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tindîqtie pcrfectum , îteralîonis periculo subjîceretur ; qurmadmodùin optimè atque ad rem omniiiÀ appositô annoiavit Natalis Alexander, Theolog. dogmat. et moral., de Sacram. Ordin., ctp. 1 , arl. 7, § 2 , in (in., inquiens : Unde, si quit horum riluum^ qui ad niateriam tel formant pertinent , secundivn varias theologorum opimone$ , in ordinatione fuistei onûssus, v. g,^ mttnuum impositio prima ; vcl adjuncta orntio , aut calkU eum vino et aquâ , et patenœ cum hostià tradilio^ adjunctave formula verborum , aut unctio , aut denique manuum mpositio poslrema , ve^ hœc verba ipsam con^ comitantia : Accipe Spiritum sanctum , clc, supplere deberet epîtcopus quod in ordinatione fuissel incautè prœtermi^um , ut coUigilur ex cap, Pastorniis , et ex cap, Presbyter, extra, de Sacramentis non itcrandi$.
Xiil. Quia antem nontiulli non iiifinii iheologi dixerunt iniposilionem manuum prxambulam punreclioni instriimeiàlorum siinul cura hftc in unam coa< lescere materiam , qiià , unà cum verbis ab episcopo inslrumcnla exhibente prolatis , prima conferlur saccrdolalis poieslalis pars, conliciendi nîmirùm corpus Gtirisii : idcircô sacra con^regalio scilc animadvertens praevîam illam manuum impositionem j^mdiù antea peraclam , non pos^e moroliter conjungi cum Iraditione instrumentorum quin postmodùm licret, ut cliam hujus opiuionîs în re taiili moment! rationcm aiiquam naberet , toiam ordinalionem sub conditioiie ilerandam rescripsit.
CAPOT XL
De proiêstatione in aliqua» iynodot insertâ, et pet archidiaconum, êpiicopi nomin^ ^ ante ordînationem repetilà , per qnam epi$copu$ ordines cotlaturus proteêlatur $êintentionem non habereordinandiregutares aut canonico impedvnento irretitos : et de ordinatisad majorer ordines ab epiicopo in missà^ non ab ipso celebratâf ied à wcerdote ; de quà re in synodo epi* scopali aliquando disceptatum ett.
1. hï Pontificali Romano habeiur ediclum quo episcopus ordines collaiurus , sub pœnà excommunical'ionis , prœcipit ne quisquam canonico impedimcnlo irrclilus ad ordines suscipiendos accedere audent. Idem soient episcopi in suis synodis clariùs adhuc ediccre ei explicare, ac prsecipuè soient illoruin nudaciam c^nsuris compescere qui, emendicaio et ficto patrimonii tilulo quo reverà carent, ad sacros ordines promoveri pra*sumunt. H:bc omnia laudabililer (iont, neque ulli sunt reprchensioni obnoxia. At plerique episcopi , his diligenliis nequaquàm conlenti , alias nlteiiores adbibent quac non omnibus probanlur : soient quippe , priusquàm sacras ordînalionis cœremonias incipiant,per arcliidiaconum aliumvc publicè denuntiare se intentionem non baberc ordinandi irrefularcs censnris innodatos , carcnies legîliuio pafrijnouio y aut bcneHclo , vel litteris dimissorialibus pi'oprii ordinarii , etc. Quanquàm autem pra^sumcndum .sit unicum ejusmodi pro les ti lion is scopum esse deierrere qui , arr(|U0 ex enuiiiiaiis vilii^i laborans , ad ordines sucrilegé suscipiendos scaccingit; neenim gravis peccali reus Hat « teuclur episcopus absoUitam ' inicnlionein liabere ordinem conferendi homiui pr;csenti , cui inanus impnnit et consneia porrigil inslrunicnui, mieniadmodùin rectè nnimadverlunl Navarrns, consil. 5 , de Jempor. ordinal. ; Gobai , (heolog. . xperini., Iracl. 8 , n. 316 ; et cardinaiis de Lugo , de Sacnuii., disp. 8, sect. 7, n. M9; nihilominus ta^ inen , cùm pra^dictain prolestaiionem ordinalioni prciiiiliit , iniiunieris scrupulis et animi anxieiatibus occasionem praibet , et quandoque etiam probaliilis cl pnidens dubitatio exinde excita tur num reverà quis fucrit légitimé ordinalus, eè quèd aliqijo ex fuunliaiis impedimemis e^set obslricius. Quare » ne cum maximo lolius christianae reipublicx detrimento et perturba tione dubii atque incerli minlstri sacris mintsteriis addicantur, prrstat omninô ut episcopus ab illi geaerali protestaliona abslineat : quod opportune monel citatus de Lugo , bis verbis : Ego quidcm
Uium lalît vrote$tation\$ nuHo fnodo probo ; tum qm in riiibui ecclemiticis fuudamenlum non habet , nam . licèt in Pontipcalîbus aniiquis et modemiê appomiiur formula quà ordinandi monentur ex parte episcopi ne ullus accédât irregulnris, ubsque œtate , vel fncultute légitima , etc., in nullo tamen Poniificnli invemtur tulit
profestatio de defectu inlentiomt ; tum etiam quk ,
lick exiatcnle gravissimà causa , posset aliquando episcopus liabere intentionem sub conditione Cœierum
ejusmodi voluntas condilionata universalis cum omnibus haberinon potest absque ^ravissimis inconvenientibns,
Sropler dubia qiue inae onuntur circa valorem Ordims. linùs 1 laque decct aliquid synodo inscri quod pra*diclam prolestaiionem contineat, aut eideni opqiiivalcat : clenim , cùin synodales sanctiones sinl de se slaiîiles et perpétua! , simile ediclum in synodo proinulgatum îricerlos rcddercl eliam ordines ab episcopis sucées* soribus confercndos : quamvis enim isii nihil fortassè dicant quo significent se non babere intenlionem quomquam iniiiandi qui canonico delineatur impcdimcnto , scmper nihilominus dubîtari pnteril au suani inlcnllunem conforma vérin t synodali statuto nondùm revocalo.
II. At quid facjcndum, si rcipsà contingnt aliquem canonico iinpedinRfo ligatum ordines récépissé ab episcopo qui camselcnmL'm prolestaiionem sacraccx*remoni;e prxttisil? Fusé de bac quieslione à noLis aclum esl in noslro traclalu de Sacrificio raissic, sect. % § 70, ubi ex sacrse congregationis concilil sentenlià diximus inlcrrogandnm episcopuin, si sil siiper?:ics, à quo ordines sunt collati ; el si is a^serat suani intentionem verè alligâsse praemis.s.'e protestatioiii, ordinalionem diximus absolulé ilerandam ; si verô dubia el incerla«rcmaneal episcopi intcniio, eo quod non satis consiel mià mente eam protcsiaiionem émisent, el an illi rêvera suam aplaverit inicntionoin, ordinalio eril sub condilione repelcnda. Quare, ad consnlcndum conscienliaruin securilati el quieti, ontnemque dubilalionem de re s;)nè gravissimà roniovendara, cavere ulique debel episcopus ne ullus nd ordines suscipiendos admiualnr, qui, diligenli prxhabilà inquisiiione, non fuerit dignus el idoneus reperlus, omnibusque ornatus qualilaiibus quae à sacris canonibus requirunlur; a(, in ipso actu collatioius ordinum, opus esl ul absolnlam babeat inteniioirem iniiiandi oinnes et singulos, sive à se anlea approbatûB» sive quo(|uo modo intruses, qui ad illos susc'piendos accedunl, et per consuelam maieriaî exhibilionem formirque prolaiionem voti compotes Hunt : ncquo expedit ut aliquid, ne ad terrorem quidem, lune dical, unde fas sil ejus intenlionis dcfcctum conjicero aut levitcr suspicari.
NI. Aliam ob causam non semel dubitatum fuit de coUalorum ordinum validilate. Quidam episcopus Gneci rilûs, cui, ob ingravescenlem xlatem et ndversam corporis valetiidinem laboriosum erat nii.^sani celebrare, cîim essel ordines coUalurus, eam pcr alium sacerdoiem fîeri curabut, coque sacrum peragenlo, ipse consuelo rilu ordines conferebat. Dubitatimi fuii de ordinalionis iia peracue validilate, el (|uid de eà senlicnduni ab Apostolicà Sede quaesitum. Rei examen comtnissum fuit sacnu congregationi sanclî OHicii, nobisque, qui ejusdem consultons ofïiciuiu lune gerebanius, demandalum ul in scriplis s<'nsui:i n(»sirnni pandcrenius. Mandate obseqnenies dissertationem elucubravimus, quà prxdiclam ordinatioDrni illicilam quidem, sed validam osiendimus. Illiciia quèd fueril, saliem quoad ordines sacros, nnllo lahor^ demonslravimus : elenim, 9i anliquam Ëcclesia; di^ sciplinam respicimus, indubitatum esl, primis dun* t:)xat exceptis temporilnis quibus ob ferventes perse cuiiones iniegrum non erat fidclibus in unum lociu^ congregari, ordinalîones non alibi, nisi inlra eccle siani fuisse celebrafas : quocirca S. Gregoriiis Nazian zenus, Garm. de vilâ suâ, Maxime Cynico, Constan linop(ditanae sedis invasori, exprobravit, quôd Eccte siâ exclusus, in œdibus cujusdam Âulœdi fuerj
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Nous nous proposons dans co discours de présenter une esquisse historique de l'as* cétisme, et quelques considérations générales qui n*ont pu trouver place dans cet ouvrage parmi les articles détachés.
Ce Dietiofmttire de myUieUme est véritablement un traité complet de la théologie mystique et de tout ce qui s'j rattache, soit au point de vue doctrinal, soit au point de vue pratique, soit au point de vue historique
Doctrine, expérience, maximes des Pères et des pius illustres ascètes, bibliographiOt place que le développement de l'ascétisme occupe dans le développement de Thistoire du genre humain : telle est la matière de ce travail. Si ces choses ne sont pas neuves par elles-mêmes, et ce serait un malheur qu'elles le fussent, du moins il n*existe encore pas une collection de matériaui aussi complète ni aussi facile à consulter que celle-ci pour s'éclairer sur la question du mysticisme et de Tascétiâme.
Nous nous empressons de déclarer tout en commençant, que notre tftche n a consisté qu'à choisir les meilleures sources et à y puiser. Nous avons fait une comparaison générale dé ce qui a été écrit sur cette importante matière, depuis saint Denys l'Aréopagite jusqu'à saint François de Sales.
C'est à Scrham que nous avons fait les plus larges emprunts, à cause de la grande métnode et de la parfaite exactitude théologique de Tauteur. Mais ce Dictionnaire est com* piété par les travaux de Pierre de Blois, Ferrari, de Rodriguez, saint Jean d'Avila, sainte Thérèse, saint Jean de la Croix, saint Bonaventore, saint François de Sales, Surin» Courbon (1), Gosselin (2) et autres, pour les articles ascétiques ; de Feller, de Godescard, de BîPgier, de Rohrbacher, de la Biographie universelle pour la partie biographique et bibliographique.
Quoiqu'il n'y ait en apparence aucun ordre raisonné dans un dictionnaire, cependant ici les articles sont reliés entre eux par groupe, au moyen de renvois, en sorte qu'on y trouve véritablement la marche d'un traité scientifique; et sur chaque point on y verra la doctrine appuyée sur l'Ecriture sainte, les saints Pères, la pratique des saints, et sur les meilleures autorités. Une table méthodique des matières relie par un facile enchaînement les articles épars dans le Dictionnaire.
La pensée principale de ce discours, celle qui domine et gouverne tout l'ouvrage, celle d'après laquelle toutes les autres se coordonnent est celle-ci : qu'il existe pour tous ceux qui s'occupent de ces délicates matières, une nécessité absolue de se conformer à la doctrine et à la pensée de r£glise exprimée par des autorités universellement respectées.
Dans tout ce qui touche à la religion, dans toutes les parties de la science sacrée, la raison n'intervient que pour conOrmer, par des considérations qui lui sont naturelles, les vérités fournies par les sources approuvées de l'Eglise ; en sorte que son rôle n'est jamais d'inventer du nouveau, mais de chercher quelques motifs nouveaux quand, dans sa faiblesse native, elle peut eu trouver, pour corroborer les vérités enseignées par l'Eglise et l'Ecriture sainte. Voilà son rôle, qui n'est pas fort considérable; aussi nous devons remercier Dieu qui a voulu que le chemin de nos destinées éternelles fût éclairé par une autre lumière que celle de la raison vacillante de l'homme, et que dans des affaires de cette importance l'homme s'en rapportât surtout à Dieu lui-môme. Or, si ce que nous disons est vrai quand il s'agit des vérités enseignées par la théologie dogmatique et morale» on peut dire que cela est incomparablement plus démontré quand il s'agit de la théolo-
(I) FAatê iVoraison.
(i) Utst. liUér. de Fénelony a ri. Quiéiwm.
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gîe mystique, cette portion de la science sacrée qui est pour ainsi dire la plus Yoisine da ciel» et qui est le côté le plus sublime de cette science. ,
On comprend donc que nulle part la raison privée ne doit p us qu*ici se défier d'ellemême : sa seule fonction consiste à recueillir et à peser les auto» ités, à marcher pas k pas avec l'Ecriture sainte, avec les conciles qui contiennent la pen ée de l'Eglise, avec les appréciations des saints Pères sur la pratique de la perfection é rangéliquei avec les con« sidérants des bulles de canonisation, avec les auteurs ascétiques les plus autorisés, avec les vies des saints, accueillies universellement comme par&itement authentiques.
Cette marche prudente et conseillée par la difficulté de la matière rend les erreurs bien difficiles. Aussi, pour ce qui nous concerne nous avons £ait tous nos efforts pour ne point nous en écarter en quoi que ce soit, même dans les derniers détails des questions ; et si malgré nos intentions bien pures et tout notre soin, des inexactitudes s'étaient glissées dans notre travail, nous les désavouons et soumettons tout à la suprême autorité k laquelle il est toujours si sûr et si doux d'obéir.
Nous n'avons emprunté hos articles qu'aux écrivains ascétiques qui ont compris cetia nécessité de s'en tenir strictement k l'enseignement traditionnel et catholique et qui ont le moins accordé aux vues particulières et au goût d'une dévotion privée, quoique d'ail* leurs très-respectable.
Mais s'il faut être enfant docile de l'Eglise et ne jamais s'écarter de sa pensée, il ne faut pas croire pour cela qu'il faille repousser comme les effets trompeurs d'une imagi* nation peu réglée, toutes les grâces particulières que Dieu répand quelquefois sur ses fidèles serviteurs. Nous reviendrons bientôt sur ce point pour le traiter avec l'attention qu'il mérite : mais en attendant nous devons dire qu'il serait également contre la doctrine de l'Eglise de refuser k la grftce de Dieu les effets merveilleux qu'elle produit naturellement et par sa propre vertu, quand elle tombe sur une bonne terre ; et de reconnaître les caractères de ces mêmes effets extraordinaires, dans certains états qui sont le fruit d'une imagination ardente ou d'un orgueil déguisé ou d'une excessive
sensibilité.
Au surplus, nous n'en sommes pas encore k juger certaines questions pratiques qui
ressortent de la théologie mystique. Quant au dogme et k l'enserobe de la doctrine, nous
venons de faire notre profession de foi, et maintenant on sait par quels motifs nous
avons cherché k suivre les auteurs les plus savants, les plus orthodoxes, les plus prudents;
ceux, en un mot, qui nous ont paru posséder la science de la théologie avec le
plus de profondeur et d*étendue, et aussi avec la plus grande somme de bon sens
))ratique.
La théologie mystique a contre elle de grands préjugés, nous en combattrons quelquesuns, ceux-lk seulement que nous considérerons comme sérieux. Elle a contre elle les préjugés des philosophes incrédules; nous né nous préoccupons pas beaucoup de ceux-lè, et toutefois nous aurons quelques réponses k leurs attaques. Elle a conlre elle le mépris des Chrétiens relâchés et corrompus, qui ne sentent plus ce qui est de Dieu, nous n'avons rien k leur dire ; ils ne connaissent du christianisme que la superficie ; les crovances les plus fondamentales jsont déjk mutilées dans leur esprit. Une partie de la morale, ceHe même qui est de. précepte, leur paratt du superflu. Comment pourraient-ils estimer les œuvres surérogatoires du chri^ilianisme, lorsque les motifs mêmes des plus indispensables devoirs leur échappent?
Placés dans les antres ténébreux du vice, ils s'indignent de ce aue ceux qui sont sur la montagne leur parlent de la majesté du ciel qui se déroule au loin devant eux. Les as*très cessent-ils de briller au firmament, parce que certaines personnes ne veulent pas y porter leurs regards ?
Mais voici le grand mal : La théologie mystique a contre elle même des Chrétiens sincères et des personnes respectables; et avouons-le,non-seuIement d'honnêtes laïques, mats encore un bon nombre d'ecclésiastiques d'ailleurs irréprochables, ou ignorant le vrai objet de la théologie mystique, ou ta dédaignant, soit comme superflu, soit comme ne rentrant pas dans Içurs attributions, et comme n'éclairant aucun devoir essentiel k remplir. S'il
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était bien vrai qa'un ecclésiastique pût se contenter de la simple observation des précep'» tes sans se croire appelé par sa sainte vocation à une perfection supérieure» ce qui serait en contradiction avec renseignement des 'conciles , des saints Pères et des plus graves autorités ; au moins est-il certain que tout prêtre ayant charge d*flmes peut être appelé à diriger des pénitents qui se livrent plus ou moins à la vie contemplatÎTe» qui se sentent appelés par la grftce de Dieu à pratiquer quelques-uns des conseils évangéliques^ études lors il doit être familiarisé avec les règles et les maximes des saints, avec les règles reçues dans TEglise pour la conduite des âmes qui suivent la voix de la perfection.
Maintenant quel est l'objet-, la fin et les moyens de la théologie mystique?
La théologie mystique, dit Schram, est une science qui, s'appuyant sur les choses divinement révélées, expose la doctrine qui conduit h l'acquisition de la perfection des vertus.
Ainsi la théologie mystique n'est que le complément de la théologie dogmatique et morale; ou si vous voulez, une des divisions, une des parties intégrantes de ia théologie ou science de Dieu. C'est une science^ dii le même auteur, d'abord parce que son procédé d'in* duction n'emporte pas moins d'évidence que les autres sciences humaines, et ensuite perce que dans sa matière elle repose sur des principes plus certains que les autres sciences; car ces principes ont pour fondement la révélation divine.
Sa fin est de conduire l'Ame par la voie de la perfection jusqu'à l'union de la charité des parfaite avec Dieu.
Ainsi en même temps que Dieu est l'objet de cette science, la fin en est la perfection âmes par l'union avec Dieu.
Ses moyens sont, outre l'accomplissement exact des commandements de Dieu et de l'Eglise, c'est-à-dire l'accomplissement des devoirs communs à tous les fidèles, un usage particulier de la prière, de la méditation des vérités étemelles, de la mortification; l'accom • plissement partiel ou universel des conseils évangéliques, et cela dans le but d'accomplir plus sûrement et plus parfaitement les choses de précepte, et d'arriver par là et avec la grâce de Dieu à un parfait amour de Dieu, à une entière union avec lui. ,
Il est naturel de conclure de là avec Gerson que la théologie mystique est la sagesse par excellence, la sagesse la plus haute qui puisse nous éclairer en ce monde. Elle surpasse, dit Louis Dupont, incomparablement toutes les autres sciences et tous les arts de l'univers, parce qu'elle est plus haute, plus sainte, plus noble, plus utile, plus douce, plus durable, puisqu'elle est la fin dernière d'après laquelle et le bonheur de la vie présente et toutes les autres sciences se condamnent.
Sans doute le but de la théologie dogmatique et de la théologie morale est aussi la connaissance et finalement la possession de Dieu, la connaissance des règles à observer pour y arriver. Hais la théologie mystique enseigne la règle pour arriver plus sûrement à ce noble but et pour y arriver avec la plus grande perfection.
Nous.avons déjà vu que les principes et les lieux théologiques de la théologie mystique sont les mêmes que ceux de la théologie dogmatique et morale. Or, il y en a de deux sortes : les uns qui emportent d'eux-mêmes la certitude, les autres qui fournissent des autorités respectables sans engendrer la certitude. Les sources de première classe sont rÉcriture sainte, prise dans le sens où elle est interprétée par TÉglise, le consentement unanime fdes saints Pères, l'Église parlant ou dans les conciles généraux, ou dans les constitutions des Souverains Pontifes s'adressent à TÉglise universelle.
Les autres lieux théologiques sont d*un ordre inférieur et par eux-mêmes n'élèvent une proposition que jusqu'à une plus ou moins grande certitude ou probabilité. Ce sont les. conciles provinciaux, les saints Pères, pris séparément et émettant une ooinion particulière. C'estt encore l'autorité de l'histoire, de l'expérience et de la raison.
D'oili il suit que la théologie mystique a sa doctrine certaine et ses opinions ou ses doutes* Les choses certaines réclament et commandent l'unité); les douteuses, la prudence. Voyons maintenant comment cette science divise et dispose ées matières.
. La tfn df» la théologie mystique étant de conduire une Ame, par la voie de la perfection» jusqu'à Funion de la charité parfaite avec Dieu, la première chose qu'elle fait, c'est de
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donner le caractère de la perfection et de montrer quels sont les molifs qui nous obligent à 7 atteindre, en quoi elle oblige chacun de nous.
C'est ensuite à partir de ce point que commencent à se ramifier les divisions. Car comme il n'est pas naturel d'arriver à la perfection tout d'un élan , mais successivement, et par degrés, on a distingué trois voies différentes, par lesquelles on arrive au sommet de la perfection, autant qu'une créature humaine , même aidée de la grâce, peut y arriver. Il y a la voie purgative, la voie illuminative et la voie unUive. Les personnes qui parcourent ces voies sont appelées, en conséquence, les commençants, les progressants et les
parfaits.
1* Dans la Voie purgative ^ que suivent les commençants, on s'occupe et de la pénitence des péchés passés et de la fuite, non-seulement du péché mortel, mais aussi du péché vénit*l et de la tiédeur . Les deux principaux moyens pour arriver à ce but , sont loraison et la mortification, dont on traite selon l'importance de ces matières.
2" Dans la voie illuminative, q\iQ parcourent les progressants, on suppose les ftmes purgées des péchés et délivrées des liens du vice, et occupées particulièrement à suivre^ Jésus-Christ, qui est la voie^ la vérité et la vie. En imitant Jésus-Christ, ces ftmes acquièrent toutes les vertus par lesquelles elles deviennent les épouses de Jésus-Christ, et sont disposées à aimer Dieu par-dessus toutes choses et à s'y attacher comme au souverain bien. De là, 4an8 celte partie, on traite particulièrement de l'imitation de Jésus-Christ, de la pratique des vertus, de la victoire des tentations, et des difficultés qui se présentent
dans la vie.
3" Enfin, l'homme ainsi illuminé par la pratique des vertus et par l'imitation de Jésus- Christ, arrive à la perfection, dans le degré où il est donné d'y parvenir, dans la voie nnitive. L'ftme monte è cette vie unitive par la contemplation, et Dieu l'élève lui-même jusqu'à lui par sa grftce et par des voies diverses, et ces voies diverses, ces grâces spéciales, que Dieu accorde à ces ftmes, caractérisent cette voie , où marche le petit nombre des parfaits.
Mais il reste encore un objet important , le plus important même à traiter par la théologie mystique , ce sont les règles de conduite du directeur des ftmes dans la vie spirituelle.
Et, à ce propos, ceux qui ont la les oeuvres de sainte Thérèse goûteront la sage réflexion de Tun des continuateurs de Fleury, M. l'abbé Goujet : « Ce qui me platt surtout danssainte Thérèse, dont tous les ouvrages sont si mystiques qu'ils sont à la portée de peu de personnes, c'est qu'elle se défiait de ses propres lumières, qu'elle craignait toute illusion» que les états extraordinaires où elle tombait lui paraissaient ordinairement suspects, qu'elle les soumettait au jugement de supérieurs éclairés, et que ce qu'elle a écrit, elle ne l'a fait que par obéissance, et en avertissant même de ne les lire qu'avec précaution. »
On voit par là avec quelle attention la théologie mystique doit traiter la question des qualités du directeur des Ames qui aspirent à la perfection évangélique. On y examine cinq points différents qui embrassent cette matière : 1* Quel, doit être le maître de la vie spirituelle. 2* Comment le directeur dojt s'accommoder aux dispositions des personnes^ et distinguer les commençants, les progressants et les parfaits ; les éclairer, les corriger et les soutenir. 3* Comment il doit faire la distinction des bous et des mauvais esprits, des bonnes et des mauvaises inspirations. 4* Distinguer les véritables grâces extraordinaires d'avec tes illusions. 5* Eiaminer comment un supérieur doit conduire la communauté et quelles sont les qualités que les saints Pères lui supposent pour faire profiter les ftmes qui lui sont confiées.
La théologie mystique pourrait encore se diviser en deux parties : la partie spéculative et la partie pratique. Elle est spéculative et doctrinale lorsqu'elle fonde son enseignement sur la base solide des autorités que nous avons indiquées plus haut; elle est pratique et expérimentale lorsqu'elle entre d^^os le détail de la vie, par Tapplication des principses démontrés»
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à (cl ou tel cas particulier^ è (elle ou telle personne. Et ici on convient qu'elle alo même genre de difficultés que la théologie morale, dont les principes généraux sont très-clairs toi précis , mais qui ne laissent pas d'engendrer une foule d'embarras et de perplexités dans la pratique, parce que les circonstances de temps et de lieu, de personnes, etc.9 font que ce qu'il y a d*absofu, dans le principe, ne se prête que très-péniblement aux aeddents des cas particuliers. H n'est pas étonnant qu'il y ait cette similitude entre cesdeiix sciences, puisque la théologie mystique n*est réellement, comme déjà nous l'avons observé, qu'un prolongement, un complément de la théologie morale.
Cependant, nous devons observer que les difficultés réelles que présente la pratique de la théologie mystique ne sont pas, de leur nature, aussi épineuses, aussi embarrassantes pour la conscience de celui qui applique ces principes, et qui en a la responsabilité, qae lorsqu'il s'agit du principe de la théologie morale ; celle-ci agit, en effet, généralement sur ce qui est'de droit, de rigueur, d'obligation. Dès lors la décision, pour ou contre, a un effet infaillible de bien ou de mal ; tandis que dans la théologie mystique, souvent on traite des œuvres et des pratiques de surérogation. S'il y a erreur, elle n'existe souvent que du mieux au bien; tandis qu'ailleurs elle est du bien au mal.
C'est ici le lieu de rappeler quelques jugements peu favoraDles à la théologie mystique, portés par des hommes très-considérables.
Et d'abord, commençons par rappeler la définition un peu obscure qu'en donne Bergier. « Ceux qui ont traité de la théologie mystique, dit-il, disent que ce n'est point une habitude ou une science acquise, telle que la théologie spéculative , mais une connaissance expérimentale, un goût pour Dieu qui ne s'acquiert point, et qu'on ne peut obtenir par soi-même, mais que Dieu communique à une Ame dans la prière et la contemplation ; c'est, disent-ils, un état surnaturel de prière passive , dans lequel une ftme qui a étouffé en elle toutes les affections terrestres, et qui s'est accoutumée à converser dans le ciei , est tellement élevée par le Seigneur, que ses puissances sont fixées sur lui sans raisonnements et sans images corporelles représentées par l'imagination. Dans cet état, par une prière tranquille mais fervente, et par une vue intérieure de l'esprit, elle regarde Dieu comme une lumière immense, éternelle; et, ravie en extase, elle contemple sa bonté inQnie, son amour sans bornes. » '
Quoique nous ayons envisagé le mysticisme comme une science armée de toutes ses parties pour établir ses vérités, cependant nous conviendrons avec Gerson qu'il consiste surtout II connaître Dieu par l'expérience du cœur : mais cela n'empêche point qu'il ne soit une des branches de la théologie générale, qui spéculativement arrive à des conséquences certaines.
Ainsi, 1*" malgré 1 opinion de Bergier , le mysticisme est une science , et en second lieu, elle ne consiste pas seulement dans les extases. Ceux qui marchent dans cette voie ne doivent même pas les chercher. Les grAces surnaturelles dépendent de Dieu. Mais le but de la théologie mystique est d'arriver à une union continuelle d'intention avec Dieu par la pureté du cœur et la vivacité de la charité.
Cet exposé de Bergier ne donne pas, comme on voit, une idée juste ni bien favorable de la chose qui nous occupe. Bergier prend une partie pour le tout, et voilà pourquoi il est incomplet et obscur dans ce passage , et nous ne lui en faisons pas un reproche. Contre qui était dirigé son Dictionnaire de théologie? contre les philosophes du xvui* siècle. Or, aux yeux de ces hommes, il n'avait pas à traiter la question de mysticisme à fond, il s'agissait seulement de faire respecter par les ennemis de l'Eglise des choses qu*ils ne comprenaient pas; et partant il n'a parlé à ces hommes que de la prière passive et des extases, de certaines grâces particulières que Dieu fait aux justes, parce que ces choses-là seulement étaient un sujet de scandale pour les philosophes. H&tons-nous d'ajouter que Bergier, avec son intelligence ordinaire, a noblement défendu les droits de la gr&ce et la vie des &mes contemplatives. Il a fait ce qu'il devait faire ; il a, en bon soldat, défendu les remparts dans le point seulement où ils étaient attaqués.
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Le discours qu'on lit dans les Œuvres de Fleury, mais qui est de l'un de ses conii* nuateursy traite assez rudement les mystiques, et ménage peu la théologie mystique elle* même. Noua allons citer ce passage atant d'en exprimer notre sentiment.
« La théologie mystique en général est une connaissance infuse de Dieu et des dbOÊes divines, qui émeut TAme d*une manière douce, dévote et affective, et l'unit à Dieu in* timement, éclairant son esprit et échauffant son cœur d'une manière tendre et extraordinaire. Nous n'avons garde de condamner cette théologie , enseignée par plusieurs saints, et approuvée par l'Eglise. Hais il est bon de remarquer que les anciens, dont les écrits brilleiil de tant de lumières, en ont peu fait sur cette matière , parce que, d'un côté, il est plus facile de sentir ces communications intimes de Dieu avec l'Ame , que de les ' exprimer, quand on en est favorisé ; et que, de l'autre, il n'y a rien de plus sujet a l'illusion que ces voies extraordinaires où Dieu fait peut-être moins entrer d'Ames qu'on oe le pense. Les saintes Ecritures et les Pères de l'Eglise ont recommandé, comme autant de préceptes indispensables , d'aimer Dieu de tout son cœur, de ne vivre que pour lui, de lui rapporter toutes ses actions par amour , jde s'acquitter exactement des devoirs de son état , chacun selon sa condition , dans le dessein de lui plaire , de le servir, et de parvenir à le posséder dans l'éternité ; mais ils ont peu connu ces états habituels de visions, d'illuminations, d'illustrations intérieures, d'oraisons passives, etc., et ils en ont sûrefaent ignoré les termes: au moins, le plus grand nombre n'en a-t-il rien dit. Nous ne voyons pas non plus que, quelque éclairés qu'ils aient été sur les voies du salut, ils aient fait un art méthodique de l'oraison , ni qu'ils aient cru que les sentiments du cœur puissent être, pour ainsi dire, mesurés au compas, ni être produits que les uns après les autres» selon un ordre arbitraire, et en quelque sorte mécanique, qu'on leur aurait prescrit. Si la plupart de ces spéculations abstraites ne sont pas nées de l'oisiveté des cloîtres, je ne sais si l'on ne peut pas dire qu'au moins elles s'y sont nourries et fortiQées, et que c'est de là qu'elles se sont le plus répandues.
« Le célèbre Gerson , si sensé sur ces matières , était persuadé que Rusbrock s'était égaré dans ses visions , et que l'enthousiasme lui avait un peu échauffé l'imagination. Cependant il a eu des défenseurs éclairés. Jean Tanière, son ami, surnommé le Docteuf illuminé t était beaucoup plus théologien; et l'on s'en aperçoit dans ses trailés spirituels où il est bien plus exact que Rusbrock. La religieuse Marie d'Agreda a eu ses partisans, et peut-être en a-t-etle encore, malgré le ridicule qui est répandu dans sa Cité mystique j où elle ne s'entendait peut-être pas elle-même. Ce qui me plaît dans sainte Thérèse, dont presque tous les ouvrages sont si mystiques qu'ils sont à la portée de peu de.personnes, c'est qu'elle se défiait de ses propres lumières, qu'elle craignait toute illusion, que les états extraordinaires où elle tombait lui paraissaient ordinairement suspects, qu'elle les soumettait au jugement de supérieurs éclairés , et que ce qu'elle en a écrit , elle ne l'a. fait que par obéissance, et en avertissant même de ne les lire qu'avec précaution. Les quiétistes de ces derniers temps n'ont eu ni cette humilité, ni cette soumission, ni cette défiance d*eux-mêmes ; et l'Eglise a condamné leur doctrine et leurs écrits, sans donner atteinte à la vraie spiritualité, comme sans prétendre nier qu'il y ait des Ames privilégiées i qui Dieu puisse accorder des grAces singulières et extraordinaires; de la vérité desquelles elle juge par ri>niformité de la conduite, l'humilité des sentiments, le règlement des passions, la pureté des mœurs, Tintégrité de la doctrine de celles qui croient en être favorisées. Mais ce qui est extraordinaire ne peut servir de règle, et, par conséquent, la théologie mystique n'a jamais pu servir, ni pour la direction particulière des mœurs, ni pour la prédication, qui ne doit avoir que deux buts, persuader l'esprit en l'éclairatil, toucher le cœur en l'échauffant. »
Ce jugement sévère a d'autant plus d'autorité qu'il est exprimé avec le ton de la mo-^ dération et du bon sens.
