Raban Maur t 856, De universe, ou De rerum naturis
(PL 111, 9-614; texte défectueux), compile habilement
diverses sources; ci. E. Heyse, Hrabanus Maurus’
Enzyklopddie « De rerum naturis s, Unterauchungen zu den
Quellen wnd zur Methode der Kompilation, Munich,
1969. Le livre viin, De bestiis, semble emprunter quel-
ques traits au Physiclogus. De méme, Pierre Damien
t 1072, De naturis animalium, ou mieux De bono reli-
giogt status et variorum animantium tropologia (letire
& Didier, abbé du Mont-Cassin; PL: 145, 763-791),

3) Iin plus des Miroirs de caractére encyclopédique
(el. DS, 1. 10, col. 1292-1293), des traités du 13° siécle
appartiennent au méme genre allégorique : Alexandre
Nequam t 1217, De natura rerum (éd. Th. Wright,
coll, Rerum britannicarum medii aevi scriptores 34,
Londres, 1863), — Thomas de Cantimpré, De natura
rerum (6d. H. Boese, Berlin, 1973; écril avant 1244),
recopié en partie par Vincent de Beauvais, Speculum
naturale, et par Albert le grand, De animalibus, —
Buarthélemy 1'anglais, De proprietatibus rerum (vers
1230); nombreuses éd. el trad. dés la fin du 15° siecle.

Doit étre mis & part, en raison de son ampleur el
de son orientation philosophico-théologique, le De
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divisione naturae de Jean Scol Lrigéne (cf. DS, 1. 8,
col, 785-746), adapté partiellement par Honorius
Augustodunensis (12¢ s.; cf. DS, t. 7, col. 730-737),
Clavis Physicas (éd. P. Lucentini, Rome, 1974).

20 TRAITES PHILOSOPHIQUES, avec de rares notations
théologiques (nous pouvons ici nous borner & quelques
titres) : Adélard de Bath, 12¢ g, Quaestiones naturales
{6d, M. Miiller, coll. BGPTM 31 /2, Miinster, 1934). —
Guillawme de Conches (} aprés 1154), Philosophia
(PL 90, 1127-1178, et P1. 172, 39-102, ed, moins bonne);
Dragmaticon (¢d. J. Ribel, Strasbourg, 1567; voir la
thése inddile de Cl Parra, €. de C. et le Dragmaticon
phi!asuphim. of, Feole des Chartes. Positions de thises,
1943, p. 175-181); Glosae super Platonam, éd. B. Jeau-
neau, Paris, 1965 (index au mot Natwre; introd.
excellenle sur la pensée de (i.). — Bernard Sy]vﬂst.vﬂ,
De mundi universitate (éd, Barach-Wrobel, Innsbruck,
1876). — Thierry de Chartres, De sex diertem operibus
(6d. N. Haring, AHDLMA, t. 22, 1955, p. 184-200). —
I'seudo IHermes Trismoégisle, De sex principiis (éd.
Th. Silverstein, ibidem, p. 217-302); cet anonyme
donne une définition suggestive de la nature : « Nalura
vigor quidam est universalis et specialis ex causa et
racione nascens, primum caelo innascens, in universis
et singulis quadripartitus, qualifleatus et quantificatus,
differenles rerum qualitales successive diffundens »
(p. 248).

M.-D. Chenu, La thédologie au 120 sidele, Paris, 1957 (plusisurs
rééditions aungmentées). — Duns La Filosofia delle natura
nel Medioeea, clté col, &%, voir surtoul : B, Nardi, Sguardo
panoramico..., p, 5-23; T. Gregory, L'idea della natura... prima
dell'ingresso della fisiva di Aristotele, p. 27-65; G, G, Anawall,
La philosophic de la nature ches les penseurs musulmans, p. 66-
89; F. Van Bteenberghen, La philosophie de la noture au 130 gi-
ele, p. 114-132,

Almé SoLicNAC,

NAUSEA (Fnipgnic), évéque, 1491-1552, — Frie-
drich, dont le nom de famille était Gran ou Graw,
nagquit & Waischenfeld, en Haute-Franconie (princi-
paulé ecclésiastique de Bamberg); la date de sa nais-
sance doil &lre placée en 1491 el non en 1480, car
en 15561 il se qualifie de « propemodum gexagenarius »
{ri' Zeusehrift fidr Kirchengeschichte = ZKG, t. 21,
1901, p. 554). Aprés des études & Leipzig, Pavie el
Paduua, il obtint en 1523 dans cette dernidre ville
le doctorat en droil. En 1524 il accompagna en qualité
de secrétaire le légat du Pape, L. Campeggio, envoyé
en Allemagne & la Didte de Nuremberg et au colloque
de Ratisbonne, Nommé en 1525 & Francfort curé de
Saint-Barthélemy, qui deviendra plus tard paroisse de
la cathédrale, il fut contraint dés 1526 de quitler la
ville, par suite des agilalions religieuses, et se rendit
4 Mayence, ou lui fut confiée la charge de prédicatour
attitré de la calhédrale, Au synode diocésain de
Mayence en 1527, il prononcga le sermon d'ouverture.
Dans les années suivantns, Nausea devint l'un des
plus remarquables prédicateurs d’Allemagne. A la
Diete de Spire en 1529, il se vit confier, sur 'ordre
du roi Ferdinand, les prédications officielles et il vy
obtint un tel succés que le roi 'appela & Vienne comme
prédicatour de la conr, En 1538, 1l est promu coadjuteur
de l'évéque de Vienne Johann Fabri, A ce poste,
Nausea se consacra a un intense travail de prédication
el déploya de plus une importante activité littéraire.
En 1540 il participa au colloque d’Haguenau et au

premier Colloque de Worms., Nommé évéque de Vienne
en 1541 il prit en charge ce diocése alors fort endetté
et, au cours des anndes suivantes, il y exerca une
activité épiscopale trés fructueuse. A parlir de 1551
il prit part au concile de Trente, et c’est dans cette
ville quw’il mourut le 6 février 1552.

Nausea a beaucoup eécrit et son ;euvra n’a pas béné-
ficié¢ d'éditions modernes. Nous retiendrons ici quatre
aspects majeurs de son activité en les illustrant de
quelques écrils,

1. Réforme de U'Eglise. — La vigueur des efforts de
Nausea en faveur de la réforme de I'Eglise se mani-
feste nettement dans ses letires el ses ouvrages. in 1532,
il publie & Mayence Christliche Einrede... tn der ver-
meinte new Reformation und Kirchen-ordnung et en 1538
A Cologne ses Responsa aux « (Gravamina germanicae
nalionis »; la méme année, il dédie au pape Paul 111
ses Rerum conetligrum librt v 1 il y met en évidence
la nécessité de convoquer un concile universel; il y
donnait en méme temps son avis sur la convocalion
elle-méme du concile, le liew ou il se tiendrait, les
sujots de ses délibérations et le déroulement du travail
de P'assemblée.

D'une importance toute particuliére est le rapport
qu'en 1543 Nauaea adressa au pape sur le concile et
la réforme de I'Eglise. D’aprés lui, des milieux divers
portent leur part de responsabilité dans la rupture de
PMunité de la foi : les évéques allemands, qui ont donné
un mauvais exemple; le pape et la curie & cause de
leur pratique des bénéflces; 'empereur, qui n'aurait
jamais dii accepter que la question religicuse soit
Lraiteée dans des assemblées politiques (les diates). La
véritable réforme, selon Nausea, doit commencer par
la pénitence personnelle. Pour ce qui concerne la
réforme de Pépiscopal, il attend des évégues qu’ils
remplissent leurs devoirs de pasteurs, parmi lesquels
il cite en premier lieu la proclamation #u message
chrétien : la prédication, Il réclame en méme temps
une meilleure formation du clergeé. Pour Iui, vingt-
cing ans constituent 1’dge minimum pour étre admis
au sacerdoce, Quant aux prédicateurs, il attend d’eux
qu'ils expliquent I'Eeriture et les vérités fondamentales
de la foi catholique. Il faut, pense-t-il, cesser de traiter
en chaire de questions difficiles et spénulativm Pour
les cérémonies lilurgiques il réclame une célébration
pleine de dignité. Il propose en outre la convocation
de synodes et la pratique des visites pastorales.

Dans sos éerils de 1547 sur la visile des paroisses (Pasto-
ralium ingursitionum elenchi tres) el sur la formation des can-
didats au sacerdoce, Nausea se montire encore un défenseur
résolu de la réforme & I'intérieur de I'Hglise. Parmi les projets de
réforme liturgique & envisager, il cite : le réexamen du canon
de la messe romaine et la révision de certaines séquences en
I'honnour des saints. 11 suggére également une simplification
du bréviaire romaln.

2. Programme pour le rétablissement de 'unité, —
Dés 1532, avant 'ouverture de la Diete de Ralisbonne,
Nausea redigea un rapport destiné & Ferdinand, roi
des Romains, sur la question du rétablissement de
I'unité : De summe necessario tollendia ex catholica
Ecclesia abusibus, ad reformandum totum ILcclestae
corpus... (éd., Th. Wiedemann, dans Oesterreichische
Vierteljahresschrift fir kath, Theologe, t. &, 1865, p. 557-
610). Pour préparer le colloque d’Haguenau, il publia
une étude sur la Confessio Augustana: Hortatio ad
ineundam in christiana religione concordiam (Mayence,
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1540); aprds avoir déclaré soumeltre ses propositions
4 la décision de I'Eglise catholique, des conciles et
du Saint-Siége (Préambule), il mettait en évidence les
points de doctrine communs comme autant de facteurs
d’union; il se prononcait pour la communion sous
'espéce du vin accordée aux laics et pour 'atténuation
du célibal ecclésiastique,

Dans son rapport de 1543, Nausea reprit les mémes points
de vue tout en soulignant qu'un concile pourrait beaucoup
mioux et avec plus d’autorité décider de ces questions. Sans
réforme de 1'Eglise et en particulier sans élimination des « (ra-
vamina » affectant la natlon allemande, la paix religieuse
étail & son avis impossible & réaliser. Cependant il mesurait
bien les difficultés d'un retour & unité quand il remarquait :
« Comment pouvons-nous nous entendre avec eux, 8’ils tiennent
le pape pour I’Antéchrist? »,

8. Eerits spirituels. — Nausea a successivemen! fail
parailre une seérie d’ouvrages concernant la vie chré-
tienne : une apologie de la messe (Mayence, 1527),
une explication du Credo (1529), une Christliche Ein-
rede (1582, citée supra), un Christlich Betbiehlein
(Leipzig, 1538), une explication du Pater {1542), un
Beschaulich Detrachiung (1545) sur la méditation, Son
Catechismus catholicus en 6 livres (in-fol,, Cologne,
1548) contient aussi des commentaires du Pater el de
PAve Maria; le 5° livre traite « De calholicae eclesiae
precationibus el orationibus » L'ouvrage offre des

~ considérations d’une profonde piété sur les sacrements,

en particulier sur I'Eucharistie : ¢’est par un amour

. Infini que le Christ a instifud ce sacrement de sa pré-
- sence parmi les hommes jusqu'a la fin des temps en

vue de notre réconfort spirituel.
Mais l'influence spirituelle de Nausea s’exerca sur-

~ tout par sa prédication; les ouvrages qui la diffusent

furent imprimés a4 plusieurs reprises. Pour lui, Marie
est la Mére de Dieu; elle a &té entrevue par les pro-
phétes; elle est celle qui mil au monde Dieu lui-mdéme
en la personne de Jésus; comme More de Dieu, elle
est « pleine de grice ». Relevons aussi que Nausea
exige de qui annonce le message chrétien de confirmer
par sa vie la vérité de ce qu’il préche.

Principaux ouvrages de prédication : Feangelicae veritatis
homiliarum centurige 1v  (Cologne, 1530; trad. allemande,
Mayence, 1535); — Sermonum adventualiwm (ther unus...
(1536); — Homiliativa pro Salwtatione angelica... apologia
(Vienne, 1537); -—= Conctones Pragenses (Cologne, 1538); —
Sermones quadragesimales. .. (Cologne, 1544); - Catholicarum
postillarum et homiliorwm in lotius anni... coangelic (1550} —
ole.

h. Au concile de Trente. — Des 1043 Nausea pro-
jetait de participer au concile de Trente et il demanda
au rol Ferdinand de prendre en charge sos frais de

séjour & Trenle, Lo roi lui enjoignil de rester & Vienne,

sa présence a Trente n'étant pas encore nécessaire;
si cependant il voulait A tout prix aller au concile,
quil le il & ses frais el & ses risques el périls, Nausea
eut le 15 juin 1543 & Parme une rencontre avec le

- pape Paul 111. En 1545 Ferdinand nomma Nausea son
- «Orator » au concile, mais divarses raisons empéchérent
~ ¢o dernier de prendre part alors & 'assemblée conci-
~ ligire, Ce n’est qu’a partir de 1551 gu’il participa aux

délibérations du concile. Arrivé a Trente le 30 aolit 1551,

il présentait le 1°r geptembre 1551 son mandat d’ora-

teur. Au cours des mois suivants, il prit la parole a
diverses reprises et exprima sa pensée, entre autres,

sur les questions de 1I'Bucharistie, du sacrifice de la
messe, de la doctrine concernant les sacrements de
pénitence et d'ordre.

Par ses efforts en faveur de la réforme, par ses
tentatives pour rétablir I'union, par sa participation
au concile de Trente et ses écrits spirituels, Nausea se
range parmi les grands évéques allemands du 16¢ siécle.

Loltres de Nausea, 6d. par W, Friedensburg, ZKQ, t. 20,
1900, p, 500-545; 1, 21, 1904, p, 547-594,

L. Pastor, Die kirchlichen HReuntonsbestrebungen wikrend
der Regierung Karls v, Fribourg [Brisgau, 1879, p. 280-287,
595-501, — J, J, I, Dollinger, Denkaschrift des Bischofs Nausea, ..,
dans ges DBeitrdge zur politischen, kirchlichen wund Cultur-
Geschichte der sechs letsten Jahrhunderte, 1. 3, 1882, p. xvi1-
xvirr, 152-166. — 8. Brunner, Correspondenzen und Acten-
stilele zum Leben und Wirken des... F. Nausea..., dans Studien
und Mittetlungen aus dem Benedictiner- und dem Cistersienser-
Orden, . & (2, 18883, p. 152-168,

J. Metzner, F, N. aus Waischenfeld, Ralisbonne, 1884, —
J, G, Mayer, Bischof F. N. auf dem Konzil von Trient, dans
Histortsches Jahrbuch = HI, L. 8, 1887, p. 1-27. — Kirchen-
lexikon, L. 9, 1895, col, 50-57. — L. Cardauns, Zur Geschichte
der kirchivchen Unions- und Heformbestrebungen, Rome, 1910,
p. 89.53, 150-200,

DTG, t. 11, 1981, col. 45-51. — H. Gollob, Die Nausea
Tlustrationen, coll, Studien zur deulschen Kunstgeschichtie
310, Strasbourg, 1942; Bischef F. N, Probleme der Gegenre-
formation, Vienne, 1952 20 &d. augm,, Nieuwkoop, 1967, —
LTK, t. 7, 1962, col. 847, — H. Jedin, Das konsiliare Reform-
programm . Nauseas, HJ, t. 77, 1958, p. 229-253; Geschichte
des Honzils von Trient, & tomes en 5 vol., Fribourg /Brisgau,
1949-1975 (tables). — Concilivm Tridentinum, éd. de la Socle-
las Goerresiana, ribourg [Brisgag, 1901 svv (voir t. 4-10,
t. 12, p. 364-431, t. 13).

F. J. Killer, Le Eucharistielehre in den katholischen Kate-
ehismen des 18, Jahrhunderts, Minsler, 1969, p. 61-65, — J,
Beumer, F. N. und seine Wirksamkeit zu Frankfurt, auf den
Colloguien zu IHogenauw und Warmas und auf dem Trienter
Konstl, ZKT, 1. 94, 1972, p. 29-45, — II, Immenkbtiter, F. ¥,
wrd die Augsburger Religionseerhandlungen, dang Reformalio
Eeelesine, Paderborn, 1980, p. 467-4806,

DS, t. 3, col, B60; t. 5, col, 17; t. 7, col, 139,

Remigius BARUMER,

NAVAL (Frangols), clarétin, 1858-1930, — Fran-
ciseo Naval Ayerbe naquit en 18508 au petit bourg
de Olvena, diocése de Barbasiro (Huesca), en Espagne.
Il avait déja presque terming ses éludes ecclésiastiques
au séminaire diocesain, lorsqu'il entra au novicial des
Missionnaires Fils du Ceour-Immaculé de Marie (emf,
claréting), Il émit sos veeux de religion en 1879 et fut
ordonné prétre le 2 avril 1881,

Sa vie religieuse se répartit en deux périodes; d’abord
dans l'enseignement de la philosophie et des sciences
naturelles au Collegium maximum de son inslitub &
Cervera; puis durant 85 ans, dans d’importantes char-
ges de gouvernement de sa congrégation; il y était
sous-directeur général quand la mort le prit & Madrid,
A I'ige de 72 ans. Il laisse le souvenir d'un religieux
de grande piété, a esprit pénétrant, Lravailleur infati-
gable, assidu & la prédication, supérieur d'une grande
prudence, conseiller éclairé et grand directeur d’dmes.

Pour ce qui est de ses éerits, Naval fut un polygraphe;
il traita notamment d’art, surtout d’architecture, ot
de Lhéologie,

Il publia sur l'architecture quatre ouvragea de genre didac-
tique, qui dans les pays de langue eapagnole eurent un succés
extriordinaire ot servirent longtemps de livres de texte dans
les séminaires ot los universités, et un grand nombre de mono-
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graphics et d’articles éruditls; ils parurent surtout dans le
Boletin de la Real Academia de Historia, dont il ful membre
associé,

Sur la pastorale, Naval a publié un Tratade Lrds complet
aux multiples éditions, qui a servi de livre de texto en beaucoup
de séminaires, et dog contributions réguliéres & la revue IMus-
tracién del Clero (plans de sermons et homdlies), Son Sermo-
nario breve (2 vol,, Madrid, 1896, ele,) a eu diverses éditions.
Benoil xv 'appréciait beaucoup el reconnaissait s'en Otre
servi couramment dans son ministére pastoral & Bologne.

En caléchétique, il a laissé, oulre des interventions en
divers congris, deux ouvrages importants : Planes catequis-
ticos (4 vol., Madrid, 1910 ¢l 1917) et Ldminas catequisticas
(2 wol., Madrid, 1914-1915).

En théologie spirituelle, ses apporls onl aussi été
trés notables et forl nombreux. L’ouvrage qui l'a
davantage fait connailre esl son Curso de Teologla
Ascética y Mistiea (8 ¢d. en castillan : Madrid, 1914, etc.;
la derniére éd, par Fr, Juberias, 1955, augmentée de
noles el d’appendices pour adapter 'exposé aux besoins
actuels). L'ouvrage eut deux éd. en latin (IRome, 1919;
Turin, 1925). Relevons aussi les interventions de Naval
au congrés thérésien de Madrid (1923) et au congrés
sanjuaniste également &4 Madrid (1926; cf. RAM, t. 11,
1930, p. 313-314).

Pour ce qui regarde les problemes de théologie spiri-
tuelle agités au cours des années 1920-1930, Naval
défendil fermement la thése d'une double voie pour
mener i la perfection, la voie ascélique commune pour
'ensemble el la voie mystique réservée & un groupe
d’excoption; conséquermmaent il défendit aussi la non-
universalild de "appel & la contemplation et 1'exislence
d'une double conlemplation, 'acquise et 'infuse. Ses
positions doctrinales sont exposées dans son ouvrage
et de facon plus expresse et détaillée en quelques
articles publiés dans Commentarium pro religiosis,
t. 1, 1920, p. 58-61, 236-242: t. 2, 1921, p. 89-93,
245-249,

Voir RAM, L. 1, 1920, p. 177-182; V8, t. 3, 1920, p. 306-
312.

J. Lopez Alijarde, A.R.P. Fr. Naval, dans Commentarium
pro religiosis, t. 11, 1930, p. 447-448, — 8, Esteban, £ M.R. P,
Fr. Naval..., dons fustracidn del Clers, t. 28, 1930, p. 353-
456, == L. Lorenzo, In memoriam. 150 M R P Fr, Naval, dans
Ires de Pasz (Madrid), n, 1741, 23 nov. 1930, p, 923, 832-937. —
M. Fernandez, Neerologle def... Naval, dans Anales de la
Congregacién (C.M,F.), t. 27, 1931, p. 263-272, 294-304, 323-
336, 354-308.

D8, L. 1, col. 1011-1012; L. 2, col. 939; t. 9, col. 499,

Francisco JUBERIAS,

NAVARRE (Nicouas), prélre, fin 17¢-débul
18° g, — Nous ignorons presque toul de ce Nicolas
Navarre. 11 est docteur en théologie de la Sorbonne
en 1672 en 1698 ou 1699, il signe la consultation des
docteurs de Paris sur 'Explication des Maximes des
satnts consurant Fénelon (cf, Correspondanece de Bossuet,
¢d. Ch, Urbain of BE. Levesque, L. 11, Paris, 1920,
p. 469). Dans le dernier de ses livres, en 1710, il est dit
¢« ancien chanoine el Lthéologal d’Arras » On ignore
la dule de sa mort.

Aprés un Sermon pour la conservation de la personne
du Roy (Paris, 1674), Navarre, beaucoup plus tard,
donne un Abrégé des maximes de la religion chritienne
ou Explication... des huit béatitudes (Paris, 1701) sans
originalité ni profondeur, et une Retraite de dix jours
pour les religicuses et autres personnes de piété (Paris,
1710) qui offre cette particularité que seize des vingl

méditations proposées traitent de la mort (les quatre
derniéres, de la charité); suivent des examens, senli-
ments et pratiques diverses. Les poinls de méditation
donnent un enseignement élémentaire; ils sonl suivis
d’'une priére et do la proposition de quelques lectures
(ordinairement tirées de la Bible). Les divers examens
(p. 251-312) concernent davanlage les régles el rogle-
ments que les Lrois vertus théologales. Navarre prine
la communion fréquenle et méme quolidienne (p. 163-
166). Aucune doctrine spirituelle n’apparail chez lui;
il exploite et diffuse le bien commun de la vie chré-
tienne de son temps; relevons cependant son ensei-
gnemenl sur 'amour, don du Saint-Esprit (p. 232-236).

Y. Poutet, Les docteurs de Sorbonne auw I17° sidefe, dans
Divus Thomas (Plaisance), t. B1, 1978, p. 308,

Andrd DanviLLe,

NAVARRUS (Docteur NAVARRO ou MARTIN DK
AzpeiLicurTa), chanoine régulier, 1492-1586, — 1. Vie,
— 2. Eerits, — 3 Doctrine.

1. Vie. — Martin de Azpilicuela naquit a Barasoain
(Navarre) le 18 mai 1492. Il était cousin de Frangois
Xavier, Le jour méme de sa confirmation, il regut
aussi la tonsure cléricale. A neuf ans il commenga A
percevoir les rentes d'un bénéfice ecclésiastique de son
bourg natal el d'un autre de Falces, pour élre ecn
mesure de faire face 4 ses études. A douze ans, secs
parents 'envoyérenl & Alealf, ol il éludia les arts el
la théologie. 1n 1510 il passa A 'universilé de Toulouse
pour 'étude du droit canon et du droit civil; il y obtint
en 1514 le doctoral, Ordonné prétre en 1515, il enseigna
d’abord (1518-1521) & Iluniversité de Toulouse, puis
a Cahors. Le roi de France voulut le retenir, oen lui
offrant une chaire A4 Paris; mais Martin regagna la
Navarre, sa patrie, en 1523. Sur les inglances de son
disciple Francisco de Navarra, prieur de Roncevaux,
il entra comme novice dans celle communauléd de
Chanoines réguliers el y fil profession en 1524,

La méme annde, il se rendil & Puniversilé de Sala-
manque pour y occuper diverses chaires. En 1532 il
obtinl le titre de docteur de Salamanque, pour pouvoir
entrer dans le Consgeil de celle universild, La méme
année il oblinl au concours la chaire des Ddécrots,
puis 'année suivanle celle de Prime en droit Canon.
En 1537, 4 la demande du roi de Portugal Jean 1
et par décision de 'empersur Charles Quinl — qui
dut pour cela vaincre I'opposition du Conseil de Sala-
manque —, le docteur Navarro alla enseigner a l'uni-
versité de Coimbre, o son prestige s’accrul encore
el on il commenca sa LAche d'écrivain. Aprés sa mise
& la retraite & Coimbre (1555), il retourna en Espagne,
refusant une prélature qu'on lui offrait pour le garder
au Portugal. Dofia Juana, gouvernante de Castille,
lui offrit 'archevéché de Saint-Jacques de Compostelle,
qu'il refusa de mdme,

Sur les instances de I'accusé et par ordre formel de Phi-
lippe 11, il accepta de défendre la cause du célébre archevéque
de Toldde, Bartolomé de Carranza, cité devant |'Inquisition.
8a courageuse défense de 'archevéque eut pour conséquence
que lui-méme fut suspecté d’hérésic et placé sous la surveil-
lance du Tribunal de I'Inquisition & Valladolid. Lorsque la
cause de Bartoloméd de Carranza fut déférée au tribunal du
pape, Martin dut se rendre & Rome (1567), ol sans tarder
Pic v le nomma, comme canoniste, consulteur de la Péniten-
gerie. Il fut en haule estime auprés de Pie v, Grégorie xuiu el
Sixte Quint. Grégoire xi1m1 voulut le créer cardinal, mais
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Philippe 11 8’y opposa, le Lenant pour parlisan du roi de France
¢t suspeclt d'élre favorable & Paulonomie du royaume de
Navarre,

D’une vie irréprochable, Martin fut un t1émoin signi-
ficatif de la Rélorme catholique. D’une humilité peu
commune el d'une piélé profonde, 11 avait un tendre
amour pour la Mére de Dieu. D’une grande droiture
morale, {1 ne pliait jamais devant qui que ce fit, lors-
qu’il voyail de quel edléd élail la raison et le bon droit.
Le peuple romain le considérait comme un saint. 11
mourut & Itome en renom de sainteld, le 21 juin 1586,
a Udge de 94 ansg, Sa vie ful insérée dans le Flos Sane-
torum.

2, Ferits, — La renommée du Dr. Navarro comme
professeur et écrivain ful universelle. De nos jours,
certains minimisent son anforité dans le droit canon
et le considérent comme peu novaleur, D’aulres, par
contre, onl soulipné linlérét de son euvre de cano-
niste, de moralisie, et aussi dans les domaines social
ef dconominue, Ses publications commencenl & Coimbre
en 1542 et il ne cessera plus jusqu’a sa mort d’'écrire
de nouveaux ouvrages, de réimprimer et refondre ses
cuvres antérieurcs, Nous donnons ici une lisle incom-
plete de ses éerits, laissant de coté ceux qui traitent
des questions de pur droit.

1) Commentarit in tres de Paenitentia distinctiones poste-
riores (Co¥mbre, 1542 Madrid, 1566; Lyon, 1569), — 2) Com-
mento en romance o maners de repeticidn latine y scholastica
gobre el capltule Quando de consecratione (Coimbre, 1545,
1650; Saragosse, 1560); celte couvre fameuse fut réimprimée
(Libro de la oracidn, horas candnicas y otros oficios divinos,
Coimbre, 1561) et traduite par Navarrus en latin (Cemmen-
larius de oratione..., Lyon, 1580; Enchiridion stve Manuale de
oratione, .., ILome, 1586),

3} Relectio tn Levitico sub cap. Quis aliguando de Paeniten-
tia (Coimbre, 1550, 1562 « Commentarius de Jubileo et indul-
gentits omnibus, Liyon, 1575), — 4) Adicién a la repeticién del
eap. Quando de consecratione (Golmbre, 155 ), — 5) Manual de
confesores y penitentes,.. (Cofmhbre, 1553; Toldde, 1554; Medina
del Campo, 1554; Saragosse, 1555: corrigée : Salamanque,
1656, 15567; Medina del Campo, 1557, HEslalla, 1565),

6) Comentario resolutorio de usuras... (3nlamangue, 1556);

cet opuscule est habituellement joint au n. 5. — %) Repertorio
general del Manual de confesores y de log cinco comentarios para
su deolaracion compuestos (Valladolid, 1565), — 8) Capltule

veinte y ocho de las adiciones del Manual de confesores (Valla-
dolid, 1566; Saragoase, 15703 Lisbonne, 1775),

9) Lnehiridion sive Manuale confesseriorum et paeniten-
tewm : refonle du n. 5 (Anvers, 1573, 1575; Liyon, 1575; Colo-
gne, 1579; Rome, 1579). — 10) Commentarius de volo pawpers
tatis deque fine religionis (Lyon, 1575; Homea, 1576}, — 11)
Cammentarius de stlentio in divinis offielis (Rome, 1580 trad,
espagnole, Ilome, 1582), — 12) De regularibus ecommentarii
quatuor (Rome, 1584),

13) Compendio del Manual de confesores (Valladolid, 1586).
— 14} Quelques opuscules édités pour la promidre fois par A.
Argita y Lisa (£6 Dr. Naverro..., Pampelune, 1895).

Liditions des cenvres complétes : Rome, 1590 (4 vol. in-fol.);
Lyon, 1594 (2 vol. in-fol.); 1595 (& vol, in-fol.); réimpr. 1597;
Venige, 1598-1599 (& vol. in-fol.); 1602 (4 vel. in-4°); Cologno,
1605 (5 wol, in-fol.); celle dernidére ost la meilleure.

3. Doctrine. —~ Le Commento en romonce {n. 2) ost
l'ouvrage ol Navarrus Lraile de facon plus directe de
thétmes en rapport avee la vie spirituelle. C’est une
@uyre trés dense et assez technique; unique en son
genre, elle a joui d’une grande aulorité, comme le
montrent les mulliples réimpressions, traduclions en
lalin et refontes qu’en fit 'auteur lui-méme en pen

d’anndes. On y trouve exposée la problématique d’alors
par rapporl au culte, &4 la liturgie, & la piété et aux
dévotions de la piété chrétienne. On peut y voir une
sorte d’apologic de ces pratiques, si critiquées alors
par les protestants, et d’autre part aussi un souci de
rénovation liturgique. Navarrus défend avec ardeur la
dévolion 4 la Vierge et mel en relief I'axcellence de la
récitation du rosaire : maniére de prier « sans fatigue
pour l'entendement et avec gout pour la veolonté ».
Il apprécie de fagon équitable le culte des saints et des
reliques, tout en critiquant les superstitions et la base
historique assez fragile de nombre des manifestations
de la piété populaire.

L Commento en romance esl avant foul une étude
approfondie de la priere publique et de la priére privée.
A propos de la premiére, toute I'argumentation est
basée sur ce principe que le culte doif respecter la
liturgie, Martin ecritique séveremenl les abus qui se
sont introduits, par exermple lors des fétes patronales,
ou encore le bavardage des clercs et des flddles dans
les églises (¢ riendo, burlando, charlando y por ventura
mintiendo y jurando »), les cavalcades brillantes, les
fites cofteuses, 'envahissement de la musique par les
refrains el les instruments populaires. Pour lui, les
églises ne doivent servir de lieu de réunion que pour
le culte.

Lorsque Martin éludie la priére privée, il le fait
davantage en canoniste qu'en spirituel, Il regarde
comme mavvaise une priére faite ¢« pour éviter les
aMictions ou obtenir la prospérité temporelle », si ces
molifs en sont la « fin principale »; mais elle peuf étre
bonne 8'ils ne sont qu'une « fin moins principale »...
Il insiste sur la nécessité de s’adonner « fréquemment
a la priere mentale et bréve », sans formules verbales;
il considére le Paler lentement récité avec des pauses
priantes comme la synthése de toute priére possible;
esl-ce la un écho de la deuxidme maniére de prier
recommandée par Ignace de Loyola (Exercices spiri-
tuels, n, 249-267)7 Quoi qu’il en soif, Martin fut un
ami de la Compagnie de Jésus el refléta dans sa vie
I'influence de la spiritualité ignatienne,.

Iin nombre de ses appréciations, notamment 4 propos
des abus dans le culte et des dévolions populaires,
Martin rejoint les critiques d’Krasme. Toul en I’ad-
mirant, sans aucun doule, comme en témoignent les
cloges qu'il en fait dans le Commente, il a voulu écarter
tout soupgon de connivence avec le célébre humaniste,
guére en faveur & la Gurie romaine; dans la traduction
latine du Commento publiée & Rome, il fait disparaitre
lo nom d’Erasme. Bien qu’il se montre beaucoup plus
compréhensifl que lui au sujet des manifestalions de
la dévotion et de la spiritualité des gens simples, il
ne fait pas de doute que sa critique de fond so sifue
dans la méme ligne que le souei rénovaleur d’Erasme.

A. Arigita y Lisa, Kl Dr. Navarra, ... y susg ebras, Pampe-
Iune, 1895, — H., de OQloriz, Nueva biografia del Dr. N., Pampe-
lune, 1918, — J, Gofil Gaztambide, Por qué el Dr. N. no fue
nantbrado cardenal?, dans Principe de Viana, L. 3, 1942, p. 419-
455, w= M, L. Larramenti et J. Olarra, Miscelanen de noficias
romanas acerea de D. Martin de A., Madrid, 1943.

Bur N. et le droit canon : R. 8. Lamadrid, dans Arehivo
teoldgico granadine, t. 2, 1939, p. 8-9; t. &, 1941, p. 5-22; L.
Castafieda, ibidem, t. 5, 1942, p. 63-93; A. Ullastres, dans
Anales de economia, L. 1, 1941, p. 375-407, — I, M, Casliella,
Un profesor de Cotmbra, M. de A., iniciador de la doctrina inter-
nacional de contrabande de guerrg, Lisbonne, 1946,

J. Lopez Orvtiz, Un canoniste espaniol del sigle 16 ¢l Dr,
N., dans La Ciludad de Dios, t. 153, 1944, p. 271-301. — E.



63 NAZARETH — NEANT 64

Dunoyer, El Enchiridion confessorum del N,, Pampelune, 1957,
— P. Castafieds, La doctrina del origen de la autoridad en ol
Dr, N., dans Seriptorium Victoriense, L. 16, 1969, p. 5-33. — J.
Guerber, Le ralliement du clergé frangais ¢ la morale liguo-
rienne, coll. Analecta Gregoriana 193, Rome, 1973, p. 324-
327 el table. — M. Andrés, La Teologia espafiola... (£ vol.,
Madrid, 1976-1977, Lables).

Hurter, t. 3, col. 344-348, — DHGE, t. 5, 1931, col,1368-
1374 (bibl.), = Dictionnaire de droit canonique, t. 1, 1935, col,
1579-1588. — Dicc. de Espasia, t.1,1972, p. 167-169 (bibl.).

D3, 1. 4, col. 1167; — L. 7, col. 2245; — t. 9, col, 96; —
t. 10, col. 921, 1480,

Jests Avvanez GomEez,

NAZARETH. Voir arl. Déeotion a la sainte FAMILLE
(DB, 1. 5, col. 84-93); voir aussi les art. FamiLLe (t, 5,
col. 64-65), Envance oe Jesus (f. 4, col. 652-682),
Enrance seinrruelie (. &, col. 682-714 passim),
Joseru (t. 8, col. 1289-1323 passim), Manie (L. 10,
col. 409-482 passim).

Chez les auteurs spirituels, le théme de Nazareth
est souvent mis en rapport avec l'esprit d'abandon,
'humilité, la simplicité, la vie cachée en Dieu: voir par
exemple A.-(i, Delage (L. 3, col. 119-120), Ch. do Fou-
cauld (L. 5, col. 729-741, surtout 735), J.-N. Groeu, ete.

NEANDER (Joacuin), poele réformd, 1650-1680.
— Joachim Neander naquil en 1650 & Bréme: il était
fils d'un professeur de latin dans un collége. Il ful
éléve du colldge puis, & partir de 1666, du « Gymnasium
illustre » de sa ville natale, ol il éludia la théologie
réformée, La prédicalion du curé Undereyck, in{luencée
par J., Coceeius ot J. de Labadie, suscila chez lui une
transformation intérieure et Undereyck devint son pére
spirituel, Neander accompagna en qualité de précepleur
les fils d’une famille do négociant de Francfort qui
allaient faire leurs études 4 Heldelberg, 1En 1674, il
fut nommé rectour de 1'école de la paroisse réformée
de Dilsseldorf, A I'exemple d'Undereyck il y organisa
des groupes privés et enlra de ce fait en conflit avec
le presbyterium de la communauté, si bien que la prédi-
cation lui fut interdite. ¥n 1679 il prit &4 Bréme un
posie auxiliaire de prédicant qui devenait libre. C'est

la qu’il mournt le 31 mai 1680,

L'importance de Neander tienl & ses cantiques,
parus a Bréme en 1680, qui sont présentés comme un
« gxercice de foi el d’amour, soulenu par des chants
simples d'union et des psaumes d’action de grice...,
a lire el & chanter en voyage, chez soi ou lors de diver-
tissemenls de plein air enfre chrétiens ».

On ne peul nier qu'on y trouve l'influence de la
« Fideral-theologie » du théologien bibliste réformé
J, Cocceius (1603-1669) el du réformaleur séparatiste
J. de Labadie (DS, t. 9, col. 1-7), Leur th&me carac-
téristique est la royauté de Dieu devant laquelle
I'homme reconnall son péché et son néant, ot dont
en méme temps il chante la louange. Bien qu’ils n’aient
pas élé composés pour étre des cantiques chanlés dans
les cglises, les cantiques de Neander trouvérent bientdt
place dans les recueils de chanls de 1'liglise réformée,
qui ne contenaient guére que les Psaumes el qu’ils
enrichirent. Plusieurs d’entre eux, dont Neander com-
posa aussi parliellement la musique, apparliennent
jusqu’a nos jours au fond permanent du réperloire de
I'Eglise évangélique; le plus connu, « Lobe den Herren,
den mdchtigen Kdénig », a 6té repris également dans
le livre de chants catholique pour les pays de langue
allemande (Gotteslod, n. 258).

Dans certains chants de Neander s'exprime tout
spécialement son amour de la nafure. C’est lui, dit-on,
qui a découvert la charmante vallée de Neandertal,
prés de Dilsseldorf, & laquelle on a donné son nom
et o0t 'on fit plus tard la découverte de « 'homme de
Neandertal »,

E. E. Koch, Geschichte des Kirchenliedes, 30 6d., 1. 6, 1869,
p. 16-31, — ADB, {. 23, 1886, p. 327-330. — K. Goedecke,
Grundriss sur Geschichte der deutschen Dichiung, 20 éd., t. 3,
Dresde, 1887, p. 185-186, — HRealenayclopidie fir protestan-
tische Theologie und Kirche, 3° 6d., t. 18, 1903, p. 687,

Handbuech zum Ivang, Kirchengesangbuch, t. 2 /1, 1957,
p- 251-2563. — Evangelisches Kirchenlezikon, L. 2, 1958, col.
16349, — RGG, 3° &d., t. 4, 1960, col, 1389, — Die Musik in
(reschichte und Gegenwart, t. 9, Gassel-Bile, 1961, col, 1305-1306.

M. Goebel, Geschichte des christlichen Lebens in der rhei-
nischwestfdlischen Kirche, 1. 2, Coblenz, 1852, p. 822-358, —
K. Vornbaum, J. Neander, Leben und Lieder, Elberfeld,
1860, — LK. Breuning, J. Neander. Eine historische Skisze,
Bréme, 1875. — J. F. lken, J. Neander, Sein Leben und setne
Lieder, Bréme, 1880 (avec texte de 57 4 7 cantiques), — A,
Ritschl, Geschichte des Pietismus, t. 1, Bonn, 1880, p, 383-
886. — II. Ackermann, J. Neander, Sein Leben, seine Lieder,
sein T'al, Dilsseldor!, 1980. — Bur le lied « Lobe den Herren... »,
voir Jahrbuch fir Liturgik und Hymnologie, L. 2, 1956, p. 130-
135,

Frieder ScuuLz,

NEANT. — 1. Métamorphoses de U'apophase. —
2. Kénose et asedse. — 3. Ascdse et co-rédemption.

Rien, dans la Bible, ne permet le moindre com-
promis avec le nihilisme ou P'athédisme, Rien dans
I'Eglise d'Orient ou dans celle d’Occident (y compris
la Réforme) ne prépare un nihilisme ou un athéisme
chrétien; rien n’annonce une évolution qui, 4 la faveur
d’une scolastique ou d’un nominalisme, acheminerait
les consciences vers le crépuscule de Dieu ou de I'élre.

Pourtant, des traditions de connaiss3nce el de con-
templation relévent d'une histoire de la pensée négative
(méme si l'on fail abstraction de Jacob Boehme,
Schelling, Hegel, Heidegger). On peunt reprendre celte
histoire, en la réduisant & ses momenls essentiels, sous
Lrois aspects :

1) Néant et apophase. Parler d'un « néant divin »,
du néant comme I'un des noms divins, ¢’est annoncaer
Pinfinie indépendance de Dieu par rapport & toul étre
créé et A tout dire humain. — 2) Néant et kénose,
Lorsque la deuxiéme personne de la Trinité entre en
communion médiatrice et rédemptrice avec ce qui esl
infiniment séparé de la vie divine, il ¥ a comme un
renoncement infini & son étre divin, renoncement
nécessaire pour que cette séparation soit assumdée el
dépassée. — 8) Ndant et ascése. L'homme fini et pécheur
esl comme un rien devant Dieu infini el rédempteur.

Or, ces trois affirmations s'articulent différemment A&
I'Ecriture.

1) Ez. 3, 14 parait refuser I'apophass, quelles que soient
les traductions, et méme si Dieu gsemble y opposer un refus
permanent de répondre A toute question sur lul-méme. Toult,
duns la scéne du Buisson ardent, s'oppose b une interprétation
qui retirerait I'dtre & Diou sous prétexte que Dieu refuserait
toute réponse a la question sur gon édtre (of, art. Nom, infra).

2) 8'il ¢’apgil de la kénose, Phil. 2, 7 ne propose pas une
perspective ontique ou onlologique, mais bien une perspec-
tive éthique. Une obéissance absolue conduit le Fils de Dieu &
« 58 Vider » de tout ce par quoi il pourralt affirmer son égalité
avec Dieu : il se vide de «la forme de Dieu » pour « prendre la
forme d’esclave ».

3) Quant & l'ascése, une convergence des Llextes bibliqueg
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pur la mort, lo jugement, le péché, la vanité de toutes choses,
I'humilité, la conscicnce que nous ne gommes el n’avons rien
par nous-mémes, suflit & rendre compte de noilre « néant »
et & nous imposer les « renoncements » nécessaires pour vivre
en Dieu et pour Dieu.

On pourrait alors proposer I’hypolhése suivante :
I'idée du néanl divin, celui de I'apophase, provient
d'une introduction du néoplatonisme dans la termi-
nologie chrétienne. Une réfloxion sur la kénose s’ins-
crirail ensuile dans le prolongement des réflexions sur
I'ascése : le Chrisl, modéle parfait du renoncement &
soi-méme, donnerait une dimension divine au renon-
cement annonce en Jsaie 53 comme signe de la messia-
nité du Servileur; le Messie 4 notre place expierail
notre péché, le « mal radical » de notre infidélité, et
il assumerait totaloment notre destinée afin de la
déifier,

Cependant, cetle hypothése renferme un élrange
paradoxe. Quand il ’agil de Dieu, le néanl proviendrait
d'un néoplatonisme opposé & une affirmation trop
fondamentaliste d’ £z, 3, 14. Quand il s’agil du Christ,
le néant proviendrait d’une problémalique ontologique
qui n’étail pas offerte pur une lecture fondamentaliste
de Phil. 2, 7.

En réalité, si lo néant humain de I'ascése exprime
d’abord P'invitalion & se nier soi-méme en tant qu’ob-
stacle & une authentique rencontre de I’Autre, le néant
de I'apophase et do la kénose invile & distinguer pour
les unir connaissance el conlemplation; et de cette
élucidation, le néant de 'ascése pourrait recevoir un
contenu nouveau. L’histoire de la connaissance théolo-
gique dépend d'une histoire de la contemplation. En
dernitre inslance, c'est & celle-ci qu'appartiennent les
aspects apophatiques, kénotiques et aseéliques de I'idée
de néant. L’histoire de la conlemplation appelle pour
son élaboralion le recours 4 des notions qui relévent
de I'histoire de la connaissance, mais leur origine
humaine n'empéche pas la foi d’y chercher et d'y
trouver I'inlelligence d'elle-méme.

Métamorphoses de 'apophase, myslires de 1a kénose,
itinéraires de l'ascése, ce triptyque déploie les trois
moments intimemenl reliés d’une exploration noétique
ot contemplative do co qu'appréhende, de ce que
découvre, de ce & quoi introduil le concept de néant
en tant que catégorie Lhéologique.

1. Métamorphoses de l'apophase. — 10 Dg
PLatoNn A Gricomme pe Nysse. — Le concepl de
néant n’accompagne pas toujours 'apophase. Lorsque
Platon place le Bien « au-deld de 1’essence » (Répu-
bligue vi, 509b) et, dans la premidre hypothése du
Parménide (137¢-142a), aflirme que I' « Un qui est un »
n'est pas, demeure ainsi au-dela de 1'étre, transcende
I'dtra, déji est monlé le dispositif conceptuel du néo-
platonisme. Selon celui-ci, la premi¢re hypostase se
trouve au-dels de I'élre et de 'intellect, transcendant
i la fois I'élre et le connaitre, qui sonl le domaine
de la seconde hypostase, elle-méme lirée de la seconde
hypothése du Parménide: I’ « Un qui est ».

Cela suflil-il pour que 1’apophase chrétienne fasse
immédiatemnent se rejoindre la transcendance du Dieu
biblique et celle do la premiére hypostase néoplato-
nicienne?

Philologiquement, rien ne s’y oppose. Mais Clément
d’Alexandrie, transposant en théologie la méthode
mathématiquo de I'analyse (dvddvorg), s’arréte en-dech
de I'aflirmation que Dieu est néant : « nous connaissons
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non ce qu'il est, mais ce qu’il n'est pas » (Stromates v,
11, 70-71; éd. L. Friichtel, GCS 2, 1960, p. 374). Ne
pas dire ce que Dieu est, mais ce qu’il n’est pas, c’est
affirmer la transcendance de Dieu en tant qu'étre,
parce qu'il dépasse tout dire humain., Ce n’est pas
encore une théologie du néant divin, une affirmation
de Dieu transcendant en tant que néant.

La suite du fexte (12, 81, p. 380-381) développe
une critique des noms donnds & Dieu. Méme le nom
étre est impropre, mais au méme titre que I’Un, le
Bien (noms de la future premiére hypostase ploti-
nienne), Esprit, Pére, Dieu ou Seigneur (noms bibli-
ques), Iei encore Clémenl s'arréte, évitant le passage
du « ce qu'il n'est pas » au « non-étre » (néant) ; « Dieu
est un, el méme au-deld de I'Un, et au-dessus de la
monade elle-mémo » (Pédagogue 1, 8, 71; SC 70, 1960,
p. 236).

De méme pour Grégoire de Nysse. L’aflirmation que
'incompréhensibilité de Dieu le gépare de tout comme
une ténébre, ot colle que Dieu transcende toute connais-
sance, ne débouchent jamais sur I'affirmation que Dien
par sa téntébre cst au-deld de 1'dlre. La Vie de Moise,
ch. 2 (PG 44, 377a; éd. H, Musurillo, Opera, t. 7, 1,
Leyde, 1964, p. 87), propose une apophase, une ¢ia
negationts qui dépasse les sens el I'intellect mais sans
jamais retirer I'élre & Dieu, bien que cet étre se retire
dans la ténébre. La contemplation de I'dtre ainsi caché
de Dieu est autre que celle de Dieu caché dans un
non-étre. L'apophase noélique n’entraine pas I'apo-
phase ontologique. Il faut donc aller jusqu’a critiquer
"'usuge des mots « théologie négalive », « apophase »,
« transcendance » : ces mots restent équivoques tant
qu'on ne discerne pas ce que l'on contemple de Dieu
el de quelle contemplation on parle. Ni I'incognosci-
bilité de Dieu ni son incompréhensibilité n’exigent que
Dien transcende 1'étre. C’est pour ces raisons de plus
haule connaissance ef non de plus radicale inconnaig.
sance que le néant entre dans I'histoire de la contem-
plation. — Voir aussi Jean Chrysostome, Sur 'incom-
préhensibilité de Diew, SC 28bis, 1970,

20 LE corrus pronysien (cf. DS, t. 2, col. 1885-
1911; 1. 3, col. 268-286) présente d’abord une trans-
cendance qui semble tenir & égale distance 1'8tre et
le non-étre. Par exemple, la cause supra-sensible et
supra-intellectuelle n'est rien de ce qui appartient au
non-&tre, mais rien non plus de ce qui appartient
I'étre (2'héologic mystique 5, PG 3, 1048a). De méme,
nous nous élevons graduellement, a partir de 'ordre
eréé vers celui qui transcende tout étre. 184 voici appa-
raflre le méme équilibre, la méme symétrie : « I1 n’est
rien de ce qui esl, et on ne peut done le reconnaitre
a Lravers rien de ce qui est, et pourtanl il est tout
en Lout. Il n’est done rien en rien, et il est pourtant
connu par toul en tout, en méme temps qu’il n’est
connu par rien en rien » (Noms diving 7, 3, 872a; trad.
M. de Gandillac, (Euvres complétes, Paris, 1943, p. 145).
La Déité absolument supérieure a l'intelligence el &
I'essence (1, 5, 598a), c'est PAflirmation totale et la
Négation totale aussi bien que I'Au-dela de toute
affirmation et de toute négation (2, &, 641a: cf. Théol.
myst. 5, 1048ab). La Théarchie suressentielle, au-dela
de la substance et du Bien, doil élre située la on est
dépassé tout ce qui appartient & I'dtre (593¢): mais
olle est el elle précéde tout (593d).