Une seule observation suffira pour ramener cette mercuriale à son vrai sens. Lorsque II. l'abbé Goujat écrivait ce discours, la France était encore sons l'impression des q^ua-
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relies du quiétisme. Le mouvement de réaction de l'opinion publique contre Holino5 et ^ ses disciples D*était pas encore tout à fait apaisé. Le mysticisme vrai et louable parut mi peu responsable des abus qu'on en fit. Mais qu'on remarque que l'auteur s'empresse de déclarer : Nous n'avons garde de condamner cette théologie enseignée par plusieurs sahUt et approuvée par r Eglise. Lors qu'ensuite il termine par ces paroles : Ce qui est extraordi^ noire ne peut servir de règle ^ nous lui répondons qu'il n*j a point de règle pour les grAces particulières de Dieu. Si donc, c'est de cela que l'auteur veut parler, nous sommes de son avis. Hais s'il entend que la théologie mystique ne fournit pas des règles sûres, sages .el prudentes pour conduire un grand nombre de personnes, particulièrement les religieux et les ecclésiastiques, dans les voies de la perfection évaogélique, alors il se trompe. Car il est vrai que la théologie mystique fournit ces règles sûres et prudentes, non pour tous les Chrétiens sans distinction, mais pour tous ceux qui, touchés spécialement par la grice, aspirent à une vie plus parfaite que le commun des fidèles.
Mais pour trancher ce genre de difficulté par la racine, remontons à la source même de toute la doctrine catholique et écoutons les euseignements de Jésus-Christ»
C'est dans le é^scours sur la moniagne qu'il a réuni presque toute la substance de sa morale. Or, il est aisé de voir que, dans le plan de vie qu'il a tracé à tous les Cbrétienst il y a des choses qui sont de précepte et d'/^utres seulement de conseil. Cette distinction importante et fondamentale dans la doctrine de l'Eglise n'est point à l'arbitraire des interprètes; elle est fondée sur la tradition universelle, sur l'autorité des saints Pères, des conciles et de tous les docteurs.
Un pieux auteur a très-bien exposé cette distinction i
A la suite des lois, dît-il , le Sauveur passe aux conseils*
A prendre les choses en général, les conseils n'obligent point chacun des Chrétiens» nais il est essentiel qu'ils soient toi:gours observés par un nombre de fervents disciples» et que leur pratique persévère dans le corps de la société chrétienne. Ils ne sont pas le corps évangélique, mais ils contiennent l'esprit de l'Evangile. Ce n'est pour personne une obligation de les garder en tout temps et en tous lieux; mais se croire pour toujouft dispensé de leur totalité, c'est s'exposer au péril prochain de s'affranchir du précepte. Bâ un mot, dans une spéculation abstraite, aucun conseil ne fait loi, mais il arrive quelquefois dans la pratique, eu égard aux circonstances des lieux, des temps et des personnes, que le conseil oblige.
Voilé le fondement, la règle et la justification de la théologie mystique. On pourrait donc la définir : La science qui traite de la pratique des conseils évangéliques.
Elle repose sur les paroles et les discours de Jésus-Christ. Elle est une partie intégrante et substantielle du christianisme. Sans elle le christianisme est mutilé et privé de son plus bel ornement, de son lustre le plus éclatant.
Nous tomberions dans l'exagération si nous disions que l'accomplissement du précepte ne suffit pas. Ce serait une erreur pareille et tout aussi condamnable de dire que la pratique des conseils n'est pas plus parfaite et plus agréable à Dieu, ou qu'il ne faut pas exhorter les fidèles à suivre les conseils selon l'inspiration de la grâce. C'est un devoir pour les pasteurs d'en favoriser la pratique, d'en faire l'éloge, d'en avoir de l'estime et d'inspirer cette estime aux fidèles qui sont capables d'en être touchés. Et remarquez ici qu'il ne s'agit nullement de choses extraordinaires et plus ou moins surnaturelles qu'éprouvent certaines Ames privilégiées. Ces choses sont la récompense anticipée de la sainteté, mais ne sont pas la sainteté elle-même. La perfection dont s'occupe la théologie mystique embrasse tous les degrés, et même elle s'occupe essentiellement et avant tout des plus bas degrés, c'est-àdire de la complète et entière expiation des péchés, dés moyens de les éviter, de la pratique parfaite des vertus communes à tous les Chrétiens, parce que c'est là la base de Tédifice, et que si celui-là manque, le reste ne peut se tenir debout. « On peut voir maintenant combien sont abusés ceux en qui la théologie mystique ne
réTcilIe que des idées d*an6 piété malentendue et sans règles. Ceux-là» bien loin de connatiro la théologie mystique, n'entendent pas môme la théologie commune, c'est-à-dire l'enseignement de TEgUse et le sens des paroles de Jésus-Christ; ils n'entendent ni saint Paul, ni saint Bonarenture, ni sainte Thérèse.
ESQUISSE HISTORIQUE PD MYSTICISME
Avant de nous livrer à d'autres réflexions, et pour jeter sur notre sujet toutes Ti mières qu'il peut comporter, nous allons suivre le mysticisme dans l'influence qu'il
ïes lumières qu'il peut comporter, nous allons suivre le mysticisme dans l'influence qu'il a exercée dans la suite de l'histoire du genre humain. S'il y a eu un mysticisme vrai et légitime dès Torigine du genre humain, bientôt aussi l'erreur apparut à côté de la vérité. Un mysticisme faux commença à tenir une grande place chez les Juifs et surtout dans l'Inde, et depuis, ce genre d^erreurs, mille fois transformé, s'est propagé jusqu'à nos jours.
Tous les Pères, dit Thomassin, ont remarqué que le premier commandement que Dieu fit à l'homme dans la première félicité du paradis terrestre fut le commandement sinon d'un jeûne, du moins d'une abstinence, et ce fut le vialement d'une abstinence qui attira sur Adatn et sur tout le genre humain ce déluge de crimes et de calamités que nous n'avons encore pu expier par tant de jeûnes et par tant d'abstinences.
C'est une chose bien digne de méditation que cette abstinence du fruit de l'arore de vie imposée à des hommes justes. Nous comprenons les abstinences comme peines expiatoires imposées aux délinquants; encore, quand je dis nous, je ne parle que des catholiques et des honnêtes païens ; car messieurs les philosophes font profession do ne rien comprendre aux pénitences prescrites par la religion, quoiqu'ils comprennent assez bien celles imposées par les Codes de la société civile.
Nous comprenons, dis^'e, les expiations du péché; mais avons-nous assez remarqué avec les saints Pères cette privation imposée à l'homme juste? Nous en devons conclure avec certitude qull y a dans la privation volontaire, un mode naturel et sans doute le plus efficace dejous, de reconnaître la souveraineté infinie de Dieu. C'est le sentiment du profond respect de la créature qui se traduit en actes. L'homme, composé d'Ame et de Qorps, a besoin, même dans l'état de justice, d'exprimer sa dépendance par la soumission affectueuse de son intelligence; il faut en même temps que le corps participe à sa manière à cette soumission, afin que tout l'homme rende hommage à son souverain.
11 parait que c'est la condition naturelle de l'état d'épreuves des êtres raisonnables et créés.
Il est facile de comprendre que ces privations imposées aux sens ont dû devenir plus multipliées et plus rigoureuses dans l'état de Thomme déchu. Bien s*est chargé lui-même â^imposer les pénitences que méritait le péché qui pèse sur la race tout entière du genre humain, et ces pénitenoes nous donnent dans leur rigueur et dans leur étendue, une haute idée du Dieu puissant et incompréhensible qui manifeste d'une manière si terrible son courroux. Sans parler des misères attachées à notre corps et des incommodités dont la nature, devenue ingrate, nous harcelle de toutes parts, pourrions-nous concevoir une peine comparable à la mort? pourrait-on porter un plus grand coup à cette portion matérielle de nous-mêmes et inspirer plus d'horreur à notre sensibilité ? Eh bien, nos sens ont beau se bouleverser à cet aspect, l'arrêt est porté, et, avec la grâce de Jésus-Christ, notre réhabilitation est à ce prix, c'est-à-dire au prix des misères de cette vie et de la mort soufferts en expiation el avec patience.
Mais outre cette peine générale qui atteint ja race tout entière. Dieu a voulu encore que chaque offense eût sa peine et son expiation particulière. Ce point qui parait plus obscurément dans la loi ancienne est devenu très-clair dans la loi de grflce ; et. on peut dire qu'après le bonheur incomparable que nous avons eu d'avoir été rachetés par le Fils de Dieu, le plus grand bonheur qui vienne ensuite est que nous savons clairement comment nous devons nous y prendre pour expier nos péchés et profiter de la grâce de Jésus- Christ
Aussi le dogme de TexpiatioDy si ré?oltant pour la philosophie qui, de nos jours surtout, a la vue si courte ; le dogme de l'expiation, dis-je, fait le fond de toutes les religions» de tous les cultes. Non-seulement les jeûnes et les abstinences se trouvent au berceau même des fausses religions et dans tous leurs rituels , mais aussi Timmotation des victimes, comme si le genre humain avait unanimement compris qu'il était insuffisant pour satisfaire par lui-même, et qu'il devait chercher de toutes parts une substitution. Voilh la vérité voilée. Un seul peuple parmi tous les autres a connu la vérité plus clairement ; c'est le peuple hébreux; celui-là môme qui devait donner le souverain Réconcilialeur. Aussi est-ce là que nous trouverons les exemples dg la vie contemplative et pénitente bien comprise.
Le jeûne de Moïse, pendant quarante jours et quarante nuits avant que de recevoir là Loi, fut une action si héroïque qu'on peut juger que ce n'était point son apprentissage et que ce n'était qu'après des jeûnes fréquents et ordinaires, qu'il était monté à ce comble d'une parfaite abstinence.
Elle se signala par un jeûne de même nature, et l'Ecriture nous parlant si souvent des jeûnes de tant de justes avant lui, il ne faut pas douter qu'Elie ne fût aussi monté oar degrés à ce haut point de perfection.
Tous ces jeûnes étaient arbitraires et particuliers ; l'Ecriture en fournit un grana nom* bre d'autres exemples. On ne peut taire celui de Judith, qui jeûnait tous les jours de l'année, excepté ceux qui passaient pour jours de fête chez les Juifs.
Mais on trouve également les jeûnes ordinaires publics et commandés. Le premier que Dieu ait ordonné est celui du dixième jour du septième mois, fôte de l'expiation du tabernacle. Vous affligerez vos 4me«, dit le Seigneur, vous vous purifierez par l'expiation. On comprend très-bien la relation qu'il y a entre les jeûnes, les abstinences et la vie con* templative.
Par le jeûne, l'esprit se dégage des sens et s'élève plus librement yers Dieu. Voilà cp que tous les peuples ont compris et surtout ce que l'on a compris chez les Hébreux. Oa peut juger par l'exemple de Moïse combien le jeûne élève une Âme jusqu'à la plus grande perfection, et la rend capable de la plus parfaite contemplation. Aussi ce grand hommj eut-il la gloire la plus éclatante qui puisse environner un nom d'homme dans les annales du genre humain : la gloire d'être directement le médiateur entre la Divinité et tout son peuple ; de leur porter de sa part une loi dictée par ce Dieu terrible,- et cela dans les circonstances les plus faites pour iVapper les imaginations et graver ce grand événement dans la mémoire des hommes. Si Moïse a été choisi pour ce noble et sublime ministère, il est évident que sa grande Ame, dirigée par son amour pour le Dieu créateur du monde, avait monté tous les degrés de la contemplation pour s'unir de cœur à son Dieu et lui offrir habituellement le pur encens de ses profondes adorations.
Ce que nous disons de Moïse nous pouvons le dire de Melchisedech, de cet homme de de Dieu qui ne parait si mystérieux, sans doute, que parce qu'il se renfermait plus soigneusement dans le silence de la contemplation.
Nous pouvons le dire de Job, de Samuel, de David et de tous es prophètes.
Nous avons parlé du jeûne d'Elie qui dura quarante jours; de celui de Daniel, qui dura trois semaines. On peut poser en règle générale que, partout où il y a jeûne volontaire offert à la Divinité, il y a puriQcation de mœurs et élévation de l'âme vers les régions supérieures. Il suffit, pour en donner une preuve, de raconter simplement la vie des prophètes, telle que nous la donne l'abbé de Vence.
« Quoique l'autorité des prophètes fût grande dans Israël, et que le peuple et les princes pieux les écoutassent avec respect et ne fissent point d'entreprise importante sans leur avis, cependant leur vie était fort laborieuse, fort pauvre et fort exposée aux persécutions et aux mauvais traitements. Us vivaient, pour l'ordinaire, séparés du peuple, dans la retraite^ à la campagne et dans les communautés de leurs disciples ^ occupés au travail, à la prière, à l'instruction, à l'étude. Mais leurs travaux n'étaient point de ceux qui exigent une trop forte application et qui sont incompatibles avec la liberté d'esprit que demandait leur SBimstère.
« Elisée quille sa cbarrue dès qu'il est appelé à la fonction de prophète. Amos dit qu'il Ti*était pas prophète, mais pasteur, quand le Seigneur l'appela. Elie et Elisée b&tissaient euxmêmes leurs cellules.Elie était Téta de peaux et portait un sac.Lapauvretédos prophètes paraît dans toute leur vie. On leur faisait des présents de pains, on leur donnait les prémices comme à des pauvres. La Sunamite ne met dans la chambre d'Elisée que des meubles simples et modestes. Le prophète refuse les riches présents de Naaman et donne sa malédiction à Giézi qui les avait acceptés. Leur éloignement des personnes du sexe paraît par la conduite du prophète envers son hôtesse : il ne lui parlait que par l'entremise de Giézi; elle n'ose entrer ni se présenter devtint' le prophète : Giézi l'empêche ^ lorsqu'elle veut embrasser les pieds du prophète.
«Quoique quelques prophètes fussent mânes, il n'y avait pointue lemmes dans leurs communautés. Leur frugalité éclate dans leur histoire. On sait ce qui est rapporté des coloquintes qu'un prophète fit cuire pour la, t^éfection de -ses frères. L'ange ne donne que du pain et de l'eau à Elie. Habacuc ne porte que de la bouillie k Daniel; Abdias ne sert que du pain et de l'eau aux prophètes qu'il nourrit dans les cavernes.
« Souvent ils étaient exposés à la violence des princes dont ils reprenaient les im* piélés ; aux insultes et aux railleries des peuples dont ils condamnaient les dérèglements. Plusieurs d'entre eux sont morts d'une mort violente: ils sont du nombre de ces hommes saints dont l'Apôtré relève les sôuffraùces, lorsqu'il dit: «Les uns ont été frappés de bâtons, « les autres ont souffert les moqueries et les fouets, les chaînes et les prisons. Ils ont été « lapidés , sciés , éprouvés en toutes manières, knorts parle tranchant de l'épée; vaga- « bonds et couverts de peaux de brebis, étant abandonnés, affligés, persécutés, eux dont le « monde n'était pas digne. »
« Mais au milieu de ces persécutions et de ces opprobres, on les Toit toujours dans unç parfaite liberté, mépriser la mort, les dangers et les tourments, attaquer avec une intrépi* dite merveilleuse tout ce qui s'opposait à Dieu; mépriser les richesses, lafaveu?, les honneurs avec un désintéressement qui étonnait ceux oui cherchaient à ébranler leur constance.
« Leurs maisons et leurs communautés étaient des asiles contre l'impiété. On y venait consulter le Seigneur, on s'y assemblait pour faire la lecture de la Loi: c'étaient des écoles de vertus et des abris de l'innocence. »
Changez les noms et mettez en place celui de cénobites, et vous aurez l'histoire des moines des premiers siècles de l'ère chrétienne. Voilà le même esprit de mortification des sens pour sa propre amélioration morale et le même esprit de dévoument pour sa religion et pour ses frères.
A cette époque l'ido-fllrie n'avait pas jeté chez tous les gentils des racines telles^ que certains peuples ne fussent encore capables de retour au vrai Dieu, et ce retour se pratiquait par l'abstinence et le jeûne.
« Les Ninivites reviennent de leurs iniquités à la parole de Jonas, et leur pénitence est accompagnée des actions les plus contraires à l'inclination des hommes du siècle, accoutumés depuis longtemps h une vie molle et délicieuse. Ils étaient auparavant habillés superbement, et nous les voyons qui se revêtent d'un sac^ «t qui se couvrent de poudre et de cendre. Ils passaient leur vie dans les festins splendides; et ils embrassent tout d'un coup un jeûne si austère, qu'ils ordonnent aux hommes de ne rien manger et de s'abstenir même de boire de l'eau. C'est pourquoi ils méritèrent que Dieu dise d'eux que, voyant qu^lls s'étaient convertis en quittant leur mauvaise voie, il eut compassion d'eux, et ne leur envoya point les maux dont il les avait menacés. »
Ce ne sont pas là les seuls exemples de vie spirituelle et purifiée avani Jesus-Cnrist.
11 est vraisemblable que les réchabites remontent juqu'à Jethro, parent de Hoïse, et on eroit qu'ils eurent la même durée que le peuple de Dieu. C'est à eux probablement que se rattachent les nazaréens, du moins l'abstinence du vin leur était commune.
Ce que l'Ecriture sainte dit des réchabites nous en donne une haute idée. C'étaient des hommes d'une vie exemplaire, d'une abstinence rigoureuse, d'une grande retraite, et d'une désappropriation presque entière.
Leur demeure était à la campagne, et sous des tentes, négligeant le séjour dea villes et fuyant le commerce du monde ; sans biens, sans terres, sans maisons^ sans reirjiUeflte« On les regarde comme les imitateurs de la vie des profibàlesV elles modèles que se sont proposés les essénieos et les thériy^eutes puBunaiJes Hébreux et les solitaires dans r£glise chrétieuiie*
L'obéenrance des rdchabites se soutint dans toute sa vigueur pendant plus de trois cents ans, jusqu'à la captivité deBabjlone. Sous le règne de Joakim, Nabucbodonosor étant venu assiéger Jérusalem, les récbabites, ne pouvant plus on assurance demeurer à la campagne, se retirèrent dans la ville, sans toutefois quitter leur coutume de loger sous des tentes»
Leur abstinence fut loujSe par le Seigneur dans la bouche de Jérémie.
Quelques-uns croient que les assidéens,!dont il est parlé au temps des Machabées, étaient »es successeurs et les imitateurs des récbabites. Mais nous sommes persuadés que les assidéens étaient en bien plus grand nombre que les récbabites. Le nom iVassidéens se donnait à toutes les personnes qui faisaient une profession particulière de dévotion et de piélé. C'est en ce sens qu'il se rencontre souvent dans le texte hébreu des Psaumei et des Paralipo^ mineê. Et qui oserait soutenir qùé tous ceux qui consacraient leur vie aux exercices de la religion suivaient Tinstitut des récbabites? D*autres les confondent avec les esséniens, mais leurs genres de vie sont trop dissemblables. Le^ esséniens vivaient à la campagne, occupés à cultiver la terre; ils n'avaient point de biens propres et mettaient tout en commun; ils n'avaient ni femmes ni esclaves; ils faisaient leurs offirandes au temple, mais n^j sacriGaient point, parce que leurs cérémonies étaient plus pures et plus saintes que celles du commun des Hébreux : ils faisaient eux-mêmes leurs sacrifices à part. Ils avaient des officiers qui prenaient soin de leurs revenus, et qui les leur distribuaient selon les besoins de chacun : ils ne demeuraient pas tous dans une certaine ville, mais ils étaient dispersés dans plusieurs lieux, où ils recevaient leurs frères dans une parfaite union. Or tout cela est contraire à l'institut des récbabites qui, comme on l'a vii, avaient des femmes et des enfants, et observaient d'autres pratiques qui n'étaienl'pas cominunes avec les premiers.
Ainsi ces diverses corporations avaient un fond commun d'observance, qui consistait à se vouer d'une manière particulière au service de Dieu et à la pratique de la vertu. Les premiers établis ont sans doute fait nattre les autres, mais ils étaient séparés et de communauté et de genre de vie spécial. (Voy. le mot Assidéens.)
Nous ne parlons pas ici de la secte des pharisiens, ni de celle des sadducéens et des hérodiens*
Quoiqu'il y eût dans ces sectes un très-grand nombre de personnes recommandables par la régularité et l'austérité de leur vie, on doit les considérer comme hors de la voie droite et du chemin de la véritable vertu, mémo comme elle devait être entendue sous la loi de Hoïse. Ces sectes blessaient le dogme jusqu'à nier les plus fondamentales vérités, comme l'immortalité de TAme et les récompenses et les peines de l'autre vie; elles blessaient la morale jusqu'à éluder les soins que l'on doit aux parents devenus vieux, c'est-à-dire quand les obligations des enfants sont devenues plus rigoureuses. De plus ils avaient fini par surcharger la Loi et par l'étouffer sous des pratiques superstitieuses et ridicules, quand elles n'étaient pas injustes et immorales. Même les esséniens n'étaient pas exempts de quelques graves reproches. Les récbabites soutiennent mieux la critique: leur vertu est mieux entendue. En résumé cependant, le plus parfait modèle de la vie contemplative se résume sous la Loi ancienne dans les premiers exemples que nous avons donnés en commençant par Mo'ise jusqu'aux prophètes et aux enfants des prophètes; voilà des exemples autorisés et respectables en tout point.
La série des -hommes contemplatifs de l'Ancien Testament se cl6t par un saint perr soonage qui mérite d'avoir ici une place à part; c'est saint Jean-Baptiste qui a reçu le plus bel éloge qui puisse être décerné ici-bas à une intelligence créée. A l'occasion des deux disciples que ce saint prophète envoya de sa prison au Fis de Dieu pour savoir s'il était le Messie, lésus-Christ répondit {>ar ces paroles qtii sont un témoignage si éclatant
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de sa difîne mission : Allez dire à Jean ce que voui avez entendu et ce que vous avez vu, La aveugUi voienif les boiteux morcAen^ les lépreux sont guéris, etc.
Lorsqu'ils furent partis, Jésus s*adressant au peuple leur parla de cette manière : Qui éteS'VOUê allés voir dans le désert , un roseau agité parie vent? Qui étes-vous allés voir, un homme vêtu avec mollesse? Vous savez que ceux qui s'habillent de cette sorte sont dans les miisons des rois. Quiétes-vous allés voir, un prophète? Oui, je vous en assure, et plus quun prophète; car c^est de lui qu'il a été écrit : Voilà que f envoie mon ange devant vous, qui vous préparera la voie par où vous devez marcher.
Enfin Jésns-Christ termine par ces paroles : En vérité je vous le dis, parmi ceux qui sont nés des femmes, personne n'est plus grand , que Jean-Baptiste, Voilà les honneurs extraordinaires rendus par le Saureur à ce saint prophète. C'est comme un acte de canonisation décerné à ce saint homme de son vivant par Tauteur même et la règle de la sainteté.
JÉSDS-CHRIST MODÈLE DES CONTEMPLATIFS
Nous devons maintenant nous arrêter pour contempler avec attention la vie de Jésus- Christ dans le rapport qu'elle nous présente avec la vie contemplative, ou, si vous voulez trancher le mot qui n*a plus pour nous maintenant qu*un sens très^justeet fort relevé,
avec la vie mystique.
En effet, si la vie mystique est non*-seulementun genre de vie bon en soi, mais très-distingué, nous devons en trouver le modèle en Jésus-Christ, qui renferme en lui-môme tout ce qui est bon.
C'est une chose vraiment admirable que dans les trente-trois années de sa vie mortelle passées avec cette majestueuse simplicité que nous, lui connaissons et qu'on ne saurait assez méditer, Jésus-Christ apparaisse comme le modèle naturel et très-parfait de tous les genres de vie très-divers que les hommea sont appelés à pratiquer sur la terre. Il est un modèle des supérieurs et des inférieurs, des riches et des pauvres, des savants et des ignorants, do ceux qui mènent une vie active dans les exercices du corps et de ceux qui mènent une vie oi!i l'occupation de Tesprit fait les plus grands frais.
Cependant pour être vrai et rendre à Jésus-Christ, les honneurs qui lui sont dus, il faut reconnaître que sa vie tout entière a été avant tout une contemplation continuelle. N*étant sujet ni à l'ignorance, ni à la torpeur de Tesprit, ni aux attaches déréglées des créatures, sa sainte flme n'a pas cessé un seul instant d'être élevée au-dessus de ce monde, déjuger toutes les choses de ce monde dans les rapports qu'elles ont avec la gloire de son Père et avec la sanctification des âmes. Son humanité sainte, toujours unie au Verbe étemel, avait pour occupation principale, incessante même, d'oATirir à Dieu son Père des adorations parfaites, des actions de grâces pour les bienfaits qu'il répand sur toute créature, des amendes honorables pour les outrages sans nombre dont les créatures se rendent coupables envers Dieu. On peut bien affirmer que les travaux de sa vie, soit leâ occupations manuelles de sa vie cachée, soit les travaux plus relevés de sa vie publique, étaient tous réglés très- exactement selon la volonté de son Père. En soi, ils n'avaient pour lui ni plaisir ni (lé()laisir. C'étaient des actions sanctifiées par l'intention de procurer la gloire de Dieu le Père. 11 no voyait ce qui se passait dans les sens, il n'intervenait dans cette région sensible de la matière, à laquelle il touchait par son corpsf c'est-à-dire surtout par ses souffrances et ses privations, que pour spiritualiser tout parla considération du but où tendait tout son être, la rédemption du genre humain et la satisfaction due à la majesté lésée. Ainsi, il n y pas une seule de ses occcupations, si vulgaire en apparence, qui n'acquière un mérite sans bornes par l'hommage très-parfait dont elle était l'expression devant son Père. Toutes les circonstances connues de sa vie nous indiquent clairement qu'il en était ainsi. Une seule fois, pendant sa vie cachée, il DOQS est permis de le suivre à Jérusalem ; et nous le voyons occupé h montrer aux docteurs^ étonnés d'une telle science dans un enfant de douze ans, le vrai sens dos saintes Ecritures. Il les disposait à recevoir dans peu de temps le Messie qui était déjà sur l'horizon,' quoiqu'on ne le vil pas encore. Nous n'avions pas besoin de cotte preuve poiir être convaincus
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qu*au milieu de la vie acUve de l'artisau, il vivait conliouellement de la vie de Tesprit, et que rifin ne pouvait être un obstacle à tenir son intention unie à celle de son Père.
Mous devons remarquer avec soin que ces trente ans de la vie cachée de Jésus-Christ sur trente- trois, lorsque le Messie était appelé à fonder de si grandes choses ; que ces trente ans de vie cachée et inconnue au monde sont un modèle accompli et de la vie solitaire des moines, et de la vie retirée des personnes qui dans ce monde, voulant arriver à une plus haute perfection , rompent avec le monde et no conservent que les liens que la nature elle-même veut qu*on respecte. On a beau crier que la société s'arrêterait tout court si elle n'était peuplée que de personnes de ce caractère, qui estiment si peu le côté agréable et riant de la vie ainsi que les relations sociales qui çnt de l'éclat et quelquefois de la grandeur. Il n'est pas à craindre que le grand nombre cesse d'aimer le luxe et l'éclat quand il est possible d'en faire parade et d'en jouir. Ce penchant est trop fort pour se perdre jamais ; il est même tellement excessif et déraisonnable qu'il ne faut pas craindre de lui donner de puissants contre-poids. Aussi voit-on que Jésus-Christ n'a fait aucun cas de ces petites considérations des philosophes politiques ^ui s'inquiètent des causes pouvant donner un aliment aux arts et à l'industrie, et qui tremblent de voir manquer cet appui nécessaire de la prospérité des nations. Esprits étroits qui se croient les plus profonds penseurs, ils ne comprennent guère combien il y a une philosophie plus haute dans ce simple mot de la Bible : Juttiiia élevât gentem , miseras aulem facit populos pecca^ ittm. Qu'on nous permette un exemple qui ne s'écarte pas de notre sujet. Au point'de vue de la politique mondaine , saint Louis n'aurait pas été très-adroit en s'astreignant trop minutieusement à une justice rigide^ on traiterait aujourd'hui ses actes de scrupules mal entendus qui accusent un esprit faible. Mais qu'on juge de l'honneur que fait aujourd'hui à^on règne cette équité sévère et cette simplicité de vie, toutes les fois qu'il croyait pouvoir mettre de côté les signes de la grandeur sans nuire à sa dignité. La noble simplicité qu'il a mise dans sa grandeur et la pratique si impartiale de justice envers ses voisins , font aujourd'hui plus d'honneur à la France, et lui sont moralement et même politiquement plus profitables que les victoires et les conquêtes de dix règnes.
Laissons donc les intérêts des arts, du luxe, du commerce , du brillant confortable do la société, que nous sommes loin d'excommunier ; laissons-les seulement se défendre eux-mêmes , ils ont de puissants avocats dans le cœur des hommes. Ils ne cesseront d'avoir trop d'empire, de fhire faire des bassesses , de grandes fautes et de grandes violences; acceptons ces choses conmme des maux nécessaires : ainsi pouvons-nous comprendre lo sens profond des paroles de Jésus-Christ, lorsqu'il semble lancer des anathèmes contre les riches. Ce ne sont point les hommes riches qu'il hait , mais les richesses , instrument de leur perte; il a même indirectement approuvé le bon usage des richesses en s*asseyant à la table bien senrie des riches. Il les voit, ces dangereuses richesses, comme un obstacle infranchissable que la passion leur met Sur le chemin du ciel et qui les empêche d'arriver au royaume de son Père; les hommes riches, il les aime, il est mort pour eux.
Aussi les richesses, d'après la doctrine de Jésus-Christ ^ ne sont bonnes que lorsqu'elles sont arrivées dans une maison en compagnie de la justice, qu*on les répand en bienfaits et qu'on sait en tenir son cœur détaché et son esprit libre d'orgueil. Voilà le problème presque impossible à résoudre que Jésus-Christ, la souveraine sagesse, tranche d'une ma-* nière qui semble une folie pour le monde ; il le tranche par le mépris et par le renoncement. C'est comme s'il disait : Mes enfants , je supporte de vous ¥(nr riches quand cela vous arrivera naturellement et justement; mais vous courez si grand danger dans celte position , que votre salut y devient presque impossible; prenez donc , je tous y invite , le parti le plus sûr : détestez les richesses. Soyez riches malgré vous si vous n'êtes point libre d'être pauvre effectivement, et alors vous serez pourvus d'esprit, vous me ressemblerez par le cœur. Mais que ceux qui le peuvent , qui s'en sentent le courage, vendent tout et donnent le produit aux pauvres , et partagent ma pauvreté effective, qui est la plus grande de toutes les richesses.
Voilh la théorie de la richesse et de la pauvreté d après l'Bvangile ; elle est un peu diffé*
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reute de celle de réconomiste du xix* siècle et de l'homme du monde , qui croit que sa grande fortune ajoute quelque chose à son mérite ; elle est aussi très-différente de celle du prolétaire peu chrétien de nos jours, qui maudit son sort parce qu'il n'arrive pas assez Tite à l'aisance. Mais c*est une doctrine chère aux amis de Jésus-Christ , qu'ils soient dans le clottre oudans| le monde, dans les salons d'or et de marbre ou sous le chaume. Où qu'ils se trouvent, ils ont du goût pour la croix de Jésus-Christ et pour sa sainte pauvreté , car leur cœur ne tient à rien de ce qui est de ce monde ; et on ne peut en douter , ces futurs citoyens du ciel sont aussi les meilleurs , les plus utiles citoyens de la patrie terrestre ; ceux qui rendent plus facile la tflche des gouvernements, qui se contentent le plus aisément de peu quand il faut, qui murmurent le moins contre leurs supérieurs même injustes, qui nourrissent la paix, qui sont empressés à apaiser les dissensions et h prier pour tous, pour le bien général , quand ils ne peuvent concourir d'une autre manière au bien de leurs frères.
Hais revenons à la vie simpie et sans apprêt de Jésus-ù'nnst , qui va droit à son but , sans toucher aux choses de ce monde , que pour la pure nécessité de l'accomplissement d'un devoir ; et cela parce que son esprit parfaitement juste ne pouvait jamais se laisser séduire par le faux éclat des choses périssables qu'il estimait à leur juste valeur, c'est-àdire comme n'étant faites que pour les besoins nécessaires du corps et ne devant jamais donner occasion de mettre un seul nuage entre l'&me et Dieu. Or, ce que Jésus-Christ a toujours fait y nous devons y aspirer sans jamais y atteindre » allourdis que nous sommes par le péché originel.
Comparons spécialement la vie cénobitique avec cette sainte et consolante vie de Jésus- Christ.
Toute la vie cénobitique repose sur les trois vœux d'obéissance, de chasteté et dt»
pauvreté.
Ces trois points bien observés et établis sur le terrain solide de looservaiion des préceptes généraux qui obligent tous les Chrétiens, contiennent l'expression de la |plus haute perfection à laquelle on puisse aspirer en ce monde, par cette raison, que ceux qui arrivent là sont totalement détachés de tout ici-bas pour être plus librement et plus intimement attachés à Dieu.
£h bieni la chose n'est ainsi que, parce qu'en suivant cette voie, on est parfaitement sur la trace de Jésus-Christ; on le voit marcher devant, et on le suit de plus près que les autres Chrétiens, qui sont ,tenus sur la terre par des liens très-légitimes, sans doute, comme sont ceux du mariage, du gouvernement, de ses affaires pour le bien de ses enfiints, du commandement sur ses inférieurs. Hais tous ces liens en vous impliquant dans les choses matérielles, remplissent l'âme en grande partie, l'étourdissent, et laissent beaucoup moins de iplace à Dieu ; aussi personne ne peut savoir ce que Dieu a de complaisance, de prédilections et souvent de douceur pour ceux qui quittent tout pour lui. Je dis donc que ceui-ci suivent de plus près Jésus-Christ; ils sont plus courageux, plus rapides que les ^autres à s'élancer à la suite de Jésus-Christ, à s'élever en pensée vers le ciel.