H'agirait-il d'une radicalisation de la pia negationis
(@pophasis) et de la via remotionis (analusis)? S’agirait.il
d'une abyssalité tellement transcondante qu'elle accompli-
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rait la coincidentia oppositorum, partout ol la pensée humaine
nomme doux Lermes qui s'opposent, méme ’&tre et le non-éire?
La Déilé abyssale serait-elle le terme de cetie retraite de Dieu
dans la téndbre, retraite si parfaite que I'agéité divine I'exige-
rait séparée infiniment et de I'8tre et du non-dtre?

Mais I'abyssalité divine, si insondable soil-elle, ne
requiert point, pour étre infinie, ceifte négation de
Pétre et du non-éire. Le néant divin, en tant que
négalion de I'dlre et du non-dtre (cf. Noms divins 1,
1 ct 5-6; 7, 3; 588b, 593¢, 596d, 872a), concerne 'abyssa-
lité infinie en vertu d'un progrés non de la seule incon-
naissance, mais bien d’une connaissance exigeant cette
nouvelle inconnaissance : « La maniére de connaitre
Dieu qui est la plus digne de lui, c'est de le connaitre
par mode d'inconnaissance, dans une union qui dépasse
toute intelligence » (7, 3, 872a; trad. p. 145),

Or les textes précédemment cités concernent tous
Dieu comme cause universelle, Deux autres insistenl
gur le lien entre apophatisme ontologique el causalité
universelle. La Théarchie, principe du Divin, n'a d’étre
selon le mode d’aucun &tre; mais elle est cause onto-
logique de toul étre el en meéme lemps, parce que
gituée au-dela de toute essence, « totalement exclue de
la catégorie de I'étre, selon la révélation qu’elle fait
d’elle-méme » (Noms divins 1, 1, 588b, trad. p. 68-69).
De méme « toute affirmation reste en-degh de la cause
unique ¢t parfaite de Loutes choses, (el) toute négation
demeure en-dech de lu transcendance de celui qui est
simplement dépouille de tout et se situe au-deld de
tout » (Théol. myst. 5, 1048b; trad. p. 184).

Le néanl divin du corpus dionysien appartient alors
A la via eminentiae et & la vie ceusalitatis toul autant
qu'a la via negationits ou remotionts. Le néant divin
désignant la Déité révile en Diew une causalilé matri-
ciclle infinie, et Diesu lui-méme comme source infinie ;
causalité créatrice et rédemptrice, éternelle au ceeur
de son activilé exlaligque, Ainsi le non-élre divin est,
viae eminentiae, la porte d'acces 4 la connaissance de
cet Ktro inflniment secret et infiniment source, infi-
nimenl abyssal parce que infiniment malriciel, quo
nihil majus dart potest (comme le dira saint Anselme).
Le néant divin est la porie d'un temple de la Déité
ou 'inconnaissance maximale fail surgir la connaigsance
maximale de I'Ttre tout ensemble inflniment actif et
infiniment au repos en lui-méme. Mais il n'y a jamais
un néant divin qui serait en Dieu un au-dela de Dieu
creant,

g0 Cette métamorplose de 'apophase persiste ches
los PREMIERS COMMENTATEURS du corpus dionysien.
Ainsi le Commentaire sur les Noms diving, qui ne
semble pas de Maxime le Confesseur mais de Jean
de Scythopolis (cf. DS, t. 2, col. 289-300) : « Ne pense
pas que le Divin est, mais ne peul étre compris; pense
qu'il n'est pas : telle est en effet la connaissance dans
'inconnaissance » (PG 4, 245¢c). « 1l faut comprendre
ainsi que Dieu n'est rien : il n'esl rien de ce que sont
les étres. En effet la cause des étres est au-dessus
des étres... 1l faut done aussi qu’il ne soit rien, étant
au-dessus des élres » {204d-205a)., « Dieu est done
aussi la cause du néant de tous les élres venus apres
lui ot sortis de la cause de I'étre et du non-étre. Car le
neant est privation. Dieu a 1'étre parce qu’il n’est
rienn de ce que sont les étres; et il esl celui qui n'est
pas, en raison de son étre et de son super-étre; il est
tout comme créateur ot il n’est rien comme au-dossus
de tout...; il est plutdl... super-essentiel » (260d-2644).

Mazxime le Confesseur ¥ 662 (DS, t. 10, col. 836-847)

présente une explication tréds claire du néant divin
comme au-deld de 1'étre ot du non-élre, dans le pro-
logue de la Mystagogia:

« Aingi, par suite de son sur-8tre, le nom qui lui convient
le mieux est le non-8tre. Et g'il nous faut reconnatitre la dis-
tance absolue entre Dieu et les créatures, poser le sur-8tre sera
effacer les choses et leur existence; et poser les choses sera
effacer le sur-étre. Il faut que les deux noms d'dtre et de non-
étre soient proproment applicables 4 Dieu et qu'aucun d'eux
ne lui convienne proprement. Lo premler lul convient en tant
que Dieu est la cause de toules chosges, le second en ralson de
I"¢minence de la cause qui eface Lout I'élre des choses exis-
Lantes. Mais aucun ne lui convient proprement, car aucun ne
livre la position de ce qu’est 'objet recherché selon I'étre propre
A sa nature et & son essence... Il posséde une existence de
toute maniére inaccessible et au-deld de toute aflirmation
comme de toute négation » (PG 91, 664be).

Aingi s’élabore la possibilité de penser le rapport
enfre Dieu et les créatures en affirmant & la fois Dieu
comme éire lranscendantl le néant de la créature et
Dien comme néant transcendant I'étro de la créature.
Mais c'est toujours la via causalitatis qui commande
la dialectique, et découvrir Dieu en son éternité pré-
cédant la création n'est jamais découvrir un au-deli
du Iieu créateur,

40 Juan Bcor Ericine (90 5.5 ef. DS, t. 8, col. 735-
761), traducteur et interpréte du corpus dionysien,
aflirme toul ensemble Pélernelle fécondild divine infl-
niment manifestée et 1'éternelle Source infiniment
secréte ou repose cette fécondité. Mais, s'il ne modifle
pas I'idée dionysienne du néant, il pose comme éter-
nellement uni ce que le corpus dionysien présentait
comme identique. La divisio naturae prépare ainsi les
voies d’une nouvelle métamorphose do I'apophase.

Le néant divin ne désigne aucunement un au-dela
du Dieu créateur (cf. De divisione naturae 1, 3: 14; 65;
PL 122, 443a, 462¢, 509c-510). Mais Iirigéne innove
par rapport au Pseudo-Denys en ce qui concerne cette
distinction. Denys n’opére aucune distinction réelle :
les noms diffdrent simplement selon que Dieu est
considéré en lui-méme ou comme cause (Noms dieins
11, 6, PG 3, 953bce). Or, chez Erigéne, cetto distinetion
nominale devient réelle en ce sens qu’apparait la diver-
sité reelle des figures du non-figurable, des chemins
d'acces a4 l'inaccessible, des modalités de Dieu trans-
cendant offertes & notre saisie. Du moing savons-nous
el devons-nous distinguer qu’il y a diversilé d'aspects
ingaisissables sans pouvoir dire ce qu’ils sont. La dis-
tinction des quatre natures (1, 11; 11, 1; cf, DS, {, 8,
col, 739-746) arlicule en Dieu la premiére, « créante
ot incréée », et la quatriéme « incréante et incréde ».
Cotte distinction ne concerne pas Dieu, mais notre
connaissance conlemplative, parce qu’il s'agit de nous-
mémes d'une part en tant que nous venons de Dieu,
d’autre part en tant que nous retournons & Lui; et
il s'agit de Dieu non pas en lui-méme, mais en tant
que nous en venons ot y retournons.

Erigénoe allirme en effet gue lo « principe » et la « fin » de
toutes choges ne font qu'un (wnum sunt), que toules choses
« doivent revenir A la cause dont elles procédent » pour roposer
en elle « éternellement et immuablement », 8ans qu'il y alt
alors de nouvelles genédses spatio-temporelles (11, 2, 526-527;
cf, 11, 28, 688d-689a). La distinction de la premiére et de la
quatridme natures ne se situe pas en Dieu (« non in Deo dis-
cernifur..., in ipso non sunt duo quaedam sed unum »), mais
elle tient aux conditions épistémologiques de notre contem-
plation : « in nostra vero theoria, dum aliam rationem de Deo
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concipimus secundum considerationem prineipii, aliam vero
juxta finis contemplationem, duae velutl quaedam formae esse
videntur, ex una eademgue simplicilale divinae naturae
propter duplicem nosirae contemplalionis intentionem for-
matae » (11, 2, 527b).

Le néant divin désigne toujours non point la Déite,
la quatritme nature, mais l'infinité de la Source ot
de la causalité divines, « formarum omnium cansa...,
infinitas omnium infinitatum » (11, 1, 525a). Mais la
saisio contemplative érigénienne découvre que Dicu
est en méme lemps celui qui me fonde infiniment en
tant que créature et celui qui m'appelle & reposer dans
son intimild ineréée. 11 y a une métamorphose éri-
génienne de l'apophase, mais celle-ci eoncerne non
pnint la via rmgﬂumtm, mais la vie causalitatis el la
ota eminentige. lternellement aprés nous avoir créés
'incréd nous fail demeurer en Lui tels qu’il est ot tels

; que nous sommes en Lui lorsqu’il n’y a plus de relation
l caugale créaturelle, mais cotte seule causalité éternelle
: par quoi Dieu esl el devient ce qu’il est par les mani-
¢ festations infinies de son infinité.
: 59 Tnomas ’Aquin présente une maniére de com-
: poser les voies qui éclaire les enjeux de la conlem-
A plation apophatique. Dans son Commentaire des Sen-
tences (1, d. 8, q. 1, art. 1, ad 4), il relie la eie remo-
- tionis dionysienne & la définition damascénienne du
1, nom &tre. Mais cette via remotionis est chez lui la voie
i- - contemplalive qui commande toute la théorie thomiste
it ~ de la connaissance de Dieu, Le néant de Papophase
le thomiste est le nom des conditions de possibililé contem-
r- platives d’'une connaissance de Dieu. L’apophase
it dionysienne a pour [ruit la Lhéorie de la possibilité
es d'une connaissance « naturelle » de Dieu, qui part du
eréé mais découvre 'ineréé offert a elle-méme devenant
1a ce qu'elle avait ¢lé Loujours en puissance : activité
53 contemplative :
ve :
Lte ¢« Alia nomina dicunt osse doferminatum et particularem...
3 ‘Bed hoo nomen qui est dicil esse absolutum el indelerminatum
ast - per aliquid additum; el Ideo dicit Damascenus quod non signi-
ing float quid cst Dous, sed significal quoddam pelagus substan-
L '~ tlap inflnitum, quasi indeterminatum, Unde, quando in Deum
: ' pruundlmus per viam remotionis, primo negamus ab eo cor-
e - poralia et secundo efinm intellectualia secundum quod inve-
ins tlﬁuntur in creaturis... et tunc remanet tantum in intellectu
ns- ‘nostro quia est, ot nihil amplius; unde est sieut in quadam
ous eonfusione, Ad ull.imum aulem otiam hoe ipsum esse, secundum
ets quod ost In crealuris, ab ipso romovemus; ot lune remanet in
dis- quadam tenchra ignorantiae, secundum quam ignorantian,
8l _l ‘quantum ad statum viae pertinet, optime Deo conjungimur,
nte -~ ut dioit Dionysius (D¢ div. nom. 7), et haec est quacdam caligo,
st} fa qua Deus habitare dicitur s,
ous- - On objeclera que I'ipsum esse ainsi écarté, c'est celui
HE qui désigne I’étre universel créé, que par conséguent

nier de Dien ’étre créaturel c’est aflirmer la transcen-
dance de Iipsum esse incréé, L'analogia entis per-
mettrait ainsi de nier V'univocité eot, pour dépasser
Z_I quivocité, d’atlirmer que dans I'Tner éé quelque chose
20 puml & « dlre »,

Haln Cest ce raisonnement qui serait équivoque.
Car c'est la contemplation qui fonde I'analogie; elle
découyre I'impossibilité de I'univocilé et la nécessité
' 'dquivocilé, et elle exprime cette situation par
afl ntu:-n analngiqum Le texte dionysien cité permet
f .comprendre l'analogie précisément comme aflir-
it on du « mystére de I'étre », pour reprendre I'ex-
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L'élre divin no saurait dtre compris de maniére uni-
voque : lintelligence en elfel comprend sa radicale
transcendance, négatrice de toule univocité. L’ana-
logie ne dépasse aucunement une contradiction entre
univocité et équivoecitd, Ille est 'affirmation contem-
plative appelée par I'équivocité, L'intelligence con-
temple I'infinie négation de toute univocité et en méme
temps l'infinie aflirmation de Celui dont elle n’aflirme
I'¢ire que parce que déjh elle annonce, découvre et
fonde en vérité le projet d’'union & Dien qui, des pro-
fondeurs de son élre habitant une téndbre négalrice
do Lout étre créaturel, est ainsi Principe de tout mouve-
menl, de toute causalité, de toute raison d'étre, de
toute finalité, de Loute perfection el de toule beaulé;
il est en méme temps principe des possibilitées qu'a
I'intellect agent de faire émerger du monde sensible
sa figure inlelligible, de faire émerger &4 I'horizon de
I'actus essendi du monde créé, 'actus essendi de I'étre
que ne saurait nommer aucun nom. L'intelligence
affirme 1'dtre de celui qu’elle contemple, parce qu’elle
découvre le projet d'union & Dieu qui 'appelle des
profondeurs de sa téndbre.

60 I1 y a chez Hapewwchn p’ANvErs et Malrke
Ecknant une métamorphose nouvelle de I'apophase.
Mélamorphoge difficile &4 déerire. L'histoire de 1'expé-
rience conlemplalive connaft ici une nouvelle élape
mais la littérature mystique rhéno-flamande requiert,
pour une exploration compléte, 'étude de plusicurs
dossiers dont I'interprétation, voire la constitution et
’analyse, ne sont pas encore achevées. On suggérera
seuloment quelques hypothéses de travail préalables
4 une Lhéorie de 'apophalisme rhéno-flamand (ef. art.
Mystique 11 A, t. 10, 1902-1919).

1) A la faveur d'une assonance propre a la langue
flamande, « iet » et « niet » permettent la révélation
d'une équivalence offerte 4 la conlemplalion (de méme
thies ot niht chez Eckhart; cf. Sermon 1 et 23; Deuts
Werke = DW, L. 1, Stultgart, 1954, p. 14, 402). « Een
simpel iet », « quelque chose de simple », s'unit & « een
bloot niet », « le Rien pur et nu », dans un méme poéme :
« oL 14, chose simple lui esl révélée qui ne peut 'étre :
le Rien pur et Nu » (Hadewijch 11, Poéme 1, dans
Eerits mystiques des Béguines, trad. J.-B.M. Porion,
coll, La Vigne du Carmel, Paris, 1954, p. 134; cf p. 137,
n. ¥, pour Hadewijch 1).

Lo néant désigne la Déité abyssale comme terme de notro
mouvement d’amour et en méme temps comme source com-
mune de toutes les communions d’amour possibles : entre les
personnes divines et les personnes humaines, entre cette source
et toute personne. BEst ainsl affirmée la contemplation par les
personnes de cette source infinie et éternelle de leur émer-
genco les unes par rapport aux autres, les unes pour les autres.

2) Notre néant et le néant divin sonl alors reliés
de lelle sorte que la « praxis annihilationis » (terme
employé par Benolt de Canfleld, Regula perfectionis,
liv. 11, ch, 9, édition latine, Cologne, 1610, f. 173v)
est le chemin qui méne & 'union & ce néant divin.
« Sinck all mein ich in Gottes niht », chante I’hymne
trinitaire Dreifaltigheitlied (13° 8.) : « Renais de Dieu,
mon aAme, et fais retour en lui Que ma substance,
dans le néant divin, sombre et s'écoule, dans le flot
abyssal ».

3) Il y a un lieu secret, un abditum mentis, ou Dieu
et I'homme se rencontrent, s'unissent, chacun étant
dépouillé du voile de 1'Etre. L’entrée dans ce lieu

ion de Gabriel Marcel (cf. DS, t. 10, col. 291).

suppose renoncement &, dépassement et oubli de toute
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conscience, de toute mémoire créaturelle d'un lel lieu
afin que Dieu seul y demeure (Eckhart, Sermon alle-
mand 52, DW, (. 2, 1971, p. 486-506; trad. frang.
J. Ancelet-Hustache, Sermons, L. 2, Paris, 1978, p. 144-
149). Tei, comme euvre commune, il y a engendrement
de tout ce qui esl et de la vie divine entidre.

4) Alors, ot tel serait 'apporl specifiquement eckhar-
tien, se révéle notre identité avec Dieu, avant qu’il
soit ecréateur el nous créatures (Sermon 56 de 'éd.
F. Pleiffer, Deutsche Mystiker, L, 2, Goltingen, 1857
et 1914, p. 179-181; Sermon 52, éd. J. Quint, cf. supra).
(Vest cela, dans son aspecl abyssal ef matriciel, qu’ex-
prime an plan contemplatif le neant, retour de I'dlre
au néanl divin sa source. £z nikilo révélerait la svurce
infiniment créatrice el infiniment rédemptrice de Dieu
qui dans sa gottheit, « un élre suréminent et un Néant
superessentiel » (Sermon 83, DW, t. 3, 1976, p. 442;
trad., t. 8, 1979, p. 152), est barmherzicheit, « miseéri-
corde » capable de toul amour, de toute mort par amour
{S.ﬁrmml 84, p. 459, trad. p. 157).

Le néant divin réveéle mainlenant la splendeur enliére
de I'infinilé transcendante : source infiniment rédemp-
trice, abyssale, contemplée par les personnes divines
el humaines, en tant que source de leur amour, source
commune de la procession des unes et de la création
des autres.

Ainsi apparait P'enjou commun & une Brautmystik
et & nne Wesensmystik, enjeu que Jean de la Croix ot
Thérése d’Avila déliveent des tentalions de dépasser
I'humanité du Christ : la nuit est 1a voie royale, I'immen-
sité de la distance infinie annonce déja I'immensité de
I'essence infinie. La morl de Dieu par amour est ici
le gaste inaugural qui révéle les significations rédemp-
trices du néant : « Pourquol Meu s’est fait homme?
Pour que je sois engendré comme ce méme Iieu,
Dieu esl mort pour que je meure au monde entier et
A toutes choses crgées » (Sermon 29, DW, 1. 2, p. 84,
trad., t. 1, 1974, p. 239). La kénose esl ici moment
de I'apophase entiére.

2, Kénose et asceése relévent d'une étude de la
négativité chrélienne. Mais lorsque kénose, pour le
Christ, et ascése, pour I'homme, désignent une activité
qui fait advenir la Volonlé de Dieu el non la sienne
propre, ce renoncement a soi, a la volonte propre,
n'entraine pus une nécessaire référence au neéant. Bt
lorsque cette abnégation, celle négation de soi va
jusqu'a Panéantissement de son étre propre, c¢’esl Lou-
jours ufin que soit encore plus affirmé I'étre de 'aulre,
Dieu ou le prochain. Mais le discours sur la négativité
chrélienne ne va pas sans risques d’équivocite ou d’ille-
gitime univocilé. Comment décrire ensemble un acte
humain et un acte divin de se nier? Le souci de 'ana-
logie ef l'exigence apophatique invitent a mediter
rigoureusement Isaie 53 ot Phil. 2, 7, et & élaborer les
conditions de possibilité unalogiques et apophatiques
d'une lhéorie de la kénose et de l'ascése.

Que pourrait bien signifier 'expression « se nier »
lorsqu’il s’agit de Dieu? Son étre transcendant lout,
rien de Lui n’a 4 se nier, 4 s'anéantir. L'union hypo-
statique unirait-elle une nature transcendante et une
nature transcendée? Au contraire, la personne unique
transcende par 'union en elle des deux natures et de
leur périchorése. Dieu transcendant 1'6tra et la question
de I’étre — aussi bien I'allirmation que la négation —,
le néant est le nom désignant cette transcendance de
Dieu en tant que Un el infini. La « négation » de la

deuxiéme Personne ajouterait-elle un deuxiéme néant
divin, résultat d'un acte d’elle-meéme? Mais que devrail
nier cet acte posé & partir des relations trinitaires, des
relalions eréatrices et rédemptrices avec le cosmos et
les consciences?

Parce que d’autre part 'amour extatique de Dieu
révéle 1'élernitéd et 1’histoire d’un don infini a4 travers
une dépossession infiniment donatrice el par conséquent
inflniment fondatrice de ses reprises cosmiques et
humaines, esl amour demande & étre décrit unitaire-
ment, afin que rien ne sépare ce qui en Dieu est tou-
jours uni : unité des moments de la vie divine; unifi-
cation régénératrice d’une création en incessants nau-
frages, unification réconcilialrice d’itinéraires devenus
contraires; union transfiguratrice des natures trouvant
leur alliance, union transformante produisant la réci-
procilé nupliale des personnes et leur rélérence A leur
source essentielle,

Ef pourtant l'expérience chrétienne revét souvent
une expression « dualiste » l.’ascése n’est pas oxclu-
sivement ce mouvement de produire en so0i le néant
de 'apophase, de réaliser en soi — un soi nié et méta-
morphosé — infinité, 'unilé, la transcendance de la
source absolue. Kénose et ascése n'annoncenl pas
seulement la conquéte de la conscience-de-Dieu par
une affirmation apophalique déliveée el relrouvée,

Kn réalité la kénose et ’ascése chrétiennes affrontent
un néant différent. Autre le néant de 'apophase et
de I'extase, aulre le ndant du mal, du péché, de enfer.
Autre le néant divin, autre le néant de la « chute »,
Autre le néant de 'union & Dieu, autre le néant de
1"¢loignement de Dieu, du casus ab uno, lorsqu’il g’agit
d'un mouvement luciférien de se délourner de Dien
et non point d’une extériorité due a la finitude créatu-
relle, La « rédemption » lide a la kénose et 4 l’ascése
n'est point d’abord l'achévemenl d’une croissance ou
le ratour & une genése initiale par une vigtoire sur les
obstacles & cet achévement ou & ce retour. HElle est
une lutte dramatique contre des puissances qui atla-
quent le principe méme de l'alliance, le projet méme
d'une hisloire commune entre IDieu et son cuvre,
faisant apparaitre ce projet comme échouéd, celte
alliance comme avortée., Le néant de cette expérience
cheétienne est différent du néant que rencontre 1'expé-
rience contemplative de I'Inde, de ’Islam, d’Israil.

I1 faut donc penser la relation entre le néanf de
I'apophase et le néant de I'enfer. Peut-&tre I'enjeu de
la kénose est-il 14,

12 Dans une préface & 'ouvrage de Chrislos Yannaras
(De Uabsence et de Uinconnatssance de Dieuw d'aprés lss
derits ardopagitiques et Martin Heidegger, trad. J. Tou-
raillo, Paris, 1971), intitulée Sttuation de Iz parole
thdologique selon la tradition orthodoxe (p. 9-39), Olivier
Clement propose une « parole apophatique » saisissant
la totalilé de l'expérience chrélienne (nous soulignons
les citations diverses que 'auteur met entre guillemets) :

elo nédant tisse lo discours méme de 'homme déchu..,. (Le)
Vivant souffre et meurt dans Ie chair,.. pour vaincra le néant
jusque dans I'enfer et la mort » (p. 24). D*autre part, le néant
apophatique intervient dans ce qu'O. Clément appelle « lo
sans-fond métaontologique de 1'hypostase qui fonde 'ontolo-
gie » et « I'anéantissement d'une hypostase divine », « Lo plus
que Diew est non soulement au-delh de toute affirmation; il
est aussl au-deld do toute négation. L’abime se révéle le
Vivant ». « C'est le sans-fond...de sorte que le Dieu vivant peut
sortir do son essence pour communiquer son dtre méme, en nous
faisanl entrer dans le mouvernent d'amour de la Trinitéd » (p. 24-
25), Alors un méme mouvement saisit apophase et kénose :




73 KENOSE ET ASCESE 74

« Les hypostases, parce qu’elles contiennent 1'essence, peuvent
gortir de son inaccessibilité, de son impassibilité, pour aller
jusqu’au bout de I'amour sacriflciel, Un de la sainte Trinité
gouffra et menrt sur la croix et seule cette kénose, cel anéantis-
sement d’'une hypostase divine peul convainere 1'homme.,.
de 'amour fou de Dieu pour lui,

Cette rencontre avec 'homme, dans la profondeur de son
enfer, permet & la lumiére incréée de le mélamorphoser par
I'intérieur » (p. 27). Car « la croix de Jésus est comme 1'appli-
cation de la croix trinitaire & espacement du créé et de 'incréd
dans sa modalité abyssale, celle de Penfer et de la mortl »
Ainsi la kénose « permet la résurrection @ car la béance entre le
erdé ot 'inerdd, dans laguelle semble s’anéantir la consubs-
fantialité du Pére et du Fils, se transforme en lien de leur
amour sacriflciel ¢l vicloricux, &'idenlilie & I'ouverture du
flane transpercé du Verbe fail chair d'on jaillissent 1'enu du
baptéme ct le sang de 'eucharistio, ¢’est-d-dire la plénitude
ecolésiale el déja eschatologique de I'Esprit de rénovation »

(p. 26).

Nous avons ainsi une premidre corrélalion entre
apophase, kénose el enfer, Le mouvement extatique
des hypostases, 'acte de se dépouiller de son élre
propre, voila ce qui délivre de 'enfer, ndant qui consiste
en la séparation d’avec les énergies déifiantes, Corré-
lation « orthodoxe », « orientale », dont il faut recon-
naltre, sans pouvoir y insister ici, qu’elle propose une
confrontation entre 'expérience chrélienne et la méta-
physique apophatique des mystiques de I'Inde, d’'Israél,
de I'Islam. (I. Yannaras se réfere alors b Heidegger.
Car « Néanl » (Nichtseiend) désigne, légitimement
semble-t-il, I'étre (Sein) au-deld de 1'étant (seiend), s'il
g'agit d’'étre déliveé d'une séparation, d'nne distance.
Et la perceplion d’un néant créaturel, infernal, devient
perception de ce néant qui désigne I'étre au-dela de
I'étant, aprés avoir désigné, dans les apophatismes
préheidegeériens, 'au-deld de P'ébre.

20 Cependant cette premiére corrélation ne sufflt
pas a rendre compte de 'expérience spécifiquement
chrétienne du ndant el de la rédemplion, La rufonocIe
BERULLIENNE des divers néants (cf. infra), puis 'expé-
rience du néant chez Thérdse de Listeux, introduisent
4 une nouvelle corrélation, Tl g’agit que 'homme soit
délivré du néant infernal et retrouve ce néant de 1’apo-
phase « qui ne répugne pas & Dieu » (Bérulle) :-tel est
l'enjeu de la rédemption, le sens de la fonction média-
trice de la kénose. Mais le drame esl ici plus grave.
Du néant que célébre l'apophatisme orthodoxe et
heideggérien d’0. Clément et €. Yannaras, on ne voil
pas commenl aflirmer son régne infaillible au fond de
I'dme sans tenir compte du sens théologique et mys-
tique des critigues luthériennes du néoplatonisme,
ainsi que de 'apport de cette tradilion qui passe par
Boehme, Schelling et Hegel. Satan n’aurait-il fait que
briser un projet d’alliance avec Dien et séparer la
création des chances de D'accomplir? La théologie
bérullienne et 1’expérience thérésienne préparent une
nouvelle compréhension du nédanl, une nouvelle expé-
rience de la kénose.

L’opuscule de Bérulle pour lo jour de la Septua-
gésime (135, Bourgoing, Fucres, Puris, 1644 = 30,
Aubier, Opuscules de piété, Paris, 1944, éd. que nous
citons) distingue trois néants : « le néant duguel Dieu
nous tire par la créafion, le néant on Adam nous met
par le péche, et le néant ol nous devons entrer avec
le Fils de Dieu s’anéantissant soi-méme pour nous
réparer » (p. 140). La prams annihilationis sera triple :

1) Puisque « le néanl ne répugne en rien & Dieu »
et qu’il « est susceptible et capable de toutes les volontés

de Dieu » (p. 142), nous ne réaliserons jamais mieux
la relation de eréature a créaleur qu'en réalisant en
nous cela méme & partir de quoi Dieu manifeste sa
gloire et sa transcendance comme créateur, Le néant
eréaturel est capable de Dieu parce qu'il est cela méme
i partir de quoi {ex nthilo) Dieu appelle inflniment,

2) Dien noug trouvant dans le néant du péché,
« antrons humblemenl dans le neant ot Dieu nous
lrouve; vivons dans la défiance et le renoncement de
nous-mémes & quoi il nous oblige » (p. 142),

3) Le néanl de la grice et de la kénose « est un
néant ou (Dieu) nous met lui-méme et dont il est
I'auteur, et qu'il opére en nous par son Esprit el sa
grice; el ce noéant va imitant et adorant I'état anéanti
de Jésus-Christ son Fils au moment de l'incarnation »
(p. 142; Bérulle cite ici Phil. 2, 7). 1dée développbe
dans les deux opuscules Sur 'abnégation (Bourgoing,
131-132; Aubier, 141-142, p. 439-442); cf. infra.

Bérulle opére en outre un travail d’architecturation
des trois néanls en montrant les passages, les progres
de I'un & Tautre. L'opuscule De la plénitude de Dieuw
dans le mystére de Ulncarnation (8, Bourgoing; 141,
Aubior) en donne les lignes générales :

o La théologic mystique tend A nous tirer, & nous unir, A
nous abimer en Dieu. Elle fait lo premier par la grandeur de
Dieu, le second par son unilé, le trolsidbme par sa plénitude;
car la grandeur de Dieu nous sépare de nouz-mémes et des
choses crédes, et nous tire en Dien; son unité nous recoit el
nous unit en lul, et sa plénitude nous perd, nous anéantit et
nous abime dans 'océan de ses perfections, comme nous voyons
que la mor perd et abime une goutte d'eau » {p. 171).

Déja s’esquisse un double mouvement d’ensemble :
Dieu nous tire en lui au moment de la eréation, nous
¢tablit en Jésus au momenl de I'incarnation rédemp-
trice et de notre imitation parfaite de Jésus; d'autre
part, notre anéantissement dans I’abyssalité divine
précéde el prépare DPanéantissement de la nature
humaine au mystére de l'incarnation. La puissance de
Dieu est telle que, quel que soit notre néanl, Dieu
noug en « attire » en méme temps qu'il nous anéantit
afin de nous établir en lui (cf. Opusc. 13, Bourgoing;
42, Aubier, qui présente les « trois empires » de Dieu
sur le néant, sur I'dtre créd, sur la grice, p., 173-175),

Dans le ndant du péché, existe encore un mouvement
vers Dieu, « imprimé par la puissance du créateur dans
I'intime de sa créature, et dans le fond de I'dlre créé
dés Pinstant méme qu’il est crééd, Et c’est un mouve-
ment si profond et si puissant que la volonté n'y peut
atteindre pour le combattre, que le péché commis ne
peul effacer, que I'enfer ne pourra effacer... Ce mouve-
ment naturel a I’me lui est caché en cette vie, comme
I'ame ost cachde a elle-méme... Tlle ne voil ni son étre,
ni ce qui est au fond de son étre » (Opusc. 123, Bour-
going; 27, Aubier, p. 134).

(iotte puissance de Dieu d’appeler du nédant & 1'étre
el du péché i Ia grace se poursuit en puissance de Dieu
de s’abaisser, de s’anéantir pour communiquer la
puissance transformante, rédemptrice, de 1'anéantis-
sement. C'est ce qu’explique, & propos de Marie, le
commentaire de I'annonciation :

« L’Ange la conduit et I'8léve de grandeurs en grandeurs, et
elle rentre d'abaissement en abaissement. Auparavant elle
était abaissée dans son néant, c’est-A-dire dans le néant de la
erdéature, ot maintenant elle g'abaisse dans un autre néant,
¢'osl-a-dire dans le néant du Créateur qui se fait créature...;
el la Vierge entre dans 1'dtat humble et profond, ol doit nous
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porter 'abaissement, et comme anéantissement d'un Dieu
fait homme par le myslére sacréd de I'Incarnation s (Fie de
Jésus, ch. 12, 6d. A. Molien, Juvisy, 1929, p. 90).

Au mouvement de Dieu vers nous par I'Incarnation
répond notre mouvement vers lui : « Puisque Dieu
s’abaisse jusqu'd nous..., nous nous devons élever &
lui..., appliquer 4 Ini et non plus & rien de sensible el
de eré6 hors de lui el de sa grice » (Opuse. 41, p. 171).

Ce premior ensemble de références au néant reste
encoro indépendant de la finalité rédemplrice. Mais
V'opuse. Du double mouvement de I'dme vers Diew et vers
les erdatures (Bourgoing, 122; Aubier, 26) permet de
comprendre comment le mal provient d’'une crise de
cette synergie entre Dien et nous :

Devant « référer &4 Dieu tout ce qui est procédant
de Dieu », il nous laut aussi Ini référer « I'usage » des
créatures, « afin que Dien qui esl tout en lui-mdme soit
tout en nous.., et que nous adhérions au mouvement
par lequel Dieu créant et formant toules choses, les
référe et rapporte toutes A soi-méme » Or « I'ime en
la terre et en ce corps ne se sent pas elle-méme.., ella
n'apercoit que le mouvement des sens vers los choses
corporelles » (p. 128). L'équilibre cosmique esl ici la
métaphore de I'équilibre spirvituel : « I1 y a deux mouve-
ments en 1'dme, qui font et distinguent le cours de la
vie sur la terre, voire dans ’éternilé. Le mouvement
de l'occident & Porient propre au soleil, qui nous
convient par la création et par Ja grice, el nous conduit
4 Dien qui esl notre Orient, et le mouvement qui tend
de 'orient & 1’occident, du Créateur & la créature par
le péché; ce sont les deux mouvements qui établissent
le ciel et l'enfer » (p. 129).

De méme que I’abime de Dieu a I'empire sur le néant
de la créalion, de méme 'abaissement de Dieu a I'em-
pire sur le néant de piché et d'enfer. C'esl ce que
marque 'opusc. 151 De 'abnégation :

« Nous n’avong droit par nous-méme qu'au néant, au péché,
a l'enfor, ¢’est-d-dire au nbant en toute fagon » (p. 439). Mais
«la vieet forme de grice quo Dieu donne maintenant 4 I'homme
est uno sorte de grice d'andantissement el de croix, el la grice. ..
tire 1'Ame hors de soi-mémeo par une sorte d’andantissement
et la transporte, I'établit ot I'ente en Jésus-Christ, comme en
lui notre humanité est entée en sa divinité » (p, 440-441).
L'opuse, 152 sur le méme sujet montre clairement cette dou-
ble relation au néant ; « L'abnégation est fondée en la grandeur
da Dicu, et en I'état de la eréalure tirée du néant, et tendant an
néanl par sa condition propre ef par le péché; et en une autre
sorlo de ndanl de soi-mdme par la grice » (p. 442).

Ainsi tout dépend du mouvement d’ensemble, de
I'architecturalion dynamique de 1'ensemble. Au com-
mencement, le néant est ce & partir de quoi I'dtre créé
est appelé — création —, ce vers quoi Dieu s'ubaisse
— incarnation —, ce vers quoi I'dlre créé se tourne
pour le référer & Dieu; dés quo 'étre créé se tourne
vers le néant en excluant toute référence & Dieu, de
Iuni-méme et de Loutes choses y compris le néant, alors
I'abaissement de Dieu par I'Incarnation devienl activité
rédemptrice.

Alors le mouvement de Dieu vers I'dtre créé et le
mouvement de I’dtre crééd vers Dieu viennent habiler
le néant d’on ils étaient exclus afin que sans cesse la
puissance infinie de Dieu s’abaisse vers toutes choses,
y compris le néant. Ainsi Dieu par ceite puissance
les abime ot anéantit dans 'infinité de son étre, dans
la plénitude abyssale de son étre : étre infiniment trans-
cendant, infiniment puissant, inflniment capable de
g'unir & son wuvre el de 'unir & sa vie trinitaire.

3. Agcése et corédemption, - Une science
ultérieure de 'ascdse aurait-elle encore & découvrir de
nouvelles métamorphoses du néant? Apophase et
kénose seraient les deux sources d’'un mouvement de
nier le moi et le monde pour affirmer Celui qui se
donne d'un don si infiniment transcendant lorsqu'll
crée, que par ce don Il a cetie force infinimentl trans-
cendanle de livrer sa vie & la mort, d'entrer dans la
mort. Par cette mort, par les énergies sacriflcielles
dont elle est la source, par ¢e don de Lui-méme lors-
qu’ll partage son destin entier, il délivre d'une mort
quo seule dépasse une nouvelle naissance., Naissance
produite par les énergies sacrificielles de cette mort
qui esl ainsi I’événement é&ternel révélant une profon-
deur abyssale de I'Etre divin, la kénose révélant le
cceur de l'apophase et le sens de toute ascése. La
profondeur abyssale peut ainsi s’appeler néant & cause
de ce qu’elle produit ;: se donner si infiniment soi-méme
et n'étre rien que ce don, qu'dlre ainsi infiniment c’est
nier infiniment soi-méme comme subsistant hors de
ce Don, nier infiniment soi-mé&me comme plus fonda-
mental et plus essentiel que cet élan infini vers 'auntre
jusqu’d Panéantissement de soi pour le faire naitre el
ronaitre infiniment & la Source infinie de tout étre.

Jit pourtant une histoire de I'ascése contemplative
découvre de nouvelles expériences du néant.

L’enfer, ou, selon la définition de Bérulle (Opuse, 51,
p. 440) « la consommalion et I'établissement en ce
néant misérable, ot le damné perd tout I'usage de
tout le bien qui est en son é&tre naturel », donne lien
a diverses expériences : vision de l'enfer, traversée de
I'enfer ou de situations dont le tragique est analogue
& celui de I'enfer; soucis concernant la condamnation
A I'enfor, qu'il s'agisse de ceux qui sont actuellement
condamnés ou qu’il 8’agisse de ceux que nous cherchons
4 sauver de I'enfer. Autre le néant de la damnation,
autre le néant de la rédemption. Autresle néant d'un
enfer appelé & une apocatastase, autre le néant d’un
enfer désignant une damnation définitive et sans appel.

Qu'en est-il de ce néant luciférien appartenant a ce
presque second principe disant : « Ich bin der Geist
der stets verneint » : « Je suis 'esprit qui nie toujours »
(J. W. Goethe, Faust, 1° partie, Studierzimmer)? Pour-
quoi 'ascése contemplative devrait-elle expérimenter
la crise do toute certitude, la vanilé de toute afir-
mation, le crépuscule de toutles les sagesses, toutes les
gnoses, toutes les quétes du sens? Que signifie 'expé-
rience d’une déréliction qui n’est appelée par aucune
nécessaire dialectique de 'amour, de la purification,
ou de l'initiation? Pourquoi une déréliction lide & ce
néant de la « seconde mort » transcendant toute dialec-
tique réconciliatrice?

Jean de la Croix (Noche, liv. 11) et Thérése d’Avila
(Moradas v-vi1) relient encore cette expérience & I’his-
toire d'un amour, d’une purification, ou d’une ini-
tiation, I'ascése contemplalive étant un itinéraire vers
une métamorphose de toute vie. Thérése de Lisieux,
au contraire, présente un itinéraire qui, sans nommer
I'enfer, chemine & travers les étapes d'une déréliction
éprouvée comme situation-limite indépassable. Par le
méme terme de néant, elle reprend une thématique
antérieure et affronte un « néant » dont elle livre le
secret. Lo terme ascése esl ici insuffisant & moins
d’entendre une participation d’amour A la kénose du
Christ.

Lorsque, dans le manuscrit A, Thérése écrit : « J'ai
compris que sans l'amour, toutes les muvres ne sont
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que néant, méme les plus éclatantes » (Manuscrits
autobiographiques, ¢éd. du Carmel de Lisieux, 1957,
p. 203), elle ne formule pas un simple jugement de
valeur, elle reprend pour 'amour une aflirmation anti-
humaniste, théocentrique, christocentrique.

Dans le manuaerit ¢, Thérdee reprend encore ce Lhémo ;
v la véritable jole qu'elle savoure on son cceur, se voyant ce
qu’elle ast aux yeux du Bon Dieu : un pauvroe pelit néant, rien
de plus » (p. 243). Qu’il s’agisse du faire ou de "&tre, le faire et
I"dtre humalns ¢n eux-mémes sont néant. De ce néant ecréaturel
la conscience cst le commencement de Pascése, la connais-
sance en esl le centre, le dépassement en est la finalité. J.-J.
Surin, dont Thérése avail lu Les Fondements de la vie spirituelle
(p. 184), criliquait ainsi Pune des flgures de I'amour-propre :
« On se regarde comme quelqua chose et on oublie que dans le
fond on n'est qu'un néant « {Livree 8, c¢h, 1, éd. revue par J.
Brignon, Paris, 1737, p. 202).

Mais dans les manuscrils B el C, éerits pendant
'année de son épreuve (1896-1897), Thérdse se référe
au néant pour décrire ot 'expérience de sa vocation
et I'expérience de son épreuve. S'il ¥ a une relation
entre l'une et l'autre, comment ne point découvrir
la méme relation concernanl le néant? L’expérience
thérésienne représenterail un tel progrés de la prazis
annthilationts que ce progrés ne peut pas ne pas retentir
sur la théologie du néant,

Racontant & sceur Marie du Sacré-Ceewr la décon-
verte de sa vocation, Thérdse éerit : « Comme Madeleine
s0 baissanl loujours aupréds du tombeau vide finit par
trouver ce qu'elle cherchait, aingi, m'abaissant jusque
dans les profondeurs de mon néant, je m’élevai si haut
que jo pus atleindre mon but » : habiter le cceur de
I'Bglise, 'amour, « dans le caur de 'Tiglise... je serai
I'Amour » (Manuscrits, p. 228-229),

Jean de la Croix avail dit, selon la traduction citée par
Thérdse : « En m’abaissant si bas, si bas, je m'élevai si haut,
si haut que je pus atteindre mon but » (Poéme vi, 2; Obras,
Madrid, BAC, 1950, p. 1339), Or, rappelant plus loin son
offrande en viclime & 'amour miséricordicux, Thérése explique
en cos termes la conformité d'elle-méme & Dieu : « L’Amour
m'a choisie pour holocauste, moi, faible et imparfaite créa-
ture...Ce choix n'est.il pas digne de I’Amour? ... Oui, pour que
I'Amour goit pleinement satisfait, il faut qu’ll s’abaisse, qu'll
g'abaisse jusqu’an néant et qu'll transformo en feu co ndant »
(Manuserits, p. 230).

Cerles, le cadre esl parfailemenl bérullien (Opus-
eule 30, p. 142; cof. supra, col. 73), Thérése par la
grice de la miséricorde prévenante expérimente que
le « néant » qui esl le sien ici, le néant dans les pro-
fondeurs duquel elle s’abaisse, — et jusqu’d ce méme
néant 'Amour s’abaisse ot le transforme en feu -,
ce n'est point le néanl du péché ni celui de la grace,
encore moins celui de I'enfer. L'abnégation thérésienne
concerne le seul néant eréaturel,

Mais parce que su vocalion esl I'aclivité co-rédemp-
trice, il parait difficile de ne pas découvrir la kénose
dans ce mouvemenl par lequel « I'amour... s’abaisse
jusqu’au néant » el « transforme en feu ce ndant »
\p. 280). Car Thérése g’offrant & 'amour appartient &
une nouvelle ére : « Auntrefois les hosties pures et sans
laches étaient seules agrédes par le Dieu Fort el puis-
sant. Pour satisfaire la Justice Divine, il fallait des
victimes parfaites, mais a4 la loi de crainte a succédé
la loi d'amour » (p. 230)., Par conséquent Thérdse
annonce en meéme ftemps deux choses : puisque lo
sacrifice du Christ dilfére des sacrifices de ’ancienne
Loi, la spiritualité réparalionniste de 'offrande en

victime & Ia Justice doit et peut étre complétée par
une spiritualité de I'offrande en victime & 1’amour.
Jésus alors accepte de changer le néant créaturel thé-
résien en fou d’amour co-rédempteur, de ce méme
mouvement par lequel il g'abaisso en rédempteur vers
lo néant de péché et d’enfer des créatures pour les
en délivrer en le transformant en feu, en néant de
grice., L'amour qui habite le néant eréaturel thérésien
recoit ainsi par grice la perfection originaire qui eiit
4lé ceolle de ’homme prélapsaire si son développement
n'elit pas été interrompu par le néant du péché, Cet
amour se veut co-rédempteur avec Jésus et en plon-
geant dans le néant par un mouvement de désappro-
priation extalique el aucunement égocentrique il
dovient conforme & ce méme mouvement el qu'il
g'accomplit en Jésus.

L'expérience contemplative thérésienne découvre
ainsi deux aspects de la puissance extatique et kéno-
tique de 'amour divin. Jésus « s’abaisse » — selon Ia
terminologie bérullianne — d’une part vers le néant
de co qui est & sauver, d'aulre part vers ce néant que
lelle aventure d’amour rejoint parce que la désappro-
priation infinie de soi fait devenir demeure des énergies
de I'’Amour infini. Que la réalisation infinie de ce néant
devienne plénitude des énergies de I"Amour infini,
qui dans son extase et sa kénose est déploiement de
cette causalité matricielle infiniment créatrice ot
rédemptrice désignée par le néant de 1'apophase! Mais
de colte manidre la contemplation thérésienne articule
deux moments de 'activité rédemptrice : s’abaisser
vors tel néant créaturel en tant qu'il est & sauver
parco que devenu néant lapsaire de péché et d’enfer;
g'abaisser vers tel néant créalurel en tant que 'amour
qui I'habite invite & le transformer en feu d'amour
co-rédempteur.

Qu'y a-t-il de commun entre le néant en tant que
désignant la nécessité créaturelle lapsaire de la rédempy
tion et le néant en tant que désignant la capacité
créaturelle de la co-rédemption? Entre la néant comme
nom de ce qui est & sauver et le néant comme nom
de cel amour humain qui est en puissance I'énergie
rédemptrice, la causalité infiniment matriciello de
I'amour divin ? L'’espace ouvert par 'expérience contem-
plative thérésionne fait émerger & ’horizon la promesse
d'une réponse si I'on accepte que Dien exerce aussi
son activité rédemptrice en g'associant des co-rédemp-
tours, comme si la rédemption passait aussi par telle
el Lelle élection & la rédemption. Il y aurait alors entre
les deux néants des relations telles que l'ordre de la
création, I'ordre de 'incarnation, l'ordre de la rédemp-
tion en recevraient une nouvelle articulation.

L'expérience de la déréliction est, pour Thérése, la
suite ot le fruit de l'expérience de sa vocation. La
situalion-limite ici éprouvée prolonge et dépasse toutes
les expériences anterieures de la négalivité en les
marquant du signe du non-sens, de I'absurde comme
gens dafinitif de I'absence et de I'inconnaissance de
Dieu. Car dans les profondeurs de la conscience, les
puissances d’un « mal radical » viendraient détruire
touto mémoire de I'image « in patria », la mémoire de
I'image de ce que nous désirons « in via ». Ces puis-
sances se rient de foute nostalgie de I'étre et de toute
rocherche de I’absolu. Elles annoncent leur régne en
utilisant la voix des puissances pécheresses, le néant
du péché étant ainsi le porte-parole d’un néant pire :

« Il me semble que les téndbres, empruntant la voix des
pécheurs, me disent en se moquant de mol : Tu réves la lumidre,
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une patrie embaumée des plus suaves parfums, tu réves la
possession &ternelle du Créateur de ces merveilles, tu crois
sortir un jour des brouillards qui t'environnenl. Avance,
avance, réjouis-toi de la mort qui te donnera, non ce que tu
espores, mais une nuil plug profonde encore, la nuit du néant »
(p. 252).

L’éprenve thérésienne esl la contemplation d'une
descente aux enfers, la participation co-rédemptrice
a une descenlte aux enfers trop souvent décrite en
langage mythologique alors que g’accomplil le drame
ontologique de la relation entre adpruworg el Delwots.
Le néant devenu privé de Dieu doit élre sauvé et rendu
a Dieu par un néant toujours plein de Dieu.