Sans doute Jésus-Christ n'a pas fait les trois vœux dont nous parlons. C'est le propre delà faiblesse de s'engager ainsi par des serments ; c'est un acte dedéfiance de soi-même, et la possibilité et quelquefois la réalité de l'infraction prouve que cette défiance n'est pas déplacée. Il est eertain qu'un serment solennel pique l'aroour-propre et fait craindre la violation comme un déshonneur à ses propres yeux. L'homme misérable et blessé par le péché originel a besoin de ce ressort pour le soutenir. Hais toutes ces idées répugnent dans Jésus-Christ. U sentait dans son propre fonds toute la force nécessaire pour pratiquer le bien dans la forme et dans la mesure la plus parfaite; ce bien il le concevait clairement, sa volonté l'y portait sans détours, à travers tous les obstacles les plus pénibles. Nous ne disons pas toutefois qu'il le faisait sans effroi pour les sens, on l'a vu au jardin des Oliyiers; mais, da moins, sans faiblesse de courage ou d'intention; elle se maintenait toujours à la hauteur du but sublime qu'il poursuivait.
. Ainsi s'il n'a pas fait les vœux, il les a mis admirablement en pratique. Il a pratiqué l'obéissance d'abord dans rinléiieur de la sainte famille. L'Ecriture nous le dit : U leur
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était soumis : erat subdittu illii. Ou peut se rappeler daus combien de circonstances il alléguait la volonté de son Père» non-seulement en parlant à ses apôtres, mais encore à sa 3ainte mère; pour les convaincre que ce qu'ils demandaient de lui, il ne devait pas le leur octroyer, il invoquait la volonté de son Père, à laquelle il devait perpétuellement se conformer. Peut-on trouver un plus beau modèle de la vertu d*obéissance; de cette renonciation» de cet abandon de la faculté de notre &me, qui, étant une des plus malades dans Thomme pécheur, a le plus besoin d'être contenue, humiliée et unie h Dieu, pour se guérir et se puriQer?
Quant à la chasteté, nous nous dispensons d^exposer les raisons qui devaient lui faire choisir rétat de virginité parfaite. Le caractère de son auguste personne commandait cet état de vie au point, qu'ila dû même s'étendre autour de lui; de plus il a voulu naître d'une mère vierge, et l'homme du monde qu'il' aimait le plus après sa sainte mère, et qui fut son remplaçant auprès d'elle au pied de la croix, fut un homme vierge: c'est sans doute la raison pour laquelle saint Jean a mérité non-seulement de reposer sur le cœur de Jésus pendant la cène, mais aussi d'avoir une plus profonde communication des secrets de Dieu. Ceci est manifeste, d'abord, par son £vangile, qui expose un ordre d'idées plus élevées que les autres Evangiles,. quoiqu'ils soient tous admirables ; ensuite dans VApocalypsef où, à travers les images gigantesques, on entrevoit des beautés ravissantes dont nulle poésie humaine, nulle littérature nationale n'a jamais donné d'exemple. C'est de cette époque seulement que la virginité commence à être connue comme une vertu qui a dgs privilèges. Hais il fallait la plénitude de grftces de la Loi nouvelle et l'exemple du Fils de Dieu incarné pour triompher à ce point du plus emporté des penchants du cœur, et soumettre à cette noble et pure vertu des légions d'étrcs humains, qui, en renonçant à être les membres d'une famille particulière deviennent éminemment et exclusivement les membres de la famille sociale.
Enfin, Jésus-Christ a pratiqué la pauvreté, et déjà nous avons vu ce qu'il pensait des riches ôt des richesses ; il plaignait ceux-là et anatbématisait celles-ci. Sur ce point je cède volontiers la parole à Fleury qui, dans la Vie de Jésui-ChriHf a si bien comparé les traits de l'Evangile. « Dans sa vie publique, ia vie éiaii plus pénible^ dit Fleurj, que quand il travaillait de ses mains, car il n'en avait plus le loisir, puisqu'il souffrait que des femmes le suivissent pour le servir de leurs mains,[et qu'il gardait quelque argent dont Judas était le dépositaire, tant il estimait peu l'argent. Du peu qu'il avait, il donnait l'aumône, mais il on manquait lorsqu'il fut obligé de faire trouver à saint Pierre, par miracle, de quoi payer le tribut des premiers-nés, qui n'était qu'un demi-sicle, environ 16 sous de notre monnaie.
« En effet, il vécut toujours dans une grande pauvreté; il dit lui-même qu'il n'avait pas où reposer sa tête, c'est-à-dire qu'il ne logeait que par emprunt chez ceux qui voulaient bien le retirer. A sa mort, on ne voit pas qu'il eût d'autre bien que ses habits. Il dit qu'il n*est pas venu pour éire servi, mais pour servir. Il voyageait à pied, et quand il monta sur un âne, pour entrer à Jérusalem, on voit bien que ce fût une action extraordinaire. »
Il faisait imiter sa pauvreté à ses disciples, les envoyant sans argent et sans aucune provision; même lorsqu'ils étaient avec lui, la faim les réduisait quelquefois à prendre ce qu'ils trouvaient dans la campagne, comme les épis qu'ils arrachèrent le jour du sabbat
Assurément, voilà, bien la pauvreté et le mépris des biens pratiqués dans tuute sa sévérité. Aucun monastère n'a donné exemple d'un abandon* plus absolu entre les mains de la Providence.
Un autre caractère de la vie ascétique est ûe pratiquer la mortificati^ et de se livrer à l'oraison. Ici encore tout se trouve dans le divin modèle.
C'est par des œuvres de pénitence qu'il inaugure sa vie publique; il s'y prépare par le baptême, la prière et le jeûne; il n'avait pas besoin de ces précautions, c'était, comme il le dit lui-même, poor accomplir toute justice et pour nous donner l'exemple. Quel jeûQ^ que le sien encore 1 II reste quarante jours et quarante nuits sans manger. Ce peul^ire un miracle : cependant il faut se garder de l'affirmer, puisque les anciens nous parlent d'autres exemples de pareils jeûnes. Du moins est-il certain que cette mortiOcaUt)n indique dans Notre-Seigneur combien grande était à ses yeux la puissance de la mor'iification et !•
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mérite de la répression des sens pour avancer dans les choses de Dieu ; et ce fait montre qu^il devait être habituellement très*mortiQé dans son corps et le tenir, comme nous l'avons déjà remarqué, très-détaché des objets qui flattent les sens, c'est-à-dire entièrement à la disposition de Tesprit et de la volonté de son Père.
Pendant ce jeûne et dans cette aCfreuse solitude, à quoi s'occupait Jésus-Chnst, sinon à prier? Mais qui oserait parler de son oraison? dit Fleurjr. Méditons humblement ce que r Ecriture nous en rapporte, entre autres cette admirable prière que nous voyons dans saint Jean, chap. xvii. 11 suffit de la lire pour sentir son âme élevée et se fondre d'amour en sentant le cœur brûlant de Jésus qui s'échappe dans ces expressions ravissantes. Je ne cite que deux versets :
Père ioint, je me sanctifie moi-même afin qu'ils soient sanctifiés dçms la vérité. Je prie^ nonseulement pour eux, mais aussi pour tous ceux qui doivent croire en moi par leur parole^ afin que tous soient tin, comme vous, mon Père, vous êtes en moi et moi en vous,[et queux aussi ils soient un en nous, et que le monde croie ainsi que vous m'avez envoyé.
Trouvez donc des paroles qui soient en même temps et plus douces et plus grandes : celle même manière simple el large se retrouve dans le Pater qu*il nous a donné comme prière quotidienne. £1 qui pourrail dire ce qui se passait en son flme dans ses prières solitaires, comme lorsqu'il s'élevait sur la montagne pour se soustraire au peuple, et surtout au jardin des Oliviers? Mais ces prières et ces communications entre l'Homme-Dieu et le Père éternel, nous devons les respecter comme des mystères où tout est beaucoup plus admirable que nous ne pouvons penser; d'ailleurs nous l'avons déjà vu, sa vie lout entière a ele une oraison conlinuelle. Il n'est donc pas nécessaire de faire violence au texte sacré et donner un^ interprélation forcée à la vie de Jésus-Christ pour y trouver le type le plus parfait de la vie contemplative et mortifiée, et en particulier le modèle le plus parfait de la pratique des trois vœux qui lont la base de l'ordre monacal, vœux qui sont l'expression complète des conseils évangéliques mis en actions; et chose admirable, cela est ainsi sans que Jésus-Christ cesse pour cela d'être le modèle de tout le monde; car il y a une telle harmonie et une telle simplicité dans cette vie, que tout y paraît naturel et facile.
Son extérieur, du reste, n'avait rien de singulier, rien qui le distinguât des autres Juifs , des simples particuliers et aes hommes du commun, comme il le dit lui-même, car il s'appelle le Fils de l'Homme. Sa vie était dure et laborieuse, mais sans aucune austérité particulière que celle que nous avons marquée.
Une pareille vie devait exciter l'enthousiasme et l'admiration de tous ceux qui l'avaient vue et qui l'avaient comprise ; elle devait avoir pour résultat de chercher à approcher de ce beau modèle aussi près que le permet notre faiblesse. C'est ce qui arriva, et nous le voyons non-seulement dans les apôtres, dont la vie et les pensées étaient devenues toutes célestes depuis qu'ils avaient compris à fond cette vie divine de leur maître , nous le voyons aussi dans les premiers Chrétiens.
LA VIE ASCETIQUE DEPUIS JËSUS-CHRIST
On peut dire dans sa réalité que cette vie des premiers Chrétiens, telle qu'elle apparaît dans les Actes des apôtres et dans les premiers monuments de l'histoire ecclésiastique, était la vie des geas de religioB dans les monastères les plus fervents, le célibat seul excepté. Et on peut affirmer encore que le plus grand prodige de l'ordre moral a été accoœ* pli alors, je veux dire celui d'une grande multitude de peuple qui s'accordent tous sans exception à mettre leurs biens en commun. Jamais la victoire sur l'esprit de cupidité n'avait été ni aussi complète ni aussi étendue. Ceci nous 4iidique jusqu*oii allait «lans ces premiers temps l'empire de l'esprit sur la chair, et l'habitude de l'esprit de eootemplatioo. Cette pratique était trop parfûte pour se prolonger beaucoup» et trop p.eu compatible avec la marcbe ordinaire des sociétés civiles, compliquées de toutes sortes Je passions et de toutes sortes de citoyens, pour avoir son application sur une grande échelle. 11 faudrait pour cela deux choses : et que tous les citoyens d'un même Etat
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fussent Chrétiens orthodoxes » et qu'ensuite la piété se maiultnt au niveku de celte première faveur; alors la terre deviendrait réellement un ciel anticipé» oiè on nouvel Eden , plus les douleurs physiques. Personne ne peut dire, toutefois, qu'un jour la terre ne sera pas témoin de quelque chose de semblable. Il ne faudrait pas juger de co qui peut être un jour par ce que nous voyons ; et il ne faut pas juger le christianisme épuisé parce que les peuples chrétiens de ce temps-ci sont bien dégénérés des mœurs chrétiennes des temps apostoliques. Qui sait si le temps d'épreuve, d*enfantement, de grands obstacles à vaincre, de fortes crises ne sera pas bientôt passé ? Mais ce qu'il y a de certain, c'est que dixhuit cents ans sont très-courts pour faire l'éducation du genre humain. Les persécutions ont duré trois siècles, ensuite sont venues les hérésies qui ont tenu l'Eglise constamment en action pour maintenir intacte la pureté dogmatique et donner un sens net et juste du texte sacré et des vérités traditionnelles. Ce travail est accompli. Voici maintenant l'ère de la crise purement intellectuelle et philosophique qui, depuis plus d'un siècle, tenant les esprits en suspens, fait demander à une multitude d'esprits timides et de peu de foi, si l'Evangile est le dernier mot du développement moral de l'humanité; si la raison seule, montant triomphalement tous les degrés dé ses découvertes dans les sciences et dans le vaste domaine de la nature, et forte de ses propres réûexions, de sa propre intuition dans le coup d'œil qu'elle jette de cette hauteur sur l'univers et sur les destinées de l'homme» ne pourra pas présenter une solution plus satisfaisante. Il est certain que cette question ressort par mille endroits de la littérature et de la science de notre temps. Hais il est vrai aussi que Dieu a ménagé les événements contemporains, depuis la fin du dernier siècle jusqu'à ce jour, en 1853, de manière b donner de cruels démentis et d'incomparables humiliations à ceux qui avaient engsgé leur honneur à voir réussir une combinaison sociale anticatholique. La déroute des dieux de l'Olympe devant le fier et victorieux Jupiter, tel que l'a dépeint Homère, ne donne pas une idée assez forte de la défaite complète des philosophes de nos jours devant l'irrésistible cours des idées chrétiennes, qui commencent à couler à pleins bords dans tous les esprits, et n'attendent plus que de passer dans les actes avec plus de franchise. Hais au moins on peut le constater, la victoire intellectuelle sur l'esprit philosophique, qui s'appelle ou philanthrope comme il y a soixante-^ dix ans, ou panthéiste et socialiste comme de nos jours, cette victoire intellectuelle du catholicisme est décisive. L'armée philosophique est en déroute générale sur tous les points, on ne sait plus où poursuivre les fuyards; ils ont disparu: on croirait qu'ils sont rentrés dans les entrailles de la terre, etquils n'ont pu sauver un seul de leurs drapeaux. Oui, ce serait une grande erreur de croire le christianisme épuisé. Une simple lecture de VApo^alypie laisse entrevoir, à la fin, à travers ses figures cependant si mystérieuses et si étonnantes, des siècles de prospérité morale. Us sont dépeints en peu de paroles, car l'histoire des temps de paix est courte, mais ces paroles sont significatives.—- Je demande pardon pour cette digression, qui ne s'écarte que très-peu de notre sujet c elle en fait même partie ; ces réflexions nous feront mieux comprendre comment la vie monastique a pris naissance à côté de la vie commune. Car la vie ascétique et contemplative est la vie parfaite; et ce genre de vie sera toujours protégé dans l'Eglise. Elle sera toujours assez féconda pour enfanter des flmes toutes spirituelles et dominant les vanités du siècle. Quand les mœurs communes des Chrétiens dégénérées se furent tout à fait corrompues, les âmes d'élite dont nous parions ont dû prendre le parti, ne pouvant rendre le monde semblable à elles, de le laisser aller de son côté et de marcher du leur, par un chemin plus caché, k la suite de Jésus-Christ portant sa croix. Les unes ont pratiqué cette vie pure et méditative dans le monde, mais comme n'usant pas du monde ainsi que parle saint Paul ; les autres ne se croyant pas en sûreté, ou ayant plus de facilité de se retirer, l'ont fait courageusement, et sont allées peupler les déserts (déserts pour le monde, mais vraie terre promise depuis qu'ils furent peuplés par les anges de la terre), attirant les regards complaisants du eiel.
Il s'est élevé use controversée laquelle plusieurs savants eut pris part* C'était de savoir si les thérapeutes, dont l'origine est essénienue, n'ont pas é4é des Juife convertis au christianisme. S'il en était ainsi, nous devrions lus considérer comme les oremiers
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ci)nlcmi>lalife (ie l'ère cbrélieniie menant une vie distinguée de la vie commune. Nous n'entrerons pas dans celle controverse, Seuleraeni, nous avouons qu'il nous paraît que le sentiment le mieux établi est celui qu'ont soutenu le Père de Montfaucon et le PèreHélyot, savoir que réellement les thérapeutes étaient convertis au christianisme, et que c'est vraisemblablement avec ces âmes si bien prédisposées que saint Harc a réussi à fonder une Eglise si florissante à Alexandrie^ dans laquelle apparaissent, dès ce temps, des Chrétiens menant la vie ascétique.
« On demeurera aisément d'accord, dit le Père Hélyot, qu'il y a eu une succession de moines depuis les thérapeutes jusqu'à saint Antoine, si en quittant toute prévention, Ton veut reconnaître pour disciples des thérapeutes les ascètes, qui se renfermaient aussi dans des solitudes où ils gardaient la continence et mortifiaient leur corps par des abstinences el des jeûnes extraordinaires, portant continuellement le cilice, dormant sur la terre, lisant r£crilure sainte, et priant sans cesse; et on doit les comprendre dans l'état monastique, puisque, comme remarque le cardinal Bellarmin, les Grecs ont donné plusieurs noms à ceux qui l'ont embrassé : de thérapeutes^ pour les raisons que nous avons déjà dites; d'ascites^ c'est-à-dire athlètes ou exercilants, parce que le devoir d'un moine est un exercice continuel; et c'est le nom dont se sert saint Basile, appelant Ascétiques son traité de l'institution des moines. On les nomma aussi suppliants, parce que leur principale occupation était la prière et l'oraison. Saint Chrysostome et quelques autres les ont appelés philosophes. Enfin le nom le plus commun et que les Latins ont retenu est celui de moine qui signifie proprement solitaire ou ermite que saint Augustin prétend devoir aussi appartenir aux cénobites, comme en effet il leur est resté. On a encore ajouté à tous ces noms celui de religieuXf qu*on donne indifféremment à tous ceux qui se consacrent à Dieu par la solennité des vœux. Quelques-uns disent qu'avant Salvien de Marseille, qui vivait dans le v* siècle» il n'était pas en usage. Il paraît néanmoins, par un des canons du quatrième concile de Carihage et par la traduction de la Règle de saint Basile par Ruffin, que, dans le iv* siècle, Ton donnait déjà ce nom aux personnes qui se consacraient à Dieu. »
. ft Saiot Palémon, avec qui saint Pacôme se relira vers l'anSith, était un anachorète fort flgé, et néanmoins instruit par d'autres dans les pratiques de la vie solitaire. Nous trouvons au m* siècle saint Denis, Pape, qui, d'anachorète qu'il était, ayant été fait prélre de l'Eglise romaine, fut élu l'an 259 pour la gouverner. Si nous remontons au ir siècle, nous trouvons saint Télesphpre, qui, ayant été aussi anachorète, fut élevé au souverain pontifical l'an 128. L'hérétique Harcion, selon ce que nous apprend saint Epiphane, se sépara de l'Eglise vers le milieu de ce siècle, après avoir fait profession de Ui vie monastique. Enfin, dans le i" siècle, nous trouvons, comme on vient de le dire, les thérapeutes, que le P. Papebroch ne veut pas néanmoins reconnaître pour moines; mais il ne fait pas difficulté de reconnaître pour tels les autres disciples de6 apôtres dont parle ^bilon> qui, selon cet auteur Juif, étaient répandus chez les Grecs et les barbares : .A.lios uer» (dit ce savant Jésuite) quo$ in aliis regionibus inier Grœcos .et Barbaros indicat PhUOf aliorum quoque apostolorum vel apostolicorum virorum fuisse diseipulosj nequaquam ambigo, et veros omnino monachos (licei hoc nomen necdum usurparetur) id est solitarios agnosco. Et l'on peut croire aisément que, pendant les persécutions, il y à eu des commu- )iaulés qui, à la vérité n'étaient pas si nombreuses qu'elles l'ont été, lorsque l'Eglise fut en paix ; en effet l'Angleterre et l'Irlande possédaient des monastères môme sous la persécution . »
> « Au reste, les noms de thérapeutes, d'ascètes, de moines, de solitaires et d'ermites ayant été donnés indifféremment à tous ceux qui ont fait profession de la vie monastique, on doit reconnaître une succession de moines sans interruption depuis saint Marc jusqu'à saint Antoine;' presque tous les historiens, et M. de Tillemont môme demeurent d'accord qu'il y a toujours eu des ascètes dans l'Eglise. On doit reconnaître leurs laures pour de véritables monastères, quand bien même ils n'auraient été que de huit ou de dix religieux au plus, puisque l'essentiel de la vie cénobilique n'est pas de demeurer quatre ou einq cents ensemble, mais seulement plusieurs, et que le nombre de boit ou dix, et même un moindre nombre, est suffisant pour cela. Car il n'y a personne qui dise que les Capu-
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cins soient des solitaires^ et leur qualité de mendiaots u'empéche pas qu'ils ne soiml Téritablement cénobites. » '
« J'avoue, continue le P. Hélyot, que^ quoique ces monastères des trois prMMf^ siècles Tussent de véritables monastères, ils n'étaient pas néanmoins aussi parfaits qn^ils l'ont été au temps de saint Antoine, et encore davantage au temps de saint Basile, (fui a donné la dernière perfection à l'état monastique : c'est pourquoi on peut les appeler de simples monastères pour les distinguer de ceux-ci; et je crois que le P. Papebroch voudM bien me passer cette 'distinction de simples monastères et de parfaits, puisque, nonobstant qu'il dise que les disciples des apôtres, dont nous venons de parler, fussent de véritables moines, il ne laisse pas de dire .aussi qu'ils étaient de simpiàs moines, qu'il comparé aux ermites de ce temps-ci, pour les distiliguer de ceux du iv® siècle, engagés par des votox; et comme il se voit à présent des communautés considérables d'ermites de dix, de vingts de trente, et même dé plus grand nombre, qui sont de véritables communautés, on peiït les comparer à celles des premiers sièclesy'^oii l'on vivait sans doute avec plus de subordination que dans la plupart de celles-ci qui sont néanmoins gouvernées par un supé- ' rieur. »
« Dans ce granJ nombre de solitaires qui ont peuplé les déserts, il s'est formé deux espèces de moines, dont ceux qui ont vécu en commun ont été appelés eénobiteSf et ceux qui se sont retirés dans une solitude plus étroite, après avoir vécu longtemps en communauté, et y avoir appris h vaincre leurs passions, retinrent le nom d'anachoriies. »
11 y avait aussi les rhémobotes ou sarabaïtes, dépeints par saint Jérôme et Gassien (SJ, moines voyageurs qui n'étaient pas toujours dignes de leur profession.
Gassien les préfère aux cénobites , comme étant plus avancés dans la perfection, el saint Jérôme {k) a d*abord cru que cet état était le comble de la perfection monastique.
Mais ce Père changea ensuite d'avis. L'expérience l'a mieux éclairé, et lui a fait voir que la vie cénobitique, ou en commun, était celle qu'on devait suivre le plus sûrement^ comme la moins exposée aux tentations.
« Saint Basile, qui en a fait l'éloge, en a fiiit connaître les avantages. II dit que Dieu ayant voulu que nous eussions besoin les uns des autres, nous devons, par cette considération, nous unir tous les uns aux autres ; que les avantages que nous possédons sont Inutiles dans une vie absolument solitaire ; qu'elle ne se propose qu'un seul but qui est la commodité de celui qui l'embrassé, ce qui est visiblement contraire à la charité que l'Apôtre a si parfaitement accomplie, et qui consiste à ne chercher point ce qui nous est avantageux en particulier, mais ce qui est avantageux h plusieurs pour être sauvés ; que les solitaires ne reconnaissent pas facilement leurs défauts, n'ayant personne qui les reprenne et les corrige, et qu'on leur peut attribuer ces paroles du Sage : Malheur à edui qui est seul I parce qMQ lorsqu'il tombe, il n'a personne pour le relever; qu'un grand péril qui est à craindre dans la vie solitaire est celui de la complaisance, dont il est très-difficile de se garantir dans cet état ; car un solitaire n'ayant personne qui puisse juger de ses actions, s'imaginera être arrivé au comble de la perfection; mais qu'au contraire, la vie cénobitique a cet avantage que la correction y étant faite, même par un en* nemi, est souvent une occasion à ceux qui jugent sainement des choses, de désirer le re-^ mède de leurs maux; qu'elle est une carrière où l'on s'applique aux combats spirituels^ un chemin facile pour s'avancer dans la piété, un continuel exercice, une perpétuelle méditation des commandements de Dieu ; et enfin que ce genre de vie est conforme à celui des premiers chrétiens qui étaient tous unis ensemble, et qui n'avaient rien qui ne fût commun entre eux. »
Du reste, en relevant le mérite de la vie cénobitique, il faut bien se garder de condamne** la rie érémitique ou solitaire, qui a donné de grands saints à l'Eglise
Il y avait autrefois des reclus qui étaient enfermés très-étroitement. Le concile in Trulto Teur ordonna de n'embrasser ce genre de vie qu'après avoir commencé, dans le monastère, à vivre séparés comme des anachorètes, et après avoir persévéré dans cet état pendant
(3) Gàs8., coll. 18.
(4) Epiit. ad Eust.
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trois ans, outre une année d'épreuve qu'ils devaient faire encore hors du monastère, après quoi ils pouvaient être enfermés; mais il ne leur était pas permis de sortir du lieu do leur réclusion, à moins que ce ne fût pour quelque cause qui regard&t le bien public, ou qu'il n'y eût péril de mort pour eux. Alors ils en pouvaient sortir avec la bénédiction del'évèque; et si quelques-uns de ces reclus en sortaient autrement, le même concile ordonna qu'ils seraient enfermés, malgré eux, dans le même lieu, et qu'on leur imposerait des jeûnes et des mortifications. Le concile do Francfort n'en voulut point souffrir, h moins que les évêques et les abbés ne les renfermassent eux-mêmes, i»
« Il n'y a pas lieu de douter que saint Antoine n'ait établi de véritables monastères parfaits et réglés, où l'on vivait en commun; puisque, comme dit saint Athanase, les monastères qu'il établit étaient remplis de solitaires qui passaient leur vie h chanter, à étudier, h jeûner, à prier, à se réjouir, dans l'espérance des biens à venir; à travailler, pour pouvoir donner Taumône, conservant entre eux l'union et la charité, mangeant aussi en commun, comme nous le pouvons juger par la complaisance de saint Antoine qui, aimant h manger seul, ne laissait pas souvent de manger avec ses frères, lorsqu'ils Ten priaient, afin de pouvoir, avec plus de liberté, leur tenir des discours utiles. »
PROGRÈS DE LA VIR MONASTIQUE
DANS LES SIX PREMIERS SIÈCLES DE l'ÉGLISB.
« Comme la Vie de saint Posthume, qui se trouve parmi celles des Pères du désert, est regardée par de savants critiques comme fausse et supposée, je ne m'arrête pas è ce que dit l'auteur de cette Vie, que saint Macaire avait le soin et la conduite de cinquante mille moines que saint Antoine lui avait laissés en mourant. Je veux même croire qu'il s'est glissé quelque erreur dans le texte de la préface que saint Jérôme a mise à la tête de la Règle de Saint-Pacôme qu'il a traduite, où il dit que les disciples de ce saint s'assemblaiénty tous les ans, à pareil nombre, pour célébrer les fêtes de la Passion, et de la Résurrection de Notre-Seigneur; et il se peut faire que Pallade ne se soit point trompé, lorsqu'il n'a mis que sept mille moines de cet ordre; Mais au moins faut-il avouer qu'après la mort de saint Antoine et de saint Pacûme, le nombre des moines et des solitaires était infini, puisque Rufin qui fit le voyage d'Orient en 373, c'est-è dire environ dix-sept ans après la mort de saint Antoine, nous assure, comme témoin oculaire, qu'il j avait presque autant de moines dans les déserts que d'habitants dans les villes ; que dans celle d'Oxi* rinquo il y avait plus de monastères que de maisons; qu'à toutes les heures du jour et de la nuit on y faisait retentir les louanges de Dieu, et qu'il avait appris de l'évêque de ce lieu qu'il y avait vingt mille vierges consacrées à Dieu et dix mille religieux ; il assure avoir encore vu le prêtre Sérapion, Père de plusieurs monastères et supérieur d'environ dix mille religieux ; mais il est bon de faire connaître quels étaient les illustres capitaines, qui conduisirent dans le désert et dans les villes tant de saintes colonies, après que la paix eut été rendue à l'Eglise. Nous avons déjà dit que saint Antoine établit les premiers monastères réglés et parfaits dans la basse Thébaïde ; saint Amon, sur le mont de Nitrie, et saint Pacôme, dans la haute Thébaïde. Le désert de Scété fut aussi fort célèbre par la multitude des saints qui y ont demeuré, et qui suivirent saint Macaire l'Egyptien comme leur chef. Saint Hilàrion, qui avait été, de même que saint Macaire, disciple de saint Antoine, se retira dans la Palestine, où ses miracles continuels et l'éclat de ses vertus firent qu'en peu de temps un grand nombre de personnes se rangea sous sa conduite. La Syrie a eu l'avantage d'être habitée par de saints religieux, sous la conduite d'Aonès, qui donnèrent aux habitants qui étaient idolâtres la connaissance du vrai Dieu. Elle a encore produit un illustre écrivain qui nous a appris les vies admirables de ces saints solitaires, et leurs principaux exercices, qu'il avait lui-même pratiqués dans un monastère dont il fut tiré malgré luî, pour monter sur le siège épiscopal de Tyr. C'est le savant Théodoret qui, quoique élevé è cette dignité, ne diminua rien de ces saintes pratiques. La montagne de Sinaï, si célèbre par la demeure de saint Jean Climaque et de saint Nil, fut aussi habitée par de saints moines, dès le iv* siècle; de même que la Perse, où plusieurs solitaires suivant les traces de sang des autres Chrétiens qui le répandaient généreusement pour la fui de Josus-Christ, couraient avec la mOme générosité au martyre. Saint Grégoire, apôtre
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d'Arménie, introduisit aussi la vie monastique dans ce pays-là. Enfin il n'y eut presque point de province en Orient où elle ne fût établie.
« Mais son plus grand accroissement fut lorsque saint Basile Peut introduite dans le Pont et la Cappadoce, vers l'an 363 ; qu'il l'eut réduite à un étal certain et uniforme; qu'il eut réuni les solitaires et les cénobites ensemble; qu'il lui eut donné sa dernière perfection vn obligeant ses religieux à s'y engager par des vœui solennels; et qu'il leur eut écrit des règles qui furent trouvées si saintes et si salutaires, comme n'étant qu'un abrégé de la morale de l'Ëvangile, que, dans la suite, la plus grande partie des disciples de saint Aqtoine, de saint Tacôme, de saint Macaire et des autres anciens Pères des déserts, s'y sont soumis, ce qui lui a fait donner le nom de patriarche des moines d'Orient;, car il y a plusieurs siècles que sa règle a prévalu sur toutes les autres en Orient; et quoique les maronites, les arméniens en partie, les jacobites, les coptes et les nestoriens se disent de l'ordre de Saint-Antoine, ils ne suivent néanmoins ni la règle que nous avons dans le Code des règles sous le nom de Saint-Antoine, ni aucune des anciennes règles des Pèr«s d'Orient, et ils n'ont seulement que certaines pratiques pour les monastères de chaque secte. Mais généralement tous les grecs, les nestoriens, les melchites, les géorgiens, (es raingreliens et la plus grande partie des arméniens suivent la règle de Saint-Basiie.
a La profession monastique ne fit pas de moindres progrès en Occident, où les troubles excités dans l'Eglise par la fureur des ariens la firent passer d'Orient; car saint Alhanasjp , évoque d'Alexandrie, s'étant retiré à Rome vers Tan 339 avec plusieurs prêtres et deux moines d'Egypte, il fit connaître aux personnes de piété la vie de saint Antoine qui demeurait alors dans son désert de la Tbébaïde, et il y eut plusieurs personnes qui voulurent embrasser une profession si sainte. L'on bâtit à cet effet des monastères à Âome, ce qui servit comme de modèle pour tout le reste de l'Italie. »
« Saint Benoit y parut h la fin du V siècle. Quelques-uns ont prétendu qu'il n'écrivit point sa règle dans le désert de Subiaco; d*a.iitres ont cru qu'elle ne fut publiée par l'abbé Simplicius que l'an 586, et que saint BiÂioU ne l'avait faite que pour 1^3 moines du mont Cassin. Mais depuis que dom Thierry Ruinart, religieux Bénédictjn i^ la congrégation de Saint-Maur, dans sa savante Dissertation sur la mission de saint Maur en France^ imprimée h Paris en 1702, depuis que dom Jean Mabillon, de la même congrégation dans les Annales de Vordre de Saint-Benoît, ont prouvé que saint Maur y avait été envoyé par saint Benoit, avec quatre de ses disciples, l'an 5^3, et qu'ils y apportèrent avec eux la Règle de ce saint patriarche des moines d'Occident, écrite de sa main, avec un poids cl un vase, pour mieux observer ce qu'elle prescrit de la quantité du pain et du vin dans le repas, il n'y a point de doute que saint Benoît ne l'eut publiée de son vivant, et que ce n'était pas pour le seul monastère du mont Cassin qu'il l'avait faite, quoique les preuves convaincantes de ces savants Bénédictins n'aient pas satisfait ceux qui avaient conibaltu celte mission et qu'ils n'aient regardé ces preuves convaincantes que comme des prc^jugés et des conjectures. Cette règle fut trouvée si sainte qu'elle fut universellement reçue eri Occident, ce qui fit donner à ce saint fondateur le nom de Patriarche des moines d'Occident. » (HÉLYOT.)
La France, avant môme l'établissement de sa monarchie, n'a pas été privée de la gloire d'avoir produit plusieurs communautés religieuses. Dès le iv* siècle, saint Martin qui s'était retiré dans la petite îleGallinaire, à la côlede Ligurie près d'Albengue, ayant appris le retour de saint Hilairo» évéqne de Poitiers, dans sa ville épiscopale après son exil, le vint trouver et bâtit auprès de cette ville le monastère de Ligugé. Ce saint, ayant été élevé dans la suite sur le siège épiscopal de Tours, bAlit un autre monastère à une lieue de cc^tle ville, qui, après sa mort, fut appelé Marmoutier, en latin, Majus monasterium^ à cause <]ii'il était plus grand et plus spacieux que celui qui fut construit dans la même ville, sur le tombeau de ce saint, et que tous les autres qu'il avait aussi fondés dans la province.
Saint Maxime» l'un de ses disciples, voulant vivre dans un lieu où il fût inconnu, se relira dans le monastère de l'Ile Barbe, .proche de Lyon. Quelques-uns prétendent que «î'j'st la première communauté de moines qui se soit formée dans les Gaules : certain auteur fait même remonter la fondation de celte abbaye vers le milieu du m* siècle,
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%to lai doDoam pour fondateur un seigneur dupajs, nommé Longin, qui Tan 2i0 enTiron» y assembla plusieurs solitaires, qui viraient séparément dans cette tle, où ils s'étaient retirés. Hais (eus les historiens n'en demeurent pas d'accord, et il est difficile de savoir si cette abbaje était déjà fondée avant que saint Martin vtnt en France.