IZst-il possible de « conclure »? Le néant désignerail
I'infinité Lranscendante de Dieu en tant que :

1) la source abyssale malricielle de tout étre;

2) P'énergie créalrice et rédemplrico par laquelle la
force de cette source esl partout donnée jusque dans
la mort;

3) I'immensité du champ relationnel qui étend uni-
versellement sa presence el fait de toute distance qui
sépare une distance qui relie,

Ce néant est alors sataniquement privé de Dieu et
devienl le néant privé de la conscience que Dieu y
régne — le néant de l'athéisme — en méme temps
que le néant privé de la conscience que Dieu le sauve
— le néant de l'enfer. Mais la rédemption est A la fois
victoire sur Penfer et révélulion que le néant d’abord
est le nom de 'infinité entiére de Dien. Cette rédemp-
tion el celte révélalion passent par des nuits qui ont,
a cause de cet enjeu, le visage de l'infini, qui sont,
A cause de cel enjoun, 'image de l'infini,

Etudes d'emsemble. -- H. Thelll-Wunder, Die archaische
Verborgenheit, Die philosophischen Wurseln negativer Theo-
logie, Munich, 1970, — M.-M. Labourdette, Mystique ot npo-
phase, dans Revue thomiste, t. 70, 1970, p. 629-640 (revue cri-
tique d’ouvrages divers). — M. Bales, La théologie négative:
digscours ou méthode, dans Azes, |, 3, décembre 1970, p. 11-22,
— J. Hochstaill, Negative Theologie. Ein Versuch sur Vermitt-
lung des patristischen PBegriffs, Munich, 1976,

Antiquité et patristique. — W. Deierwaltes, Prokles.
Grundztige seiner Metaphysik, Urancfort fMain, 1965, p. $39.
382. — J. Trouillard, T'héologie négative et autoconstilution
psychique ches les Ndoplatoniciens, dans Savoir, faire, espérer...,
Bruxelles, 1976. — H. Armstirong, Negative Theologie, dans
The Downside Heview, L. 95, 1977, p. 176-189.

P.-Th. Camelot, Foi et gnose, introduction ¢ Pétude de la
connatssance mystique chez Clédment d’ Alexandrie, Parls, 1945, —
J. Danibdlou, Platonisme et thédologie mystigue. La doctrine spiri-
tuelle de §. Grégoire de Nysse, 2° éd., Paris, 1945. — H. A.
Wolfson, T'he Meaning of « ex nihilo » in the Church Fathers,
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in Gregory of Nyssa, dans Harvard theological Review, t. 63,
1970, p. 53-60; Studies in the History of Philosophy and Heli-
gion, Cambridge Mass,, 1973, p. 207-221,
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d'Orient, Purls, 1944 (réimpress. , La thédologie mystique, 1977), —
H.-Ch. Pucch, La téndbre mystique chez le Pseudo-Denys ¢t la
tradition patristique, dans Etudes carmélitaines 23, Paris, 1938,
p. 8868, — W. Vilker, Kontemplation und Extase bei Pa.
Dionystius..., Wiesbaden, 1958, p. 145-146., — J. Vanneste,
Le mystére de Diew. Essai sur... la doctrine mystique du Ps,-
Denys. .., Paris-Bruges, 1959. — H. U. von Balthasar, Litur-
gie cosmique. Mazime le Confesseur, Paris, 1947.

Moyen Age ot temps modernes. — VI, Lossky, Théo-
logie ndgative et connaissance de Diew ohes M. Eckhart, Paris,
1960. — M. Nambara, Die Idee des absoluten Nichis in der

deutschen Mystik und seine Entsprechungen im Buddhismus,
dans Archiv fur Begriffsgeschichte, t. 6, 1960, p. 143-277, —
St. Breton, Métaphysique et mystique chez M, Eckhart, RSR,
t. 64, 1976, p. 161-182. — A. Klein, M. Eckhart, La dottrina
mistica della giustificazione, Milan, 1978 (Postilla 5; p. 162-
167, abondante bibliographie).

Altdeutsche und Altniederlindische Mystik, 6d. K. Ruth,
Darmsiadt, 1964 (recueil d'articles), — M. Windstosser,
Etude sur la « Théologie germanique », suivie d’une traduction,
Paris, 1911, — J. Paquier, Le livre de la vie parfaite (la Théo-
logic germanique), trad. frang., Paris, 1928, — A. M. Haas,
Die « Theologia deutsch ». Konstitution eines mystologischen
Texts, dans Freiburger Zeitschrift fir Philosophie und Theo-
logie, t. 25, 1978, p. 804-350,

J. Orcibal, La rencontre du Carmel thérdsien avec les mys-
tigues du Nord, Paris, 1959; S. Jean de la Croix et les mys-
tiques rhéno-flamands, Paris-Bruges, 1966. — L. Kolakowski,
Chrétiens sans Eglise, trad. A. Posner, Paris, 1969. — 8t.
Breton, La erotz du non-dtre. L'expdrience mystique de §. Paul
de la Croix, RHS, t. 62, 1976, p. 3-18.

Les ouvrages cités dans I'article n'ont pas 6té repris dans
la bibliographie. — Voir aussi DS, arl. Abnégation, Andan-
tissement, Ascése, Contemplation, Dépouillement, Mort mystique,
Mortification, Mystique, Nudité.

Alain Gounier,

NEDONCELLE (Maunice), prélre, 1905-1976,
— Né & Roubaix le 30 octobre 1905, aprés ses anndes
d’é¢tudes au séminaire Saint-Sulpice et A la Sorbonne,
il est ordonné prétre en 1930 et nommé professeur a
I'Ecole Albert de Mun, 4 Nogent-sur-Marne.

De 1943 A 1945 il enseigne aux Instituts catholiques
de Lille et de Paris. En 1945 il est nommé maitre de
conférences & la Faculté de théologie calholique de
Strasbourg. En 1946 il y succéde & Jean Riviére dans
la chaire de théologie f[ondamentale et en 1956 4 Michel
Andrien dans la charge de doyen. En 1975 il fait
valoir ses droits & la retraite el meurt & Strasbourg le
27 novembre 1976.

Si on ne peut dire que Nédoncelle soikk un auteur
gpirituel, on ne peut nier que sa philosophie religieuse ne
soit source de spiritualité, Parti d’un solipsisme farouche
qui crée 'autre gratuitement, Nédoncelle en vint &
I'affirmation native d’une réciprocité des consciences
qu'il hésita d’abord & adosser & une mélaphysique de
I'dtre. Une progression décisive se fit jour dans Inter-
subjectivité et Ontologie ou ga pensée semble atteindre
sa maturité définitive : les personnes sont des étants
qui communiquent entre eux par 'dtre du monde;
mais ils ne peuvent communier entre eux que dans
I’ Etant divin qui les fonde dans leur relation de réci-
procité. L'intvition maitresse de la réciprocité com-
mande quelques thémes majeurs de la vie spirituelle :
la réciprocité, 'amour, la souffrance, la priére.

La réciprocité des personnes est une donnée consti-
tutive de la personno. Dans le heurt de la rencontre,
le « nous » est plus souvent découvert réflexivement
que vécu intuitivement. Paradoxalement, le « nous »
est une identité hétérogéne. Au sein de cette unité,
chacun ne regoit 'influence de 'autre que pour rester
bien autre. Il y a un va-el-vient dialectique entre
I'identité du « nous » et I'hétérogénédité du Je et du Toi.

L’amour est avanl tout une volonté de promotion
mutuelle. Aucun amant ne peut ne pas se vouloir voulu
par I’aimé lui-méme, sinon il limiterait le don de 1'aimé,
Cetle promotion mutuelle ne peul se réaliser qu'a
travers une muvre qui en est moins le but ultime que
I'expression périlleuse toujours inadéquate. Aucun
amour n’est saturé par sa propre réciprocité. Toute
dyade est pour les myriades,
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La soulfrance esl un probléme majeur pour qui met
la joie de la communion comme fait primitif. Kxecluant
tout dolorisme, Nédoncelle ne veut pas que 1'on console
(ou se econsole) trop vite : il ne faut se moquer ni de
I'homme ni de Dieu. Celui-ci envoie-t-il la soulfrance?
Comme si Dieu aimait torturer ses créatures] Toule
tristesse est & exorcisor, car elle améne une usure de
la volonté qui entame le don de soi. Mais les conso-
lations de la foi ne doivent pas nous aider « & nous
en remetire » trop vite. Les blessures du coeur, les
ruptures en plein midi sonl parfois plus cruelles due
la mort. Jouer l'indiflérence revienl & une anesthésie
de I'dme : ne pas soullrir d’'un manque de réciprocité
est toujours 'indice d’'un mangue de générosité.

La priére n’est pas seulement divine. Elle est aussi
humaine, Elle est le signe d'une entrée dans la civili-
sation : elle réside dans un dialogne on la contem-
plation, la demande, 'oblation du priant sonl suspen-
dues A4 un acte de liberté qui décide d'exaucer (ou
non) 'orant., Muais Ia priére divine peut-glle éfre un
dialogue? Dieu répond foujours, mais & son mode &
Lui, L’Incarnaltion est 1A pour nous le rappeler, car
A la différence de la pridre humaine aux réponses
précaires, Dieu maitrise la fatalité : le destin esl son
serviteur.

Nédoncelle a aussi fail cuvre (’historien, s'inti-
ressant surtout au probléme du catholicisme anglais,
Il fit mieux connaitre en France le baron Frédéric

von Hiigel et surloul Newman,

Ce penseur original aux dons mulliples gardail dans
sa philosophie la hantise de I'histoire et de la théologie,
Les dogmes « donnent & penser » ot ne dispensent
jamais de philosopher.

Parmi scs ouvrages on retiendra surtout : La philasophie
religieuse en Grande-Bretugne de 1860 & nos jours, Parig, 1934,
— La pensée religicuse de Dietrich von Hiigel, Paris, 1935, —
Les legons spirttuelles du 190 gidele, Paris, 1937, — La souf-
france. Essal de réflexion chrétienne, Paris, 1939, 1950, — La
réeiprocité des consciences. Fssal sur la nature de la personne,
Parig, 1942. — La pergonne humatne et la naturs, Paris, 1943,
1963. — Lo philosophie religieuse de Newman, Slrasbourg,
1946. — Vers une philosophie de 'amour, Paris, 1946, — Naw-
man, bienfaiteur de deuxr FEglises, SBtrasbourg, 1947, — T'rois
aspects du probléme anglocatholique auw 18 gidele, Paris, 1951,
— De la fidélité, Paris, 1958, == [Tntroduction & Uesthétigue,
Paris, 1958, «— Newman, Sermons aniversitarres. Introduction
et commentaire, Paris, 1955, — FEriste-t-il wne philosophie
chréticnne? Paris, 1956. — Vers une philosophie de lamour et
de la personne, Paris, 1957. — Conscience et logos, Horizons
ét méthode d'une philosophie personnaliste, Parls, 1961, — Pridre
humaina, pridre divine, Paris, 1962, — Personne humatne et
nature. Etude logique et métaphysique, Paris, 1963, — Le Chré-
tien appartient d deux mondes, Paris, 1970, — Intersubjectivitd
¢t ontelogte, Le défi personnaliste, Paris-Louvain, 1974, — Sen-
salion séparatrice ¢f dynamisme temporel des consciences, Parls,
1977. Ces deux derniers recueils rassemblent les écrits publids
entre 1970 et 1977. Pour les années antérieures, voir biblio-
graphie compléte dans ses Explorations personnalistes, Paris,
1970, p. 283-298. — Nédoncelle a donné dans le D8 le cha-
pitre 2 de 'art. fntdrioritd {intériorité et vie spirituelle, t. 7,
col. 1889-1903).

Etudes : M. Marini, La relazione interpersonale e incontro
eon Dio in M. Nédoneelle, Brescin, 1976. — L, Jerphagnon,
art. Nédoncelle, dauns Eneyelopedia Universalis, Universalia
1977, p. 524-525. — B. Renaud, Mgr M. Nddoncelle, doyen
honoraire de lo Faculté, 1905-1076, dans Hevue des seiences
religisuses, L, 51, 1977, n, 2-3, p. 145-147. — I, De Beer, L’ Ftre
parmt nous. A propos d' « Intersubjectivité et Ontologie », de
M. Nédoncelle, tbidem, p. 148-168. — En mars 1979, a eu lieu &
Strasbourg un collogue sur « La pensde philosophique et

religipuse de M. Nédoncelle » (ef. Mélanges de science religieuse,
t. 36, 1979, p. 98-100); éd. Paris, 1981,
DS, L. 2, col. 2370 f1; L. &, col. 272-273; 1. 7, col. 855, 857,
ole,
IFrancis De BEER.

NEEFFS (Narvius, Nevivus; JeEaw), ermite de
Saint-Augustin, 1576-1656. — Jean Neefls naquit &
Mualines, dans une famille noble, fils de Pierre et de
Barbe Mompeliers dite Suys. Son frére Rombaut était
dchevin de sa ville natale. kEntré chez les aupusting
i Malines en 1594, Jean fit sa profession le 9 juin 1595.
Le 14 avril 1595 il soutint ses théses devant le chapitre
provincial de son ordre, tenu & Enghien, ot obtint le
grade de bachelier en théologie. Peu aprés son ordi-
nation sacerdotale (1600), il fut nommé sous-prieur
du couvent de Malines et en 1610 mattre des novices.

Plusieurs fois il fut prieur {Bruges, 1611-1613; Hassell,
1616-1625; Louvain, 1632-1634; Anvers, 1634-1637;
Malines, 1637-1638), définiteur (1611, 1643, 1649) et
recteur de la provinece (1630, 1637). Dés octobre 1625
jusqu’en 1628 (succedant & . Maigret, DS, t. 10,
col. 101-102), il fut provincial de la Previncia Belgica,
qui comptait alors 800 membres dans 45 couvents
situés en Belgique, Hollande, Allemagne et France.
Continuant la prudente direction de son prédécesseur,
Neaffs il preuve de fermelé et de discernement dans
le maintien de la discipline et dans la stimulation de
la vie spirituelle, plus spécialement en ce qui concerne
la formation des novices el des scolastiques. Afin
d’oblenir plus d'uniformité et, partant, un progrés
plus poussé dans l’éducation des novices, il procéda
& la réunion des novices de tous les couvents dans
une seule maison de formation, Il décréta aussi que
toutes les communautés observeraient chaque jour
un temps de méditation aprés les matines et un autre
aprés les complies. “

A Neeffs revient également 'honneur d'avolr &6 lo grand
promoteur de I'enseignement augustinien dans les Pays-Bas
méridionanx, A peu prés six mille éléves regurent alors leur
éducation dans les colléges dirigés par les augusting belges.
Etant prieur du couvent de Hasselt, grice & ses efforts le col-
lage devint un des plus florissants du pays. Ce fut aussi lui qui
en 1616, donna I"habit augustinien & Jean Mantelius, le futur
historiographe de cette ville el de la région. Pendant qu’il
atait définiteur et vigiteur, Neeffs fut impliqué dans une frés
pénible controverse concernant la participation des délégués
conventuels au chapitre provincial (1645).

Quand Dlagitation autour du livre de Jansénius
commenca a se faire sentir, Noells apposa sa signature
& une letlre qui prenait la défense de la doclrine de
saint Augustin et qui fut envoyée par un bon nombre
d’augusting belges 4 Jacques Boonen, archevéque de
Malines. Cela lui valut en 1652 d'élre accusé de jansé-
nisme par quelques confréres. Neeffs mourut & Malines
le 28 juin 1656. Un portrait de lui est conservé & Gand
au couvent des augustins.

L'activité littéraire de Neells est a considérer dans
le cadre du réveil religienx an débul du 17¢ sidcle,
qui dans les Pays-Bas méridionaux ful propagé et
guidé par les Archiducs Albert et Isabelle. Ses ccuvres
traitent des sacrements, d’hagiographie, des confréries
et surfout de 'observance monastique. Concernant la
discipline du monastére, son attention se porte princi-
palement sur la régle de saint Augustin. De plus,
Neefls insisle avec ferveur sur la nécessité de fréquenter
les sacrements, propageant surtout la confession régu-
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litre et la communion fréquente, Telles sont les domi-
nantes spiriluelles de ses ceuvres.

Horologium monasticae perfectionis, Louvain, 1623, 1630.
— Verclueringe van de HH. Sacramenten der Biecht en des
Outacrs met bijooegsel over de broederschappen en aflacten,
Louvain, 1625. — ‘T Leven van §. Monica, Anvers, 1628. —
De pratycke der goede meyninghe, Malines, 1629,

Bon chef-d’euvre ost Den Lusthof der Woestijnen... (Lou-
vain, 1630; éd. augmentées : en latin, Fremus Augustiniana,
Louvain, 1638, et en nderlandals, 1638; nouv. éd., prito en
1645, mais publide seulement aprés la mort de Neeffs); on ¥
trouve des biographics des sainta Augustin, Monlque, Ful-
gence, Guillaume, Nicolas de Tolentino, Jean de Sahagun,
Thomas de Villeneuve, Claire de Monlefaleo, Rila, Christian
d"Aquila, et de divers angustins de la province belge : J. Cools,
R.De Jonghe, H. Jaupen, J.-B. a Glano, C. Lancelotz (D§, t. 9,
col, 177-178). Bimplicien de Sainl-Martin a utilisé I'ouvrage de
Neells pour son Histoire de la vie du glorieuxr Pére 8. Augustin, .,
(Toulouse, 1641); L. Maroten recourt aussi & notre auteur
(DS, t. 10, col. 644-645),

Den Reghel van den Il Vader Augustinus, met een corte
uytlegghinge der dry geloften, Anvers, 1630 (en latin, Malines,
1639). — Het T'estament van onsen Salighmaker... ofte Vercla-
ringhe van de seven HH. Sacramenten, Anvers, 1681, destiné
aux catholiques des Pays-Bas du Nord vivant en zone protes.
tante. — Een corte verclaringhe der geestelycker Broederschap-
pen, Anvers, 16341; Malines, 1686; Bruxelles, 5 d ot 1780 :
Verklaeringe van het doorluchtig Aertzsbroederschap van den
Itiem inpestelt... — Den Reghel van de derde Orden der Eres
myten van S, Augustyn, Anvers, 1632 (dépend de Den Lusthoff).

Quelques mss attribuds & Neells sont conservés aux archi-
ves de I'nrchevéché de Malines, & celles des augustina de Gand
et & la Iiibl. univ. de Gand.

N. de Tombeur, Provincia Ielgica (OEBA), Louvain, 1727,
p. 116. — L. Morari, Le grand dictionnaire historique..., t. 7,
Paris, 1759, p. 957 (orreurs), — J. F. Ossinger, Bibliotheca
Augustiniana, Ingolstadt-Augsbourg, 1768, p. 617-618. —
Analectes pour servir & Uhistoire eceldsiastique de la Belgique,
t. 5, 1865. — DBiographie nationale (de Belgique), L. 15, 1899,
col. 537-539, — Bibliotheca catholica neerlandica impressa, La
Haye, 1954 (table). — A. Kunzelmann, CGeschichte der deut-
schen Augustiner-Eremiten, t. 7, Wurtzbourg, 1976, p. 250-
391 passim. — D8, t. 4, col. 996, 1013; L. 10, col. 645.

Martijn ScHrAMA.

NEERCASSEL (Jran pr), évéque, 1626-1686, —
Jean de Neercassel naquil, selon les plus récentes
recherches, en 1626, 4 CGorinchem, d'une famille bour-
geoise aisée, Son pére, Geoffroi de Neercassel, était
brasseur; sa mére, Michelina van Wevelinchoven, était
apparentée 4 de grandes [amilles hollandaises. Jean
grandit dans un milien ol le calvinisme étlait favorisé
par les autorilés el ol le catholicisme était interdit
ou tout au plus toléré. Il fit ses humanilés chez les
croisiers de Sainte-Agathe, prés de Cuyk (Brabant), et
la philosophie & Louvain. A dix-neufl ans, il entra dans
I'Oratoire 4 I’aris et regut sa formalion théologique
d Saumur, T1 ¥ fit fant do progrés qu'il figura dans
le corps des enseignanls pour Pannée d'études 1647-
1648, IEn 1650, ses supérieurs le chargérent d’enseigner
la philosophie & ses jeuncs confréres de Paris, Cette
incorporation & I'Oraloire, sa formation théologique
dans le milieu bérullien et son long séjour A Paris
firent qu’il sortit de France imprégné de la spiritualité
bérullienne, En 1652, il ful ordonné prétre et désigné
comme professeur de théologie au séminaire archi-
épiscopal de Malines, Mais dés 1653, le vicaire aposto-
lique de la mission de IHollande, Jacques de la Torre,
'appela dans ce pays et se I'attacha comme un de ses
grands vicaires, Aprés la mort de de la Torre (1662),
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Baudouin Catz lui succéda, Neercassel lui fut donné,
en méme temps, comme coadjuteur avec lo titre
d’évéque de Castorie. L'année suivante, Catz mourut
ot Neercassel devint, par ce fait méme, & I'dge de
37 ans, vicaire apostolique de la Mission de Hollande.

Il se comporta comme un bon évéque, remplit A
merveille ses fonctions sacrées, précha beaucoup, fit
de nombreuses visites pastorales dans son vaste terri-
toire, et exhorta son clergé et ses fidéles par d'excel-
lentes lettres pastorales. L'’exercice de sa charge ful
plus d'une fois contrarié, non seulement par les tracas-
series des pasteurs calvinisles, mais encore par des
démélés avec les missionnaires religieux, surtout avec
les jésuites, sur des questions de juridiction et d’admi-
nistration sacramentelle; il en fut de méme avoec cer-
tains calholiques de I'ancienne noblesse qui usurpaient
le droit dit de patronage. En 1670, il se rendit & Rome
pour rendre compte de I'dtat de son Kglise et pour se
défendre contre toutes sortes d’imputations, Tl y fut
trés bien recu et y signa le formulaire d’Alexandre v
concernant les cing proposilions de I'Augustinus de
Jansénius. Durant son vicariat, Neercassel offril, pen-
dant quelques années, & Antoine Arnauld, quand celui-ci
dut se retirer de France, un asile sir et hospitalier, Il ne
cachait d’ailleurs pas sa sympathie pour d’autres par-
tisans de Port-Royval.

Aprés un vicariat d'a peu prés 25 ans, Neercassel
mourut le 6 juin 1686, & Zwolle (province d’Overijssel),
durant une visite pastorale ol il ne s’épargna point
ot qui épuisa ses forces. Il fut enterré dans la chapelle
des religieuses Tertiaires &4 Glaen.

Neercassel a enrichi la littérature religieuse de quel-
cues publications : 1) Bevestigingh in °t geloof en troost
in vervolgingh (Affermissement dans la foi et conso-
lation dans la persécution), Bruxelles, 1670, — 2) Trac-
tatus de Sanctorum et praecipue B. Mariae Virginis
cultu, Cologne, 1675 (trad. frang. par G. keroy, Paris,
1679). — 3) Tract. de lectione Scripturarum, suivi de
Dissertatio de interprete Scripturarum, Emmerick, 1677
(trad. frang. par G. Leroy, Cologne, 1680). — 4) Amor
Poenitens, sive de divini amoris ad poenitentiam necessi-
tate el recto clavium usw, Emmerick, 1683; 20 éd. revue
el augmentde, 1685 (trad. frang, par P, Guilbert, 3 vol,,
Utrecht, 1741), — 5) Gods woord cerdedigd, ofte bemer-
kingen over seeker boexken, uytgegaen op de naem van
Antonius Suivius, onder desen tytel: Het schaedig lezen
der Il. Schrifture, Anvers, 1685.

Outre ces traités, Neercassel a écrit d’autres opus-
cules restés manuscrits et qui se trouvent dans les
Archives de I'Etat a4 Utrecht (fonds de 1'0Oud Biss-
choppelijke Clerezie, OBC 619-623). Le plus important,
sinon le plus étendu, est celui qui traite de adoration
en vérité at en esprit (OBC 619 ). Cet écrit autographe
a ¢té congu a I'occasion des monitions que le délégué
pontifical, Louis Bevilacqua, adressa au clergé de
Nimégue lors de son départ (1679) de cette ville, aprés
les négociations de la Paix de Nimégue. Neercassel a
insérd certains passages de cet écrit dans son Amor
Poenitens, Ce iraité comprend 134 pages et présenle
beaucoup de ratures et de renvois.

Un antre manuserit, conlenu dans le méme dosgsier, mais de
moindre enverguro, traile du zéle immodérd de certains prétres,
qui n'ont pour but que de pouvoir se vanter d'attirer un grand
nombre de fidéles dans leurs églises, et préférent la quantité
la qualité. Cet écrit de 60 pages a 616 presque entidrement inséré
dans les premiers chapitres du livre 2 de I'Amor Poenitens.
— Relevons encore : De saerificio Missae (OBC 619'); De voca-
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tione ad clerum (OBC 619%); Judicium de libello cuil titulus
« Monita Salutarie » (de Widenfolt) (OBC 619%); Traité sur
Pamour (OBC 620%); Lof der Suyverheid {Iloge de la chasteté)
(OBC 620 }; une longue Lettre du 27 mars 1686, en forme de
dissortation, adressée anx cardinaux pour la défense de son
Amor Poenitens (OBC 620%; est aussi & la Bibl. Vaticane, fondo
Borghese latino, t. 38, f. 1-28v); Dissertation sur le droit de
patronage (OBC 6207),

Dans son activité littéraire, Neercassel n’est pas
trés original, ni sur le lerrain de la théologie spdcu-
lative, ni sur celui de la spiritualité. En théologie, il
s'appuyail sur les grands théologiens jansénistes :
Pasquier Quesnel, Gabriel Gerberon et surtout Antoine
Arnauld; quant it sa spiritualité, elle était greffée sur
celle de Bérulle gqui, dans notre vie spirituelle, attribue
une place prépondérante au Christ, Dieu incarné et
Rédempteur. Chez Neercassel, cette spiritualité est
marquée d'un esprit janséniste indéniable, c’est-i-dire
qu'on y discerne nun pessimisme lalent quant au pou-
voir de la nature humaine de coopérer & notre justi-
fication et quant au nombre des ¢lus, un rigorisme
plus ou moins prononcé en maliére de morale, et un
penchant manifesle pour l'ancienne Eglise, accom-
pagné d'une aversion envers la thdologie scolastique
et d'une prédilection pour la fthéologie positive. lin
outre, la sensibilité bérullienne est plug ou moing mas-
quée par le caractére nordique de Neercassel. Toute-
fois, elle roste assoz apparente pour représenter un élé-
ment plutdt rare dans la littérature religieuse des
Pays-Bas.

Cette spiritualité se manifeste dans ses cuvres,
gsurtout dans son écril principal Amer Poenitens, ol
il défend, dans la premiére partie, un contritionnisme
radical et, dans la seconde partie, la pratique du délai
de I'absolution, surloul & I'égard des pécheurs réci-
divistes, Ces poinis de vue ne sont pas le résultat d’un
esprit sectaire, mais bien de sa conviction inébranlable
que I'amour de Dieu, un amour prédominant sur toule
autre affeclion, constitue la loi fondamentale du chris-
tianisme et doit régler toute la conduite humaine.
Pour confirmer celle doctrine, il fait appel a I'leriture
sainte el oux anciens Péres, quoiqu'il ne néglige pas
non plus les grands scolastiques, comme Thomas
d’Aquin et Duns Scot, ni des autorités plus récentes,
comme Thomas de Villeneuve et Charles Borromée,
Les textes qu'il allégue sont convaincants. Tout cela
n'a pas empfchéd la suspension « donee corrigatur » de
la premidre édition de son Amor Poentlens, suspension
qui fut décrétée par le Saint Office le 20 juin 1690,
cing ans aprés la parntion de la seconde édition.

Mais Neercossel est avant tout pasteur d’dmes, Son
rigorisme, plutdt théorique, est mitigé par la pratique
de la cure des dmes, qui s’avére son cHté le plus forl,
De méme, son penchant pour la Lhéologie posilive
semble dit aux circonstances, & savoir la polémique
et le dialogne avec les protestants, plutdt qu’d une
conviction scientifique. Ainsi, son allitude pastorale
apporte un correctif 4 ce qu'il pourrail y avoir d’excessif
dans sa doctrine.

L. Batterol, Mémoires domestiques... de UOratoire, L. 8,
Paris, 1904, p. 209-239, — J. Carreyre, DTG, t. 11, 1931, col,
58-60 (bibl.). — Q. Brom, Neerkassels zending naar Lodewijk
x1v in 1673, dans Archic/ Aartsbisdom Utrecht (cité AAU),
t. 22, 1895, p. 103-114. — R. R, Post, De apostolisch vicaris
J. Neercassel naar Rome, dans Mededelingen van het Ned.
Hist. Instituut te Rome, 2° série, L. &, 1934, p. 97-132. — L.
Ceyssens, J. van Neercassel en de Murig-Devotie, AAU, t. 64,

1940, p. 1-49; Neercassel in verband met de Leuvense deputatie
en het rigorisme, dang Historisch Tijdschrift, t. 20, 1941, p. 126-
136, — L. J. Rogler, Neercassel en het vaderland in 1672, dans
Reschouwing en ondersock, Ulrechl-Anvers, 1954, p. 129-182.

M. G. Splertz, Les relations de Neercassel et des théologiens
de Loueain Van Vianen et Huygons, concernant la formation
des prétres, dans Aectes du Collogue sur le Jansénisme (Rome,
2-3 nov. 1978), Louvain, 1977, p. 47-68; L' Eglise catholique des
Provinees-Unies et le Saint-Sidge pendant la deuxidme moitid
du I17e sidele, Louvain, 1975, passim; Jeugd- en cormings-
Jaren van J. van Neercassel, apostolisch vicaris (1663-1686),
dans Archief voor de geschiedents van de katholieke kerk in
Nederland, v, 18, 1976, p. 169-197. — K. Jacques, Les anndes
d'exil d'Antoine Arnauld, Louvain, 1976, p. 93-98 ot passim.
— Ph. Diendonné, Ernest Ruth d'Ans et I' « Amor poenitens »
de J. van Neercassel, RHE, L. 75, 1980, p. 5-39,

Dans Aectes du Collogue sur Jansénius et le Jansénisme aux
Pays-Bas (Louvain, 4-6 avril 1979), 4 paraitre, voir : C. P,
Voorvell, L' « Amor Poenitens » de Neercassel, ot M. G. Spiertz,

J. de Neercassel, pasteur et polédmisie,
N8, t. 6 col. 290, 1293; — t. 7, col. 68-69; — L. 8, col. 124;

— t. 9, col. 695,
Gebharl (C. P.) Voonverr.

NEERINCK (Jeaxnxe pE; JEANNE DE JEsus),
fondatrice, 1576-1648. — Jeanne de Neerinck est née
d Ciand le 3 aofit 1576 dans une famille pieuse el noble,
Son pére étail percepteur général de Gand; sa mére
donna a ses enfants une éducation soignée, les initiant
a l'abnégation el & 'amour de la solitude. A vingt-
huit ans, Jeanne entra chez les Smurs Grises de Ia
paroisse Saint-Jacques de Gand, qui assuraient le soin
des malades a4 domicile (1604). Elle congut bientdt
le dessein d’une vie plus contemplative, probablement
sous 'influence de la rénovation de la vie religieuse
féminine consécutive au concile de Trente (primat de
'oraison, cléture plus stricte, ete.). Elle fut élue supé-
rieurs en 1619; dans ce poste, elle ne put amener ses
compagnes a accepter la cloture et donna sa démigsiop.

Pierre Marchant (t 1661, DS, t. 10, col. 299-301),
franciscain, promoteur ardent de la réforme des ordres
religieux, habitait alors le couvent de Gand. Il aida
Joanne A fonder en 1623, avec quatlre sceurs grises,
un couvent de cloitrées & Limbourg (actuellement
province de Lidge). Jeanne de Jésus devint ainsi la
fondatrice des Pénitentes Récollectines de la réforme
de Limbourg. I'afMlux des vocalions (32 en trois ans)
amena Jeanne & ouvrir un deuxiéme couvent a Philippe-
ville en 1626, D’autlres suivirent : Fontaine-'Evéque
et Couvin en 1629, Liége en 1636, Aix-la-Chapelle
en 1645. De son coté, Marchant amenait plusicurs
autres couvents de sceurs grises a enlrer dans la réforme
de Liimbourg (Valenciennes, 1626; Saint-Pierre de Gand,
1627; Nieuport, 1629; Furnes, 1632; Braine-le-Comle,
1640; Namur, 1644; Hondschoote, 1645; Bruges, 1645
Audenarde, 1648), Ces réformes e heurtérent a 'oppo-
sition des municipalités de plusieurs villes qui exigeaient,
le maintien du service des hdpitaux et des malades;
ce service fut assuré par les sceurs converses. Les
Constitutions des religieuses réformdes pénitentes, rédigées
par Marchant (éd. Gand, 1635), avaient été approuvées
par Urbain vin (bulle Exponi nobis, 15 juillet 1634).

A sa mort (26 aoOt 1648), Jeanne de Jésus avait
fondé sept nouveaux couvents et en avait réformé
neuf avec 'aide de Marchant. Los principales préoccu-
pations de la fondatrice étaient la séparation d'avec
le monde par la cloture, le renoncement et 'abnégation.
Divers témoignages assurent qu'elle fut favorisée de
ravissements et du don de prophétie. Ses écrits ne
nous sont connus que par des copies ou des adaptations.
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Jeanne avail ordonné que 'on brille ses cuvres. On
conserve quelques petits traités : Dévot chapelet sur les
mystéres el la Passton du Seigneur, L'Ave de Uheure,
un point de la Passion, et Quarante cellules pour le
caréme de bénédiction de N. Pére S. Frangois; plus
importants, le Jardin de Plutsance du Seignewr, traité
ascélique organiséd aulour de la nécessité de corres-
pondre & la grice (éd. par Simon Mars § 1700, DS,
t. 10, col. 656, dans sa biographie de Jeanne), et la
Pratique pour marcher le Chemin royal (ms de 1660,
couvent de Philippeville). Ce dernier traité, corrigé par
lo franciscain Philippe RRutivs, est une introduction a
la vie myslique dont le plan suil les quatre points
guivants : « Qui veul venir aprés moi, — qu'il se
renonce lui-méme, — qu'il prenne sa croix, — et qu'il
me suive » (M, 16, 24),

La cause de béatification de Jeanne de Jésus a été ouverte &
Lidge le 9 novembre 1928; ses écrits ont été approuvés 4 Rome

le 22 mal 1953.

Simon Mars, La vie admirable de ... Jeanne de Jésus, Ypres,
1688; Tournai, 1864. — N. J. Cornet, Vie et opuscules spiri-
tuels de ..., Tournal, 1864; Notices historiques sur l'ancienne
congrégation des Pénitentes récollectines de Limbourg..., Bru-
xelles, 1869, = (Marie-Ange du Sacré-Coour), Noble fleur de
Belgigue oula V. M. Jeannc de Jésus, 30 éd., Fayt-lez-Manage,
1913, - I, Bernards, Die ehrwiirdige Muller Johanna von
Jesus, Bupen, 1946, — Optat de Veghel, De Geest van, .. Joanna
van Jesus, Tilburg, 1948, — [ivers articles de L. Ceyssens dans
Franciscaans Leven (t. 30, 1947, p. 3-15, 44-50, 86-92; 169-
180; L. 31, 1948, p. 9-21, 58-62, 71-87, 102-110; t, 32, 1949,
p. 92-60, 78-81; L. 33, 1950, p. 141-151; L. 84, 1951, p. 43-51,
116-123, 145-149), — M. Lekeux, M, Jeanne de Neerinck,
Paris, 1965, ~ G, De CGlereq, Comment wne biographie de
Jeanne de Neerinek ful devite et ne parut point, dans De Gulden
Pasger, t. 43, 1965, p. 90-128; art. Joannae van Jesus, dans
Nationaal Biografisch Woordenboak, t. 7, 1977, p. 438-443. —
DIP, t. 6, 1980, col. 268. — DS, t. 5, col. 1128.

Archange HousAggrwr,

NEERLANDAISE (SeinirvaLtre), Voir  art.
Pavys-Bas (anciens).

NEGATIVE (Tutonocir), Voir art. TuioLoGIe
ET SPIRITUALITE. Sur la connaissance négative chez
les mysiiques, voir DS, t. 10, col. 1966-1970. Voir
aussi art, Neanr, supra, col, 64-80,

1. NEGRI (PAaurLe-AnroinerTe), angélique, 1508-
155656, — Virginia Negri, en religion Paola Anlonia, fit
partie de la congrégation des angéliques, fondée par
saint Antoine-Marie Zaccaria. Personnalité peu connue
et fort discutée du mouvement spirituel italien au
16° sidele, c’était une religieuse au caractére intran-
sigeant el décidéd, favorisée de charismes, tenue pour
« un oracle » et véneérée de son vivant par ses disciples
comme une « divine Mére et Maitresse », condamnée
sur la fin de sa vie comme reballe et infiddle aux
devoirs de sa charge.

Néo & Castellanza (province de Milan, & présent de
Varese) en 1508 — on ignore la date précise —-, elle
eut deux sceurs religieuses el un frére prétre barnabite,
A Milan, elle prit contact avec 1'Oratorio dell’ Eterna
Sapienza et fut initide 4 la vie spirifuelle par G. A.
Bellotti. En 1528 elle rencontra le dominicain Battista
Carioni da Crema (D8, t. 2, col. 153), qui la présenta
4 la comtesse de Guastalla, Lodovica Torelli; & partir
de 1533, elle connut A, M, Zaccaria, avec qui clle fut,
en 1535, a l'origine des angéliques. L'année suivanle,
elle Tul la premiére & revétir leur habit et remplit

I'office de malilresse des novices, Fn 1537, on la trouve
a Vicence pour la réforme de deux monastéres; puis
elle travaille & Venise, Padoue, Vérone et Crémonae,
De 1540 & 1550 elle esl au plus haul point de sa répu-
tation et on la tient pour une sainte chez les barnabites
et les angéliques ; tous recourent & elle pour les déci-
sions importantes et on se conforme & ses directives,
on suit ses avis dans les chapitres et elle impose do
dures pénitences. Ille écril des lelires de direction,
voyage, suscite des vocations d’hommes et de femmes,
admet & la véture et a la profession, renvoie de la
congregation, ele, Ifn 1551, pour des raisons politiques,
les barnabites et les angéliques sont expulsés de la
Vénétie. n 1552 arrive 4 Milan comme visiteur apos-
tolique Mgr Marini : il sopare les deux instituts; Paola
Antonia est l'objel de graves accusations d’orgueil,
de vanité, d’usurpation de pouvoir, de hizarreries et
se voit relégnée an monastére des clarisses a4 Milan,
on elle demeure en cléture jusqu'’en décembre 1554,
Obligée d’en sortir pour raisons de santé, elle est recue
dans une maison amie el la, le 4 avril de I'année gui-
vante, elle meurt « in contumacia », & 1'dge de 47 ans.

Ainsi condamnée au terme de sa wvie, les historiens bar-
nabites ont nié qu’elle fit 'auteur des Lettere spirituali of
leg ont attribuées au P. Gianpietro Besozzi + 1584, d’abord son
fervent admirateur,pnis son adversaire tenace. Ainsi fait encore
"auteur de la notice Besozzi dans le D8 (t. 1, col. 1585-1586).

Néanmoins, un examen attentif montre qu'elles sont bien
I'muvre de 'angélique qui, « illetirée », diclail sa correspon-
dance A divers copistes. L'¢dition romaine de 1576 contient
72 lottres, divisdes en Lrois groupes @ « sur les [éles du Seigneur »
(22), « sur leg f&les de la Madone et des saints » (25), « sur divers
sujets, & diverses personnes » (25). Les destinataires sont des
barnabites, des angéliques, les Maritati di San Paelo (sorte de
tiers ordre), des personnages illustres comme le pape Jules 111,
le marquis Del Vasto, Gasparina Stampa, et d’autres laics.
Mise 4 part la premiére letlre qui est de 1538, les antres se
situent entre le 2 décombre 1542 et le 19¢ ao081551, aux dates
liturgiques indiquées,

L.a doctrine spirituelle contenue en ces pages, souvent
exubérantes dans les sentiments et dans le style, peut
#itre ramenée A quelques thémes : spiritualité biblique
et liturgique, christocentrisme, mariologie, paulinisme,
culte des saints, vocation religieuse, ascése (radition-
nelle. Les lettres sur les fétes du Christ expliquent
longuement les mysléres de sa vie terrestre, I'envi-
sageant dans ses prérogatives d’homme, de pasleur,
de roi, de prophéte, de prétre, de pontife, de trans-
figuré; certaines considérations sont accompagnées de
péroraisons et d’exhortalions pratiques, Qualre leltres
lraitent ex professo des priviléges de Marie, en fonction
de son culte et de I'imitation de ses vertns. Quatre se
rapportent & la Conversion de saint Paul; elles renfer-
ment des réflexions typiques de Paola Antonia sur le
paulinisme des origines barnabites ; théologie, mys-
lique, apostolat, et témoignent d'une connaissance
peu ordinaire des épitres pauliniennes. Dix-sept autres
lettres g’inspirent des f8tes des saints el veulent mettre
en lumiére leur témoignage, leurs exemples, leur voca-
tion & la sainteté. D’autres aspecis de la pensée de
I'auteur concernent I'itinéraire de Loute vie chrélienne :
de la connaissance de soi & la conversion & Dieu, des
soufTrances aux mortifications comme éléments essen-
tiels de la « vie spirituelle », du « support allégre de la
persécution » & la réforme des hommes et de I'Eglise,
Il est toujours question de croix, jamais de résurrection.
Le ton redondant et la prolixité rendent souvent la
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lecture fatigante; mais elle offre une nourriture substan-
tielle dans une saine orthodoxie,

&, P. Folperto et . Rainoldi, Lettere spirituali de la devota
Religiosa Angelica Pacla Antonia De’Negri, slnd (= Milan,
1564) - 17 leltres bientdt retirées du commerce; — Lellere
spirttuali delle devotn... P. A. D Negri Milanese. Vite della
medesima, .., par . B. Fontana De' Conti, Milan, 1576 ; 72 let-
tres (dont les 17 de la 4o &d.); trad. frang., Paris, 1611, 1643.
— Autres lettres inddites & I"Archivio Genorale dei Barnabiti,
Rome (dont 22 adressées au vénitien Angelo Michiel, barna-
bite sous le prénom de Pietro).

Aux mémes archives, Aui Capitolers, 1544-1579, B, 1.1V, =
F. L. Barelli, Memorie dell’ origine, ... de’ Chieriet Regolard di
S, Paolo, t. 1, Bologne, 1708, p. 285-269. — L. Ungarelli,
Bibliotheor soriptorum e Congreg. Cler. Rep. 8. Pauli, Rome,
1836, p. 57-59. — G. A. Gabutius, Historia Cong. Cler. Reg.
S, Pauli..., 1852, p. 112 svv. — 1. Goblo, Vita del P. Pietro
M. Michiel, Milan, 1859; Vita del V. P. (. Besozzi, 1861.

0. Premoli, Storia dei Barnabiti nel Cinguecents, Rome,
1918, passim. — G. Bollito, Serittori Barnabiti, 4 vol., I'lo-
rence, 1933-1937 (L. 1, p. 24, 208; t. 2, p. 5, 84, 539; L. 3, p. 84;
t. 4, p. 62, 268-262). — M. Polrocehi, Pagine sulla letteratura
religiosa lombarda det "500, Naples, 1956, p. 23-833, — G,
Caldiroll, L'ambientc e la personalitd defl' Angelica P. A,
Negri (thige inédite de 'Univ, de Pérouse, 1968 /69, 2 vol.),
— A, Genlih, 8, Antonte M, Zuccaria, Appunté per una lot-
tura spirituale degle serctie, t. 1, Rome, 1980, p. 29-49, =
Corriger DB, t. 1, col. 578 [Angéligue).

Andrea M, Iirga,

2. NEGRI (Vincent), des Pii Operai do Naples,
17¢ 3, — Vincenzo Negri, napolitain, médecin philo-
sophe, professeur de théologie, vécut dans la premiére
moitié du 17¢ siécle. Il appartenait &4 la congrégation
des Pii Operai, donl le bul élail la prédicalion des
missions dans les campagnes. Ceux de Naples dispa-
rurent presque tous en 1656 en assistant les pestiférds,
Dans sa congrégalion, Negri semble avoir eu un role
assez important; il n’est pas certain qu'il y soit resté
jusqu’a sa mort, dont on ignore la date.

De Negri, Toppi énumére une lisle de qualorze
ouyrages de caractére spirituel ou dévotionnel, liste
qu'il trouve dans I'une de ces wuvres : La perfeita
guida, o vero Maesiro dell’ Anima christiana.,. (Naples,
1620, 1633); il ne donne aucun renseignement biogra-
phique, pas plus que (. Minieri Riccio et G. Cinelli
Calvoli,

Le Luminoso sole per mezso del quale Uanima chris-
tiana pué entrare nel sacro regno delle mistica e oecculla
theologia (Venise, (. Imberti, 1629, 141 p.) a 6té6 mis
a I'Index (16 mars 1634). Les cinquanle el un rayons
qui émanent du Lumineso Sole aident I’dme chrétienne
i parvenir, en six mois ou un an, a sa donner lotalement
@ Dieu. L’étape purgative dépassée (rayon 2), I'dme
parvient & la voie illuminative, & quoi sont inaptes les
paresseux, avares, colériques, scrupuleux et orgueilloux
(rayon 6); y sont, au contraire, aptes ceux qui aiment,
les joyeux, les charitables, ceux qui ont le cwur « puro
e bello, semplice e lenerello » (rayon 8). TLux parviennent
4 la « chambre d’amour », ¢'est-d-dire & la conlem-
plation. La perfection consiste a s’anéantir totalement,
& &tre Lenu pour « abjecl et & &tre méprisé » (rayons 11,
15, 19, 25).

L'auteur ne svit aucun plan déterming; il se laisse
guider par sa ferveur intérieure invitant & une ascése
volontaire rigoureuss, passanl d’un rappel de théologie
& des priéres 4 Jésus et a la Vierge. La rigueur de son
- pscdse se manifeste dans le rayon 25 qui suggére

cingg moyens pour se vaincre soi-méme (manquer de
tout, désirer étre meéprisé et tourné en dérision, avoir
un maftre sévére qui ne tienne aucun compte de nos
vues personnelles, vivre solitaire pour d&tre seul avee
Jesus, prier avec assiduité el avec ardeur). Les moyens
suggérés pour atteindre a la vraie dévotion (rayon 26)
manifestent aussi méme rigueur d’ascese : ainsi la
description des onze wvoies qui nous écartent de la
priére.

Bien que les références & I'Kcriture soient quasiment absen-
tes, que les renvois aux autorités de la tradition soient rares,
I'ouvrage révéle un auteur aux dons peu ordinaires, plein de
chalsur et de sentiments (cf. ses poémes, sonnets, madri-
gaux & la Vierge), d'une rare candeur aussi, sans ce controle
et cet équilibre que I'on trouvera, au sidcle suivant, chez
Alphonse-Marie de Liguorl.

La Sonora Tromba per svegliare © Religiost dal sonno della
tepidezza e negligenza spirituale (Venise-Palerme, 1666; trad.
latine, Senora T'wba, Fribourg-cn-Brisgau, 1699; Kempten,
1711) osl un ouvrage du méme genre; le Christ, en quinze
coups de trompelle, rappelle autant d'exigences de la vie rell-
glense,

P. Qisolfo, Vita del P. D. Carlo Carafa..., Naples, 1667,
p. 154, — N. Tuoppi, Biblioteca napoletana..., 1678, p. 308. —
(. Cinelli Calvoli, Biblioteca volante, Venise, 1734-1747 (t. 3,
p. 301). — C. Minierl Riccio, Memorie storiche degli scrittors
natt nel regno di Napoli, Naples, 1844, p. 236. — R. De Malo,
Soctetd ¢ vita religtosa a Napoli nell’ etd moderna, 1971, p. 108.
109, — G, Esposilo, Dai Pii Operat ai Pii Operai catechisti
rurali, Reggio (Calabria), 1977.

Pietro ZovaTTto.

NEGRONE (Nieronrus; Jures), jésuite, 1553-
1625, — Né a Génes en 1553, Julio Negrone entra dans
la Compagnie de Jésus en 1571 et y fit en 1591 la
profession des quatre veeux. 1l enseipna la rhétorique,
la philosophie et la théologie. Savanl et sage, doué
d'un grand talent pour enseigner et précher, il eyt
en fait presque loute sa vie & exercer ses dons Ege
gouvernement : recteur en lrois colleges (Verone, Cré-
mone ef Génes), il fut le premier préposé de la maison
professe de Génes (1604), dont il rédigea en 1605 les
mémoires historiques; il fut ensuite 4 trois reprises pré-
post de la maison professe de Milan. Pendant quelque
temps il remplit la fonction de « socius » du provineial,
puis celle de vice-provineial, Tl ful également instruc-
teur de la troisiéme probation. Il mourut & Milan le
17 janvier 1625, sans avoir pu écrire le commentaire
qu'il avait en vue sur le Sommaire des Constitutions
ignatiennes.