Cassien, s'étant retiré à Marseille vers l'an h09, fonda deux monastères, l'un d'hommes et Tautre de ûlles. On dit qu'il eut sous lui jusqu'à cinq mille moines, et on le reconnatl pour le fondateur de la célèbre abbaye de Saint-Victor de Marseille. L'tle de Lérins, où| se retira saînt Honorât, l'aniktO, et où il eut un grand nombre de disciples, s'est rendue célèbre par ta sainteté des solitaires qui y demeuraient dans des cellules séparées et qui, par l*lBiustérité de leur vie, surpassaient ceux de la Thébaïde. Saint Honorât, dont elle porte fe nom, en fut tiré pour être évoque d'Arles. 11 eut pour successeur saint Hilaire , son disciple, et il en sortit un si grand nombre de religieux pour gouverner les églises de France, que l'on regarda depuis cette tie comme une pépinière d'évèques.
Nous ne parlons point de communautés établies par saint Césairo et par saint Aurélien,^ aussi évèques d'Arles, par saint Féréol, évêque dlJzès, et par saint Donat, évéque de Besançon, dont les règles se trouvent parmi celles qui ont été recueillies par saint Benoit, abbé d'Aniane. Nous parlerons en son lieu de saint Colomban qui , étant sorti d'Irlande avec douze compagnons dans le vu* siècle, fonda la fameuse abbaye de Luxeuil, dans le comté de Bourgogne, dont la communauté fut si nombreuse, qu'on y chantait jour et irait sans interruption les louanges de Dieu. Son ordre se répandit par toute la France, Le relAchcment y fut introduit en peu de temps ; mais l'ordre de Saint-Benott s'étendant de jour en jour, envoya de ses meilleurs sujets dans plusieurs monastères de Tordre de Saint-Golomban, pour y rétablirfia disciplineTégulière ; et dans quelques-uns dje ces monastères» les règles d» ces deux saints y furent observées conjointement.
Mais comme les choses vont en décadence , les Bénédictins abandonnèrent aussi Tobservance régulière, ce qui a éomé lieu à tant de congrégations qui sont sorties de cet ordre, et qui en forment de différents par la diversité de leurs habits et par la forme du gouvernement , sans s'éloigner néanmoins de leur tige, ayant ' toujours suivi la règle de Saint-Benott, que les fondateurs do ces congrégations ont fait observer pltis exactement, en y (joutant des constitutions particulières qui ont été approuvées fàt les Souverains Pontifes.
Le copcile de Saragosse , en Espagne, tenu l'an 380 , qui condamne la conduite «les clercs qui affectaient de porter des habits monastiques, est une preuve que, dans le «v* siècle, il y avait des religieux dans ce royaume, ce qui est encore conQrmé par la lettre qu'lmmérius, évoque de Tarragone, écrivit au Pape Sirtce, où il lui demande son avis sur l'ordination des moines ; ce qui fait croire au P. Mabillon qu'il y en avait dtéjà en Espagne, avant que saint Donat y eût* passé d'Afrique avec soixante-dix discîples, et qu'il eût fondé le monastère de Sirbite.
Saint Augustin, depuis archevêque de Cantorbéry, ayant été envoyé en Angleterre par le Pape saint Grégoire, l'an 596, pour y prêcher la foi, introduisit en même temps dans ce royaume l'état monastique, dont il faisait profession, étant religieux de l'ordro de Saint-Benoit. Cet état monastique y fit un si grand progrès et y était dans une si hante estime, qu'un protestant de nos jours dit avec admiration que, dans l'espace de deux cents ans, îl y a eu en ce royaume trente rois et reines qui ont préféré rhabtt monacal à leurs couronnes, et qui ont fondé de superbes abbayes où ils ont fini leurs jottfs, dans la retraite et dans la solitude. Il avoue que ta vie monastiquo y était aussi ancienne que le Christian ismo, et qu'ils y ont fait également des progrès. H reconnaît que^ pendant un très-long temps, les monastères étaient des séminaires de saints et d^ personne.'* savantes ; et que ces lumières de la chrétienté, Bède, Alcuin, Villibrod et plusieurs autres, en sont sortis. II déplore ce jour fatal oit tant de beaux monastères furent démolis,, dont il ne reste plus que les ruines, qui sont encore des monuments de la piété de leurs pères et de kurs ancêtres, et il ne regarde qu'avec horreur la profanation des temples qui étaient consacrés à Dieu, et qui sont maintenant changés en des écuries, où des chevaux sont attachés au même lieu où l'on offrait au-
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trefois le sacriQce adorable de nos autels. Enfin il regarde comme des exlravaganls et des gens passionnés ceux qui disenl que les ordres religieux sont sortis de Tabtme, peut parler le langage de plusieurs hérétiques. Jam dudum, (dit-il,) diem faialem obierunt mo^ nasieria noêira^ née prœter sem\ruto$ parieUs et deploranda rudera super sunt nobis avila pietatiê indicia.^.. Vidèmus^ heu: videmus augustissitna templa ei stupenda œlerno Dès dedicaia monumenia (quibuâ nikU hodie êpoliatius} jufr specio$o eruendœ superstition^ obtentu^ sordidissimo conspurcari vituperio^ extremamque manere intemecionemf ad altaria Chrisii stabulati equi^ martyrum effossa reliquiœ. Suni quidam xelatores adeo religion dè/iranies ui religio$o$ veterum ordines ex abyssi puteo prognatos aiuni : Ita libenter sibi indul^ gei prmcaneepta passio. C'est néanmoins un hérétique qui parle, et c'est ce qui doit remplir de confusion les autres hérétiques qui ne peuvent parler de la religion catholique et delà vie monastique» qu'en invectivant et faisant paraître la passion dont ils sont prévenus; Ita licenter sibi indulget prœconcepta passio.
La profession monastique fut aussi introduite dans l'Irlande par le ministère de saint Patrice qui est reconnu pour Tapôtre de ce royaume; et elle s'y multiplia %i prodigieusement que cette île fut appelée l'île des Saints, à cause du grand nombre et de i'éminente sainteté des religieux dont elle fut remplie. Enfin, il n'y eut presque point dt) royaume et de province qui ne reçût le même avantage, et l'on peut juger car le du grand progrès de l'ordre monastique.
Il y avait aussi un grand nombre de filles qui consacraient à Dieu kur virginité, Yoit par le, conseil de leurs parents, soit de leur propre mouvement. Elles menaient la *vitv ascétique, et on comptait pour rien la virginité, si elle n'était soutenue par une grande^ mortification, par le silence, la retraite, la pauvreté, le travail, les jeûnes, les veilles; ll^ oraisons continuelles. On ne tenait pas pour de véritables vierges, ceUes qui toulafëùt encore prendre part aux divertissements du siècle, même les plus innocents, ftit%' de grandes conversations, parler agréablement et montrer leur bel esprit ; enébfe moins celles qui voulaient faire les belles se pa^/^se parfumer, traîner de lon^s habits et marcher d'un air affecté. Saint Cyprien ne recommande presque autre chose àut vierges chrétiennes, que de renoncer aux vains ornements et à tout ce qui appartient à* labeauté. Il connaissait combien les filles sont attachées à ces bagatelles, et il en savait les pernicieuses conséquences. Dan3 ces premiers temps, les vierges consacrées à Dieu demeuraient la plupart chez leurs parents, ou vivaient en leur particulier, deux ou trois ensemble, ne sortant qne pour aller h l'église, où elles avaient leurs places séparées du reste des femmes. Si quelqu'une violait sa sainte résolution pour se marier, on la mettait en pénitence.
Les veuves, qui renonçaient aux secondes noces, vivaient à peu près comme les vierges, dans les jeûnes, dans les oraisons et les autres exercices de la vie ascétique; mais elles n'étaient pas si enfermées, parce qu'elles s'appliquaient aux œuvres extérieures, comme à v'siter et à soulager les malades et les prisonniers, [larticulièrement les martyrs et les confesseurs ; à nourrir les pauvres, è retirer et servir les étrangers, à enterrer les morts, et généralement à toutes les œuvres de charité. Toutes les femmes chrétiennes, veuves ou mariées, s'y employaient Ibrt, et ne sortaient guère que pources bonnes œuvres, ou pour aller à l'église. Les veuves, étant plus libres, s'y adonnaient entièrement; si elles étaient riches, elles faisaient de grandes aumônes; si elles étaient pauvres, ^Egliseles nourrissait. On choisissait pour diaconesses les veuves les plus âgées, c'est-à-dire de soixante ans. Cet âge fut réduit depuis à quarante ans ; mais c'étaient toujours les veuves les plus sages et les plus éprouvées par toutes sortes d'exercices de charité. On donnait aussi quelquefois cette charge èdes vierges, et alors on leur donnait aussi le nom do veuves. Les diaco nesses recevaient l'imposition des mains, étaient comptées entre le clergé, parce qu'elles exerçaient, à Pégard des femmes, une partie des fonctions des diacres. Leur charge était de visiier toutes les personnes de leur sexe que la pauvreté, la maladie ou quelque autro misère rendait dignes du soin de l'Église; elles instruisaient celles qui étaient catéchur roèûes, ou plutôt leur répétaient les instructions du catéchisme; elles les présentaient au baptême, leur aidaient 4 se déshabiller et h se revêtir, afin que les prêtres ne/tes vissent
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pas dans un état indécent ; elles conduisaient ensuite ces nouvelles oaptisées pendant quelque temps, pour les dresser à la Yie chrétienne. Dans Téglise» elles gardaient 1rs portes du côté des femmes, et avaient soin que chacune fAt placée en son rang, et observât le silence et la modestie. Les diaconesses rendaient compte de toutes leurs fonctions è Tévêque, et par son ordre aux prêtres ou aux diacres. Elles servaient principalement h les avertir des besmas des autres femmes, et à iaire, sous leur directioUi ce qu'ils ne pouvaient faire eux-mêmes avec autant de bienséance.
Les prélats usaient d'une grande patience et d'une grande discrétion pour gouverner toutes ces femmes, pour maintenir les diaconesses dans la sobriété et l'activité nécessaires è leurs XûOGlionsi mais difficiles k leur âge, pour empêcher qu'elles ne devinssent trop faciles ou trop crédules, ou qu'elles ne fussent inquiètes, curieuses, malicieuses, colères et sévères avec excès. Il fallait prendre garde que, sous prétexte de catéchisme, elles ne Ossent les savantes et les spirituelles; qu'elles ne parlassent indiscrètement des mystères, ou ne semassent des erreurs et des fables; qu'elles ne fussent parleuses et dissipées. II fallait encore bien de la charité pour guérir ou supporter les défauts des autres veuves et des autres femmes, comme la tristesse, la jalousie, l'envie, les médisances, les murmures contre les pasteurs même; enfin, tous les maux qui suivent ordinairement la faiblesse du sexe et de l'Age» surtout quand elle est jointe à la pauvreté, k la maladie, ou i quelques autres incommodités.
Dès la fin du in* siècle, c'est-à-dire vers le temps où florissait saint Antoine, on vit apparattl^ également des monastères de femmes.
Sainte Syndétique est généralement regardée comme la première fondatrice de ces monastères.
On croit cependant, qu'A peu près dans le même temps , saint Pacôme et saint Antoine établirent» chacun de leur côté, des monastères de vierges, dont ils confièrent la direction à leur sœur.
Saint Basile, peu après, en établit de nouveaux sous sa direction. l)'où il apparaît que ce fut vers ce temps que l'on reconnut dans TÉglise les avantages de la vie de communauté pour toutes les personnes qui voulaient arriver h la perfection
Depuis ce moment, les communautés de femmes se sont multipliées, en Orient et en Occident , dans la même proportion que celles d'hommes. Et, dans la suite, lorsque les ordres religieux se sont diversifiés en une multitude d'institut*, chaque fois qu'il surgissait un ordre nouveau, il amenait A sa suite, comme une conséquence naturelle, la création de monastères de filles qui suivaient la même règle. Il n'y a d'exception que pour certains instituts qui ne pouvaient avoir leurs parallèles dans l'autre sexe, comme les ordres militaires.
Aussi, ce que nous dirons, dans la suite de ce discours, des congrégations d'hommes sera également applicable, dans la généralité, aux congrégations de femmes quoiqu'on no les nomme pas.
Parmi les règles anciennes, qui furent faites pour les monastères de femmes, celle que le Père Thomassin admire le plus, est c^lle de Saint- Augustin» qu'il regarde comme un ehef-d^ŒUvre. Hais tous les saints Pères de cette époque se sont occupés, dans leurs écmts, de la direction des vierges vivant en communauté; ils ont la plupart fait des traités pour elles. Tous ces évoques s'occupaient avec une tendre sollicitude de cette portion si précieuse et si délicate de leur troupeau. Et rien n'approche du charme et de l'onction avec lesquels ils en font l'éloge.
ORDRES RELIGIEUX
MPCIS L^inVASIOH DÉFlKmVB DBS BABBARBS JUSQD'a NOS JOCBu.
I n'entre pas dans notre plan de faire l'historique des ordres religieux, mais simplement de juger par un coup d'œil général la place qu'ils ont occupé dans l'Eglise. La matière que nous traitons est plus étendue que les ordres religieux : c'est l'ascétisme, (.c monachisme en est la plus grande et la plus pure expression; mais ce n'est pas tout. Il
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nous sufBra de savoir que le nombre des religieux a été inlini, que les exemples de vertus qu'ils ont donnés ont édifié la terre et réjoui le ciel, que l'Eglise lésa constamment favorisés et protégés comme des enfants d'élite» comme les membres les plus précieux du ^orps mystique de Jésus-Christ.
Qui pourrait assez louer rioaofliorable famille de saint Benoit? Depuis douze siècles elle a peuplé toutes les partka d« l'univers de ses enfants : c'est à cet ordre qu'une parli^i du monde est redevable d'avoir quitté l'idoWirie et d'avoir abandonné plusieurs hérésies dans lesquelles des provinces entières étaient tombées; c'est à lui que celles qui n'en araient pas été infectées doivent d'avoir conservé la foi orthodoxe dans ces siècles où la science se Irouvait tout entière dana les cloîtres, et où la piété était bien affaiblie hors des cloîtres. C'est cet ordre qui a fourni, pendant longtemps, un grand nombre de Papes, do cardinaux, d'archevêques et d'évéques. Il a produit une ifiQuité dlH)mmes savants do^t on oe se lasse pas d'admirer les ouvrages.
Tous les monastères d'Occident, à peu d'ftxception près, étaient gouvernés par la règle admirable de Saint-Benoit. Car c'est è partir du xir siècle que la variété des ordres religieux a commencé d'une manière plus sensible.
La perfection de la vie religieuse (5) è cette époque éclate dans l'existence de ces hommes éprouvais dont l'histoire a conservé et l'Eglise eonsacré les noms glorieux : Patrik, Colomba, Augustin, Colomban, Gall, Séverin, Kilian, Eramerand, Norbert, Corbinien, Bcniface, Ludger, apôtre et missionnaire, Grégoire d'Uthrec, Sturm de Fulde, Bôde le Vénérable, et tant d'autres moines et abbés, qui formèrent, dans leurs couvents, ces génératioq^ pieuses et dévouées, par lesquelles la vie intérieure, la vraie et profonde piété se répandit parmi les chrétiens.
Les moines de cette époque furent réellement les propagateurs du christianisme et de ses vertus, les premiers instituteurs du peuple, les moteurs de toute culture spirituelle, de toute civilisation, les gardiens et les conservateurs de la, science. Si l'on se rappelle, en même temps, leurs mœurs austères, leur zèle et leur acliialé, si contraires, on peut le dire, h In mollesse du clergé de ce temps, on comprendra l'amour, le respect qu'ils inspirèrent aux peuples et les libéralités dont ils furent lobjet. Les princes leur donnaient en fief des terres considérables, garantissaient ces terres de tout pillage par de sévères lois; les papes leur accordaient toutes sortes de privilèges. L'abbé jouissait d'une considération presque égale à celle de l'évéque diocésain, et quoiqu'il ne fût pas entièrement exempt de sa surveillance, il dépendait surtout immédiatement de Rome.
Les moines vivaient, en général, comme nous venons de le dire, d'après la règle de Saint-Benoit sagement modifiée d'après les circonstances nouvelles, par Colomban, Isidore de Séville, Fructueux, évèque de Braga et saint Bonifacc.
C'est en 743 qu'un concile introduisit la règle de S;iinl-Bcnott dans tous les couvents du royaume frank; le zèle et la vigilance de saint Boniface augmentèrent le nombre des couvents et y relevèrent la discipline singulièrement déchue au milieu des orages politiques de l'époque. C'est à ce saint Pontife qu'en Allemagne les magnifiques couvents de Fuldc, de Hersfeld et autresi durent leur origine; ceux de Rechenau et de Priim, fondés quelque temps après, ne furent pas moins importants, coiime pépinière du clergé. Malheureusement leurs richesses, leur indépendance de l'évéque, le gouvernement des abbés laïques les firent tomber dans le relâchement des mœurs et de la discipline. L'ardent et pieux Benoit d'Aniane (821) soutenu par Louis le Débonnaire, devint le réformateur des moines do sa congrégation, et son couvent le. modèle de tous les monastères franks. Mais les réformes de ce second Benoit ne furent pas adoptées partout, et elles furent peu durables.
Cependant, grAce à la piété active de Guillaume d'Aquitaine, on vit sortir de l'abbaye de Cluny la semence d'une rénovation spirituelle et le germe de la future liberté de l'Eglise. Le pieux Bernon, premier abbé de Cluny, fonda la solide réputation de cette abbaye. Plus grand que son maître, saint Odon, qui lui succéda, sut conquérir au monastère qu'il dirigea l'estime et la faveur générales. L'influence de ce saint et savant asile ne fil qu'auj^r
(fî) Alzoc » t. lî, p. 6S
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meatersous les successeurs d*Odon, Aymar, Mayeal, Odilou et surtout Hugon, si bien que ▼ers la fin do cette époque de nombreux couvents, même en Espagne et en Pologne, se mirent sous la dépendance et l'unique direction de Tabbé de Gluny.
Le moine^ Guiiiaumey disciple de Saint-Mayeul, digne de son mettre, restaura les couvents de Normandie et du Nord de la France et y fit fleurir de pieuses écoles; Richard, abbé de Saint-Vannes, h Verdun, réforma de son côté les couvents de Belgique. La régie de Saint-Benott fut observée à Cluny dans son austérité primitive, avec son silence permanent, l'aveu public du péché, le travail des mains adouci par la récitation du psautier.
Pendant deux cent^ ans, cette congrégation sérieuse soutint, par ses exemples et son influence, la vie spirituelle dans la chrétiedté, sauva la science, conserva en honneur les pratiqués de l'ascétisme chrétien, eut sa part directe dans la plupart des événements de TEglise, jusqu'au temps de saint Bernard. Seul, le couvent des bénédictins du Mont-Cassin conserva les saintes traditions du christianisme durant Jes luttes tumultueuses des factions d'Italie ; et quoique son influence ne put s'exercer efficacement au x* siècle sur les autres couvents sécularisés , ce fut cependant dans son sein que Tinrent se réfugier une foule d'Ames dégoûtées des abominations du siècle. Tel fut saint Romuald de la famille du duc de Ravenne, qui, après avoir subitement changé de vie, se mit à prêcher le mépris du monde et la pénitence, à remuer et à convertir les pécheurs les plu.s endurcis, qu'il rassembla dans la solitude de l'Appennin, à CamaldoK, et forma un ordre confirmé par le Ilipe Alexandre IL Jean Gualbert fonda à Vallombreuse, en Toscane, une congrégation plus sévère encore» dans laquelle s'observa, avec la plus scrupuleuse exactitude, la règle de Saint-Benott. Ces deux congrégations, primitivement destinées h la vie érémitiquCt furent plus tard réunies i des couvents, et eurent pour but de mener l'homme dans les ▼oies de la perfoction^ en lui inspirant le goût de la vie spirituelle» par les pratiques simples, douces et pieuses d'une vie régulière et commune.
La nouvelle vie qui avait pénétré les ordres religieux, vers la fin de l'époque précédente» exerça dans celle-ci une haute influence sur le développement de TEglise entière (6). Dans le XI* siècle, le zèle réformateur de Grégoire VU avait ranimé, chez les peuples occidentaux, l'esprit de pénitence; les moines continuèrent son œuvre, et bientôt on les vit apparaître au milieu du monde, tantôt se présentant en hardis prédicateurs devant les princes et les évéques» tantôt se portant médiateurs entre doux partis ennemis, partout se montrant les protecteurs des pauvres. Le cloître devint le refuge du crime repentant et do la science amie de la solitude. On y fondait des écoles, on y cultivait les arts, on y établissait des fabriques et des ateliers (7). La faveur générale dont jouissait la vie monastique lui donna une telle extension et des formes si variées, qu'Innocent 111 se crut obligé de défendre l'établissement de nouveaux ordres. Le choix restait libre entre ceux qui existaient. Néanmoins cette prohibition ne put empêcher les fondations de plusieurs congrégations, qui se dévouèrent avec une incroyable énergie et avec un succès non moins extraordinaire à combattre les dangereux hérétiques de ces temps. Le secret de leur.force était dans la sévérité de la règle, et dans la sainteté des fondateurs ; malheureusement en vit trop paraître une contradiction fligrante entre le vœu de pauvreté et la possession des grandes richesses que ces ordres acquirent, et qui impliquait une décadence plus ou moins prochaine. L'appétit pour les jouissances sensuelles une fois éveillé, la vocation
(6) HoLSTENii Codex regul monattic , etc. Les ouvrages d'Hélyol, de Schmidt , de Bicndelf. On trouve aussi un tableau complet cl fort intéi-essant de la vie religieuse à cette époque , dans Hurter, t. Ill , p. -ii?- 616; t. IV, p. 4-312. Le comparer avec Baumer, Uuî. des Uohemtaujen ^ t. VI, p. 520-456, et ave^
ScHRAEKTS , HUtotre de VEglise , xxvii* partie. ,..,,.,, ,. a . «
(7) I On est saisi d'élonnemenl quand on lit le dénombrement des bibliothèques conventuelles. A la fin du xi« siècle, un incendie consume 5,000 volumes à Tabbaye de Croyland. En iUi , ceUe de Gladsloue-Bury renfermait 400 volumes, parmi lesquels on trouve plusieurs poètes et historiens romains. Le catalogue de Prifling est moins riche: toutefois on y rencontre un Homère. Euit-ce un original ou simplement une traduction latine? c'est ce qu'on ne dit pas. A la même époque, BencdictHeuren vantait son Lucain , son Ho-
tienne. » (Hurter , t. UI, p. 582.)
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monastique perdit bientôt son caractère sacré, et les moines tombèrent dans aes vices cachés ou dans des scandales publics.
L*ordre le plus célèbre de Tépoque précédente comme de celle-ci fut encore la congrégation de Cluny. Le costume de cet ordre était noir et fort simple. La discipline avait déjà subi uQe profonde atteinte soos la vicieuse direction d'un abbéPonticus» qui mourut en 112â. La science et les hautes vertus de Pierre le Vénérable (1122-1156), relevèrent et étendirent la réputation de ce monastère. Nous Pavons d^à remarqué, tous les établissements de Bénédictins reconnais^ient pour chef suprême Tabbé de Cluny, qui nommait les prieurs des autres couvents. Chaque année, il se tenait à Cluny une assemblée générale qui délibérait sur les plus grands intérêts de Tordre, et y promulguait des lois. Cette congrégation continuait encore de fournir des Papes, ainsi que des évêques, i TEglisc, et, en retour, la protection des Pontifes augmentait Tinfluence de Tordre; surtout en France. Mais des richesses toujours croissantes vinrent arrêter cette sève de vie : Cfuny dut céder subitement la place à des monastères plus dignes de Tinflnence dont il avait joui jusqu'alors.
Robert, mécontent de la léthargie où les biens de ce monde avaient plongé les Bénédictins, et plus encore de Topiniâtreté avec laquelle ils s'opposaient è ses projets de réforme^ fonda, en Tannée 1098, une nouvelle congrégation à Citeaux, près de Dijon, dans Tévêché de Châlons-sur-Saône (8). Le pieux abbé eut k lutter contre une foule de difficultés. Ct< féaux devait être absolument Topposé de Cluny : un parfait renoncement è soi-même, une simplicité rigoureuse dans le culte, la soumission au pouvoir diocésain, Texclusion dg toute affaire séculière, tout, jusqu'au vêtement blanc, rendait le contraste plus frappant. Après la mort de Robert (1108), Tordre reçut son organisation déQnitive par la charte d'amour (charte charitatis) (1119), et Pascal II la conrirroa. Trois abbés se succédèrent sans voir augmenter les habitants d'une maison aussi sévère; cependant, déjà les contemporains'y reconnaissaient avec joie une image vivante des temps apostoliques, et, quand saint Bernard y entra, en 1113, Ctteaux brilla parmi les plus illustres congrégations. Bernard fonda immédiatement, dans une forêt impénétrable, une succursale qui prit le nom de Clairvaux {Clara vallis). Il avait alors vingt-cinq ans. Guillaume de Champeaux le nomma chef de ce nouvel établissement (9). Le jeune abbé appartenait à une noble et pieuse famille de Bourgogne; il était né è Fontaine en 1091, et sa mère avait mis un soin rare k lui inspirer les plus tendres sentiments de religion. Avant la naissance de ce fils, un songe avait révélé è sa mère qu'il serait un fidèle gardien de la maison du Seigneur. Le jeune homme, qui dépassa bientôt ses compagnons dans les études spéculatives et dialectiques, se distingua, dès ses plus tendres années, par une vie grave et paisible, par un grand penchant à la contemplation et à la solitude. Aussi disait-il que les arbres de la forêt lui avaient servi d'instituteurs. Après un moment de lutte contre les penchants de sa jeunesse, Bernard entra dans le cloître de Citeaux avec trente compagnons (1113). Formé par Tétude de sa propre conscience , prêt à réaliser en lui-même les plus hauts enseignements de l'Eglise » aussi distingué par ses connaissances et sa prudence pratique^ que par son humilité profonde et son dégoût des honneurs, cet homme étonnant sut vaincre tous les obstacles, et accomplir tous ses projets, par son éloquence entraînante - que confirmaient ses nombreux miracles (10). Bernard personnifia son siècle. Qui sut
(8) Relatio quaiiier incepit ardo Ci$tercieruit. (Auberti MiRiEi Chron. CUîerciens. ord.; Colon., 1614; nBNEioiJEZ, Régula eonstit, et privileg. ord, Ci$tercien$i$ ; Ânlvcrp. 1650; Holstemils Buiocrie, loco ctf., lib. 11, p. 36&4680 Cf. HÉLyoT, Hurtcr, t. IV, p. 164-200.
(9) BfiRiURBi. Opéra, éd. Mabilloii; Paris, 1667-1690, 6 vol. in-fol.; Venct., 1759, 2 vol. in-fol. Sa biographie a été écrite par trois de ses conteinporaiiis : Guillaume, abbé de St-Thierry , Gaufred et ÂlaÎD des ileH, tous moines de Giairvaux. ( M abillo?i, A c(a SS, ord. S. Benedic.^ t. 1 et VI.) Parmi les modernes , voyez Néander, Saint Bernard et »on temps; Berlin, 1813; Ratisbonne, Vie' de saint Bernard ; Paris, 1843.
(10) L*abbé V^ibakl de Suvelotdit, en parlant de cette circonstance : Vir ille bonus, longo eremi squalore êtjejmiiisaepallore confeetus, et in quatndam spiritualis formœ tenuitatem redactus, prius persuadet vis»$ quam otuitfM. Optima et a Deo concessa est natura, eruditio summa , exercitium ingem , nronuntiatio aperta, gestus eorporit ad onmem dicendi modum accommodatus. ( Martène et Durand , Collect. ampliss,, t. U , p. 330.) Godefroi de Vendôme vante aussi l^éloquenœ de saint Bernard : Nosse poterunt aliquatenus , ^tit tpsius iegerent scripta , etsi longe minus ab eis qui verba ejus sœpius audierunt. Stquidem diffusa erat gratia in labiis ejus et ignitum eloquium ejus vehetnenter, ut non posset ne tpsius quidem stylus, licet eximius, totam iitam dulcedinem , totum reiincre fervorem.
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iDieiii qnc lui co b. Urc les formes multiples du génie fanlaslique qui môlail les rêveries d'une imaginalion dévergondée ou d'une raison indocile au grand réveil inlellecluel (fe ces temps? Dévoué à l'Eglise el à l'idéal qu'il s'en faisait, il sut, mieux qu'aucun autre, attaquer les désordres de ses membres. Papes, évoques et princes, ou leur prodiguer ses bienveillants conseils. Grâce à lui, Innocent H est reconnu, et Eugène 111 exerce une haute influence; Tordre des Templiers reçoit la sanction de l'autorité pontificale.; grâce à lui, une seconde croisade est prôchée avec une force irrésistible , et les hérélicjues sont ramenés au sein de l'Eglise. Que de choses accomplies par un seul homme! Cependant, ce puissarvt représentant de l'élément spirituel, cet ange de paix entre les peuples el les rois, De tarde pas à suivre son ami, Eugène Hi , dans la tombe (20 août 1153) , et bientôt les pressantes demandes des nations obtiennent sa canonisation (1174). Après sa mort, l'ordre de CItcaux garda le premier rang parmi les congrégations religieuses, et s'étendit dans toute l'Europe ; car au pied de sçs murailles solitaires, les orages du monde venaient expirer; dans ses tranquilles cellules, une foule de cœurs brisés trouvaient un repos consolateur. « Ahl qu'il me serait bien plus doux, écrit un moine de Clleaux, de cultiver la sagesse comme simple frère dans nos cabanes, que d'accompagner mon ami dans les cités les plus magnifiques. »
Etienne de Thiers , fondateur de l'ordre de Grammont (Grand Mont), naquit en Auvergne, de parents qui l'avaient demandé à Dieu par plusieurs années de supplications (lOM [11].) Aussi, son éducation fut-elle extrêmement soignée, el, à l'âge de douze ans, il accompagna son père en pèlerinage au tombeau de saint Nicolas de Bari. Il tomba malade au retour, et l'archevêque Hilon, son compatriote , raccueillit à Bénévent. Etienne reçut sous sa direction, une instruction solide el propre à le faire entrer dans l'Eglise. Mais le jeune homme s'était senti fortement ému en visitant le monastère de la Calabre. A peine revenu en France, il y fonda le nouvel ordre de Grammont avec la faveur toute particulière de Grégoire Vil (1073). « Fondez, dit ce dernier, autant d'établissements qu'il y a d'étoiles au ciel, mais obtenez de saint Benoit plus de grâces spirituelles que de bénédictions temporelles. » Afin de se conformer au vœu du Pontife, Etienne posa d'abord pour fondement la règle des Bénédictins, mais plus tard, lorsque ses religieux vinrent lui demandera quel ordre ils appartenaient : *c A l'Evangile, répliqua -t-il, qui a donné naissance à toutes les règles. Telle doit êlre votre réponse. Pour moi, je re veux être appelé ni moine, ni chanoine, ni ermite : ce sont des i;oms trop sacrés, trop appropriés à la perfection, pour que j*ose les usurper. »
L'austérité de sa vie, jointe à celle qu'il exigeait des autres , lui gagna peu à peu des confrères, qu'il établit à Muret. Etienne de Thiers mourut en 1124, leur laissant pour héritage la pauvreté et une confiance inébranlable dans la bonté divine. Les enfants se montrèrent fidèles à l'humble esprit de leur père : ils abandonnèrent la légitime (K)ssessioa de Muret qu'on leur disputait, pour ne point plaider, et suivirent la voix du Ciel qui les appelait à Grammont. On attribue la première règle écrite pour l'ordre au quatrième abbé, Etienne de Lisiac, ou au septième, nommé Gérard (1188); elle recommande la plus complète pauvreté. « Jamais, dit cette règle, l'homme n'est plus assuré de l'amour divin que dans la pauvreté; vous devez doq^ vous y conformer rigoureusement. Les malades eux-mêmes ne pourront manger de la viande. L'administration de toutes les affaires temporelles sera confiée à des frères lais.» Or, ce fut précisément contre cet écucil imprévu que se brisa cet ordre si pacifique et si estimé. Il périt dans le cours du xu' siècle, par les audacieux empiétements des frères lais sur la direction spirituelle*
Le fondateur des Chartreux fut le prêtre Bruno , de Cologne (1084 Li2].) U avait dirigé l'école épiscopafe de Reims, el comptait Urbain 11 parmi ses disciples. La vie mondaine
iotîtuléc : De vera cqusa
t. Vil, IhjRTER. t. IV, p. 149, srq.
de Tarchevêque Manassès l'indigna (13). Ce prélat s'était laissé aller jusqu'à dire : « C'est une belle chose que rarchevôché de Reims, mais il est fâcheux que, pour en toucher les revenus, il faille chanter des messes. » Bruno se relira donc, avec quelques amis qui partagèrent ses idées, dans le diocèse de Grenoble, dont le chef raccueillit avec joie. A quelques lieues de la ville se trouvait une effroyable solitude nommée la Chartreuse (Car/u«tum), destinée à devenir le berceau d'un ordre plus rigoureux que tous les autres. La règle prescrivait un silence perpétuel , l'abstinence de la viande, et un cilice pour vêlement. Mais, en même temps, Bruno communiqua à ses frères son amour pour la science. A côté des pratiques religieuses et des travaux manuels, il leur enjoignit la transcription des auteurs anciens et des actes les plus importants, afin de leur assurer des titres à la reconnaissance de la postérité. Malgré la rigueur de ses observances, l'ordre se propagea rapidement et vit même se former une branche collatérale pour les femmes. Le profond spiritualisme qui distinguait les Chartreux leur acquit une haute importance durant la grande querelle des investitures. Urbain 11 voulut avoir auprès de lui l'austère Bruno (1090); mais le saint était peu fait pour la vie active des cours, moins encore pour l'évèché de l^eggio, qu'on voulut enfin lui conférer. Il trouva une nouvelle Chartreuse à Torré, en Calabre, où il mourut en tlOi. L'esprit du fondateur, la rigueur primitive et le génie de la contemplation, se conservèrent plus intacts qu'ailleurs dans les monastères de son ordre ; l'éclat même qui les environna plus tard, ne put y porter aucune atteinte. Le prieur, Guigo, qui gouverna la première Chartreuse (f 1137), laissa un précieux legs et une riche peinturé de la vie ascétique dans son écrit intitulé : iminue/ des moines. « Il y a , dit-il , quatre degrés presque inséparables pour s'élever vers le ciel : la lecture, la méditation, la prière et la contemplation. Cherchez d'abord la lecture, ell^ vous conduira vers la méditation ; frappez à la porte de celle-ci avec la prière, elle l'ouvrira pour vous laisser entrer dans le domaine de la pure contemplation. La lecture porte les aliments à k bouche; la méditation les brise et les mâche; la prière éveille le goût, mais la véritable jouissance c'est la contemplation : elle seule renouvelle l'être, elle seule procura le bonheur. Dans certains plaisirs sensuels, l'âmo et le corps semblent se confondre; l'homme n'est plus que matière ; de même aussi, à l'autre extrémité de la ligne et dans la plus haute contemplation, tous les mouvements, tous les penchants du corps sont tellement absorbés, neutralisés par TAme, que la chair ne contredit plus l'esprit. L'homme devient complètement spirituel. 11 y en a qui courent à Jérusalem ; quant à vous, allez plus loin, poussez jusqu'à la patience et à l'humilité. Vous trouverez la cité sainte ici-baS| mais les deux autres sont au delà du monde. »
£n 1141, s'éleva, pour la première fois, la pensée de convoquer à la Chartreuse de Grenoble une assemblée générale, que présida le chef de celte maison. Tous les prieurs des divers établissements y parurent. On s'y occupa de règlements pour l'ordre entier et d'une rigoureuse surveillance à établir dans chaque monastère.