Negrone a sa place dans I'histoire de la spiritualité
on raison de ses traités ascéligues amples et érudiis,
solides et minutieux, Au cours des premiéres années
de sa vie apostolique, Negrone publie d’abord quelques
sermons (réunis en un volume : Orationes quingue et
prgintt, Milan, 1608; Mayence, 1610; Douai, 1614).
Mais il trouve bientdt sa maniére propre comme auteur
ascétique avec ses Regulae communes 5. J. commen-
tariis ascetiels tllustratae (Milan, 1613; corrige et aug-
menté, 1616; Cologne, 1617; 4 wvol., Cracovie, 1913-
1915), Pour se faire une idée de I’élendue des commen-
taires de Negrone, il suffit de noter que, dans I'edition
de Cracovie, 'explication du titre, divisée en 3 parties
— Regulae — Communes — Societatis Jesu — g'étend
sur plus de trois cents pages (t. 1, p. 47-371). Sa large
culture lui permet d'utiliser avec aisance les classiques,
les Péres, les écrivains ecclésiastiques, les documents
et histoires des divers ordres religieux, les décisions des
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Papes, etc. Son exposé est une vraie mine pour qui
étudie I'histoire des usages ascétiques, de 'application
des principes de perfection aux réalilés de la vie quoli-
dienne dans la communauté religieuse. Son ceuvre fait
suite aux grands traités d’Alvarez de Paz, La Puente
el Rodriguesz, mais d'une maniére plus concréle, plus
réaliste, moralisante et érudite, genre de plus en plus
utilis¢ au cours du 17¢ siécle, Negrone garde bon sens
el equilibre, reste en contacl avec la veine spiriluelle
et avec les sources; certains de ses procédés, par exemple
s0s schiémes littéraires tirés do la rhétorique, ne répon-
dent pas au godl d’aujourd’hui; son exposeé des sujels
peche aussi par 'abondance et par la minutie.

Relevons quelques commentaires : coux de la 17% réglo (sur
'oraison, l'examen et la lecture spirituelle), de la 9* (sur
I'usage des choses avec permission), de Ia 22¢ (sur le respect
4 I'égard des supérieurs), de la 26¢ (sur le gilence religieux),
de la 28e {éviter le vacarme et les discussions) et de la 42¢ (sur
la conversation spirituelle avee le prochain) : ils constituent
de véritables traitds.

En 1621 parurent & Milan ses dix premiers Tractatus
ascetice ; deux années plus tard, de nouveau & Milan,
Tres novi tractatus ascetict ot Qualluor novl lractalus
ascetict, Ein 1624, ces 17 Tractatus ascotici furenl impri-
més cnsemble A Cologne. Lorsqu’il rédige ces traités,
Negrone a en vue 'Ejercicio de perfeceidn y virtudes
cristicnas d’Alphonse Rodrigues; il veut le compléter
on traitant des guestions de perfection religieuse qui
n’y sont Louchées qu’en passant ou sans grande insis-
tance (cf. Praefatio ad lectorem). Ainsi écrira-L-il : 1) sur
la nécessité et 'utilité du guide spirituel, 2) sur 'exhor-
tation domestique & faire aux religieux, 3) sur la
récollection spirituelle, 4) le soin & apporter aux potites
choses, 5) la lecture au réfectoire, 6) la lecture spiri-
tuelle en privé, 7) la retraite ot les lixercices spirituels,
8) la bénédiction el 'acltion de gréaces aux repas, 9) la
diligence spirituelle, 10) la discipline et la vie des reli-
gieux, 14) la fuite do l'oisiveté, 12) les relations épis-
tolaires, 13) les amitids parliculiéres, 14) les engage-
ments séculiers, 15) la maniére de passer les récréations
de facon religieuse, 16) 'amour des parents, 17) 'amour
de la patrie.

Dans ces traités, 'auteur manifeste les mémes qua-
lités ddja relevées & propos de l'ouvrage préccdent;
peul-étre avec un recours plus rare a I'eriture et
plus frequent aux themes de la rhétorique, Sur nombre
de sujets notés on trouvera difficilement un exposé
aussi ample el aussi sérieux.

Negrone donna encore une Pars postrema asceticorum
tractatuum (Milan, 1625) @ il y parle de l'union de la
vertu avec les lelbres, do co fail qu’ecclésiastiques et
religieux ne doivenl que trés rarement accepler les
invitations aux repas et de la maniére de s'y com-
porter, de la gratuité des minisléres sacerdolanx,
Les Archives Romaines de la Compagnie (= ARSI,
ms, JInstit, 85, fol. 2-53) conservent un splendide
commentaire ascélique de Negrone sur la régle 27¢ du
Sommaire des Constitutions ignatiennes, concernant la
gratuité des ministéres dans la Compagnie, et un autre
cunﬂ?rnant la pauvretd des maisons professes (fol, H4-
204v).

A cité d’une Dissertatio moralis de Iibrorum amatoriorum
lectione juntoribus maxime vitanda (Milan, 1622; corrigé et
augmente, Louvain, 1624; Cologne, 1630), Negrone a encore
écrit au sujet de 'intention qu’aurait eue Ignace de l.oyola
d'entrer chez les théatins, au cours de gon séjour 4 Venise en

1536. 1Yaprés une tradition théatine présentée par J. B,
(astaldo en 1618, Ignace aurait cu celte intention et Gadlan
de Thiene 'aurait dissuadé, lui prédisant qu’il était appeld
par Dieu 4 fonder un autre ordre. L'Historica disputatio de
Negrone réfute Qastalde point par point (Cologne, 1630;
Naples, 1631).

Gastaldo ayant répliqué (Pacificurn certamen, Messine,
1645; Borrente, 1636}, le jésuite (. Rho intervint & son tour
(Ad J. B. Gastaldum, inierrogaliones apologeticae, Liyon, 1641).
Aujourd’hui, la publication des lettres d'lgnace datant de
cette dpoque et d’autres documents historiques ont rejeté cotte
discussion dans 'ombre.

Sommervogel, t. &, col. 1614-1618. — K. de Guilhermy,
Midnologes... d’1talie, t. 1, Paris, 1893, p. 86-87. — J, Cordara,
Historia Societatis Jesu, Pars vi, livre 11, n. 40 (t. 2, Rome,
1859, p. 14). — A. Monti, Le Compagnia di Gesi nel territorio
della provincia Torinese, t. 1, Chieri, 1914, p. 66-70. — J. da
Guibert, La spiritualité de la Compagnie de Jésus, Rome, 1953,
p- 260-261. — A, Jiménex Oifiate, Il origen de la Compailla de
Jédstis. Carisma fundacional y génesis histérica, Rome, 1966,
p. 29-31.

ARBI, Mediol. 47-48 (Catalogi triennales); 81 (Historia
domus professae Genuensis), p. 20-35, 53-57; 80 (Storia del
collegio di Genova), f. 13v, 18r, 19, 24v, 22, 27v; Hist. Soc. 44
(Deluncti), f. 4r.

DS : t. 1, col. 523-524, 1011; t. 2, col. 1390, 1396, 1397,
1405; t. 8, col. 1193: t. 4, col. 219; t. 5, col. 83, 84, 209, 211,
389: t. 6, col. 622; t. 7, col. 4463 t. 9, col. 494-495, 497.

Manuel Ruiz Junapo.

NEMESIUS D'EMESE, évéque, fin 4 sitcle, —

1. L'autenr du De Natura hominis, — 2. Influence;
traductions et éditions. — 3. Anthropologie. — &. Sources.
w b. Christianisme ¢t hellénisme,

1. Némésius d'IBmdse esl communément considérs
comme L'AUTEUR DU DE naTura HoMiNis (Ilepl qloemg
avlpaimou), éerit dans la dernidre décennie du 4® siéele
(W. Telfer, citéd infra, p. 206). Son nom se trouve dans
la plupart des mss grecs et Anastase le Sinaite (arche-
véque de Nicte, + peu aprés 700: DS, t. 1, col. 546-547)
50 référe deux foig explicitement & lui, en donnant de
larges extraits de l'ouvrage dans ses Quaestiones et
responstones, (. 18 et 24 (PG 89, 505¢-507a, 524b-552a).

D’aulres mss, parmi lesquels IHarvard 46 (10* s.), cilent
Ies nomg do Grégoire de Nysse el d’Adamantiug d’TEmése.
L'attribution & Crégoire date du 9e gitele; elle s'expliquerait,
selon J. Driiscke (Ein Testimonfum Ignationum, dans Zeit-
sehrift fir wissenschaftliche Theologie, t. 46, 1903, p. §05-512)
par le fait qu'on a considéré les chap. 2-0 du De Natura homi-
nig comme un écrit de Grégoire sur I'dme, d'od Pattribution
de 'ouvrapge tout entier & cet illustre Pére de I'Hglise. Mais
la eritique moderne a deartd cette opinion en se basant sur le
principe de la lectio difficilior, et surtoul & cause du style el de
la doetrine, trop différents de ceux des bderits authentiquoes de
Grégoire.

D'autre part, il n'est pas impossible que la référence
% &Bxpavriov vepsowol » (ou les variantes de quelques
mss) goit une altération ulléricure de r ZSxpuvrtiov Epsonvols,
Mais jusqu’a présent on n’a découvert aucune trace d’un
Adamantius d’Emése, philosophe ou médecin syrien de la fin
du 4e gidcle. Il parait donc indiqué de maintenir Némésius
d’Emaése comme auteur.

Pour des renseignements sur sa vie et sa personnalilé,
on doit se référer presque exclusivement & l'ouvrape
méme. Il a vécu en Syrie & la fin du 4° sidele; il s'est
converti au christianisme et fut élu évéque d’Emése
(aujourd’hui Homs), &4 ce moment centre culturel
important de Syrie. Cette date se justifie par les men-
tions d’auires auteurs chrétiens que Némésius traile
comme ses contemporaing, nommément Eunomius
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t 393, évéque de Cyzique, prés de Constantinople, qui
refusa en 383 d’accepler les définitions du Concile de
Conslantinople et qui eut pendant les derniéres années
de sa vie des controverses avec Basile le Grand et
(régoire de Nysse (De Nat. hom., 6d. (. Verbeke, p. 40,
87-89), et Apollinaire, évéque de Laodicée de 363 & 892
(ibidem, p. 4, 14-15; p. 42, 28-29; 68, 87-88). Némésius
réagit contre un ouvrage d’Apollinaire, dans lequel
celui-ci admet la composition tripartile de 'homme
comme fondemenl de son enseignement christologique;
cette conception fut condamnée en 381 au Concile de
Constantinople (W. Telfer, op. cit., p. 225).
Némésius connail aussi Théodore, évéque de Mop-
sueste, + 428, éviéque A parlir de 392 (Telfer, p. 303),
mais il parait ignorer la condamnation d’Origéne (i
Alexandrie en 399 et a Itome en 400). L’hypothése de
Le Nain de Tillernont, selon laquello Némdésius aurait
été le gouverneur de Cappadoce (383-389) ami de
Grégoire de Nazianze, doit étre rejetée, car ce gouver-
neur était un spécialiste du droit romain (A. Siclari,
L'antropologia.., p. 13 et n. 12). Il n’esl pas impossible
que Némésius ail 6té d’abord médecin; en tout cas il
était bien informé en maliére de médecine par la
lecture d’auteurs comme Galien; son ouvrage fournil
de nombreuses données d'ordre anatomique et physio-

logique.

Certains auteurs (E. Zellor, Die Philosophie der Griechen...,
t. 3, 2, p. 509, n. 1; E. Amann, DTG, t. 11, col. 64-65) ont
voulu situer le De Natura hominie au milivu du 5¢ sidele, mals
leurs arguments sont peu convaincants (W. Jaeger, Némé-
8iog..,, P. 6, N, 2).

2. INvLUENGE; traductions et dditions, — L’ouvrage
de Némésius a eoxercd une grande influence sur la
pensée chrétienne, en Orient comme en Oceident, Il a
été utilisé, parfois littéralement, par Maxime le Con-
fosseur et Jean Damascéne.

Dés le moyen Age, il a éLé Lraduil en diverses langues
(cf. CPG 2, n. 3550} : version arménienne, peu précise
et incompléte & Conslanlinople en 716; avant 910,
version arabe par Ishaq ben Hunain (ef. éd. G, Verbeke,
citée infra, p. Lxxxvi); version géorgienne vers 1076
par Jean Petrici (6d. 8, R. Gorgadze, Tiflis, 1914;
of. M, Tarchnisvili, Geschichte der kirchlichen georgischen
Literatur, coll, Studi e Testi 185, Rome, 1955, p. 211-
212, 218). En Occident, Nicolas Alfano + 1085, arche-
véque de Salerne, donne une premidre traduction
latine, incompléte et défectueuse, sous le titre Premnon
Physicon (éd. C. J. Burkhard, Leipzig, 1917); une
seconde, compléte, est publiée en 1165 par le juriste
Ricardus Burgundio de Pise et dédiée i Frédéric Barbe-
rousse. Cette version est citée fréquemment par les
auteurs médiévaux, tel Albert le Grand, et a propagé
l'attribution & Grégoire de Nysse (éd. G. J. Burkhard,
dans les Programmes du Carl-Ludwig-Gymnasium,
Vienne, 1891, 1892, 1896, 1901, 1902),

Trois nouvelles traductions latines datent de la
Renaissance : celle de Goeorges Valla { 1499, publiée
par Gaudentius Merula, Lyon, 1538; la révision huma-
niste par Jean Cono de la trad. de Burgundio, Stras-
bourg, 1512, incorporde dans I'éd. de Grégoire de Nysse,
Béle, 1562; enfin la version de Nicasius Ellebodius,
chez Plantin, Anvers, 1565.

Le traité a été depuis lors traduit en langues moder-
nes : italienne, par Domenico Pezzimenti (Operetta
d'un ineerto, della natura degli animati, vers 1500);
anglaises par George Withor (T'he Nature of Man, Lon-

dres, 1638 et Il. Croft (T’he Character of Man.., Lon-
dres, 1657); allemande (onze premiers chap.) par W,
Osterhammer, Salzbourg, 1819; [rancaise par J.-B.
Thibault, Paris, 1844; russe par F. 8. Vladimirsky,
Pogaev, 1905. Plus récemment, trad. all. d’E. Orth,
Sarrebruck, 1925; angl. de W, Teller (Cyril of Jerusalem
and Nemesius of Emesa, Londres et Philadelphie, 1955,
avec introd. el brefl commentaire, p. 201-453).

Nous citons (chapitre, page et lignes) 1'éd. récente de la
trad. de Burgundio : Némésius d' Emése, De Natura hominis,
éd. critique avec une introd. sur 'anthropologie de Némésius,
par G. Verbeke et J. R. Moncho, Leyde, 1475 (Corpus Commen-
tariorum in Aristotelom Graccorum, Buppl. 1), car elle tient
compte de la révision du texte gree par B. Einarson, qui pré-
pare une nouvelle édition & Chicago; en outre, elle donne en
marge les pages de 1'éd. greoque courante (suivie d'une trad.
latine) de C. F, Matthaei, Halle, 1802 (réimpr. Hildesheim,
1967), reprise, avec des erreurs, en PG 40, 508-818.

3. AnturororogiE. — Selon W, Telfer, I'czuvre de
Némésius marque « la naissance de l'anthropologie
chrétienne » (T'he Birth of Christian Anthropology, dans
Journal of theological Studies, t. 13, 1932, p. 347-354),
non qu'auparavant on n'ait pas essayé d'élaborer une
vision chrélienne de I'homme, mais parce que Némésius
veut montrer qu’il est possible d’intégrer la philosophie
grecque dans une synthése d’anthropologie chrétienne.
A une époque ou le christianisme élail en pleine expan-
sion chez les intellectuels, le De Natura hominis pré-
senle une doctrine authentiquement chrétienne de la
réalité humaine, repensée et réexprimée a l'aide des
catégories empruntées & la pensée grecque. Le traité
veul étre une apologie qui rende la docirine chrétienne
intelligible pour les chrétiens et acceptable pour les
intellectuels incroyants (41, p. 153, 30-31, cilé infra).
L'essentiel de 'ouvrage ne réside pas dans les nom-
breuses données médicales, ni dans les disputes thgo-
logiques, mais bien dans son contenu philosophique,
qui est pour la plus grande partie emprunté a la pensée
grecque; il reléve donc de I'histoire de la philosophie,
plutdt que de I'histoire de la théologie.

l.o De Natura hominis 86 présente comme le premier
véritable traité d’anthropologie « en forme abrégée »
(AMdyog wepadenwdng, selon plusieurs mss grees), od
les questions capitales concernant la nature humaine
el sa place dans 'univers sont méthodiquement abor-
dées. Le traité veul aussi chanter la grandeur de
'’homme (1, p. &, 6-8; p. 22, 96-97 : « hominis scribere
laudationes et non solum naturam exponere »), créé
par la Providence divine comme une unité complexe
comprenant les constituants de la réalité entiére, tant
malérielle qu’immaltérielle, pour dtre dans sa nature
méme une image vivante de 'univers : un microcosme
dans le macrocosme (1, p. 21, 80-82 : « fert in sui ipsius
nalura omnis creationis imaginem, propter quae el
parvus mundus dictus est, qui tanta dignus factus esl
a Deo providentia »), Situé au sommet du monde
corporel par son corps mais aussi relié aux dtres incor-
porels et intelligents par son dme, 'homme est un élre-
limite, & la frontiére du sensible et de l'intelligible,
qui en lui se renconirent et s'unissent de fagon perma-
nente (1, p. 6, 49-52 : « velul medius esl intellectualis
ot sensibilis substantiae, copulatus secundum corpus
quidem... irrationalibus animalibus..., secundum ratio-
nale vero incorporeis substantiis »), L.a présence de
I'homme dans l'univers n’est donc pas accidentelle,
mais au contraire indispensable pour assurer la conti-
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nuité et 'unité du corporel et de l'incorporel dans la
création (1, p. 16-17; 21, 78-88). Dans cette optique
(c. 1), de nombreux sujels sonl examinés selon un
ordre systématique autour de trois cenlres d’interét :
le caractére spirituel de I"dme humaine et son union
au corps (c. 2-3), la structure complexe et le fonclion-
nement de l'organisme corporel en rapport avec les
différentes actlivités humaines (c. 4-27) et le probléme
de la liberté humaine (¢, 28-33, 38-40) an rapporl avec
le destin (c. 34-37) et la providence divine (¢, 41-42),

10 Némésius soutient une eonception spiritualiste de
Uhomme (¢, 2). L’dme est une subslance (p. 30, 72),
qui se suffit 4 elle-méme (p. 898, 25-26 : « auloteles,
id est per se perfecta »), et qui grice 4 son mouvement
autonome entraine celui de Porganisme corporel. Elle
doit preexister & son union avec le corps, si la doclrine
de la réminiseence est vraie (p. 81, 87). On comprend
dés lors que Némésius insiste sur le caractére incorporel
(p. 49, 83) et donc immortel (p, 49, 92) de I'dme humaine,
Il s'oppose fermement au matérialisme des Stoiciens
(p. 28, 13-23; 24, 41-30, 70) ot & 'ontéléchisme d’Aris-
tote, interprété dans un sens malérialiste par Némdsius
(p. 35, 75-39, 62).

Quanl &4 I'origine de I"dme, Némésius rejette aussi bien
le ¢réationisme (vg d’Eunomiung, p. 40, 87-89) que le traduo-
cianisme {vg d’Apollinaire, p. 42, 28-34), qui conduisent tous
deux & la négation de "'immortalité (43, 35-39). Ainsi il rejoint
une fois de plus la doctrine platonicienne de la préexistence
(p. 49, 92-95), car, selon la conviction répandue chez les Groes,
I'ame doibt exister depuis toujours pour pouvoir &lre iminor-
telle. Némdésius constate 'association de I'idée de mélempsy-
chose avee celle de immortalité, mais il ne se prononce pas
clairement pour ou contre la théorie de la transmigration des
dmes, mime limitée aux seuls corps humains, comme le pro-
posait Jamblique (p. 46, 8-13).

L'union de I'dme incorporelle et de 1'organisme cor-
porel {c. 3) en un seul &étre pose un probléme difficile,
car Némésius doil assumer en mémae Lemps le caractére
substantiel de I'dme et 'unité de I'homme. Cette union
ne peul pas se concevoir & la maniére d’une simple
juxtaposition, d’un mélange ou d’'une relation instru-
mentale, comme le prétend Platon (p. 51, 19-34). Se
fondanl sur Penscignement d’Ammonius (p. 52, 36),
Némésius eslime que I'dme, substance spirituelle, peut
s'unir un corps de telle fagon que sa nature mcorporelle
el immortelle n’est en rien entamée. Les deux consti-
tuants ne se confondent pas (p. 52, 53 : « inconfusi-
biliter »), quoigqu’il existe enlre eux une véritable union,
en raison de la sympathie (p. 62, 54 1 « compassio ») qui
relie I’ime au corps comme 'amoureux 4 'aimde (p. 54,
86), ou comme 'air entidrement traversé par la lumiére
sans que la pureté de la lumiére ne soit altérée (p. 53,
67-71), L union hypostaliqgue du Verbe Divin el de
I’homme se refléte dans 'union psychosomatique de
’homma, avec cette nuance toulefols que Némdésius
écarte dans la Chrisl Loule forme de gympathie, car
le Verbe Divin reste complétement « inconfusibiliter »,
terme consacré plus tard par le coneile de Chaleédoine
en 451 (p. 55, 1-13).

90 Nimésius s'élend longuement sur la siructure et
le fonetionnement de Uorganisme corporel (c. 4-27). La
source principale de son expost est Galien, fondaleur
de la physiologie expérimentlale, Quoique I'dme spiri-
tuelle demeure inchangee el incorruptible (3, p. 52-39),
il existe un rapport étroit entre les activités psychiques
(16, p. 95, 61 & 96, 67) el 'organisme corporel, dont
les quatre humeurs sont les composants immediats

(4, p. 58, 58-65). Ainsi la superiorité de 'homme par
rapport aux autres animaux se manifeste déja claire-
menl dans sa strucfure corporelle (p. 60, 5-6).

Le fonctionnement du corps est mis en rapporl avec ses
trois principaux organes : le cerveau, le coeur et le fole (23,
p. 107, 27-31). Les ventricules du cerveau gonl remplis du
preuma psychique, conduit aux différentes parties de 'orga-
nisme par les nerfs qui en émanent (5, p. 71, 52-54). Ce souflle
psychique est I'organe de la connaissance sensible (o. 5-10),
il intervient également dans P'exercice de la pensée (c. 11)
et I'activité de la mémoire (c. 12); il est le principe des mou-
vements libres et instinctifs (c. 26). Le foie est le principe du .
sang et, & I'aide des veines, il remplit la fonction de la nutrition
(e. 22) ot de la procréation (c. 24); il est 'organe de la vie
appélitive {c. 156-17). Le coeur est le centre du preuma vital
(23, p. 107, 25-26), qui se répartit 4 travers le corps par la
vole des artéres pour apporler la chaleur naturelle & toutes les
partios de lorganisme. Il est le sidge de 'appétit irascible
(e. 19). La respiration collabore avec le cceur & la production
de ce souflle vital et elle rend I’homme capable de conserver
un équilibre de chaleur naturelle (c. 27).

Boulignons enfin la collaboration étroite entre les nerfs,
les veines et les artéres (23, p, 107, 27-34) ot lo rdle impor-
tant accordé au prewma, qui est une sorle d’intermédiaire
enfre I'dme et le corps.

30 Un tiers environ du traité est consacré a 1'étude
de la liberté hwmaine, surtout en ce qui concerne les
problémes eépineux du falalisme el de la providence
divine.

A lencontre des doctrines fatalistes, largement
ropandues durant la période hellénistique, — Némésius
en distingue cinq, basces sur I’astrologie, le stoicisme ot
la platonisme (e, 34-37) —, il souligne la coexistence
de la liberté humaine et de la liberté divine (39, p. 147,
75 4 148, 99), Dieu est la source créatrice de tout ce
qui existe; par sa providence, il prend soin des étres
qu’il a créés el les gouverne (41, p. 158, 53-54), de
sorte qu'un ordre plus parfait de l'univers ne serait
pas possible (p. 158, 57). L’homme avec son esprit
fini est incapable de comprendre pleinement ce gouver-
nement divin de 'univers (42, p. 167, 65-78),

[’6tnde sur la liberté est une des plus importantes
que la pensée ancienne nous ail transmises. L'exposé
de Némésius examine les actes volontaires ef involon-
taires (c. 28-31), lo concept du choix (qui résulle de la
combinaison de trois éléments : délibération, jugement
et désir, 32, p. 128, 70), 'homme comme principe
véritable de certains actes (c. 88), le champ de notre
libre initiative (action morale, travail technique, acti-
vité psychique et intellectuelle, ¢. 39), et enfin le libre
arbitre (c. 40}, qui est la véritable origine de la liberté
humaine (cf. G. Verbeke, éd. ciltée, introd., p. 1x-
LXXXV).

4. Le probléme des sourcis de Némésius a été trés
etudié, car tous les chapitres de son traité sont remplis
d’informations précieuses concernant la pensée grecque
depuis Thalés ou Heraclite jusqu'a Platon ou Porphyrs,
et son expose¢ sur 'organisation du corps humain refléte
les connaissances médicales de son époque.

S5e basanl sur W. Jaeger (Nemestos, 1914), H. A.
Koch (Quellenuntersuchungen zu N., 1928) el ses propres
articles (dans Symbolae Osloenses, 1938-1942), E. Skard
en donne un aper¢u clair et nuancé (Pauly-Wissowa,
Suppl., t. 7, 1940, col, 562-566) : il met bien en édvidence
Péclectisme de Némésius, malgré ses préférences pour
le Platonisme el plus encore le Néoplatonisme; il sou-
ligne sa dépendance & V'égard d’Aristote (dont le nom
est cité 25 fois), des stoiciens (« les plus sages des
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philosophes », 36, p. 187, 60-61), surlout de Posidonius,
de Galien (qui n’est pas seunlement cité mais presque
pillé, . 4-27) el d'Origéne pour son interprétation de
la Genédse, Sans doute Némésius ne connait-il pas ces
auteurs et leurs muvres de premidre main, mais par
des Placita philosaphorum, qui circulaient a I'époque;
par contre, il a étudié d’assez prés certaines sources,
par exemple au moing quinze trailés de Galien (W.
Teller, op. cit., p. 206-207); il a certainement ou une
connaissance dirccte de certains Lrailés d’Aristote
(Ethique & Nicomagque 111 el vi; peul-étre Histoire des
Animauz, i laquelle il renvoie, et le De Anima, car
il donne assez de renseignemenls sur la psychologie
du Stagirite),

Dans son exposé des différentes opinions, il ne pro-
céde pas comme un simple doxographe, mais il les
examine de manidre eritigque, sans pourtant fatre preuve
d’originalilé, Il ne s'engage pas dans les discussions
trop spécialisées des arguments métaphysiques, comme
les preuves platoniciennes de 'immortalité de 1'dme,
parce qu’il les estime peu accessibles a ses lectours
(2, p. 49, 92-95).

L'4talage d’érudition par Némdsius est bien mis en évi-
dence par G. Verbeke dans 'apparat critique de son édition
el dans les notes de sa vaste introduction (&d. cilée, p. 1x-
Lxxxv), ol les références et textes paralltles sont indiqués en
grand nombre.

Contrairement & W. Jaeger, qui prélendait que la concep-
tion de l'univers exposte dans le ch. 1 est stoicienne (Neme-
siog, p. 96 svv), G. Verbeke a montré qu'elle est franchement
néoplatonicienns, quoique modiflée sous Pinfluence du chris-
tanlsmo (Filosofie en Christandom.,., 1971, p, 20 svv), Quant
au ch, 2, H, Dirrie ostime qu'il dépend d’un document du
moyen platonisme, ou la concilintion entre platonisme el
aristotélisme était rejetée (Porphyrios’ Symmikta Zetemata,
p. 127); un passage (p. 24, 45 4 25, 50) est emprunté i la méme
wuvre (Dorrie, p. 130); l'exposé des vues manichéennes sur
'dme (2, p. 43, 46-52) el une parlio du ch. 8 (p. 51, 15 4 55,
99) seraient aussi une paraplrase du « zétéma » sur 'union do
I'dime et du corps (Dorrie, p. 16, 36-103, 142-144); enfin, les
peules traces conservées des Symmikta Zetemata se trouventl
dans D¢ Natura hominis (3, p. 56, 15-22).

5, CHRISTIANISME ET uUBLLENISME, — Lo De Natura
hominis ost 'euvre d'un croyant convaineu, qui admire
la sagesse hellénique el emprunle aux penseurs grecs
la plupart de ses arguments. Contrairement & d’autres
croyants, commeo Tertullien, qui refusent d’interpréter
la Parole de Dien & la lumiére trop faible d’une pensée
rationnelle, Némésius est persuadé qu’une synthése
harmonieuse est possible entre la philosophie grecque
et le message divin (G. Verbeke, Filosofie en Chris-
tendom..., p. 31-32).

L'ccuvre garde en effel un caraclére indéniablement
chrélien. Némésius cite plusieurs fois 1'Ecriture : Gen,
8, 19: 3, 7: 4, 26-27; 2, 2.8; 1, 1 (p. 9, 16; 14, 61; 24,
85-86; 42, 24-25, 33-34; 08, 86-87); Ps. 48, 13-21; 94,
11 (p. 9, 17; 147, 80); Jdr. b, 22; 10, 28 (p. 141, 44;
147, 78-79); Prov. 8, 24 (p. 68, 89-90); Jean 5, 17 ot
Mt 5, 28 (p. 42, 206; 147, 90-91); 1 Cor, 15, 486; RHom.
11, 83; 2 Cor. 12, 7-10 (p. 9, 20; 167, 67-68; 168, 1-2),
Il commente le récit de la Gendse ot fait allusion &
2 Mace. 7, 28 pour formulor sa notion de création
comme production sans maliére préexistante (&, p. 68,
94-95).

Comme preuves de certaines conceptions philosophiques
gur la nature de I'homme et sa relation & Dieu, il renvoie &
I'histoire de Joseph en Egypte (29, p. 121, 12; cf. Gen. 39,
7-42), & celle du peuple juif dans le désert ou en exil 4 Baby-

lone (41, p. 153, 22-26), & David el Balomon (2, p. 43, 39-45),
a Buzanne (29, p. 121, 12; 41, p. 154, &4; of. Dan. 13, 22-23),
aux douleurs de Job (39, p. 147, 91-92; 42, p. 168, 95-97 et 6;
ef, Job 1, 5). & Josud, Elie et Hénoch (37, p. 141, 55-59), aux
dpreuves de Daniel (1, p. 21, 77-78) et aux tribulations de
Paul {1, p. 9, 16; 21, 77-78; 42, p. 168, 1-6; 169, 16; cf. Actes,
28, 4-6), & I'oxomple de Lazare (42, p. 168, 3; of, Luc 16, 19-31)
et de l'aveuglo-néd (42, p. 168, 7-8; of, Jean 9, 1-3).

Dans les discussions philosophiques, Némésius
n’hésite pas & faire appel a4 des argumenis d’ordre
religieux : le fait de I'incarnation est pour un chrétien
la meilloure preuve de I'existence de la providence
divine (41, p. 153, 27-30); la valeur indisculable de la
priére chez tous les peuples est considérée comme un
argument important contre le latalisme (34, p. 133,
63-64; 35, p. 136, 27-30); la relation entre 'dme et le
corps est illugtrée par 'union hypostatique (3, p. 55,
1-13}; la conception de I'Ame d’Eunomius ou d’Apolli-
naire ot la doctrine d’Origéne sur la descente de I'dme
sont rejetées sur la base do I'onseignement de 1'Eeriture
(2, p. 41, 9-43, 45; 8, p. 57, 58-55 : « nullo convenientes
divinis scripturis neque concordantes christianorum
dogmatibus »).

Mais la Bible est pluldt discréle sur les difficultés
de premidére importance, avec lesquelles les chrétiens
furent confrontés dans I'dlaboralion d’une anthro-
pologie (la nature de I'dme humaine, sa préexistence,
la métempsychose, la liberté humaine et le destin, ele.).
Némésius est done obligé de consulter la philosophie
grecque et de choisir los courants el les doctrines qui,
A son avis, peuvenl contribuer & [Délucidation du
megsage biblique pour ses lecteurs eroyants, el & le
rendre acceptable pour des intellecluels incroyants :
« (uia vero non ad hos (christianos) solos est sermo,
sed el ad gentiles, age et per alia (scil. philosophiam)
demonstremus » (41, p. 153, 30-31). La philosophje
néoplatonicienne Iui semble la mieux adaptée pout
Lraduire la révélation dans les catégories philosophiques
el inversement un chrétien cullivé incline plutot a
sympathiser avec le néoplatonisme. Ainsi l'interpré-
tation chez Némésius de « 'arbre de la connaissance
du bien et du mal », de la lenlation el du péche originel
g'ingpirent largement de la métaphysique néoplatoni-
cienne sur la connaissance de soi et la position inler-
médiaire de 'ame (1, p. 10, 34-11, 51); le probléme de
I'union hypostatique du Verbe Divin est résolu dans
la ligne du dualisme psychologique d’origine néoplato-
nicienne, D'autre part, quand Némésius passe en revue
une série de doctrines philosophiques concernant
I'immortalité de 1I'dme, il adhére aux arguments des
platoniciens, parce que leur doclrine ne s'appuie pas
seulement sur des raisons philosophiques valables,
mais surlout parce qu’elle est compatible avec la foi
chrélienne, qui enseigne la résurreclion et la vie éter-
nelle (2, p. 49, 92 & 50, 99).

Sans parvenir 4 une véritable synthdse du christia-
nisme et de 'hellénisme, Némégiug g’efforce pourtant
d'exprimer le message biblique en catégories philo-
sophiques, surtout néoplatoniciennes, et d’adapter la
pensée grecque a ses convictions religieuses.

H. von Arnim, Quelle der Ueberlieferung itber Ammonios
Sakkas, dans Rheinisches Museum, t. 42, 1887, p. 278-285. —
D. Bender, Untersuchungen su N. von E,, dissertation, Leip-
zig, 1898. — B. Domanski, Die Psychologie des Nemesius,
coll. BGPM 3 /1, Miinster, 1900. — H. Krause, Studia neo-
platonica, dissertation, Leipzig, 1904, — W, Jaeger, N. ¢. E.
Quellenforschungen sum Neuplatonismus wund seinen Anfin
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gen bei Poseidonios, Berlin, 1914. — H. A. Koch, Quellenun-
tersuchungen su N. v. E., Berlin, 1921. — B, Einarson, Studies
in N. (cf. Abstracts of Theses, Univ. of Chicago's Humanistic
Sories, L, 9, 1930-1932, p. 363-366). — E. SBantangelo, Ques-
tiont Nemesiane, Palerme, 1936, — E, Skard, Nemesiosstudien,
dans Symbelue Osloenses, t. 15-16, 1936, p. 28-43; t. 17, 1947,
p. 9-25: L, 18, 1938, p. 81-45; t, 19, 1989, p, 46-56; t. 22, 1942,
p. 40-48,

F. Lammert, Hellenistische Medizin bei Ptolemaios und N.,,
dans Philologus, t. 94, 1940, p, 125-141. — E. Dobler, N, ¢, E.
und diz Psychologie des menschlichen Aktes bei Thomas von
Aquin, dissertation, Werlhenstein (Lucerne), 1950, — H.
Dorrie, Porphyrios' « Symmikta Zetemata ». Lhre Stellung in
System und Geschichte des Neuplatonismus..., Munich, 1959.
— F. M. Mirz, Anthropologische Grundlage der christlichen
Lithik bei N., Munich, 1959.

E. A. Wyllor, Die Anthropologie des N. v. E. und die Alki-
biades I-Tradition..,, dans Symbolae Osloenses, t. 44, 1969,
p. 126-145, — (. Verbeke, Iilosofie en Christendom in het
mensheeld van Nemesiug van Emesa, avec résumé en anglals
(Mededelingen van de... Vlaamse Academie... IKlasse der Let-
teren, L. 893 /1), Bruxelles, 1971, — A. Biclari, L'antropologia
di N, di E, (Universitd di Parma, Filosofla e Religione 9),
Padous, 1974, — A. Kallis, Der Mensch im Kosmos: das
Welthild Nemesios' ¢, I, (Miinsterische Beitrige zur Theologie
43), Miinster, 1978, — G. Verbeke, Foi et culture ches N. d'E.,
dans Paradoxos Politeia. Studi patristici in onore di G. Lazzatr,
coll. 8tudia patristica mediclanensia 10, Milan, 1979, p. 507-531.

DTC, t. 11, 1931, col, 62-67 (K. Amann). — J. Quasten,
Patrology, t. 8, Utrocht-Anvers, 1960, p. 351-355 (Lrad. frang.,
t. 8, Paris, 1963, p. 495-501, bibliographie).

DS, t. 1, col. 865; t. 8, col. 298; t. &, col. 1524; t. §, col. 485,
501; t. 6, col, 1017: t. 7, col. 2036; t. 8, col. 4556: L. ¥, col. 656,
820; t. 10, col, 269,

Willy VAnnamEL,

NENTE (levace Drr), frére précheur, + 1648.
Voir DEn Nente, DS, t. 3, col. 129-130.

1. NEOPHYTE LE CAUSOCALYBITE,
moine athonite, 1713-1784, auteur d’un traité « Sur la fré-
quente communion », Venise, 1777, rééd. Athénes, s d
(1976). Voir art. Nicodéme I’hagiorite, infra, col. 235.

2, NEOPHYTE LE RECLUS, fondatenr mo-
nastique, hagiographe et prédicateur chypriote (1134 —
¥ apros 1214), — 1. Vie. — 2. Guvres, = 8, Jugement
d’ensemble,

1. Vie., — Néophyle a livré lui-méme dans ses
ceuvres, notamment dans son Typikon (BIG 1325m;
nos références se rapportent a la derniére éd. de Tsikno-
poulos, Nicosie, 1969; paragraphe, page et lignes) les
principaux éléments de sa biographie,

Il esl né & Leukara, prés de I’antique Amathonte, face &
I'Olympe de Chypre (5, p- 77, 26), au pied des conlreforts
orientanx de la montagne entre Larnaka et Limassol, précisé-
ment au village de Kata Drys (Tsiknopoulos, The Encleistra,
p. 69; photo de 'endroit dans Byzantion = Byz, t. 37, 1967,
pl. 11 et 1v. aprés p. 414). Sa date de naissance se caleule
d’aprés une aulre donnde autobiographique : en juin 6667

= 1119) Néophyte avail vingt-cing ans (Typikon, p. 77, 3-5).

Son adolescence ne béndficie d’aucune insteuction (3, p. 75,

21-22). Chaque foig qu'un mendiant vient frapper & la maison
paternelle, le gargon brile secrdtement d'embrasser e style de
vie du vagabond (3, p. 7h, 25-31).

Néophyte a dix-huit ans (1152) lorsque ses parenis
lui préparent un mariage. Aprés sept mois do résis-
tance, il se soustrait définitivement a4 ce projel en
s’enfuyant a4 Saint-Chrysostome du Mont Koutzou-
bendé (8, p. 74-75), monastére fondé en 1090 (Byz,

e

t. 43, 1973, p. 507), & dix milles au nord de Nicosie,
L’higouméne Maxime ['affecte a4 une métlairie du
monastére; au bout de cing ans, il le rappelle au
monastére et lui confle la charge de parekklésiarchés
(sous-sacristain) que Néophyte remplit pendant deux
ans (&, p. 75, 24-29).

Avec l'espoir de rencontrer un ermite capable de
satisfaire sa « passion philhésychaste », idéal pour
lequel le jugent trop lendre (p. 75, 31-32) les higou-
meénes Maxime et Euphrosyne (Atheniens. B.N. 522,
f. 385), Néophyle quitte Saint-Chrysostome et entre-
prend le pélerinage en Terre Sainte au cours duquel
il visite plusieurs laures palestiniennes (p. 76, 1-9).
Espoir décu, Au bout de six mois, il réintégre la moné
chypriote. Comme [Buphrosyne persévéere dans son
refus de permettre au cénobite de s’isoler en marge
du monastére, Néophyte s'éloigne définitivement de
Saint-Chrysostome oil, un peu plus tard, entrera son
frére Jean, par la suile higoumdne de ce couvent. Une
cruelle méprise retient 1'exclaustré & Paphos d’ou il
comptait s’'embarquer pour le Mont Latros (4, p. 76).
Le 24 juin 1159, dans un repli de la montagne qui
domine le port d’Aphrodite, 4 430 m. d'altitude et
4 une dizaine de km. au nord-ouest de Kitdma, il trouve
une caverne solitaire qu'il aménage en caveau el ol
il s’enferme le 14 septembre 1160 (5, p. 77, 3-9). Réclu-
gsion qui durera cing ans (1160-1165).

Aprés avoir résisté quatre ans aux sollicilations de
I’évéque de Paphos, Basile Kinnamos, Néophyte acceple
I'ordination sacerdotale et la compagnie d'un disciple.
Bientdot quatorze disciples ’entourent, pour lesquels
on construit des cellules, des salles communes et une
église dédide 4 la « vénérable croix ». Travaux terminés
la 26° année de la réclusion du fondateur (5, p. 78, 11),
c’est-a-dire en 6691 (= 1183) comme l'indiquent sur
place des inscriptions murales (Tsiknopoulos, The
Encleistra, p. 34; La personnalité, p. §22-325). Néo-
phyte continue d’y mener la vie érémitique jusqu’au
jour oul I'affluence des visiteurs le pousse a s'installer
dans une grotte plus élevée qu'il baptlise Nea Sion,
nom désormais de toule I'Enkleistra dont celle rési-
dence devint le centre (T'ypikon, titre, p. 73, 3; 20,
p. 90, 16), C’élait en 1197; une inscription tardive place
cette nouvelle fondation en 6704 == 1196 (Tsikno-
poulos, The Enel., p. 15).

I.e dernier point de repére chronologique est 'année
1214, lorsque Néophyte signe, le 9 mai, la rédaction
définitive de son Typikon (p. 10&, 8). Sa commdémo-
raison inscrite au 12 avril implique qu'il est mort ce
jour-la. L'année 1219 retenue par Tsiknopoulos parait
arbitraire (The Encl., p. 86; La personnalité, p. 328).
Le 28 septembre 1750 eut lieu l'invention et la dépo-
sition des reliques. L’autre mémoire liturgique locale,
celle du 12 avril, fut transférée, en 1856, au 24 janvier,
jour o Néophyte avait « miraculeusement » échappé
4 la mort (cf. n. 6 et Tsiknopoules, La personnalité,
p. 381-384).

1. P. Tsiknopoulog, The Encleistra and saint Neophytos,
Nicosle, 1965; « La merveilleuse personnalité de Néophyte,
prétre et reclus » (en gree), Byz, t. 87, 1967, p. 811-335 (citd :
La personnalité); Nustration photographique de la récluserio
en son état actuel, pl. 1-xx11, ibidem, aprés la p. 414; voir aussi
C. Mango, E. J. W. Hawkins, The hermitage..., cité infra.

2. (Buvres. — Les seize « livres » (biblia) consti-
tuant la bibliothéque du Reclus dont Néophyte donne
le titre au ch. 12 de son Typikon (éd. cit., p. 83) sont
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en realité la liste de ses propres cuvres. La {radition
manuscrite permet d’en retrouver une honne partie,

10 Panccynikon., — Néophyle présente cet ouvrage
plus exaclement comme « les trois panégyriques
majeurs », le nombre trois se rélérant ici aux trois
premiers « livres » do la liste susdite (1-3; nous indi-
querons désormais les numéros de cette liste entre
parenthéses).

Le premier livre de cette sdrie d’éloges hagiogra-
phiques a &té seul transmis intégralement par le Paris,
gr. 1189 du 13°-14° s, qui contienl 30 panégyriques ou
homélies concernant des saints dont la [éte se célébre
au cours du premior tiers de 'annde liturgique byzan-
tine (1°F septombre-81 décembre), Pour les éditions,
nous renvoyons a la BHG en n’indiquant que ce qui
a été publié depuis.

1) Bur le débul de 'indiction (BHG 821); 2) Eloge de saint-
Mamas (BDHG 1022); 3) de saint Minshel archange (BHG 1290;
inédit); 4) Sur la nativitd de la sainte Vierge (BHG 1083); 5)
Sur le moine séduit par le démon en 1184 (BHG 1450, il 8’agit
de Gabriel I'1bére, moine de Palestine); 6) Pour la dédicace de
'Anastasis & Jérusalem (BHG 809f; inédit); 7) sur la croix et
la passion du Christ (BHG 439); 8) SBur P'exaltation de la crolx
(BHG 4238); 9) Sur I’ Apocaly pse de saint Jean (BHG 932n; inédil),

10) Eloge de saint Polychronios ot de ses compagnons (BHG
1565; of, BS, t. 10, col, 991-993); 11) des saints Andronic et
Athanaste son dpouse (BHG 123); 12) de saint Theosebios
Arsinofte, ascite en Chypre (BHG 1796; cf. BS, t. 12, col. 861-
362); 13) de saint Hilarion, moine thaumaturge en Palestine
(BHG 756); 14) de saint Arkadios, évéque d'Arsinvé en Chy-
pre (BHG 164; voir K. Chazépsaltds, Médlanges sur Chypre
bysantine, dans Kunpiaxal Enovbal, t. 92, 1068, p. 67-68); 15)
de saint Ddméirius (BHO 547).

16) Mémoire de divers tremblements de terre on de la divine
 providence (BHG 1701); 17) Kloge de sainl Dioméde le jeune,

ascole chypriote (BHG 353); 18) des sainls Cdme ot Damien

(BHG 384; inédit); 19) des saints Michel et Gabriel (BHG 1293,

inédit); 20) de suint Jean Chrysostome (BIIG 881),

21) Sur la prdsentation de la sainte Viergo au temple (BHG
1102n), Cetle homélie, rythmée en finale par une dizaine
d’'Ave « pour réveiller coux qui dorment », a 616 prononeée peu
aprds la construction de la Nea Sion sur laguelle 'orateur
implore la protection de la Theotokos; 22) Eloge de saint

 Alype le slylite (BHG 06); 23) de saint Sabas (BHG 1610);
24) de saint Nicolas dec Myre (BHG 1364).

25) Pour la vigile de Noél, sur la corruplibilité ou 1'incor-

- ruptibilité du Corps du Christ dans 'eucharistie (BHG 809e);
26) Bur la naissance du Christ (BHG, 1899); 27) autre homélie
pour Noél: contre les Juils sur certains passages de I"Eeriture

~ (BHG 1919); 28) Hloge do saint Etienne (BHG 1665; inédit).

29) de sainl Jean Paumdnier (BHG 889; exiraits édilés par
Tsiknopoulos, La personnalité, p. 839-343); 80) de Gennade,

‘patriarche de Constantinople (BHG 667). Ces deux derniers
encomia (12 ct 20 nov.) ne se trouvent pas & leur place dans le
- manuscrit parisien.

Au deuzxiéme livre appartiendraient, selon Tsikno-
_poulos, trois homélies, uniques vesliges de cette partie
- de 'ceuvre :

- 1) Pour le 3¢ dimanche de Cardme, sur |'adoration de la
. ¢roiz (BHG 414 m; éd. Tsiknopoulos, T'a elassona, Byz, t. 89,
1969, p. 321-324; analyso et commentaire, p. 824-329), Cot
-~ dorit sur In croix, signe salutaire et malélique, s’articule autour
~ du canon « Crucem tuam adoramus » el pourrait appartenir &
- Peuyre signalée ci-dessous (n. 8).

~ 2) Pour le mercredi de la mi-caréme ou quatridme semaine
dos jetines, « homélie morale » sur I'adoration de la ecroiz (BHG
- Auct, 446b; 6d. Tsiknopoulos, Ta elassona, p. 330-333; anal,
ot comment., p. 338-836). Pour la périlleuse traversée qu’est
- totte vie nous disposons d’un nautonnier, le Christ, et d’'un
gouvernail, la croix.
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3) Pour le jeudi-saint sur le Sacerdoce du Christ (BHG
811n), plus exactement « Au sujet de la hierarchia Christi et
des azymes et de la derniére Céne et Histoire d'un certain
Théodore juif (racontée) & un certain Philippe argentier et
Comment le Christ est devenu grand prétre » (éd. Teiknopoulos,
Ta classona, p, 844-348; anal. et comment., p. 348-851); cette
homélie touche également & la virginité de Mario. A propos de
I'attribulion & Néophyte le reclus, voir Darrouzés, dans Revue
des dludes bysantines = RED, t. 8, 1950, p. 175.

Au troisidme liore (mai-aoQt) appartiendrait, gelon
son éditeur, I'homélie pour le dimanche des saints
Péres (de Nicte) au sujel des sepl conciles cecumé-
niques et du schisme entre l'ancienne et la nouvelle
Rome (BHG 2343; éd. Tsiknopoulos, T'a elassona,
P 352-357; anal. et comment., p. 357-360). La rupture
est atiribuée & l'introduction, au temps de Charle-
magne, du pain azyme dans I'Eglise romaine; 