T^orbert de Genuep, fondateur des Piémontrés, naquit à Santen , dans le duché do Clèves (14). D'abord, chapelain de Henri V, guis chanoine à Cologne, il avait une grande fortune, et sa position lui permettait d'aspirer à tous les honneurs ecclésiastiques. Mais pendant qu'il se laissait bercer par ses illusions mondaines et ses brillantes espérances, la foudre vint tomber un jour h ses pieds. Ce coup du ciel lui montra le néant des choses humaines. N'ayant pu faire partager ses idées de réforme aux chanoines de quelques cathédrales, il distribua ses biens aux pauvret, et se mit à prêcher là pénitence en France et en Allemagne. Les clochettes des bergers servaient à rassembler les auditeurs autour de lui. Son éloquence grave et m&le produisait une profonde impression; à sa voix, on vit quelquefois des chevaliers arm^s sus-
(15) L*idée mère de Taffreusc légende citéa dans les sources, se lie évidemment à Thistoire des désordres reprochés à Manassès. .
(U) Norberti Vita par le Jésuite Papebrocii. (Bolland., Acia SS., mens. Jun., t. I, p. 80ii) Herkanni monsichï^ De.miraculis S.. Mariœ laudes, III, 2 Si^. (Guiberti 0pp., éd. d'Acliéry, p. 544; Hoco, vie de taint Norbert; Luxemb., 1701, in-4»; fiibliot, otd. Prem, aut. J. Le ^AIGE • Paris 1053.) Cf. lltuot. l. Il, p. 206, sq; IIurter, l. IV, p. 200.
07 DICTIONNAIRE D^ASCETISIIE.
penJre leurs hostilités et s'embrasser. Tous se disputaient Tbonneur de recevoir chez eux l'homme de paix. En 1119, au concile de Reims, Calixte II lui donna l'autorisation de fonder un ordre, et l'année suivante Norbert réalisa ses projets dans une vallée fort insalubre, au fond de la forêt de Coucy, près de Reims, nommée Prémontré. Les constitutions des Augustins servirent de base à la règle des chanoines réformés, qui furent soumis aux rigoureux devoirs des moines (15).
Honorius II conflrma cette organisation. Quoique Norbert rechercbAt avec le plus grand zèle la prospérité de son ordre, il était si loin de le préférer A aucun autre genre de vie , qu'il repoussa les avances du vieux Théobald , comte de Champagne , qui voulait s'attacher à lui avec toutes ses ricliesses. « Loin de moi, &'écria-t-il à cette occasion, de vouloir détruire l'œuvre de Dieu. Songez donc que votre démarche anéantirait le bien que vous faites comme prince. » Lorsque le saint chanoine vint prêcher A la diète de Spire, en 1126, on le choisit pour archevêque de Magdebourg ; sa résistance fut opiniAtro, et quand il entra d^ns sa ville épiscopale, la pauvreté de ses vêtements contrastait singulièrement avec la pompe du cortège. Cependant sa rigueur devint non moins odieuse au clergé qu'au peuple; Norbert dut fuir. 11 avait fait un voyage en Italie, quand il mourut en 1134. Sa mort éveilla les plus vifs regrets, en lui conciliant tous les cœurs. Personne n'osa disputer A Prémontré les saintes reliques de son corps.
L'ordre des Carmes dut son origine au croisé Rerthold de Calabre, qui, en 11S6, bAiit pour lui el ses {compagnons, sur les hauteurs du Carmel, non loin de la caverne où s'était retiré le prophète Elle, quelques cabanes, qui devinrent bientôt un monastère (16). Gomme depuis bien des siècles, des solitaires avaient habité cette montagne, pour y perpétuer le souvenir d'Elie et d'Elisée (17), ces Carmes se crurent autorisés A reconnaître pour leur fondateur le prophète lui-même (18). A la prière de leur second abbé, le patriarche de Jérusalem, Aribert, leur imposa une règle sévère (1209). La pauvreté absolue, la réclusion dans les cellules isolées, l'abstinence de toute viande, etc. 'Honorius III la confirma en 1821^. Les cx>nquêtes des Sarrasins firent perdre aux Carmes et leur monastère et leur vie d'anachorète. Innocent IV leur donna, dès lors, avec de nouveaux domaines en Occident, le titre de Frères de Noire-Dame du Moni-^armeL Selon une pieuse légende, le sixième général de l'ordre, Simon Stock, reçut de la sainte Vierge elle-même le vêtement ou le scapulaire (icapuhare) (19). Rientôt après, les Carmes furent compris dans les ordres mendiants (1SW&), et lorsque Eugène IV adoucit et développa leur règle, ils furent divisés en Conveniueh ou Chaussiez Obsenmnii ou Déchauêiéi. Dans la suite, il se réunit à leur ordre une foule de confrériiss du scapulaire, dont l'objet immédiat était d'honorer la sainte Vierge d'une manière toute particulière et de se livrer A des œuvres pies.
On peut rapprocher des Carmes l'ordre de Fontevrault, qui se voua aussi spécialement au culte de la Reine du ciel (90). Robert d' A rbrissel en fut le fondateur en 1094. Il avait professé la théologie A Paris, et avait été coadjuteur de l'évêque de Rennes (1085), fonctions dans lesquelles il avait déployé la plus grande énergie pour la réforme ecclésiastiaue. Après
(15) n s'éleva une discussion entre- les moines et les chanoines, pour savoir lesouels étaient sopërieurs aux autres. Voyez pour les derniers. Lame., abb. sanetfRufl, Ep. ad Ogerium (HARTfcNE, TheMur,^ 1. 1, p. 329 sq.) ; pour les premiers, AsiELÂRii ep. fil, Ropesti 7ict^ iup. quœd, cofritula reg, Ben. (0|ip., t. H, p. 965.
(16) JoAN Phogas (1185), Compendiaria deteriptio ea$tror. et urbium ab urbe Amioetna uêque ud Hieroêolym. (LtQfi. ALLkJii Symmicta ; Venet., 1753, in-fol ; Jacob de Vitriaco, Hat. Hieroiôlym.f c. 52; BoNGABS, p. 1, p. 1075 ; Alberti Régula dans Holstbnius, 1. 111, p. 18 sq.) Cf. Dan, a Vtrg. Marâ, spe* culum carmelitar. Antv. 1680, 4 vol. in-fol. Héltot, t h Uurter, t. IV, p. 211.
117) ///. Re0. ivm, 19 sq.; IV Reg, ii, 25 ; iv, 25.
(18) Papeliroch a ramené les choses à la vérité dans quelques-uns de ses traités (Bollanb., mens. Apr., I. 1, é. 774 sq.).
(19) Lauhot, DtM. V de Simon Stoekti rûo, de iobbathinœ bultœ prtvt/., et êcapulariê Carmeliiar, eodaiidau. (ppp., t. U, p. II).
(20) Mabillosi, Ann. t. V« n. 3U sq. - Bolla:«o., Acta SS, mens. Febr., t. lU, p. 593 so. Cf. IIéliot,
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la mort de l'ëvéquc, Robert» désespérant d'ameuter les chanoiaes, reprit momentanémeot renseignement dans la ville d'Angers; mais il l'abandonna bientôt pour se consacrer à une vie de pénitence et d'abnégation dans la sauvage forêt de Craon. Des racines et des herbes lui servirent d'aliments, et il n'eut d'autre couche que la terre. On accourut vers l'ermite pour partager son genre de vie. Il se vit obligé de former trois divisions de Frères qu'il distribua dans les forêts voisines. Lui-même bâtit un monastère àCraon, dans la profondeur de la solitude (1094), et lui donna la règle de Saint-Augustin. Le Pape Urbain II envoya à Robert Tordre de prêcher la croisade, et sa parole ardente ébranla toutes les Ames. A sa voix on abandonnait le vice pour commencer une nouvelle vie (21). Dans la dernière année du siècle, il éleva deux nouvelles maisons à Fontevrault [Fons Ebraldi)f lieu couvert d'épines et de ronces. De ces deux établissements, l'un fut destiné aux hommes, Tautre aux femmes. Ils devinrent bientôt trop petits pour la foule qui y accourait; il fallut en fonder de nouveaux (1100). Pascal II conBrma l'ordre en 1106 et 1118. A l'exemple du Sauveur mourant, qui recommanda le disciple biçn-aimé à sa mère, Robert confia ses monastères d'hommes et de femmes à la sainte Vierge, en les soumettant à l'abbesse de Notre Dame do Fontevrault. Enfin, il leur assigna la difficile et délicate mission de ramener au bien les femmes livrées au désordre, œuvre pénible, à laquelle il avait dévoué toutes les forces de sa vie, oubliant trop souvent peut-être et les convenances de sa position et le soin de sa propre réputation. Robert mourut en 1117.
« Oh ! que tu es heureuse 1 » s'écriait , à la vue d'une fille entrant au clottre, un fidèle interprète des sentiments de son siècle! « Que tu es heureuse d'avoir repoussé les fils des hommes, et d'avoir choisi le Fils du Très-Haut pour ton époux. Tu lui seras d'autant plus chère que ton vêtement sera plus pauvre, l'éclat de ta virginité plus pur. Tu as bien fait de fouler aux pieds des richesses périssables et des trésors perfides; mais que désormais rien de mondain n'entre en ton Ame; offre toi tout entière en sacrifice à ton céleste fiancé. » (Petb. Blbs.» ep. 55.)
Il n'y a pas une répugnance de la nature, pas un sentiment de dégoût que la charité chrétienne ne sache vaincre. Aussi, dans les temps malheureux où d'épouvantables épidémies ravageaient des régions entières, cette charité enfanta des associations religieuses destinées à porter des secours spiritufJs et. corporels aux malades, aux pestiférés. A côté de la lèpre, qui s'était glissée de l'Orient en Europe, on vit s'avancer une aCTreuse contagion,. appelée le feu sacré oufiiu saint Antoine, qui emportait le patient après d'atroces douleurs, on le laissait mutilé pour la vie.
Le fils d'un gentilhomme dauphinois, nommé Gaston, fut atteint de cette maladie. Le père eut recours à l'intercession de saint Antoine et conserva son enfiint. Tous les deux, pleins d'une profonde gratitude, se rendirent en pèlerinage à Didier-la-Motbe, où le saint était particulièrement vénéré, et consacrèrent leur fortune à la fondation d'un nouvel ordre, destiné à soigner les maladies du même genre. Ces religieux prirent le nom d'iiiitanisUt 0}i(ÏHoêpUalier$f après avoir été confirmés par Urbain II, en 1096. Leur habit était noir avec la moitié d'une croix bleue sur la poitrine; l'ordre fut composé d'abord de laïques^ et dans la suite de chanoines soumis à la règle de Saint-Aagustin (23).
Il se forma également une association de laïques et d'ecclésiastiques pour se vouer à la louable et pénible tAche de soigner les lépreux. « Ces Frères, dit le contemporain Jacques
(21) Balderic s^exprime ainsi dans sa Biographie (Bollard., Aeta SS. d. 25 mens. Febr.), c. 4, n** 23 : TaïUam prœdictiom$ gratiam Dominus donaverat , ut quum communem sermocinationem populo faceret , unusquUgue quod $ibi conveniebat^ acctperet. Ibid : Ègo audenter dico ; Robertum in miraculii copioiWU , super dœtnanes mperiosum, super principe* glorioium, Quii enim nostri umporii tôt languidoi curavit, tôt leprotot mundavit, tôt mortuoê ^scitavit f Qui déterra e$t de terra ioqmtur et miracula in corporibus admiratur. Qui auteni spiritualii esl, languidoi et leprosos, mortuoi quoque convalui$se testatur, quando quilibet animabus languidis et leproii» $u$citandi$ coMulit et medetur,
(22) BoLLAND. Acta SS., mens. Jan., t. Il, p. 160 ; Kapp., De Fratribus $ancti Antonii; Lypsiac, 1737, iu-i".
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de Vilry (vers iihO)f se font une violence inerojrable ao milieu d'une dégoûtante corruption et des plus nauséabondes odeurs; ils souffrent pour Tamour de Jésus-Christ une pénitence h nulle autre pareille. On pourrait la comparer aux tourments des saints martjrs. »
Quant aux Trinilaires (23), on peut considérer comme leur fondateur le Pontife Innocent III, qui, après avoir interprété un songe qu'avaient eu en même temps Jean de Maiha, théologien de Paris, et Félix de Valois, dirigea leurs pensées vers la rédemption des Chrétiens pris par les Sarrasins, traça les règles de Tordre {ordo de Redemptione captif vorum)^ et lui donna la dénomination d'ordre des Trinilaires. Leur vêtement était blanc avec une croix rouge et bleue. La France les accueillit avec faveur, leur fournit do fortes sommes d'argent et un grand nombre de membres dont plusieurs fort savants. En 1200, on Tit arriver du Maroc une première troupe de 200 Chrétiens rachetés, qui regagnèrent leurs foyers depuis si longtemps désirés. Les membres de l'ordre, appelés aussi Mathurins^ du nom de leur première église à Paris , s'étendirent avec rapidité dans la France méridionale, et y fondèrent des établissements pour les femmes. Cerfroy devint la résidence du général [minister generalis). L'ordre pénétra en Espagne, où les guerres continuelles avec les Maures lui offrirent l'occasion de rendre des services éminents. GrAce à un Français de distinction, Pierre de Nolasque, et à Raymond de Pennafort, les Trinitaires obtinrent en 1218, une constitution particulière et furent placés sous la protection spéciale de la sainte Vierge (ordo B. Mariœ de Mtrcede). Les Pères de la Merci devaient vouer non-seulement leur fortune, mais aussi leur vie au rachat des esclaves. Grégoire IX confirma un ordre qu'animait d'une façon si admirable l'esprit de dévouement.
Les Humiliés (24) formèrent comme un degré intermédiaire entre le monde el le cl tre. Ce furent d'abord quelques pieuses personnes qui se réunirent pour prier en commun» telles par exemple qu'un petit nombre de familles chassées de Milan au xi* siècle par Henri II. tes Humiliés se composaient généralement d'ouvriers; car ils avaient pour principe de vivre du travail de leurs mains, ils s'occupaient surtout de préparer les laines et de fabriquer du drap. Chaque membre travaillait, non pour lui-même, mais pour la communauté, qui pourvoyait à tous ses besoins. On compensait ainsi le travail plus faible des valétudinaires et des vieillards par celui de la jeunesse et de l'Age mûr, et l'on évitait le mécontentement et les soucis. Plus tard, des moines et des prêtres se joignirent à cette as * sociation. Innocent III modifia pour elle la règle de Saint-Benott. Grégoire IX adoucit la rudesse des travaux à cause des jeûnes rigoureux observés par les Humiliés, qui obtin* rent un grand maître en 12ft5. L'activité et la pureté de mœurs qui les distinguaient , leur attirèrent le respect général , et quelquefois la voix publique les porta à des fonctions éminentes. Néanmoins, dans la suite, l'ordre s'étant laissé envahir par des préoccupations mondaines, Pie V le supprima en 1571.
Vers ce même temps apparaissent les ordres militaires.
Au rapport de Tacite, la cavalerie formait déjà chez les Germains le principal corps d'armée. Sous le régime féodal,^ et surtout sous les Carlo vingiens, les grands propriétaires qui servaient è cheval, formèrent une classe à part et distincte des bourgeois. L'Eglise eut besoin de toutes ses forces pour mettre des bornes aux duels des chevaliers et à la barba* rie de leurs tournois; elle parvint par les croisades è donner à la chevalerie une direction plus noble et plus bienfaisante. Désormais, pour être admis dans ses rangs, il fallut faire preuve d*une parfaite connaissance de l'usage des armes et d'une conduite chrétienne. En effet, à partir de la première croisade, ceux qui s'étaient acquis une incontestable réputation de valeur , et ne s'étaient rendus coupables d'aucun acte déshonorant jusqu'à l'Age viril, prirent un rang supérieur dans leur propre classe [milHee eqmtt$)^ et subirent une sorte d'initiation précédée d'un serment public et solennel. Dès lors les chevaliers furent entourés d'une considération d'autant plus grande qu'on, attribua à leur
(iS) Bonaventcha Baro, Ann, ordin. »S. Trin. ; Rom. 168i ; Begnlû, dans Holste?!., t. III, p. 5 sq. Tf.
llÉMOT, t. 11 ; IlURTF.R, l. IV, p. ÏIS.
(24) Tiaàdoscdi, \cteTa llumiliator, moimmevta ; Mcdîol., 17G6 sq., 3 vol. in-i'' ; IIurter, t. lY, p. 2«^.
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prudence» non moins qu^k leur audace , fheureûx succès de la croisade. Ce noble exem* pie éireilla, dans ceux qui n'avaient point pris part à l'entreprise, un héroïque désir de se signaler par des prouesses analogues > et créa ces brillantes assemblées de la chevalerie qui fournirent un si vaste champ è l'imagination et à la poésie. L*Occident s'élança dans une carrière nouvelle» comme autrefois la Grèce aux jeux de Némée et de Corinthe. Puis, quand l'enthousiasme religieux, nourri par les Croisades, fut éteint, et que les femmes et les jeunes filles prirent la place dans les tournois» un élan nouveau, mais factice, poussa le chevalier à veiller sur les grandes routes et à proléger le laboureur pour plaire à sa dame, mais priva l'institution elle-même de sa véritable dignité. Ainsi tomba peu à peu la chevalerie, et l'on vit reparaître les farouches combats des temps primitifs. Les ordres militaires combinent, dans leur organisation, l'existence du religieux et celle du guerrier. La pensée mère du premier est de renoncer à sa propre volonté, soit en s'élevant par la contemplation jusqu'aux choses éternelles, soit en se modelant sur Famour divin par la consécration de sa vie au service du prochain. Les ordres militaires naquirent de cette dernière idée, et ajoutèrent aux trois vœux monastiques celui de combattre les infidèles. Le régime féodal étant fondé sur la possession du fief par le fils aîné, les cadets purent trouver dans le nouvel ordre une position convenable, assortie à leur rang et sanctifiée par la religion.
Au temps oit florissait le califat du Caire, plusieurs marchands d'Amalfi bAtirent une église k Jérusalem et la placèrent sous l'invocation de la sainte Vierge (1048). Peu k peu ils V joignirent un premier hôpital, puis un second pour les pèlerins. Ceux qui y faisaient le service sous Gérard prirent le nom de Frère$ hospitaliers de SaitU^ Jean-Baptiste (1099). Son successeur, Raimond da Puy, ajouta aux premiers devoirs d'offrir l'hospitalité et de soigner les malades, celui de combattre les infidèles (1118). Plus tard on établit de nou^ velles divisions : il y eut des prêtres , des chevaliers et des frères servants, gouvernés par tn grand maître, des commandeurs et des chapitres de chevaliers. Innocent 11 sanctionna cette organisation et permit aux Hospitaliers de porter une croix blanche sur la poitrine avec une croix ronge sur leur étendard (25). Les chevalliers de Saint-Jean conservèrent toujours une réputation digne de leur vocation : accablés par les Sarrasins, ils se retiré* rent à Rhodes en 1310, et enfin à Malte en 1530.
Au moment où les Hospitaliers se chargeaient ainsi de combattre les mécréants, neuf chevaliers, sous la conduite de Hugues des Payens {magister militiœ) ajoutaient à leur TŒU ordinaire ceux de religion, et le roi Baudouin 11 leur donna son palais pour habitation. Il était situé sur l'emplacement de l'ancien temple de Salomon, qui donna à la nouvelle niilice sacrée le nom dé Templiers, paupeteé tôiHmiUtùnès Christi tèmpliqùe SaldmoniSé Cependant le nouvel ordre allaft moutrir en naissant, quand quelques-uns de ses membres se rendirent en France poiit s'y présenter au concile de T rOyes (1127) et lui demander une règle. Grftce i l'intervention de saint BérnaT'd, Honorfùs h leur assigna pour fonction de défendre les pèlerine centre les brigands qui infestaient les routes. Leur vêtement fut d'une grande simplicité : un manteau blanc avec une croix rouge (26). Les Templiers, puissamment soutenus par l'Occident, rendirent les plus grands services h la chrétienté contre les Turcs et les Sarrasins. Lorsque Ptolémaïs fut arrachée aux Chrétiens, ils s'éta- WîreWf dans l'Ile de Chypre, et, peu de temps après, ils revinrent en Europe, où ils se filèrent dans les immenses domaines qu'ils avaient acquis comme association générale rfe la hoWéssé. Paris devint le centre de Tordre.
(25) WiLLXLinm Ttr., lib. i, 10 ; xvin, 4 sg.; Jaco^. dk Yitruco, Bist. Bierotolim,, c* 64 ; Stahita ord. HolUen., r. fl, p. Ui se.; Privilégia , Mahsi , t. XXI, p. 780 wi.% Yertot, BisU des chevaliers hospitalien de S^ean;'Pkm^ 1726, 4 vol. in-4*, 4761 ; 7 vol.; HcRtER, t. lY, p. 313; Ganger, Les ordres de chevalerie de Jérusalem ou les Maltais , d*après du documents iAédits et authenthiquet ; Carlsnihe, 1844.
(26) WiLLBL. Tyr., XII, 7; Jac. de Yitriaco, c. 65; Eernaroi, Tract, de nov. militia^ sive hortatUme ad milit. Temj/di ; Re^a dzm Holsten., t. U, 429, aq.; Mansi, t. XXI, p. 305 s^.; IIiinter, Statuts de tordre <<ef r^fiiD/tert; Berlin, 1794; DiiPUT, If t<(. des Templiers; Paris, 1650; Brux. 1751, \n-4'; p*EaTiVAT, Biit. cnt. et apolog. des chevaliers du Temple; Paris, 1789, 2 vol. in-4^ Héltot, t. VI ; Wilcke, Bi$t, dd''- Templiers^ Leipzig , 1825-35; Aj>Di80!f , Bistory of the kneight Templars; Lood., ISil.
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Les frères Hospilaliers oiïraicnt leurs soins aux pèlerins de toutes les nations, mais il leur était souvent impossible de se faire comprendre par les Allemands. Cette circonstance donna Tidée d*un hospice germanique (11^), qui fut soumis à Tinspection du grand maKre de Saint-Jean de Jérusalem. Mais comme, malgré cette amélioration, les pèlerins allemands furent négligés pendant le siège d*Accon, les bourgeois de Brème et de Lubeck formèrent, dans la ville sainte, un nouvel établissement national auquel se joignit bientôt le premier. Telle fut Torigine de l^ordre TetUonique^ placé également sous rinvocalion delà sainte Vierge, dont Walpot de Bassen fut le premier chef (1190), et dont le Têtement consistait en un manteau blanc orné d'une croix rouge (27). On ne tarda pas à obtenir la double conGrmation de Clément 111 et de Henri VI. L*ordre compta bientôt deux mille membres, et, lorsqu*avec leur concourt Damiettc fut prise en 1219, on leur assigna des terres en Prusse (1:226), avec la mission de protéger les chrétiens de ces contrées contre les incursions de leurs voisins idolâtres. Différentes cités durent leur existence à ces chevaliers; de ce nombre sont Marienwerder, Tom, Culm, Rheden, Elbing et Kœnisberg (1232-55). Après la perte d'Accon, le grand maître résida quelque temps à Venise, d'oi!l il transporta son siège à Marienhourg en 1309. L'ordre des Portei-glaive» qui s'était élevé en 1202, en Litbuanie, se réunit trente*cinq ans après à Tordre Teutonique (28).
Cette époque, si féconde en institutions do tout genre, produisit aussi dans ces ordres mendiante une sorte de chevalerie purement spirituelle, plus héroïque encore que la première, et qui, unique dans Tbistoire, accomplit de la manière la plus admirable la plus difficile des missions (29). Une foule de causes contribuèrent à leur établissement : les dangers de la religion menacée au milieu de son triomphe, les besoins du peuple désirant avec ardeur des guides animés d'un esprit aposlplique qu'il ne trouvait point dans le clergé séculier, Taudace des Cathares et des Vaudois répandant partout leurs rô^ veries mystiques, et enfin, l'intervention générale des moines dans l'éducation du peuple et la direction des flmes. Tout se réunissait donc pour amener la formation d'un nouvel ordre qui, supérieur aux sectes, en austérité, en esprit de renoncement et de pénitence, devait par le fait détruire les objections des hérétiques et élever en face d'eux une vraie chevalerie spirituelle. Cette pensée une fois éclose fit naître celle d'étendre la sphère de Tactivité monastique, et de combiner tes devoirs du moine et du prêtre, à l'exemple de ce qui venait de se passer pour les ordres militaires. Au commencement du xiii* siècle deux esprits également éminents s'occupèrent do ce problème. Tous deux eurent, dans la suite, des rapports d'amitié, quoique chacun d*eax résolût la question d'une manière différente (30).
François d'Assise naquit en 1182*, au royaume de Naples, d'un riche négociant. Au mi** lieu des plaisirs et des caprices de la jeunesse» François conserva la véritable noblesse de l'Ame; il se montrait compatissant et généreux jusqu'à la prodigalité. Une longue maladie, jointe à de terribles angoisses spirituelles, l'arracha k sa vie futile et légère : une caverne solitaire devint son lieu de retraite et de prière. Dn jour (1908) il entendit lire
(27) Jac de Vitriaco, 1066; Henning, SlatuU des orares allemande ; Kœnisberg, 1806; Pétri de Dpis- BURG (vers iî36), Chron. PniM., sive Hhu TeuL ord,; éd. HarUtnoch. , lense, 1679, in-4'; Ddblli, HUu ord, equit. TeuL; Viennae, 1727, in-fol.; Voigt, Histoire de Prusse jusqu'à la chute des ordres allemands; Kœnigsb., 1827, 9 vol.
(28) PoLL. De Gladiferis, sive fratnbus milit. Christi; Erlang, 1806.
(29) Vita S. Francisci, par Tbom. de Celano, en 1229, puis complétée , en 1246, par Lso Angelur el RuFFi?(irs, surtout Bonaventura (Bolland., Acta SS., mens. Ocl., t. Il, p. 655 seq.) ; Reguta dans Holstcn, BBOK«.t. ni; Cf. Luc Wadding, Ann. Minor,, 1540, Lugd., 1625, sq., 8 vol. in-fol., 1564; Romx, 1751, 19 vol. in-fol., éd. Voigl; Si François d'AssiSE, Essai historique; Tubingue , 1840 ; E. Chavm de Malan, Ilist. de saint François ifAiiiie ( 1182-1226) , Paris , 1841. Cf. Horter , l. IV, p. 249-82. — Vita S. Domtnici par ses successeurs Jordanus et Humbertus, 5» général (Bollawd., Acta S5., mens. Aug., t. I, p. ;K^%sq.); Constitut, Frat. ord, Prœd., dans Holsten., t. IV, p. 10 sq.; Ripoli et Bremowd., Bullar. ord. Frad., 1747, sq., 6 vol. in-fol.; Monachii aliorumque Ann, ord. Prœd,, Romae, 1746; Lacordaire, Lts Ordres religieux et notre temps; Paris, 1859; Joan, Vie de saint Dominique; Horter, t. IV, p. 282-512.
(50) I L'un était environné de tout Téclat d'un séraphin (François) ; rautre marchait dans la sagesse et U sainteté, entouré de la splendeur d'un chérubin (Dominique). > Dante, Paradis, chant xi, v. 58-40.
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le pa^àage de TEvangile où Noire-Seigneur envoie ses disciples au milieu des hommes» sans or ni argent» sans bâton ni aliments pour le Voyage ( Maith. x, 8, 10. ). A ces paroles, le jeune Napolitain se sentit ému d'une immense joie. « Voilà, s'écrie-t-il, l'objet de mes vœux^ voilà le vœu auquel mon cœur aspire! » Malgré ses richesses, il se sentit sur-lechamp dans un véritable dénûment, et conçut le projet d'une association dont les mem« bres seraient destinés à parcourir le monde en préchant la pénitence comme les apôtres. Mais cette subite conversion lui attira le mépris de ses compatriotes et la malédiction de son propre père. Quelques esprits cependant furent 4ouchés de respect en voyant cette haute sainteté^ ce profond mépris du monde, cette humilité sincère, cet amour de Dieu sans partage, cette rigoureuse imitation de la vie indigente du Sauveur. Bientôt quelques personnes se joignirent à lui pour aspirer à la même perfection. Une longue robe brune surmontée d'un capuchon et une corde pour ceindre les reins devint le simple et noble vêtement des associés. Cependant les recommandations de l'archevêque Guido d'Assise et du cardinal Jean de Saint-Paul permirent à François d'opprocher du grand Pontife
Innocent IIL Qui donc, demanda le Pape, vous fournira la subsistance nécessaire?
J'ai mis ma confiance en notre Seigneur Jésus-Christ, répondit le saint; celui qui nous promet la gloire de la vie éternelle ne nous refusera pas la nourriture du corps. — Allez donc avec Dieu, cher fils, reprit Innocent, et à mesure qu'il vous éclairera, prêchez à tous la pénitence. Si le Seigneur daigne augmenter votre nombre et la grâce en vos cœurs, mandez-le-nous; alors nous vous accorderons avec plus de sécurité de plus grandes faveurs. — Il faut se rappeler, en effet, qu'Innocent avait défendu l'établissement de nouveaux ordres. François d'Assise se prosterna pour prêter serment d'obéissance et d'hommage au Saint-Père. Peu après, il envoya ses compagnons dans toutes les directions (1209). « Parlez, disait-il au moment de l'adieu, voyagez toujours deux à deux. Louez Dieu dans le silence de vos cœurs jusqu'à la troisième heure; alors seulement vous pourrez parler. Mais que votre prière soit simple, humble et de nature à faire ho* norer le Seigneur par celui qui vous écoutera. Annoncez partout la paix, mais commencez par la garder dans votre propre flroe. Ne vous laissez jamais aller à la haine ni à la colère» ni vous détourner de la route que vous avez choisie, car nous sommes appçlés à ramener dans la voie droite ceux qui s'égarent, à guérir les blessés, à redresser les estropiés.... La pauvreté est l'amie, la fiancée du Christ; la pauvreté est la racine de l'arbre, elle est la pierre angulaire, la reine des vertus. Si nos frères la délaissent, nos liens sont brisés; mais s'ils s'y attachent, s^ils en donnent au monde le modèle, le monde se chargera de les nourrir. »
François passa ensuite en Espagne, ceux fois en Syrie et en -Egypte. Honorius III ac corda aux Franciscains {Fraires minores) le privilège de prêcher et d'entendre les confes<sions dans tous les lieux où ils se présenteraieut (1223). Néanmoins l'ordre s'imposa la mission de prêcher plutôt par la pratique que par la parole. Le génie de saint François a inspiré les plus suaves accents de la littérature mystique. L'esprit intérieur anime partout sa règle, personne ne peut l'adopter avant l'flge de 15 ans et sans subir un noviciat d'une année. Des vœux de chasteté, d'obéissance et de pauvreté sont de rigueur ; aucun membre n'a le droit de rien posséder, ni dans le présent ni dans l'avenir; les frères doivent, pardessus tout, se garder de rhypocrisie ou piété étroite; montrer une douce joie dans le Seigneur, une disposition permanente à servir amis et ennemis, innocents et criminels, pauvres et riches; tel doit être le caractère d'un Franciscain. Le saint rédigea une règle ponr son élève et amie spirituelle la B. Claire d'Assise (1224), qui avait fondé un ordre analogue pour les femmes (31) dès l'année (1212) (Ordo sanctœ Clarœ).
François se vit obligé aussi d'instituer une confrérie dont les membres, vivant dans le monde nouèrent des rapports intimes entre l'ordre de Saint-François et les laïques, et lui assurèrent partout une base large et solide (Tertius ordo de Pœnitentia, Tertiarii, 1221). Le
(31) HoLSTEKius, Brockie, lom. lit, p. 54, sq, cl pour la règle du tiers-onlrc, ibia., page 59, sq.
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saint M safaît p^n préparer des discours médiléâ et écrits d'arànce, cômine ccflui quMl dfivail prononcer devant le Pape Alexandre et les cardinaux en 1217; mais ses improvisalions respiraient une éloquence incomparable, quand elles s'échappaient toutes brûlantes do son cœur. Rien de plus admirable que le profond sentiment de la nature qui le rapprochait (32) des créatures et attirait à lui les animaux des champs et les oiseaux de Tair^ qu'il interpellait comme des frères et des sœurs chéries» Les hymnes de saint François sont d'une grande élévation et doivent être rangéés-parmi les plus magniflqaes productions de la poésie chrétienne (33). 11 obtint de nombreuses indulgences du Saint-Siège el de grandes grâces du Ciel pour le petit coin de terre {poriiuneula) où s'éleva sa cellule et où il bâtit l'église de Sainte-Marie, sanctuaire de prédilection, témoin de ses extases et vrai centre de son ordre. Le bienheureux s'identifia tellement avec les sou£Rrances terrestres du Sauveur, que le Christ lui apparut sous la forme d*un séraphin et imprima sur sa chair les stigmates de la Passion (3<»}, dont les douleurs remplissaient le saint d'une joie toute divine. Etendu nu sur le pavé de l'église, il expira cotnme un séraphin en chantant son triomphe. « Heureux, s'écriait-il, d'être enfin délivré et de se retrouver dans le sein du SeigneurI (4 oct. 1226.) » Grégoire IX avait eanonisé saint François en 1228; Benott XII établit pour les Franciscains la fôte de ses stigmates {Feiium itigmaium S. Francitci), gui devint générale sous ses successeurs (17 septembre).
Les Dominicains ne furent pas moins célèbres que les Franciscains. Dominique, leur fondateur, appartenait k la puissante moison de Guxman et reçut le jour h Callaroga (Calahorra) en 1170. Il étudia pendant quatre ans à l'Uni versité de Valence, reçut la prêtrise des mains de l'évéque d'Osma et fut bientôt élevé au rang de chanoine. Le bonheur et le malheur des hommes faisaieut l'objet constant des pensées de Dominique. C'était au temps où Innocent III avait envoyé dans le midi de la France, pour convertir les hérétiques, les moines de Clteaux, qui avaient échoué dans leur mission, parce que, disait Diego» l'évéque d'Osma, ils s'étaient montrés dans l'appareil de la religion triomphante, au lieu de déposer toute pompe extérieure, de voyager à pied et de confirmer leurs prédications par l'exemple d'une vie mortifiée. Peu à peu les missionnaires, qui avaient vainement arrosé de leurs sueurs cette terre désolée, finirent par l'abandonner ; Dominique seul persistait encore. Dix ans se passèrent pour lui dans cette œuvre ingrate, et sa parole pacifique» ses prières, sa patience inaltérable, formaient un' contraste consolant avec la croisade sanglante, récemment commencée contre les Albigeois. Enfin, après avoir mûri sa réso* Intion, Dominique partit pour Rome en 1215 et soumit à Innocent III le projet de doter l'Eglise d*un nouveau moyen de défense, en combinant la vocation du moine avec celle du prêtre séculier. Le Pontife prescrivit la règle de Saint-Augustin, modifiée par celle des Prémontrés, qui permettait encore la propriété. Honorius III, d'après les prédictions de son illustre prédécesseur, donna aux membres de l'ordre le nom de Frires-Précheurs {Prœéicchtores)^ avec le droit de se livrer partout à la direction des Ames. Les femmes eurent aussi leur part dans le nouvel institut {Sorores de Militia Chtiitï). Le but spécial en était d'assurer le salut des ftmes, en annonçant la foi qui seule peut le procurer. La prédication et l'enseignement, principales armes des Dominicains, ne lés empêchaient pas de se donner à toutes les œuvres utHes au prochain. On exigeait de Taspiranl une Hnnée de noviciat^ après laquelle il falUil en consacrer neuf i des études philosophiques et tbéoiogi(}ues, pour se préparer k figurer dignement dans les universités el les chaires chrétiennes. Lorsque, plus tard, le moine espagnol rencontra saint François,- il voulue fondre lesdeux ordres en un seul ; mais oelui^i lui dit: « Par la ^iœ de Dieu# les lois^ Faustéritér te but même de nos eongfégations établissent entre dtés de profondes difiEérenees'v afin que Hine serve
(Si) c Gomme il avait, dit Gœrres, éteint en loi îe pëcbé, les suites do pécbé ariginel avaient auKSt c<^|Héteiiiéiit dispara en lai. La nataredevint sen amie ; elle ebéit à Yéfâaupà (te sa v^onu^ : les inimaéi entrèrent dans des rapports familiers avec lui, comme, suivant les traditions antiques, ils obéissaient à Vhomme avant la grande catastfopbe. > (Le Catholique.)
(35) GouuiEs, iatnt Fr4mçois comidM e^mmé itoubodour. Veyei aussi la traduction de des poésies par Scblosser, et surtout le Lever du $oleiL Les cantiques en allem. et italien ; Franef.-s.-le-M., 1842.
(54) Rayrildus ad. an. 4Î57, n^ 60 ; Waddmig., éd. Rom^ t. Il, p. 459. Cf. Gccrres, My$t. chret., t. H,
de modèle et d'aiguillon à l'autre» et que celui qui ne se plairait point parmi nous puisse s'attacher à vous. » Cette déclaration ne permit donc pas la fusion projetée par Dominique; néanmoins il en résulta un rapprochement fondamental» puisque» au chapitre général qui fut tenu è Bologne en 1290, le saint plaça son ordre au nombre des Frères-Mendiants. 11 eut foi en la vertu de ses successeurs comme en la charité de la grande famille chrétienne» et leur légua l'héritage permanent du dévoiuiement qu'ils se doivent les uns aux autres.
Cette conformité se fit encore sentir dans la hiérarchie ; les Franciscains eurent un gardien, et les Dominicains un prieur, pour diriger chaque monastère» tandis qu'à Rome un général [minister généralité magiiter ordinis) gouvernait tout le corps. En outre» de part et d'autre on établit un i^/IntVetir (definiior) pour représenter et présider la communauté et conseiller les hauts fonctionnaires. Des chapitres conventuels surveillaient et réglementaient les établissements particuliers» et un chapitre général dominait l'onsemble. Dominique termina sa vie si remplie en menaçant quiconque oserait embarrasser son ordre par des richesses temporelles (6 août 1221). Ce fut encore Grégoire IX qui combla de joie toute la chrétienté en le canonisant (1234). Les Frères-Précheurs prirent une rapide extension en Europe. Les Bolonais, poussés par une pieuse reconnaissance, se plurent à orner le tombeau de Guzman, et les plus célèbres artistes» depuis Nicolas de Pise jusqu'à Hichel-Ange Buonarotti, y portèrent le tribut de leur talent et associèrent leqr gloire à celle de Dominique. L*austère Dante lui-même glorifia les deux fondateurs en les présentant comme les véritables héros de leur siècle.
Lorsque ces moines, forts de leurs privilèges et plus encore de l'ardente foi que legr avaient léguée leurs fondateurs» se mirent h travailler au salut des Ames» on crut d'abord voir l'Eglise revenir à sa jeunesse primitive. Une vénération universelle suivait leurs pas (35). Les ordres mendiants devinrent en même temps un des plus fermes appuis de la papauté» qui leur avait accordé de grands privilèges; celui qui leur donnait le plus d'influence était le droit d'enseigner» dont les Dominicains surtout tirèrent un grand succès. Ils avaient, en effet» reconnu de bonne heure que le seul moyen de conquérir la considération publique était de s'illustrer par la science et de prendre place dans les universités. Ils obtinrent une chaire à Paris en 1230. Bientôt les bons oQIcea de l'évèque et du chancelier leur procurèrent deux chaires de théologie à la place des prêtres séculiers qui les remplissaient avant eux. Les nouveaux titulaires furent les frères Roland et Jean de Saint-Gilles. En même temps les Franciscains élevèrent des prétentions semblables, et le grand théologien de leur ordre» Alexandre de Haies, fut pourvu de la première chaire de i'Univei'sité (36). Aux xiir et xiv' siècles» les ordres mendiants occupèrent le rang le plus élevé dans la science théologique. Saint Thomas d'Aquin fut la gloire des Dominicains» saint Bonaventure» et plus tard Duns Scot (f 1308), furent Thonneur des Franciscains» les uns et les autres les flambeaux et les colonnes de l'Eglise. Les Dominicains se distinguèrent par un zèle incomparable pour les missions; la Bulgarie» la Grèce, TArménie, la Perse» la Tartarie» l'Inde» TElhiopie, l'Irlande» l'Ecosse, le Danemark, lar Pologne, la Prusse et la Russie furent tour à tour le théâtre de leurs courses apostoliques. Ils visitèrent les peuples où la foi avait été prôchée» mais où elle n'avait pas jeté de profondes racines, et où une foule de vieilles superstitions continuaient de l'étouffer* Les premières brises qui poussèrent au Groenland des vaisseaux européens y portèrent aussi Iqs Frères^Prôcheurs» et au commencement du xvir siècle, les Hollandais ne furent pas peu surpris d'y trouver 4An couvent de Dominicains dont» en 1280» le capitaine Nicolas Hani avait déjà'fait mention.
Cependant ces efforts çt ces succès excitènent la jalousie du clergé séculier» et particu- Uèrement des universités. Il en résulta des attaques ouvertes» et malheupeuseroent la rivalité des deux ordres donna trop souvent lieu à des plaintes légitimes ; car, malgré leurs tendances comiDunes» la diversité des 0{tiuions théoiogiques fit nattre de fréquents
(55) liATTH., Paris, ad 1245-1346. Cf. Emm. Roderici, Nova colkctio privitegior. apost. ReguL mendicant.; Anlv. 1625, in-fol. r y r v
(56) BuLiBi, Hi$t,unmr$.Pamien$,^UlU.
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c uflits enCre eux (37). Celte opposition contre tes ordres mendiants éclata dans la violente .attaque de Guillaume de Saint-Amour» qui les compara aux pharisiens (38), Saint Thomas d*Aquin et saint Bonaventure se chargèrent de l'apologie de leurs frères (39). Leurs réponses humilièrent profondément Guillaume» et les deux ordres, si bien défendus» recueillirent ]es fruits de la victoire. Au moment où saint François avait entrepria son second voyage de Syrie et d'Egypte, et confié le gouvernement de l'ordre h son vicaire^ Elie de Cortone, le caractère moins austère de ce dernier avait déjà fait naître nn parti qui voulait un adoucissement de la règle. François, en le ménageant, l'avait empêché d'éclater. Hais, à la mort du saint, Elie devint général, et la même tentative se renouvela avec succès. Un autre parti, dirigé par Antoine de Padoue, voulut, au contraire, maintenir la sévérité primitive. Antoine resta fidèle à l'esprit de saint François; pour loi, le salut était dans le mépris absoiix du monde, et quand il trouvait les hommes rebelles à sa parole» il s'adressait aux animaux (t 1231). Padoue lui éleva, d'après les dessins de Nicolas de Pise, une église magnifique qui, sous plusieurs rapports, surpassa celle d'Assiseieit le tombeau du saint, orné de tout le luxe des arts, n'est pas moins digne d'admiration que celui de saint Dominique. Cependant les deux partis continuaient une lutte fort animée ; Eiie, deux fois élu général, fut deux fois renversé (t 12S3). Qans leur ardeur, les rigoristes allèrent jusqu'à rompre avec le Pape pour s'allier avec Fi^é^éric 11, l'ennemi de l'Eglise. La réputation de saint Bonaventure procura encore quelque temps» QvèQie après sa mort, la victoire à ces derniers. Néanmoins l'antagonisme éclata de aouveau; les iQodé« rés prirent le nom de Frairesde eommunitaU ; les rigoristes, celui de Zelatores o\jl de SpirUualeSf et bientôt ils furent regardés comme des sectaires. Les Pontifes Grégoire 1%, Innocent IV et Nicolas III furent décidément opposés aux rigoristes (M). Ce dernier interpréta la règle dans le sens de l'Indulgence par sa bulle Elxiit (41). Le parti vaincu se laissa emporter, dans ses écrits, à des attaques contre le Pape et l'Eglise romaine, opposant» comme les sectes hérétiques, la pauvreté des temps apostoliques à la poippe dont l'Eglise s'entourait alors. Il ne craignit pas de prophétiser un nouvel ordre de choses, en faisant allusion particulièrement à une prédiction du Calabrais Joachim de Floris (t 1202), s^r les trois âges du monde, prédiction plus aipplem.ent développée par les deux Franciscains rigoristes, Gérard, dans son introduction à VEvangile étemel (1254), et Jean d'Oliva, mort en 1297 (42). La faveur que montra le saint Pape CélesUn Y aux rigoristes sembla mettre un terme à la dispute. Ce Pontife les réunit auxCélestins ; mais après l'abdication de leur protecteur, ils recommencèrent la querelle. Boniface VIII les poursuivit avec vigueur et les contraignit à se dissoudre ( 130^ [43] ).
En Tannée 1233, les puissantes exhortations de Boniface de Monaido portèrent plusieurs riches négociants de Florence à renoncer au monde. Ils se défirent de leurs biens, embrassèrent une vie mortifiée sur le mont Sénatorio, y élevèrent une église et des cellules, dont les habitants se consacrèrent surtout à honorer les souffrances de la sainte Vierge {$em B.M. F. Servitœ). Alexandre IV confirma l'ordre des Servites (1255}; Martin V en devint le principal bienfaiteur. Cette congrégation s'assura une influence durable en s'adonnant aux sciences. L^historien passionné du concile de Trente, Paul Sarpi (t 1623), et le célèbre archéologue Ferrari (f 1626)^ furent tous deux ServitQS (d^). En 1244 et 124!(, Innocent (V
^37) Matth., Paris (ad an. 1239) nous donne le récilde la dispute animée qui s*éieva entre les deux ordres sur la priorité de Tun ou de Tautre.
(38) GuiLLELMUs, De PericuL novisiimor. tem,^ 1256. (Omt. Constant, 1632* Paris , éd. J. Alethophilus Cordesius.) Cf. Natali Albx., Hi$t. ecciesiast.^ sasc. xiii, c. o, art. 7.
(39) S. Thomas, Contra retraheutes a reiigionis ingressu; contra impugnantes Dei ^ultum (Opp.; Paris « t. X\\; Bo.NAYBNTURA, Lib. apolof. in eoi qMt ordini Minor, advenantur; de Paupertate chr. contra Cuil.; HxposUio in reaulam Fratrum Mtnor. (Opp.^ Luj^d., 1778 , t. VU). Cf; RAnfEB, uUt. de» Hohenê laufen , t. Ai, p. 615. £f. Coll. cathoL contra perwuia eminentia Eccies. per hypocritas^ etc. (Dupm, Biblioth. deê miteurs eccUêiaet.^ t. X.)
(40j RoDERici, CoUectio nova prmlegior, apost. Regularium m^icantium etnçn mendicantium.; AntT.. 1623,in-fol., p. 8 , sq.
(41) Cf. Waddikc, foco cit., t. V, p. 73.
(42) Cf. Waddwc, loco cit., t. V , p. 314-338.
(45) Cf. Wadding, ad an. 1302, u<> 7, 8, an. 1307; n'* 2, sa.
(44; Cf. Pauij Florent. Diatog. de Orig. ord, Serv. (Lamii Ik lie. entditûr., t. t)
réunit plusieurs anachorètes soas la règle de Saint Augustin (^5); Alexandre IV imita cet exemple (1256), et les Ermites-Augustins obtinrent les mêmes privilèges que les ordres mendiants. ^
Cette tendance générale h la vie intérieure, que Ton ne trouvait pas toujours dans le'ciergé séculier, une idée erronée de la véritable piété, et le désir de procurer un asile aux veuves et aux jeunes filles privées de protection par suite des croisades, portèrent, dès le xr siècle, de pieuses chrétiennes à former des associations religieuses et édifiantes, dans les Pays- Bas «t en Allemagne. Ces associations tenaient le milieu entre le monde et le cloître. Les associées, nommées, depuis le xu* siècle, Béguines (de Beghen ou Betetij prier), s'adonnaient particulièrement aux œuvres de charité, et devinrent une ressource précieuse pour le peuple. Mais elles n'avaient pas de règle fixe, et leurs conciliabules ne tardèrent pas è être le théAtre d'une foule de rêveries fantastiques. On les poursuivit, et elles finirent par se réunir au tiers ordre de Saint-François. A côté des Béguines, on eut aussi des Beggards^ composés de jeunes gens et d'hommes faits (ii6). Ceux-ci se choisirent pour patron saint Alexis, dont ils prirent même le nom; mais il se changea plus tard en celui de LotlardSf qui signifie gens qui chantent à voix basse^ et qui leur fut donné parce qu'ils portaient les morts à la sépulture en chantant à voix basse et sur un ton lugubre. Ils se distinguèrent également par leur industrie, par les soins pieux qu'ils donnaient aux malades» aux indigents et à la jeunesse; les souverains et les grands les accueillirent avec faveur. Malheureusement les Beggards imitèrent aussi les erreurs de leurs sœurs aînées, et tombèrent i:omme elles dans un panthéisme mystique qui dégénéra en une véritable hérésie.
Après avoir vu les œuvres que» fidèles à l'esprit de Dieu, les ordres religieux essayèrent et accomplirent, ce ne sera pas sans un profond sentiment de respect et d'admiration qu'on lira le tableau de la vie d'un couvent bien réglé et d'un véritable moine, tracé par un pieux écrivain quîf pour reconnaître sérieusement sa vocation, avait attentivement examiné les habitudes dun monastère et de ses habitants {VJ). « J'habitai Marmoutiers {Major monasterium) pendant huit mois, écrit Guibert de Gemblours à Philippe, archevêque de Cologne. J'y fus traité, non comme un hôte, mais comme un frère. Dans ce paisible lieu on ne voit ni haines, ni disputes, ni aigreurs; un silence maintenu avec sagesse leur en ferme la porte. Le simple coup d'œil d'un supérieur suffit pour rappeler au devoir. Chaque fonction est conftée à un homme d'une vertu éprouvée. Nulle part on ne rencontrera plus de piété aux offices, plus de respect dans la célébration des saints mystères» plus d'affabilité et de dévouement au service des hôles. En toute chose vous trouvez la bonne foi, la sérénité, la complaissance ; rien au delà, rien en deçà de la mesure. Le fort por4e le faible, l'inférieur respecte le supérieur, et celui-ci est occupé de ses subordonnés. Ici le chef et les membres forment vraiment un seul et même corps. Quand il s'agit d'élire un abbé, on s'y p^répare par d'ardentes prières. Une fois que le choix est proclamé, l'élu jure de maintenir inviolablement la règle de la maison, et de ne jamais rien prendre hors du réfectoire et des heures fixées pour le repas. Cette disposition contribue au bien être temporel de l'établissement. Chaque jour l'abbé fait manger à ses côtés trois pauvres, comme les représentants de Jé« sus-Christ. Celui qui remplit aujourd'hui ces fonctions possède toutes les vertus nécessai* ,res pour diriger une communauté aussi nombreuse ; en lui la prudence s'unit à la douceur. Parmi les frères, personne ne songe à sa naissance, aux dignités, aux charges dont il jouissait autrefois dans le monde ; il n'y a plus là que des serviteurs du Christ. Grâce' aux jeûnes et aux veilles, on parvient à dompter complètement le corps de ses passions et de ses caprices. La force du lion empêche l'un d'être ébranlé par la prospérité ou par le malheur, l'autre s'élance comme un aigle vers le ciel ; tous allient la prudence du serpeni à la douceur de ia colombe. Dans les choses extérieures, tout porte l'empreinte d'une sagesse consommée. A l'église conune dans l'atelier, tout se fait avec mesure, au temps convenable, car ces hommes admirables se tiennent continuellement en la présence de Dieu. On accorde à la nature ce qui lui est indispensable;le reste du temps est donné au Seigneur.
[-45J Bullar. Hom., 1. 1, p. 100. Cf. Bolland. mens, fébr., t. II, p. 744. f46) MosuEiH, De Beghardis et Beguinabus; éd. Martini, Lipsisé, 1790. ■ Gonf. HimTER, 1. 111, p. 59^-001.
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On dîrail ooe armée, dool les «nues reteolisseot deiwis Tanbe du jo«r jiifl|«^ li heure. On voit des files eoUères de moiaes se prosleroer deraot les aoleb ; h messe esN;lle finie qu'ooe autre commenee. U sérail impossible d^iealcoler ce qmlU distribuent eu aumônes dans le cooTeot, de compter les âmes que leurs prières amdMat aa purgatoire. Le temps se partage entre la lecture et les exercices de cbaot. On mt parie qu% certains jours, peu de temps, et seulement afin de suspendre une trop loogoe cMUraiole et d'empécberles entretiens secrets. Jamais personne ne mange hors du réfectoire m de rinfirmerie. Quant aux botes qui n'appartiennent pas à un ordre religieiuu on les tmeilie dans un bAtiment séparé. Pendant les repas, raltention des frères se dirige pins Têts h lecture que ters lès aliments placés derant eux. La majeure partie de ce qu'on sert reste pour les pauvres. Le dortoir est continuellement éclairé ; les lits, exposée è tons les font durs et grossiers. La lampe qui brille pendant la nuit indique que les habitants de lieux veulent être des entants de lumière et non de ténèbres.
Aussi le Seigneur a-t-il répandu sur eux des flots de bénédictions ; car, outre vne aaagniOque église et des richesses de tout genre, le monastère a encore deux cenia cdlnles extérieures sous sa dépendance. Les manuscrits nombreux et précieux qui couTrenl toulei les tablettes sont une preute Tlsible des Tertus qu'on cuIUt^ et qui fleurissent dans le couvent, gcftce aux avis, aux exhortations et aux sages leçons qpe dliabiles interptites de la parole divine donnent chaque jour, et surtout aux grandes fêtes, à leurs firèrea réuûa en chapitre, pour s'édifier mutuellement. Je les entendais continuellement s'encourager, sa .consoler, se rappeler les uns aux autres les voies du ciel. Si je n'avais été obligé de retourner chez moi , je ne m'en serais point séparé, je l'avoue , tant mon ime se trouvait bien en leur compagnie : mais si mon corps en est éloigné désormais, mon esprit demeoren^ toujours avec eux.*
Voilà pour la vie du cloître. Quant au religieux lui-même , il apparaît dans le portrait .suivantit qui a été copié d'après nature: «Le frère Robert de Saint-Marien d'Auxerre était fort versé dims les sciences, remarquable par son éloquence, et aucun de ses contempo-. rains ne le surpassait dans la connaissance de l'histoire. Il avait TEcriture sainte si présente è la méaioire qu'il pouvait résoudre sur-le-champ toutes les questions par une citt' tion textuelle : son érudition à cet égard tenait du merveilleux. Il 7 avait dans sa personne je ne sais quelle grAce, quelle affectueuse bonté qui était comme le reflet de la pureté de son ftme. Sa loyauté le rendait étrangère la méfiance» qu'il repoussait toujours par ces mois de Sénèque : La confiance scuU peut faire de rkomme um vériiabU ami; ceaibien, par la crainte iUre irompiif enteigneni la ruée aux mUree U donmemi en quelque eorte au mal U droit de naUre^ en le eoupçonnatU ammi qu'il n'existe. Robert, ardent pour la justice, haïssait profondément Tiniquité, suivant en cola les paroles du sage : Youe ne pour. ces trop détester ce qui est méprieabk. Par contre, dévoué au pécheur, quels qu'en fussent les crimes, il déployait une admirable charité pour le relever; car il savait que la miséricorde est la compagne d'une vertu véritable, tandis que la dureté |caractérise la fausse vertu. U témoignait au pénitent la plus puce compassion : jamais le malheur d'autrui ne le trouvait insensible. Ses efforts tendaient à entretenir Tunion des esprits par la paix intérieure; il ne faisait U guerre qu*à ceux qui cherchaient à semer la discorde, convaincu, selon la parole du Sage, qu'ils sont odieux an Seigneur. Il était, en outre, sincère et ferma dans ses discours, zélé pour le service de Dieu^ modéré, économe, conseiller, prudent, sage confeéseur. Parmi tant de brillantes vertus , celles que nous devons le plus admirer, apprécier et imiter, étaient son humilité et sa chasteté; car il vécut comme s'il n'avait pas eu de corps, et mourut emportant aa virginité dans la tombe. »
Mais si parmi las institutions humaines il n'en est pas qui, dans le cours des siècles, aient jamais correspondu parfaitement h l'idéal de la pureté, ai qui se soient, sauf de rares exceptions, complètement et constamment réalisées , pourquoi s'étonner si, parmi tant de milliers de monastères, il s'en est rencontré beaucoup qui contrastèrent péniblement avec le tableau que nous venons de tracer, qui tombèrent dans Tignorance et la grossièreté, au milieu du tumulte de la guerre, qui s*endormirent , amollis au sein des richesses,» et dont les religieux, au lieu d'offrir Timage de Thumilité, de la concorde, s'élevèrent les uns coç-
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Ire les autres, pleins d*argueil et d^ambition, au lieu de pratiquer la cbalteté à laquelle ils s'étaient ?aués, se dégradèrent par les vices les plus honteux et permirent ainsi à des historiens hostiles de prendre, pour les traits caractéristi(]|ues delà vie claustrale, ce oui n*en était qu'une déplorable aberration?
Les canons des conciles ne montraient que trop clairement combien les saintes vuos des premiers fondateurs avaient dégénéré dans les anciens ordres religieux (48).
D*un côté, les troubles occasionnés par le schisme, de Pautre, les richesses croissantes des monastères, éteignaient de plus en plus la charité, }a sagesse, Tindustrie et l'amour de ù science, que Ton avait vu Qeurir autrefois : ia bonne chère et le désordre des mœurs en prirent la place. Il n*y avait pas jusqu'aui^ couvents de femmes qui n'eussent leur part de ces tristes eipériences. Nicolas de Glémonges est stmvent déclamateur exagéré dans ses peintures; cependant le tableau qu*il nous trace de cet état de choses porte un grand caractère de simplicité et les marques d'une douleur réelle.
c Dire que parmi les moines et les relig|eu|[ ij ne s'en trpuve pas un seul qui déplore des vices pareils, dit-il, ce serait certes s'avancer beaucoup; mais pourtant que pouvonsnous alléguer en leur faveur ? Leurs vœux les obligent d^ètre les plus parfaits dea enfants de TEglise; de ne s'occuper en rien des choses de ce moncje ; de s'adonner uniquement h la contemplation^, Eh bien! ils font (^écisépa^nt tout le coniraire s ce sont* les plus avares, les plus ambitieux des hommes; ils recherchent le monde au lieu de lefuif. Ce qu'ils détestent le plus, c^est leuf eellule, c'est leur cloître, P'est la prière, la lecture, la règle et la religion {h9). »
Hais pendant ce même temps et par un coiitraste frappant, Ws ^dres nœudiants offraient une image tout opposée, continuant leur vie de sacrifiée et d'activité, s'adonnant avec ardeur k la scolastique et méritant l'estime générale. Insensiblement aussi la lutte des Dominicains et des Franciscains perdit de son Aprelé, surtout quand chacun des deux ordres se fut choisi une mission différente. Les premiers s'imposèrent pour devoir spécial de maintenir la pureté de la foi catholique contre les hérétiques; les seconds s'adon- ][)èient presque exclusivement au soin de consoler et de soutenir le peuple.
Parmi les Franciscains, les ipiriiuêh ou rigoristes, excitèrent seuls quelques troubles, et le Pape Jean XXII les poursuivit avec sévérité (1318). Une partie d'entre eux, sous la direction du général Michel de Gézènes, s'attachèrent h Louis de Bavière ; mais, après la mort de ce prince, ils furent réconciliés avec FEgliso au concile de Constance (50), et dès ce moment elle en approuva l'existence sous le nom de Praires regularis observantiœ^ titre qui leurvaluti^ daçs la suite, plus de privilèges qu'aux Frères conventuels, Fratres çonventual^i*
Dans l'opposition qui s'éleva contre le Saint-Siège, les ordres mendiants défendirent généralement les Papes, leurs protecteurs, et quelquefois les soutinrent jusque dans leurs prétentions les plus exagérées : par là ils se trouvèrent engagés dans une lutte fort aniinée. avec la Sorb.onUie. En même temps, l'opiniâtreté que ces ordres mirent à soutenir une scor. «astique dégénérée et l'exagération avec laquelle ils accusèrent d'hérésie les nouvelles^ études classiques, que Ton poursuivit avec tant d'ardeur pendant (a première moitié du xv* siècle, leur firent perdre une pai:lie de leur considération e( les e^osèrent aux traits acérés d'une inordaqte ironie.
Le désir si souvent manifesté de voir la céforme opérée dans les chefs et les membres de l'Eglise d^vail n^eessiiirement attirer l'atteption sur la décadence trop manifeste des ipqnastèras. L^s P^res^du concile de Constance imposèrent aux Bénédiç0i>s d'Aliemagn^ l'obligation de tenir un chapitre provincial, et prirent en outre des précautions p^ur qi|*> les délibérations en fussent plus longues et plus sérieuses que dans une autre occasion du même genre (Hi? [Kl]). Ce précédent fut approuvé et imité dans plusieurs pa^s. Le
i48) HoLSTENicft, Codex re^arum monmtiearum, €f. Héltot, Viendenfeld. 49) NicoL. DE Clem., De ruina eccle$iastic., c. 44. (V. de Habdt, 1. 1, par. ni, p. 55.) 50) Sess. xu apud V. de Hardt., Cenc. ConsL, t. IV, p. 515. 51) Cf. Tritbemii Ciupn. HinaugieMesaï, an. 1417, t. Il, p. 346 su. ; Y. de Ha^dt, Cenc.ConsL^ 1. 1^ ». 1086. Cf. Minw, t. iXYfll, p. 1037. > . k -i
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concile de Bâic agit plus énergiquement encore, et le cardinal Nicolas de Cusa/ en sa qualité de Idgat, s*occupa efficacement de ce sujet en Allemagne. Le gaspillage des biens de la communauté par les individus était la cause de nombreux désordres dans les monastères, et l'on s'efforça d'y mettre un frein, malgré l'égoïsme intéressé d'un petit nombre de con* tradicteurs. D'ailleurs, parmi les moines eux-mêmes, il ne manqua pas non plus d'hommes généreux qui réclamèrent avec vigueur contre les dérèglements de leurs frères. On soumit aussi à la réforme les établissements des ordres mendiants qui s'étaient aussi re|&^ cbésde leur austérité (52), quoique leur dévouement pour la science leur assur&l une haute œtime dans l'opinion publique. Le concile de Constance se déclara même pour les conrenluels rigoureux (53), afin d'inspirer une noble émulation aux autres branches de Tordre; mais malheureusement la plupart ne le comprirent pas et répondirent à cet appel par une froide indifférence.
Cependant la vie spirituelle ne s'éteignit jamais complètement dans l'Eglise : à mesure que de nouveaux besoins se faisaient sentir, ils donnaient naissance h des ordres nou* veaux qui y répondaient à leur tour par Une nouvelle activité. Un professeur de philosophie , Jean Tolomei de Sienne, ayant recouvré la vue miraculeusement, fonda par gratitude, en 1313, l'ordre des Olivétains {Congregalio S. Mariœ moniU Oliveti). Il s'éUblit dans une solitude couverte d'oliviers, près de sa ville natale, et Jean XXII approuva le nouvel institut, qu'il soumit à la règle de Saint-Benoît (1319 I5i]). A Sienne même, Jean Colombino fonda les Jésuales (55). Une Vie de sainie Marie d'Egypte le charma tellement qu'il renonça à la plus haute dignité de l'État pour se consacrer au service des pauvres et des malades. Lorsque Urbain V quitta Avignon pour Rome, en 1367, il approuva rétablissement des Jésuates sous la forme d'une congrégation de Frères lais, qui furent rangés parmi les Frères Mendiants et soumis à la règle de Saint- Augustin. Ce fut seulement au commencement du xvii* siècle qu'on imposa aux Jésuates l'obligation de recevoir la prêtrise; mais peu après Clément IX abolit Tordre, quand les riches Padri delV aqua viles^occufièreut de distillation en même temps que de pharmacie dans quelques-uns de leurs monastères (1668). £n Espagne et en Italie, ou vit encore un certain nombre d'ermites se réunir en congrégation et prendre le nom d'Uteronymites^^), soii qu'ils prissent saint Jérôme pour patron, tout en suivant la règle de Sainl-Augustin, soit qu'ils eussent extrait leur règle des écrits du solitaire de BelhlOhem. Leur premier supérieur en Espagne fut Pierre Ferdinand Pécha, chancelier de Pierre le Cruel; Grégoire XI leur donna l'approbation nécessaire, et les Uiéronymites se répandirent bientôt en Italie, sous la conduite de Pierre Gambacorti, autrement dit Pierre de Pise.
Sainte Brigitte, issue de la famille royale de Suède, s'était déjà afliliée au tiers ordre do Saint-François pendant qu'elle remplissait encore les devoirs d'épouse et de mère (57); après la mort de son époux, elle eut des révélations que les Pontifes Grégoire XI et Urbain Yl, ainsi que les conciles de Constance, reconnurent solennellement pour vraies. Ce fut dans une de ces visions que le Seigneur lui ordonna de fonder un nouvel ordre, qui fut réalisé à Wadstena, en 1363, et les enfants de sainte Brigitte, après avoir été formellement reconnus par Urbain Y (f 1370), devinrent pour les Etats septentrionaux de l'Europe une source abondante de grâce et de bénédictions. La suprématie de Tabbesse de Wadstena était reconnue par tous les établissements de l'ordre, qui ne pouvait recevoir que soixante religieuses dont les besoins spirituels étaient conliés à treize prêtres et quatre diacres, tandis que huit Frères lais dirigeaient les affaires temporelles. Le nombre entier des monasf- (ères devait rappeler celui des treize apôtres et des soixante-dou^e disciples. Sainie Brir^ gitte mourut en 1373.
(52) NicoL. DE Clem.» De ruina ecelesiast.^ c 35. (V. de Hardt, 1. 1, par. in, p. 33.)
(53) Avud V. DE Hardt, Conc, Consl.,t. IV, p. 515, sq.
(54) Cl. Retnald, ad an. 1320, n" 50; Hélyot , Holsten., Brockie^ l. V, p. f , sq.
(55) BoLLAND., Acta SS., meus. Jul., t. Vil, p. 335, sq.
(56) HoLSTEN., Brocri, t. m, p. 43; t. VI, p. 1, sq.
(57) Brigittœ revelationes, éd. turrecrnnala, Liih. 1492; Romx, 1628; Vie de sainie Brigitte. rVASLOvn, Vttis aquilonia, seu Vitœ SS. in Scandinavia ;col. 1623, m fol., cuui iiotis Ërici Bcuzcl.; Ups., 1708^ kir4".). La règle est dans Holst., 1. 111, p. \{H), sq.; Héi yot.
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Kofin François de Paule» originaire d*une petite ville de ce Doro» située dans la Calabre, devint aussi un fondateur d'ordre (58). Plein d*une beureuse témérité, i) s'eObrça d*imiter la pauvreté de Notre-Seigneur plus parfaitement encore que }es Franciscains; il vécut d'abord en ermite dans le voisinage de sa vilie o^atale; mais, versjran 1457, illui vint des compagnons disposés à se mettre sous sa direction, et pour renchérir sur les Minorités, ils prirent le nom de Minimes. La haute piété, la pureté angélique de ces moines, jointes aux miracles de leur chef, donnèrent à leur ordre une rapide extension en Italie, en France et en Espagne, surtout quand Sixte IV Teut approuvé (1474) {Ordo MinimortmFntram eremitarum^ Fratrum Francisci de Paulà). Léon X combla la joie des Aftntmeten canonisant saint François, qui mourut en 1S07.
Pendant Tépoque précédente, on a vu se former les Beggards et les Réguines; pendant celle-ci leurs opinions hérétiques et leur conduite irrégulière leur attirèrent des persécutions qui pourtant n'empêchèrent pas TAllemagne et les Pays-Bas de rechercher de préférence ces associations indépendantes, dont l'heureuse influence sur la société porta bientôt FEglise à les autoriser sous une forme plus parfaite. Déjà fort de rexpérience acquise, Gérard Groot de Deventer (t 1384) établit une congrégation de ciercs libres dans la Hollande, le pays pratique par excellence {clerict et fraires vitœ eommunis). Gérard, après avoir d'abord étudié à Paris, et professé avec distinction la théologie à Cologne, obtint un bénéfice important (59) ; mais bientôt il se dégoûta de sa vie mondaine et en adopta une plus austère, quoique non moins active. Son expérience, comme prédicateur, lui apprit à connaître à fond la misère et la pauvreté des clercs. Pour soulager cette indigence, il consacra toute sa fortune à la fondation d'un institut dont les membres devaient suivre les traces des apôtres, alliant le travail des mains aux exemples et aux enseignements de la piété ^ chrétienne. Le monastère des Chanoines réguliers, créé en 1386, à Windeshcim, devint le centre de ces associations auxquelles s'attachèrent insensiblement dés laïques appartenant aux deux sexes, et tous se conformèrent aux observances des Beggards et des Béguines, et se répandirent insensiblement dans les Pays-Bas et la Westphalie, où, par une sage disposition, on introduisit parmi eux des études philologiques. Ce fut précisément d'une semblable association que sortirent le célèbre Thomas A' Kempis et Gabriel Biel, le dernier des sententiaires. Eugène IV et Paul II accordèrent de nombreux privilèges à ces confréries spirituelles, où l'élite du clergé trouvait une excellente sauvegarde contre les désordres du temps.
Les membres oes ordres religieux s'étaient, pour ainsi dire, rendus inutiles dans l'Eglise, au milieu des graves et nouvelles luttes qu'elle soutenait; les uns étaient restés froids et impassibles spectateurs du combat, les autres avaient embrassé le luthéranisme. L'Esprit, toujours vivant dans l'Eglise, produisit alors un ordre nouveau, qui, né de la force des circonstances, était par là même propre à répondre aux besoins du temps^Cet ordre, devant surtout faire contre-poids dans TEglise au protestantisme, a toujours effrayé l'imagination des protestants, qui n'y ont vu qu'un épouvantai! pour l'humanité, aussi redoutable qu'odieux, et rarement, au sein même de l'Eglise catholique, ou s'est formé un jugement exact et vrai sur œlte société célèbre. Une exposition impartiale et fidèle devient donc, plus que jamais, un devoir pour l'historien.
Ignace, fondateur de l'ordre , né d'une famille noble au ch&teau de Loyola, en Espagne (1491), se signala et fut blessé au siège de Pampelune (1521). Durant les longues journées de sa convalescence, à défaut de romans, il lut l'Ecriture sainte et la Vie des saints, et fut pris de l'ardent désir, comme jadis François d'Assise, de conquérir la gloire du ciel par les souffrances et les misères de ce monde. Il résolut, aussitôt qu'il fut guéri, d'embrasser la vie la plus austère, d'entreprendre un pèlerinage è Jérusalem et d'y travailler à la conversion des infidèles. Détourné de. son pieux et imprudent projet, sur les
(58) BoLLAND., Acla SS,, mens Âprilis. 1. 1, p. 103, sq.
(59) Voyez szWe, par Thomas A'Kempis (0pp., éd. Somntatius; An Iv., 1607, in-4% p. 765); Chranicon coiU^i windeshememU (Gudeni , Sylloge prima varior. diplomatoriorum , etc.; Franccf., 1728,^. ''^) ; Delprat , Over de Uroederschap van G, Groot. ; lUrechl , 1830. Cf. Ulmann, Jcaii Websel, Haïub.,
', I" appendice.
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iMtt saials M^iBef, par le provincial des Fmcîscaiiu, et déieraiioé à rereoir eo Ewope, il eomçai lHém tfoo min Bonveaa. Fow le réaliser, il ne roogU pas de se remettie mm les iMca, panai des eafuas, d'apprendre le laiia, et d*acfaeYer soo édoralioo lilléffaire dans les miîTecsilés d'Alcala el de Paris, où îl parvint à cominooiquer sa ferreur el à faire evbrasear sen sévère swe de vie à qeêbpies compagnons d*éUide, qui loi Iransmirent è lew lenr lenre connaissances, el le mireni à mêoie de recevoir, après one sérieue épreove, le grade de dodenr (iSSfc). Ses principaux associés foreol Pierre Lefèvre de Savoie, le Havarvais Frantois Xavier, les trois Espagnols Jacques Lainei, Alphonse Salméron, Mceies Bobadilla* el le Portugais Kodriguez. BientM leurs idées s*âargirenl, leur projet mûrit; ils se décidèrent à se consacrer au salut des âmes. Ayant dû renonear an dessein de se rendre en Orient, Ignace Lefibre et Laioez vinrent à Rome, firent vcea de pauvreté, de diasieté, d*obéissance absolue, et se déclarèrent prêts à se rendre partout oè le Père de la chrétienté voudrait les envoyer. Paul ni ne put résister à des vœux si iennes et si sincères, et approuva « la société de Jésus » (154(^, 'qui ne devait d*abord se composer que de soixante personnes. Cependant, les premiers résultats de leurs travaux firent bientôt lever cette restriction par le Pape (I5U), et ses successeurs leur accordèrent de grands privilèges. L'ordre se propagea rapidement en Europe. François-Xavier le trans* porta au deik des mers.
Lm ronstituiion de Tordre, beaucoup plus nette et plus forte que toutes cdles des autres ordres, se résuBse eonune il soit :
Le bot principel de rorén est la plus grande gloire de Dieu {A. M. D. G.)i donc les membres de la dodélé doivent travailler au salut du prochain comme au leur. Ils travail^ lent au ariut du proctein par la prédication, les missions, les catéchismes, la eontroverae * ' contre les béréCiqoes, la confession, et surtout par l*instruction de la jeunesse; h lenr 1^ propre salut, par la prière intérieure, l*examen de conscience, la lecture des livres ascé-* tiques et la fréquente communion.
L*ordre ne reçoit que des membres sains de corps et doués de talents.
Les nouveaux membres passent par un sévère noviciat de deux ans, dorant lesquela toutes les études sont inlerrompoest e| qui est principalement enqdojé à des exercices spirituels.
A la 60 du noviciat se font les premiers» souvent les seconds vqmix, sei|»bl4>les ^ ceux des autres ordres.
La pauvreté des membres consiste en ce qu'ils ne peuvent posséder, soit individuelle^ ment, soit collectivemenl, ni revenus, ni propriétés, et doivent se contenter de ce qu'on leur donne pour leurs besoins. Hais les collèges sont dotés, pour que ceux qui enseignent et ceux qui étudient ne perdent pas leur temps aux soins de leur entretien.
Après le noviciat commencent les études, qui consistent principalement dans la connaissance des languast de la poésie, de la rhétorique, de la philosophie, de la théologie^ de lliistoire eedésiaslique et de l'Ecriture sainte.
Ceux qui se livrent è ees études doivent^ pour entretenir la piété dans leur cttur, foire de fréquents examens de conscience, s'approidier des sacrements tous les trois jours, el renouveler leurs vœux deux fois par an.
Chaque membre est surveillé par un confrère , il sort toiqonrs accompagné.
Alors vient le second noviciat , qui dure un an , et pendant lequel on est employé à la prédication , aux catéchismes , à renseignement. Cependant, la migeure partie du temps doit élre employée à' la contemplation , dont Ignace a dressé le plan dans les exeroiees spirituels ( Sx€r€Uia ippriimmlia ).
D'après leur talent , tes membres de la société sont partagés en trois classes : 1* Les profès , qui, outre les trois voeux monastiques, font le quatrième vœu d'obéissance absolue au Pape , par rapport aux missions. Il y a peu de profès ou de Jésuites du quatrième ▼cm. C'est parmi e^i que ^nt élus le général et les antres chefs des instituts de Tordre. Ces iostitiits sont 1 Lee maisone professes • dirigées par un préfet ; les collèges , compre- •wt an moins treiae membres , sous un recteur ; les collèges affiliés ou résidences » s^yenft
rni supérieur et dans lesc[uels les Pères âgés trouvent une retraite pour se reposer ou tbettre la dernière main h leurs écrits ; enQn les maisons de mission , pour renir au se- ' cours des curés dans les campagnes. Les prétendus Monita secreia des profts qu'on a si souvent reprochés i la société, ne sont qu*une méprisable calomnie» comme la proposition qu'on prétend tirer des constitutions » et qui d^nne h un supérieur le pouvoir d'ordonner un péché , résulte d*ua perfide malentendu.
3* Les coadjuteurs , qui comprennent la majorité des ipembres de la société , chargés de l'enseignement des collèges et du ministère pastoral f ei parmi lesquels les scolastiques ( scolastiei approbati ) sont destinés aux plus hauts emplois de renseignement.
3*» Les coadjuteurs temporels ( eoadjuiores SemporaUi ]» frère» laïques , destinés aux
services manuels et aux plus basses fonctions^
A la tète de chaque province est placé un ptovinciat.
Tout Tordre est gouverné par un général ^ qui réside à Rome» jouit d*un pouvoir absolu , en tant qu'il observe les anciennes lois de Tordre. Les modifications ne peuvent être introduites que dans les assemblées générales. Le général nomme lés supérieurs, pour empêcher les troubles» les intrigues , parmi les subordonnés : cependant il consulte le provincial et trois autres Jésuites. Les supérieurs de tous les instituts sont obligés de rendre compte chaque année , au général » de la conduite et des talents de leurs subordonnés.
Le général a six oisistaniSf hommes éprouvés et expérimentés, appartenant à TAllemagne» la France , TEspagne ^ le Portugal^ Tttali^ et té Pologne» qtii sont élus dans les ^aièemblées générales.
ij Le général est soumis h leur (Contrôle. Ils pe<uvènt, dans des cas urgents, le déposeï ; ■' en temps ordinaire» il ne peut être déposé que par les assemblées générales.
Vadmùniteur f adtjoint encore au général » a pour mission de le soutenir comme un ami, un père» un confesseur.
Ainsi la société , présentani le Blodèle d*une moflirchie eonstitutionnelle fbriemeiit organisée » d*unB législation sage et parfaite » devait, atitant par celte organisation que par Tesprit vigooreu&^i Tankuait» obtenir une grande autorité et eiercer une immense influence dana^le monde.
La eonstitutionmaintenait Tunité la plus rigoureuse dans le fond de renseignement» fiix B)ilieu de l'activité la plus vivante ; eHe ordonnait de répirimei^ a^eo le phis énergique empressemenl tout ee qiui s'écarterait de' la doctrine de TEglIse, et liecoMait en même temps» pour ee qui étâU de pure opinion i «l>e très-griande liberté ^ dont oft fit plué tard un déplorable abus.
Il ne faut pas oublier, pour bféh juger léquàfriéme vœu des Jésuitea et quelques autres particularités de leur constitution et dé leur manière d'agir^ qu'ils a.vaient pour but de former une société cffosolum^tit éohtraire au protestantisme, le protestantiame ayant èlfwiué le centfe dé Tunité et v(»ulu renverser le Pape » les Jésuites prenaient p«r là méii»e fobligation de sô rattliche]^ fortement au Saint-Siège. Les ppotestantf peussaient la liberlé jusqu'à la licence ; les Jésuites imposaient l'obéissance k plof absolue , d^ mailière à sacrifier ta volonté de Tindividu aux intérèli de k société. Ler protestantsy ajant le plus souvent procédé avec passion et agi sans réflexion ni prtfdeoeef éiaieni reatéi^ longtemps iéns pouvoir s'organiser ni se caastituer ; lai' fondaieort de Fordre dee léauftês » guidés pftf une haute et religieuse inspiration y mer yeiHèileeiiiieM mif etotm eéit» agfrent avec la prudence la plus consommée » avee la j^iroyance I» pkt9 téâéchîe.
Aneaif des éjénents qui sont le plue Mutent opp^^és vinrent se fondre ici dans la plus parfaite harmonie. Ignace» rempli d'un enthousiasme noVté et pur» qui pouvait paraître parfois exagéré» brûlait de zèle pont le Christ et pour I^Kse, et né connaissait que TE^lise et Jésus-Christ. Laines» homme d'une raison calme, pénétrante» d'un esprit positif et or«
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ganisateur» semblait nu pour gouverner de grands empires. Au ië\e plein de foi dlgnace, Lninez joignait la science des choses de la foi. Ignace posa le principe de la vie intérieure, qui fonda )a Société; Lainez lui donna la forme et Torganisation nécessaires pour qu*elle pût se manifester et atteindre son but. Les qualités de ces deux hommes, qui s'identiûèrent dès l'origine^ se sont toujours conservées d'une manière remarquable dans la Société qu'ils ont fondée et qui a été si active, si vigoureuse, qu*on ne peut en lire Thistoire sans le plus vif intérêt.
11 fallait, pour arrêter les progrès du protestantisme, une grande énergie, un véritable dévouement, une prudence consommée, une vue claire du but h atteindre ; tout cela se rencontra dans Tordre des Jésuites.
Les faits que nous allons résumer prouvent toute l'activité que les Jésuites déployèrent dans l'intérêt de l'Eglise. 11 semblait qu'une véritable barbarie allait s'étendre sur l'Allemagne, berceau du protestantisme. Les universités étaient en décadence et menaçaient ruine. Le peuple était tombé dans la plus profonde ignorance; et comme pour être protestant il suffisait de rejeter quelques points de la foi catholique, on sentait même dans les pays strictement catholiques, comme l'Autriche, une tendance prononcée vers le protestantisme. Pendant vingt ans il n'était pas sorti un prêtre de l'université de Vienne, autrefois si florissanle. Les ecclésiastiques protestants apparaissaient de tous côtés. Cette situation porta Ferdinand 1" 5 demander des Jésuites (1551). On distingua dès lors parmi ceux qui furent envoyés, Le Jay et Canisius. Canisius, par acs instructions suivies, des prédications fréquentes, une nouvelle organisation de l'université de Vienne, la publication d'un nouveau catéchisme et l'administration prudente du diocèse, rétablit Tordre en peu de temps, et non-seulement arrêta les progrès du protestantisme, mais ramena la plupart des protestants au catholicisme. Le célèbre collège des Jésuites de Fribôurg, en Suisse, rappelle également l'activité de Canisius (béatifié le 21 novembre iShS).
Les mêmes circonstances amenèrent lés Jésuites en Bavière. Le Jay y combattit d'abord le protestantisme; puis on confia, à Ingostadt, l'enseignement de la ibéologie aux Jésuites (1549). Le Jay expliqua les Psaumes; Salméron, les Epîtres de saint Paul et les £vangiles ; Canisius, la dogmatique. Bientôt après, Munich appela à son tour les Jésuites (1559). Us surent y réveiller le goût des études classiques, littéraires et scientiflques, dont les protestants proscrivaient l'enseignement, comme une occupation mondaine, inutile, dangereuse à l'éducation religieuse, tandis que TËglise avait appris par une triste expérience tout ce qu'elle avait eu à souffrir du défaut de ces connaissancea*
Dès lors l'Eglise catholique de Bavière fut garantie contre les attaques ennemies. Il en fut de même lorsque les Jésuites fondèrent des collèges à Cologne (1556), Trêves (1561), Majenee (1562), Augsbourg et Oillingen (1563), Paderborn (1565), Wurtzbourg (1586), Munster et Salzbourg (1588), Bamberg (1595), Anvers, Prague, Posen (par Tévdque Adam Konarski, 1571, confirmé par le roi Henri, 12 avril 157fc), et dans d'autres contrées; par^ tout Ils devinrent Tappui et le rempart de l'Eglise. Leurs remarquables travaux sur toutes les parties de la théologie, de la philosophie et de la philologie, se répandirent partout. Tels furent les travaux de Tursellin (De particulis linguœ latinœ) , de Viger (De idiotismis Hngum gr€dcœ)f sur la grammaire; de Jean Perpiniam (f 1566), Pontanus, Vernuleus et d*autres, sur la bonne latinité; de Jacques Balde, Sarbiewski, Jouvenci, Varrière, Spée, sur la poésie; de Clarius, Hell, Scheiner, Schall, de Bell, Poczobut, à Wilna, sur les mathématiques et Tastronomie; de Kircher, Nieremberg, Raczinski, sur l'histoire naturelle; d'Acuuba, de Cbarleroix, Dobrizhofer, Gerbillon, sur la géographie; d^Aquaviva, de Mariana, de Ribadeneira, sur les sciences politiques. Les hommes les plus judicieux ont toujours reconnu que la méthode des Jésuites, alliant la science et la religion, et soutenant l'esprit par toutes sortes de moyens extérieurs ingénieux, est parfaitement appropriée à Tinstruction de la jeunesse^ Nous ne rappelons ici en témoignage que les paroles de Louis XVI, faisant le portrait de Choiseul : « Le gouvernement a toujours trouvé un appui spécial dans celte célèbre Société, qui élevait la jeunesse dans l'obéissance à l'Etat, dans la connaissance des arts, des sciences et des bclles-leilres. Choiseul a livré les Jésuites
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aux persécutions des par.ements; il a livré la jeunesse aux systèmes de la philosophie, ou aux influences des opinions parlementaires les plus dangereuses. En renversant les Jésuites, il a fait, au grand détriment de Téducalion et de la science, un vide qu'aucune autre corporation ne pourra jamais remplir. »
Les exemples donnés par S. Ignace agirent puissamment sur les siens. II combattit avec succès, en Italie et à Rome surtout, le désordre ces mœurs; institua des maisons spéciales pour servir de refuge aux femmes repenties, reçues et dirigées par la Sociélé de Sainte^ Marthe^ qu*il avait fondée, ainsi que le couvent de Sainte>Catherine, pour les jeunes personnes dont la chasteté était en danger. En Portugal, les Jésuites avaient lutté si victorieusement contre le luxe et la corruption des mœurs, qu*un témoin oculaire dit, en parlant de leurs efforts : « C*est une seconde Sparte qu*ils veulent fonder. » Cette activité morale et scientiGque Gt naître le désir d'avoir des évoques jésuites. Ignace ne voulut point y consentir, parce que cette élévation, contraire à la pauvreté et à Thumilité de l'ordre, pouvait fomenter et nourrir Tambilion, et nuire, sous bien des rapports, à la Société, dont les membres, disait-il, doivent être des soldats du Christ, toujours prêts è se rendre partout où Dieu les appelle. Celte rigueur fut légèrement adoucie sous Lainez, second général de rorJre, et complètement rétablie sous le troisième général, François de Borgia. Il n*est pas étonnant que Thabilelé et les vertus morales des Jésuites les fissent souvent appeler et réussir auprès des princes et dans leurs cours. L'expérience avait prouvé combien, à cette époque, les princes, par leurs bonnes ou mauvaises dispositions, avaient dMnfluence sur les destinées de l'Eglise. Néanmoins, on regrette que quelques Jésuites se soient trop immiscés dans les affaires politiques. François de fiorgia, dans les circulaires adressées aux membres de la Société, bldma fortement cette immixtion dans les affaires, ainsi que les travaux purement scientiGques des Jésuites. « Vous avez bien, disriit-îU dompté l'orgueil, qui se nourrit au milieu des dignités de l'Eglise, mais vous le satisfaites d'une autre manière par vos ambitieux travaux. » Il se plaint de ce que, dans l'admission des nouveaux sujets, on a plus égard à leur aptitude pour la science et à leurs avantages temporels, qu'à la sainteté de leur vocation.
Plus d^un homme de bien avait reconnu que la dégénération du clergé, et, par suite» l'ignorance et la misère du peuple, avaient préparé les voies au protestantisme : aussi diverses congrégations rivalisèrent de zèle pour remédier è ces tristes maux et subvenir à riQstruclion du peuple. Il fallait, à cet effet, d'abord tendre à une réforme du clergé, afm qu^il remplit son devoir. C'est dans ce but que se formèrent :
V Les Capucins. Cet ordre manifesta sa force et sa vertu d'une manière toute différente de celle des Jésuites. Il prit à tâche de combattre l'amour dès richesses et l'esprit moDdaiu des vieux couvents dégénérés, par une pauvreté rigoureuse, par l'abnégation la plus entière» Thumilité la plus complète, et de servir ainsi de modèle au monde, et surtout au clergé des paroisses, en le secondant dans le soin des âmes. Les Capucins ne furent qu^une modiûcation des Franciscains. La sévérité de la règle avait de bonne heure excité des discussions' parmi ceux-ci ; ce fut une discussion de ce genre qui amena la modificalion dé Tordre, opérée par Matteo de Bassi, dans le couvent de Montefalco. II appartenait au parti rigoriste des Minimes, et voulut ramener l'ordre à la sévérité primitive. Il commença parle dehors, et ajouta kla robe des religieux un capuchon pointu, tel que Favait, disait-on» porté saint François. Puis, il communiqua ises pensées de réforme au Pape Clément VU (18S8), dont il obtint, pour ses religieux, rautorisation de porter un capuchon et une longue barbe; de vivre selon la règle de Saint-François, dans des ermitages, de prêcher ^t de 8*occuper du salut des grands pécheurs. D'après ces principes austères, les églises ^ des Capucins devaient être sans ornements, leurs couvents de la plus grande simplicité* Us se rendirent d'abord extrêmement utiles et populaires par l'intrépidité avec laquelle ils secoururent les malades, durant la peste qui ravageait alors l'Italie. Le troisième vicaire gënéral de Tordre, Ôchino, porta une rude atteinte à la réforme naissante. Après avoir été un zélé prédicateur, il séduisit une jeune fille, embrassa le protestantisme (l$b2}, se tnaria, et fit, par sa honteuse conduite, interdire la prédication aux Capucins, pendant
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deux ans, Maî« il$ se reie^drent Tigoùreusement, et ftmrnirent une noble et froctoeote carrière. La rapide propagation de l'ordre, la faveur qui l'accueillit, les grands personnages qui y entrèrent» tels qa'Alpnoose d'Esté, duc de Modèoe (1626), Hebfi, duc de Joyeuse, et d'autres, prouvent combien cet oidre mendiant était populaire, et répondait aux besoins du temps.
8* Les Tbéatins. Dès 1525, plusieurs prélats s'étaient associés en Italie dans le btit immédiat de soigner les malades, et par là méine de travailler au salut des Ames. Cette CBuvre de charité fit peu à peu naître le désir et le plx)jet d'améliorer le clergé, de manière que, pur de mœurs, instruit et désintéressé, il remplit les fonctions du culte avec dignité, repoussflt du langage de la chaire toute expression basse et profane, se dévouât au service des malades , et préparât les condamnés h la mort. Gaétan de Thienne [tout être considéré comme le fondateur 'de celte association. Il se rendit, d'après l'avis de son confesseur, à Rome, y gagna Caraffa, évéque deChieti (Jheo/t en latin), et lai fit accepter la supériorité de la société. Caraffa élu Pape sous le nom de Paul lY, donna le nom de Théatiiis aux membres de l'ordre, déjà confirmé par Clément VII (ISSfc), sous le nom' de Chanoines réguliers de la congrégation de Latran. Les Tbéatins devinrent, ôomme prédicateurs et missionnaires, la pépinière du haut clergé. D'après leurs statuts, ils ne devaient pas mendier, mais vivre sous la protection de la divine Providence, c'est-à-dire de dons volontaires.
3" Les Somasques. Celle congrégation de clercs réguliers fut ainsi nommée d'une ville du Milanais, liérôme Emilien, (ils d'un sénateur de Venise, en fut le fondateur (1528). Paul III la confirma (15U)) , et Pie IV l'honora de divers privil^es. En 1568 , lo Pape Pie V la rangea parmi les autres ordres monastiques. La règle prescrivait aux Somasques une vie austère, la prière continuelle, même pendant la nuit, l'instruction des peuples de la campagne, et surtout l'éducation des orphelins. Ils fondèrent aussi des écoles supérieures h Rome, à Pavie, et dans d'autres villes de lllalie.
4* Les Bamabites. C'était également des clercs réguliers. Ils tinrent leur nom d'une église dédiée h saint Barnabée, à Milan, et se réunirent, comme les premiers Chrétiens, pour vivre en commun, et se livrer à l'enseignement. Ils eurent pour fondateurs trois gentilshommes (fSSO), Antoine-Marie Zaccéria, de Crémone, Barthélémy Ferrera, de Milan, et lacqûes-Antoine Hôrigia. Clément VII confima cet institut (1532), qui fut principalement destiné è des missions dans les pays chrétiens, à rinstruction de la jeunesse et à la surveillance des séminaires. Il obtînt quelques chaires dans les universités de Milan, de Pise et d'autres villes italiennes.
JSr Les Orafôrîen^, fondés par le célèbre Philippe de Néry, né k Florence. Philippe^ aprè^ de brillantes études, se livra de bonne heure, dans Evine, à Finstruction de la jeunesse et aux soins des malades dans les hôpitaux. II y fonda la confrérie de la Sainte-Trinité (1548), qui fut accueillie si favorablement que Philippe, n'ayant d'autres ressources que la éharfté des âmes généreuses, bâtit un grand hôpital pour les pauvres pèlerins. Cet oratoire {orà«friùm), dans lequel on lisait et expliquait les saintes Ecritures aux pèlerins, fut bientôt ti»op étroit. Paul ÏV fit présent à Philippe d*une église (1358). Les Pères de TOratoire, autorisés par Grégoire Xlîl (I57i), composé de laïques et d'ecelésiasfiques, ^ns vœul j)âr(icQlîers, se répandirent de Rome dans les autres Etats de flfalie. Phîlilppe aVaît désiré que sa société devînt le refuge de ceux qui ne se senti« raient point propre)? à eàtrèt dans un ordre religieux. Quoique le but principal de TOratoire fut rinstruction du peuple, oii s'y adonna, dès le principe, à de hautes et fortes éludes. Barônius Ordérit-, ttainald, 6allonî, appartiennent à l'Oratoire, qui eut le bonheur de voir son Ibndatèûr cflfikmf^é par Grégoire XV (16Sf2). C'est d'après l'exemple de saint Phi* Ifppe de Héry que lé cardinal de Bér'ûne institua en France^ avec quatre prêtres, les Pères de rOralôiré de Jê&ûi (^611), pour là réforme et l'éducation du clergé français. LesOratoriens dé VfAnte fùïénf autorisés par Paul V (16ia[). Ils se composaient d*incor^ pores et d'associés, et ne faisiàient ni vœux solennels, ni vœux simples. Ils se multiplièrent rapidement, et formèrent d*illu$tres savants et de grands prédicateurs, tels
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que Malebranche » Morin , Thomassin , ttichard Simon , Bernard h^my , Houbiganl , Hassiilon.
6* La coDgrégalion de Mint-Maur. L'ordre des Bénédielins, jadis $i puissant et si actif, était tombé, en France comme ailleurs, dans la tiédeur, et avait été envahi par l'esprit du siècle. Il s'était appauvri au milieu de ses immenses richesses. Après bien des essais infructueux, Didier de La Cour, prieur de l'abbaye de Saint«Vaones, en devint le réformateur. Placé, jeune encore, à la léte de cette abbaye, il s*y prépara, par un travail assidu et des études sérieuses, à visiter avec fruit une université savante. Il en revint plein de zèle, et résolut d'exhorter ses frères, destitués de toute eulture intellectuelle, k se livrer k Fétude et à recevoir une réforme indispensable. Ce ne fut^qu'avec la plus grande peine qu'il parvint à réformer l'abbaye de Hoyen-Houtier, qui s'unit à la congrégation de Saint- Vannes et de Saint-Hidulphe, et à remettre en vigueur la règle de Baint-Benott. Le Pape Clément VIII ayant confirmé cette règle (160i), elle fut favorablement accueillie dans un grand nombre de couvents de France. Dès lors le chapitre général, tenu k Saint- Mansuy, à Tulle (1618), résolut de former une congrégation particulière de ces couvents réformés, sous l^nvocation de saint Maup, le plus grand disciple de saint Benoit. Grégoire XV autorisa cette congrégation. Richelieu s'y intéressa vivement, et elle compta bientôt cent quatre-vingts abbayes et prieurés conventuels. La congrégation avait, outre la règle des Bénédictins, quelques statuts particuliers, un supérieur général qui demeurait & Paris, dans te cloître Saint-Germain. La vertu nouYelle de la congrégation se manifesta par rexcellente organisation qu'elle donna aux séminaires, et surtout par les savants solides qu'elle forma, et qui, tels que Habillon, Montfaucon, Ruînart, Thuillier, Martène, Durand, D'Achery, Nourry, Martianay, s'acquirent un nom immortel par leurs travaux sur les Pères et l'histoire de l'Eglise.
T Les Carmélites. Sainte Thérèse régénéra cet ordre, dont la vie s'était évanouie afMràs les adoucissements apportés à la règle par Eugène M.... Fille d'un grand d'Espagne, née à Avila, en Castille (1515), Thérèse eut dès son bas &ge une grande tendance k la piété. Destinée de Dieu k guider les ftmes dans les voies de la perfection, elle apprit k connattre, par sa propre expérience, les faiblesses et l'instabilité du cœur humain. Longtemps ballotéé entre Je zèle et la négligence de ses devoirs, désireuse d'Atre k Dieu et inciinaiit vers le monde, elle finit par être arrachée k cet état d'incertitude, après une vive lutté qu'elle a dépeinte avec une grande sincérité, comme jadis saint Augustin, dans rinstoire de sa rie. On y reconnaît tout ensemble la sensibilité la plus vive et l'intelligence la plus lumineuse. L'Eglise, dans l'office de la sainte, appelle céleste là doctrine contenue dans ses écrits, et qui a servi de guide k des milliers d'âmes en Espagne. Autorisée par Pie IV, Thérèse commença, en 1562, k réformer les couvents defemmes de l'ordre desGarmélites. Elle reneonlra la plus violente opposition; mais Dieu lui avait départi un courage qui surmontait tous les obstacles. Sa r^foripe passa même dans les couvents d'hommes qui s'étaient le plus énergiquement prononcés contre elle d'abord (l!i68), grftce k Théroiqae concours du séraphin Jean de La Croix, dont les œuvres mystiques sont plus remarquables encore que celles de aainte Thérèse (f 1583). Les Carmes déchaussés, hommes et femmes, se distinguèrent par leur dévouement k soigner les malades, k instruire les ignorants, et leur réforme s'éitandit bientôt dans presque toute la catholicité.
8r L'ordre dé fia Visitation. Il fut également fondé par le concours de deux Ames saintes, unies dans le Seigneur, saint François de Sales, et la baronne Françoise de CtiantaU François, né au cbftteau de Sales, en Savoie (1567), après avoir reçu une éducation dirétlenne et une solide instruction, étudia le droit k l'université de Padoue. Il y trouva pour confesseur un homme éclairé de Dieu, le Jésuite Possevin, dont les sages instructions révélèrent au jeune étudiant que les plaies de l'Eglise provenaient de la corruption ffa clergé. ^François, pénétré du désir de servir Pieu, résolut d^embrasser l'état ecclésiastique, malgré la résistance de sa famille, qui voulait le marier et 1^ destinait k une riche iriliance. Les vertus, la piété, la vie tout intérieure du saint prêtre, le firent bientôt éUre évèque de Genève. Son éUNftience affectueuse et populaire ramena des milliers d'hère- DicTioïiii. d'Ascétisme. I. k
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tiques au sein de TEglise. Ses écrits» pleins d*onctions, de grAce et d'originalité» guidèrent plus d'Ames fidèles encore dans les voies de la dévotion chrétienne. La congrégation de femmes qu'il fonda» de concert avec sainte Françoise de Chantai, à Annecy» en Savoie (1610}» n^oblîgea pas d'aboni ses membres aux règles invariables de la vie commune ; elle avait pour but principal le soin des malades. Plus tard» cependant» saint François lui imposa la règle de Saint-Augustin» avec des constitutions particulières» et Paul V érigea la jcongrégation en un ordre religieux. (De VisilaiioneB. M. F.» 1618.) Saint François vit» ayant sa mort, quatre-vingt-dix-sept maisons de son ordre fondées en Savoie et en France ; elles se propagèrent plus tard en Italie» en AHemagnç et en Pologne.
9* Les Drtulines» fondées vers (1537) par Angèle de Brescia» une de ces vierges angéli* ques qui mettent leur joie à s'oublier elles-mêmes pour soulager toutes les misères. C*est dans cet esprit d'abnégation qu'Angèle se voua d'abord au salut dea femmes perdues» et sVnit plus tarda d'autres âmes saintes sous la protection de sainte Ursule. Les associées devaient vivre dans Ja maison de leurs parents» soigner les malades indigents» et diriger l'éducation des jeunes filles. Dans la suite elles s'organisèrent. en ordre religieux. Paul III le confirma (15bb)» en l'autorisant à se modifier suivant le temps et les circoqstances. Le but principal de Tordre devait être Téducation des femmes. Madeleine de Sainte-Beuve le propagea en France depuis (1604)» où on lui confia bientôt jusqu'aux plus jeunes enCoints. Tous les pays catholiques raccueillirent avec joie. On retrouve le même esprit et la même tendance dans îa congrégation française des Pères de la fioctrine chrétienne, fondée par César de Bus» confirmée par Clément YIIl (1598)» et qui» après sa réunion avec les somasqoes (1616-47)» forma une société de prêtres séculiers» liés par des vœux simples* 11 en fut de même des Smun des éeolet de VEnfant Jieus^ réunies par le Franciscain Nicolas Barré (1681)» qui institua des séminaires de maîtresses d'écoles qui devaient donner l'enseignement'gratuitement.
10* Les Piaristes» qui rivalisèrent de zèle avec les Jésuites» eurent pour but l'éducation i}es jeunes gens» et pour fondateur TEspagnol Joseph Calasauzio (t 1648). Après s*ètre démis des fonctions de vicaire général de Tévèché d'Drgel» Calasauzio s*4tait rendu à Borne» y avait mené une vie extrêmement mortifiée et édifiante» s*était signalé par son sèle à porter des secours corporels et religieux aux malades» durant une longue épidémie» et n'avait pas cessé de prendre un soin tout paternel des orphelins. Il institua » avec Tapprobation de Clément YIlI (1600)» une congrégation de prêtres séculiers pour Tinstruction des jeunes geus« La faveur de Paul V et de Grégoire XV valut à la congrégation le caractère d*un ordre religieux [Ordo Patrum schôlarum piarum) dont la mission fut .^'élever la jeunesse dans la piété autant que dans la science.
11* Les Frères 4e la Charité» institués par le Portugais Jean de Dieu. Né en 1495» Jean mena une vie dissipée jusqu'à Tâgo do quarante-cinq ans. Il se convertit alors à Grenade» et se consacra au soin des malades (dcp. 1545). Ses héroïques efforts pour imiter par son active charité la miséricorde du Seigneur, lui firent donner le surnom de Jean de Dieu par rarchevëque de Grenade et par Tévèque de Ticy. Il mourut en ISSO» pauvre des biens de ce monde, riche de bonnes œuvres. Ses amis les continuèrent» en se liant plus étroitement par les trois vœux monastiques et robligation de soigner gratuitement les malades dans les hôpitaux. Paul Y approuva» en 1617» Tordre des Frèrit's de Saint-Jean de Dieu, qui rendit d*éminents services dans tous les pays catholiques» et se montra non moins généreux envers les hérétiques que ses constitutions lui faisaient une loi de secourir. Urbain VIII canonisa le fondateur en 1630.
12* Les Prêtres des Missions de France, qui devaient, sous certains rapports» réaliser le but de toutes les congrégations précédentes» furent en effet bien souvent les plus solides appuis du christianisme. Leur fondateur fût saint Vincent de Paul» né dans le village de Pouy» au pied des Pyrénées, de parents pauvres, mais pieux (1576). Il commença dabprd par garderies troupeaux jusqu*au moment où ses parents jugèrent que sa vive intelligence et sa bonté de cœur l'appelaient à quelque chose de plus élevé, et le mirent dans un couvent de Franciscains (1588), dans lequel il reçut Tinstruction et acquit la conscience de sa vocation ecclésiastique. Après avoir fréquenté Tuniversité de Toulouse, il obtint la
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prêtrise (1600), devint iosliluleur à Buzet, et y forma, entre autres élèves, deux petits neveux du célèbre défenseur de Malte, le grjind maître Jean de la Valette. Ces occupations neTempéchèrent pas de cultiver la science, et, en IGOfc, il se ûl receyoir bachelier. Dans un voyage par mer de Marseille à Toulouse (1605), il fut pris avec ses compagnons de route, par des pirates qui le vendirent h Tunis. Vincent parvint à convertir son troisième maître, un renégat de Nice, qu'il ût entrer dans un couvent des Frères de la Charité à Rome, après leur commun retour à Nice. Adressé par l'ambassade française de Rome au roi Henri IV (1609), Vincent fut admis, après diverses épreuves, parmi les ecclésiastiques atlachés à la reine Marguerite. Les loisirs Irop grands que lui laissaient ces fonctions nouvelles ne pouvant convenir à l'activité et au zèle de Vincent, il entra dans le nouvel ordre fondé par M. de Bérulle, fut, sur la recommandation de ce pieux personnage, nommé à la cure de Clicby, et, plus tard, chargé de l'éducation des enfants du comte de Gondy , général des galères du roi. Lh rien n'échappa à Tardente charité de Viaeent; qui s'occupait alternativement d'instruire les enfants de la famille de Gbndy, d'édifier leurs parents par ses exemples et ses conseils, d'administrer sagement leur immense patrimoine, de soigner les malades, de catéchiser les pauvres. Ce fut là aussi qu'après avoir entendu la confession générale d'un malade qui jouissait de l'estime générale sans la mériter, il conçut le projet des missions de France, dont la pieuse comtesse de Gondy réclama une des premières la réalisation pour ses domaines. Nommé plus tard curé de Châtillon, Vincent y déploya une activité prodigieuse, et y créa des œuvres (font chacune semblait réclamer toute la vie d'un homme. Ainsi il fonda l'institut des Filles de la Charili ou des Sœun grises^ auxquelles il donna plus tard une règle (1618), et qu'il chargea du soin des hôpitaux. Il s'occupa d'adoucir le sort des malheureux détenus sur les galères, dont il fut nommé supérieur général, quand son infatigable zélé l'eut fait connaître à la cour de Louis XllI. Il consentit également, sur la demande de son ami saint François de Sales, à se charger d'une œuvre toute différente, en acceptant la direction des Dames de la Visitation à Paris (1620). Enfin, le projet qu'il avait conçu de fonder des missions, qui devaient, sous l'autorité des évêques et avec le consentement des curés, évangéliser le peuple .des campagnes, se réalisa, grâce aux largesses de la famille de Gondy, auxquelles s'ajoutèrent bientôt de nouvelles et plus riches dotations. En 1627, Louis XIII autorisa les prêtres des Missions de France. En 1632, )e Pape Urbain VU! les reconnut et chargea leur pieux fondateur de leur donner une règle. Vincent de Paul, prévoyant que le succès de ces missions ne serait que passager, si le clergé des paroisses ne continuait leur œuvre avec zèle et persévérance, et ne pouvant méconnaître la décadence de ce clergé, institua, de concert avec plusieurs évoques, pour le réveiller de son fatal sommeil, de sévères examens, des exercices spirituels, des conférences pour la prédication. Après la mort de la comtesse de Gondy (1625), Vincent entra en rapport intime avec une femme aussi distinguée par son cœur que par son esprit, Louise de liarillac, yeuve de M. Le Gras, dont il mit la vocation sérieusement à l'épreuve pendant quatre années, et qu'il chargea alors de la. supériorité générale de toutes les communautés de Sœurs grises (1629). Quant à son ordre de missionnaires, qu'il établit dans la maison du Saint-Lazare de Paris, et dont les prêtres reçurent dès lors le nom de Lazaristes, il se propagea rapidement, gr&ceà son activité infatigable. Elle s'étendit aussi à Tœuvre des séminaires qu'on fondait dans diverses provinces, conformément aux prescriptions du concile de Trente, et dont on confia la direction aux Prêtres des Missions.
Il en envoya même, plus tard, en Italie (16<^2), h Alger, à Tunis, à Madagascar, en Pologne, où la reine Marie-Louise, femme du roi Casimir, les avait appelés, et où ils apparurent au moment d'une peste et d'une famine, dont les premières victimes furent le chef même de la mission, Lambert et son successeur Ozenne. Vinlcent de Paul fit lui-même des missions jusqu'à l'âge de soixante-dix-huit ans, s'occupant en même temps de fonder en divers lieux des hôpitaux sous l'invocation du saint nom de Jésus, et de ranimer le zèle des associations religieuses par l'institution des conférences tenues dans les maisons de son ordre, et qui eurent la plus heureuse influence sur l'avenir. Après une vie si active et si
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pleine» YiDceni de Paul obtint la couronne de justice, dans i autre monde, par sa sainte mort (27 septembre 1660), dans celui-ci par sa canonisation sous Clément XII (1737).
MISSIONS ÉTRANGÈRES
La charité et le dévouement des fidèles ministres de l'Eyangile ne s'exercèrent pas seulement parmi les peuples appartenant depuis longtemps à l'Eglise chrétienne, mais s'étendirent aux peuples païens les plus éloignés et les plus sauvages. Nul ordre ne montra un zèle plus héroïque à cet égard que celui des Jésuites, dont un grand nombre n'ont d'autre ambition que celle de mourir dans les missions étrangères pour l'amour du Christ. Les découvertes des Portugais et des Espagnols leur en fournirent l'occasion et leur en facilitèrent les moyens, et les conversions entreprises parmi les païens par ces hardis missionnaires furent singulièrement encouragées, et en quelque sorte régularisées, par l'institution de la Propagande, fondée sous Grégoire XV. ( Congregatio de propaganda Fide^ 1622.) Cette congrégation se composa de quinze cardinaux, de (rois prélats et d'un secrétaire. Les abondantes aumônes des catholiques obtinrent ainsi une destination sûre et régulière. Urbain VIII dota l'institut de la Propagande ( 1627) d'un grand bâtiment ( coUegium depropaganda Fide)^ qui devint le séminaire des missions étrangères. L'exemple du Pape fut noblement imité : de riches dotations assurèrent Tœuvre ; de nombreux ouvriers de toutes nations s'y formèrent à l'apostolat, et l'on vit se renouveler à Rome, chaque année, au dimanche après celui de la Trinité, le sublime spectacle de la Pentecôte. Cette fête de la Propagande, où le nom du Seigneur est glorifié dans toutes les langues de lu terre, est une des solennités qui exprime et révèle le mieux l'idée fondamentale de l'Eglise catholique.
La conversion de llnde a toujours présenté les plus grandes difficultés, malgré les rapports qui semblent exister entre les mystères du christianisme et certains dogmes des yé las, comme celui de la Trinité, représenté par les trois personnes de Brahms, Yischnou et Si va, manifestation de l'être primordial, et celui d'une secte d'incarnation dans Yischnou. Mais la^ doctrine religieuse des Indes, embellie par les sages et les poètes, avait jeté de trop profondes racines dans l'esprit des peuples, pour permettre un facile accès h TEvangile. Quoique soumis depuis près de dix siècles à la domination musulmane, le peuple indien conservait avec un rare courage ses sanctuaires, défendait ayec persévérance ses idées religieuses, et, presque indifférent au joug extérieur qui l'opprimait, se nourrissait avec joie des souvenirs de son antique gloire. Il était réservé aux généreux efforts des Jésuites de vaincre ces obstacles.
François-Xavier, dont le zèle ardent pour le salut des hommes, la confiance en Dieu, le cou* rage et l'héroïque palience font un second saint Paul, partit, d'après les ordres de Léon III, roi de Portugal, et avec l'autorisation du Pape, pourGoa (15tô), où, dès 1510, les Portugais avaient essayé qitelques conversions et opéré la réconciliation des nestoriensavec l'Eglise.
MaislesCbrétîensdeGoa ne Tétaient quedenom;lapolygamie,Iedivorce,riniquité, régnaient généralement'parmî eux. François vit qu'il fallait d'abord convertir les colons chrétiens. 11 se mil en rapport avec les enfaùts, par là avec les parents; exerça une puissante influence, consola les malades, secourut les affligés, et sut, par son active charité, gagner las plus puissantes familles. U se dirigea bientôt après vers les rivages de Travancor, et parvint au bout d'un mois, par ses incontestables miracles, sa douceur, Sa bonté, et à l'aide d*excellents interprètes, à baptiser à peu près dix mille idolâtres. « C'était un touchant spectacle^, dit-il dans sa relation, de voir avec quelle sainte émulation ces néophytes renversaient les temples de leurs idoles. » De là François se rendit à Maiacca, dans les lies Moluques et de Ternate. L'effrayant tableau qu'on lui fit des moeurs de Ces peuplades ne put arrêter son zèle. « Des nations moins sauvages et plus riches, dit41, ne inanquerout pas d'ouvriers ëvangéliques $ mais une moisson qui répugne à tout le monde est bien celle qui m*est réservée. » Comblé des plus douces consolations intérieures, au milieu des fatigues les plus dures, des souffrances les plus cruelles, il écrivait è salut Ignace : • Ces dangers auxquels je suis exposé, les travaux que j^entreprends pour la gloire de Dieu.
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sont des sources inépuisables de joies spirituelles; et celte consolation est si pure; si douce et si persévérante, que mon corps lui-même deviertt insensible à la douleur. » François forma des disciples parmi ces nouyeaui convertis. L'un d'eux entreprit d'annoncer l'Evangile dans 111e de Manar. L'apôtre, après avoir fait traduire en langue indienne les Psaumes de la pénitence, les Evangiles et un Catéchisme, voyant le christianisme fleurir parmi les peuples qu'il avait évangélisés jusqu'alors, se rendit au Japon (15(9), qui était divisé en plusieurs royautés subordonnées h un empereur (Dairo). François avait également fait traduire en japonais le symbole de la foi, avec des explications. Malgré les mauvaises dispositions de ce peuple et l'opiniâtre résistance des bonzes, il parvint à poser les fondements de l'Eglise du Japon, surtout à Amangpucbi, et dans le royaume de Bungo, où, dans l'espace de deux ans et demi,; il réussit à baptiser plusieurs milliers d'idolâtres. Plus tard quelques princes japonais embrassèrent le christianisme» et envoyèrent» en signe de leur pieuse reconnaissance, une ambassade au Pape Grégiïirft XIII (1502)« qui l'accueillit avec une joie extraordinaire. Xavier eut encore le vif désir, avant de mourir, de porter l'Evangile dans la Chine, dont l'entrée était sévèrement défendue aux étrangers. Après avoir surmonté d'incroyables obstacles, il aborda dans nie de Sancian, h six milles du continent de la Chine. Là était marqué le terme dei travaux et des courses apostoliques de l'héroïque missionnaire; il resta douze jours étendu sur le rivage, sans secours, et mourut le 2 décembre 1552, en s'écriant : Seigneur^ c'est en vous que fai mis ma confiance^ je ne serai pas confondu I
Les Jésuites continuèrent l'œuvre de saint François. Le P. Nobili apparut dans les Indes, avec l'autorisation de Tarchevôque de Chaodernagor, sous la forme et les habitudes d'un brahme pénitent (santas), évita le contact des parias, gagna la confiance et l'estime des brahmes, en convertit soitante-dix, qui entraînèrent facilement à leur suite une nombreiise population. Ce mode de conversion, ce système d'accommodation, occasionna entre les Jésuites et les autres ordres religieux de longues controverses, que le Pape Alexandre VII (1636) trancha en partie en faveur des Jésuites. En 1587, le Japon, qui comptait déjà deux cent mille Chrétiens, deux cent cinquante églises, treize séminaires et un noviciat de Jésuites, vil éclater une violenté persécution contre le christianisme. Les Jésuites reçurent Tordre de quitter en masse le pays ; mais la protection de quelques princes leur permit de s*y maintenir encore. A peine le calme fut-il rétabli que le zèle indiscret des Franciscains renouvela l'ancienne querelle» et la jalousie des Hollandais contré les Portugais porta enfin le dernier coup & ré(al)lissement du christianisme dans l'Ile. La persécution qui s'éleva alors arrosa le sol du Japon, plus abondamment qu'aucune contrée du monde» du sang des Chrétiens. Ce sang ne serait-il pas le gage d'une restauration future?
Le désir d*évangéliser la Chine survécut à saint François dans son ordre. Les Jésuites surent résoudre et vaincre, avec le zèle ingénieux que donne la charité» leis graves difficultés et les opiniâtres préjugés que leur opposaient les Chinois. Ils en étudièrent avec soin les mœurs, les caractères» les habitudes; tour & tour savants» artistes» mécaniciens, ouvriers» ils se firent tout à tous pour les gagner tous à Jésus-Christ. Trois Jésuites, parmi lesquels se distingua surtout Matth. Ricci (1582-1610), trouvèrent accès en Chine. Ricci» habile mécanicien» parvint à se faire accueillir à la cour» et obtint l'autorisation de s'établir à Canton, et plus tard à Nanking. Il bâtit un observatoire» acquit une grande considération, et en.profita pour répandre les principes de l'Evangile et gagner à la vérité» outre beaucoup de simples habitants» quelques mandarins. Sa réputation lui ouvrit le chemin de Péking ( 1600), et lui valut la protection de l'empereur, dont il obtmt l'autorisation de Construire une église, après avoir converti plusieurs grands de la cour. H mourut en 1610, et fut enseveli avec pompe. On remarque parmi ses successeurs, aussi actifs que lui, Adaip Schall» de Cologne ( dep. 1622), qui devint président d'une société mathématique de Péking» et obtint aussi la permission de bâtir des églises. En 1661, les ministres do l'empereur, encore jeune, profitant de sa minorité, suscitèrent un commencement de persécution aux Chrétiens .et firent emprisonner les missionnaires. Cependant les Jésuites
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reconquirent la favear impériale sous le règne de Lhangi» monté sur le trône ea 1669, et firent élever un monument à la mémoire d*Adam Schall, qu'avait remplacé le Néerlandais Verbiest. Plusieurs circonstances heureuses augmentèrent la faveur dont jouissaient les Jésuites. Telles furent les leçons que Verbiest donna à l'empereur, les services qu'il rendit aux Chinois par une sorte de canons fort commodes de son inrention, et la paix obtenue entre les Chinois et les Ensses (1688), par l'entremise du P. Gerbillon. Ainsi le christianisme gagnait de jour en jour en Chine; malgré le petit nombre de missionnaires, on y comptait vingt mille Chrétiens. Louis XIV enroya un renfort de six Jésuites, fort habiles mathématiciens» et, en 1693, la prédication de l'Evangile fut légalement autorisée dans le Céleste Empire.
En Amérique, la propagation rapide du christianisme était arrêtée par l'intelligence bornée des Indiens, dont on mettait parfois en doute tes droits et la dignité, malgré les décisions formelles de Paul III en leur faveur (1537). D'ailleurs les Dominicains, pour la plupart Espagnols, ne montraient plus le zèle apostolique des anciens missionnaires. Ces difficultés n'effrayèrent point les Jésuites, animés encore de toute l'ardeur d'un ordre naissant. Six Jésuites, parmi lesquels le P. Emmanuel Robriga, se rendirent au Brésil (1549), apprirent rapidement la langue du pays, et parrinrent à faire embrasser la doctrine sévère et les mœurs chastes du christianisme è des peuplades si sauvages et si féroces, qu'elles mangeaient leurs ennemis et s'abandonnaient aux excès les plus monstrueux. En 1550, on érigea TéTêché de Saint-Salvador pour ces nouveaux convertis (1551). Mais la mission la plus importante des Jésuites fut celle du Paraguay.
Les Espagnols avaient découvert le Paraguay, situé sur les bords de la Plata, en 1516, et s'en étaient emparés en 1536. Les premiers essais de couTcrsion avaient été faits sans succès par les Franciscains (1580-82). Trois Jésuites, qui arrivèrent dans la province de Tucuraan, en 1586, furent plus heureux. D'après l'expérience qu'ils avaient des hommes et la connaissance de l'histoire, ils résolurent de s 'y prendre comme les missionnaires du moyen âge à l'égard des peuples germains , en identifiant la conversion de ce peuple sauvage, avec sa civilisation politique et la culture du pays lui-même, et en formant peu à peu, des paroisses chrétiennes du Paraguay, un État indépendant. Us en obtinrent l'autorisation de Philippe III, roi d'Espagne (1610), avec cette clause, qu'ils avaient demandée, qu'aucun Espagnol ne pourrait, sans le consentement des Jésuites, pénétrer dans les réductions fondées par l'ordre. Ils formèrent rapidement, de leurs néophytes dociles, des ouvriers, des artistes, des agriculteurs, des soldats ; ils leur procurèrent des armes et de l'artillerie pour se défendre contre leurs voisins, et les amenèrent ainsi peu à peu aux habitudes régulières de la famille et de la vie civile; l'exécution des lois était confiée à des confréries religieuses. Les Jésuites s'étaient réservé le soin des malades ; leurs connaissances médicales, l'ingénieuse et prudente charité des Pères au milieu des épidémies fréquentes et dangereuses du pays, leur assurèrent rapidement l'empire des Ames.Maiheureusementcette prospérité fut troubléeparles discussions qui s'élevèrent entre eux, l'évèque Bernardin de Cardenas (16U)) et Jean de Palafox, évèque d'Angélopolis (16ï7). Un ne leur épargna aucune espèce d'incrimination, et on alla jusqu'à les accuser de n'avoir cherché autre chose, dans le Paraguay, que des trésors.
Leur mission , dans la province voisine de Cbiquitos, n'était pas moins florissante que celle du Paraguay. On y déplore encore aujourd'hui la malheureuse expulsion des Jésuites, qui a certainement arrêté pour des siècles, la civilisation indo-américaine.
UTILITÉ DES ORDRES RELIGIEUX
La grande variété, que nous avons remarquée dans les ordres religieux, n'a pas pour premier fondement la variété des goûts de la nature humaine ; le vrai motif qui a donné naissance à tant d'instituts si divers, c'est la variété des besoins de l'Église ; et l'on a dit avec vérité que, pour savoir le nombre des instituts religieux, il fallait compter le nombre des misères humaines à soulager, soit de Tesprit, soit du corps.
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Après Jo motif général de se consacrer entièrement k Dieu , un des plus durables, des plus nobles, des plus saints, qui eicila le zèle d'un plus grand nombr* de saintes âmes, c'est celui de la propagation de la foi, de la conversion des infidèles et des hérétiques : et il faut dire h la louange des communautés d'hommes, qu'il y en à Irès-peu qui n'aient participé h celle gloire de la propagation de l'Évaugile. Lorsque l'Eglise était menacée par le croissant , non-seulement elle a trouvé en elle assez d'énergie pour soutenir les guerres gigantesques des croisades, mais des religieux militaires se sont créés, à point nommé, afin de mettre une force régulière et permanente au service de l'Église contre ses terribles ennemis, qui étaient aussi les plus dangereux ennemis de la civilisation.
Quand on entendit des plaintes lointaines de captifs chrétiens qui gémissaient dans les prisons des mahométans, et qui couraient le danger de perdre la foi, on vit se fonder les ordres admirables de la rédemption des captifs.
S'il y avait quelques lieux, dans l'univers, oii les voyageurs, oïl de pieux pèlerins couraient quelque péril, on y voyait s'établir un couvent d'hospitaliers, qui étaient la providence des voyageurs.
Si certains religieux se sont faits mendiants, c'était surtout pour partager la honte du mendiant involontaire et l'adoucir en la partageant.
Des religieux et religieuses se sont trouvés tout prêts pour servir les malades dans les hôpitaux, pour recueillir les enfants trouvés, les filles perdues, les filles du repentir; pour donner l'instruction gratuitement aux enfants indigents, pour aller servir, h la suite des missionnaires, de l'autre côté des mers, les malades et les ignorants. Chaque infirmité morale et chaque infirmité corporelle a eu un moine ou une religieuse a sou service, c'est-à-dire un ange de consolation ; et, chose remarquable, non-seulement des sjdcoups ont été organisés pour les besoins que l'on n'avait jamais eu la pensée de secourir, mais lorsqu'ils ont eu une concurrence purement civile ou philanthropique, c'est pour constater la déci^ve victoire du génie chrétien.
Les bienfaits que les ordres religieux ont versée sur le monae sont infinis. Ils ont été un des bras de la religion. On peut voir à notre article : Moines^ MonaslireSf etc., une esquisse des bienfaits divers dont la religion, l'humanité, les lettres» les sciences* la civilisation tout entière, leur sont redevables.
Nous supposons ici ces choses connues, et nous supposons aussi qu'on a une idée approximative du nombre de ces Ames courageuses qui se sont enrôlées dans les légions d'avant-garde du peuple chrétien, marchant comme une armée immense & travers le désert de cette vie, sous la conduite non plus de Moïse, mais du Messie, vers la véritable terre promise. Si du temps de saint Antoine et peu après il fallait compter p^ar cent mille les habitants du désert, que sera-ce lorsque les enfants du grand Basile, du grand Augustin, du grand patriarche Benoit, peupleront la terre et sembleront, à eux seujs, avoir hérité des bénédictions données autrefois à Abraham pour sa postérité ?
Que sera-ce lorsque plus tard encore s'adjoindront les enfants de saint Frangois,. do saint Dominique et ceux de saint Ignace, en qui Dieu semble avoir suscité un courage égal à la grandeur de l'hérésie qu'ils ont eue à combattre.
Ces légions infinies d'ascètes, de vierges et de moines^ légions innombrables comme celles de saint Jean dans ses visions, diversifiées selon nos besoins et toujours à leur poste ; et cependant, dans cette diversité fondée sur la diversité môme des misères de l'humanité, marchant sans cesse, comme un seul homme, sous un seul commandement, sous un seul chef. N'est-ce point un vrai prodige dans l'ordre moral ? Une parole, une seule parole tombée des. lèvres du saint vieillard qui habite le Vatican fait voler commQ un éclairées forts bataillons d'un bout de l'univers à l'autre, là où les appelle de nouveaux besoins de l'Église affligée ou de l'humanité souffrante.
Toîlà le plus beau spectacle qu'on puisse avoir en ce monde ; et en parlant ainsi je n'oublie pas le sacerdoce chrétien, puisqu'il est lui-même compris dans ce merveilleux tableau^
Nous venons de contempler le combat visible de ces milices saintes» avec les puissances ennemies de ce monde ; mais combien serait dîus ravissant le travail invisible de ^ce&
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âmes se répsndani oootiottelIemeDt deyant le trône de Diea en amour» en adorations^ en alitions de grAces el en amendes honorables pour les péchés des homipes.
DieUf en créant le monde» en formant des êtres inlelllgenls» a droit à leurs hommages et k le^r culte : si ce but qu'il s'est proposé cessait un seul instant d'ôlre rempli» Dieu manquerait de motif pour conserrer le monde davantage» et le temps des rengeances serait arrivé. Mais heureusement pour le salut de la société» à côté des crimes du siècle il y a les prières de la solitude; à côté des plaisirs criminels» il y a les pénitences et les macérations qui s'unissent à l'hostie vivante et sans tache qui s'offre pour la rémission des péchés. Saus doute il y a dans le monde chaque jour» et qui pourra assez en pleurer! des millions de crimes qui se commettent; mais il y a aussi des millions de victimes s'offrent à Dieu pour le salut de leurs frères» et qui à'immolent sur la croix de Jésus-^hrist pour expier et leurs fautes et celles du monde corrompu. Le jour a ses saintes occupations» ta nuit a ses saintes veilles. L'adoration» la pénitence et l'expiation sont perpétuelles comme l'offense. Malgré les péchés commis» l'Eglise est encore rassemblée des saints. Le nombre des saints est encore innombrable dans le sanctuaire» dans les clottres, dans les solitudes, dans le monde lui-même» où tant de personnes vivent en union avec Dieu avec d'autant plus dô mérite qu'il leur faut plus de courage pour résister à ses séductions.
Le philosophe superBciel pour qui les intérêts de l'humanité sont bornés par l'horizon de la vie présente ne comprend pas les intérêts d'un ordre plus élevé... 11 n'apprécie les monastères que parle bien social et terrestre qu'ils ont produit, que par la part qu'ils ont prise à Tavancement de la civilisation. Mais nous» catholiques et hommes de foi, nous jugeons les choses différemment. Nous sommes loin» bien loin de mépriser ce qui senties intérêts de ce monde; nous savons que chaque homme doit payer sa dette terrestre par son travail en passant ici-bas ; mais cela ne nous fait pas oublier que les droits de Dieu passent avant ceux des hommes et ceux de la civilisation» et bien loin que ces intérêts soient au fond incompatibles» nous croyons que l'on ne sert jamais mieux les intérêts de la terre que lorsqu'on est en paix avec le ciel ; car tous les succès durables sont dans les mains de cette Providence qu'on y adore et qui n'oublie jamais ce qu'on fait pour^elle.
il suffirait» pour faire un éloge complet des ordres religieux» et en même temps pour en faire Thistoire abrégée» de rapporter la série des grands noms qu'ils fournissent. Le plus grand nombre des saints dont s'honore le christianisme» l'état monastiqne les revendique. Parmi les noms glorieux que fournit l'histoire voilft les plus beaux ;., la gloire la plus pure est sans doute la plus sainte.
Si saint Antoine» saint Hilarion» saint Pacôme» etc.» ont été les patriarches de la vie monastique» saint Basile» saint Augustin et saint Benott en ont été les législateurs. Nous ne voulons pas donner un sens exagéré à ce mot de législateurs. Nous l'avons vu d^ft» la législation fondamentale des ordres religieux se trouve dans l'Evangile et son application dans la vie de lésus-Christ.
Toutes les constitutions monastiques n'ajoutent è ce qui se trouve dans l'Evangile et dans la vie de Jésus^Christ que quelques règlements spéciaux qui déterminent le temps et la manière du travail et de la' prière» par le bon ordre et la discipline de la vie de communauté.'Sous ce point de vue on peut dire que toutes les règles de religions ont beaucoup pjus de ressemblance que de différence : elles sont les mêmes. Les similitudes sont dans le fond» dans les choses essentielles : les différences à la superficie ou dans quelque but spécial que poursuivent les différents ordres dans leurs occupations exié* rieufes et dans leurs rapports avec le prochain.
Malgré ces réserves cependant il reste encore une grande part de gioire à saint Basile» & saint Augustin et à saint Benoît. Ces grands homines avaient prévu presque toutes les difTicultés de détail et y avaient remédié. Leur^ travaux ont fourni la matière de toutes les fondations postérieures.
A la suite de ces grands fondateurs d'ordres, quelle série d'hommes extraordinaires par la sainteté de leur vie et le parfum de bons exemples qu'ils ont laissé» par les ouvra* ces qu'ils ont écrits» où respire l'esprit de Dieu ? {Voy. le Catalogue à la fin du t. IL)
Saint M^rliu» Cassien, saint Vincent de Lérins, soint Colomban» le Vénérable Bède»sainl
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Boùiface, ap6lre de rAllemagne, Alcuin» saint François d'Assise, saint Dominique, samt Bonareniure, saint Thomas, l'auteur de l'/mrtarioii, saint Ignace, sainte Thérèse, saint François de Sales, voilà de quoi glorifier Tordre monastique, et tous ces noms sont des étoiles brillantes qui forment le centre de grandes et magnifiques constellations qui peuplent le ciel et que personnes ne peut compter, tant elles sont nombreuses aussi bien que variées dans leur éclat.
L'ASCÉTISME JUSTIFIÉ
Lemonacbisme tout entier esi un fruit et un développement naturel de Tascétisme ou du désir de la perfection; mais l'ascétisme, c'est-à-dire la pratique dés conseils évangéliques n*est pas renfermé dans les limites des monastères : on le trouve non-seulement dans le sanctuaire, mais encore au milieu du monde. Le clergé. Tordre sacerdotal surtout, est voué à une perfection plus haute que le commun des fidèles. Il appartient à Dieu par un contrat spécial, dont les clauses principales sont les vœux de chasteté, celui de la prière pour le peuple chrétien, avec la promesse d'obéissance. Et si on mesure la perfection de ces observances avec la difficulté de les remplir au milieu du monde, on sera étonné que le clergé catholique puisse se conserver aussi digne et aussi zélé qu'on peut l'admirer dans tout l'univers catholique. Nous pouvons bien faire la part de la faible humanité, sans craindre de diminuer Testime que commande l'attitude du clergé au milieu des populations. On a pu admirer sa prudence au milieu des commotions politiques de l'Europe : mais la sainteté de sa vie et la pureté de ses mœurs, au milieu des séductions du monde, sont aussi merveilleuses que le fait des trois jeunes hommes jetés dans la fournaise ardente sans en être consumés.
11 est elair que c'est l'esprit de contemplation, l'union avec Dieu, une naoitude de voir et de juger les choses de ce monde au point de vue de l'autre monde, qui produit ces admirables effets dans le clergé catholique. Aussi que de saints Pontifes, que de saints prêtres depuis les apdtres jusqu'à saint Vincent de Paul et jusqu'à nos jours, ont donné au monde l'exemple d'une vie consommée dans la vertu, et toute dévouée au saiut des âmes et à la bienfaisance chrétienne 1
Ne craignons pas, malgré la corruption du siècle, d'y jeter un regard attentif pour y démêler un grand nombre d'âmes justes, dans les villes et dans les campagnes, adorateurs en esprit et en vérité; elles touchent la corruption sans être souillées, et si le péché leur a fait de profondes blessures, elles les ont lavées dans les eaux salutaires de la pénitence; elles continuent tous les jours leur vie pénitente, en supportant avec courage et résignation les travaux et les contradictions de la vie présente.
Nous avons vu, dans la primitive Eglise, des vierges chrétiennes qui pratiquaient la chasteté sans sortir du monde. Le tiers ordre de Saint-François avait enrôlé un très-grand nombre de personnes séculières qui vivaient dans leur famille comme dans les cloîtres. Sainte Elisabeth de Hongrie appartenait au tiers ordre de Saint-François.
Plusieurs ordres ont eu des affiliations dans le monde et enseignaient aux Chrétiens à trouver les douceurs de la solitude au milieu de l'agitation du siècle.
Ainsi, dans tous les temps, l'esprit de Dieu agissant dans ces âmes vertueuses est le même; il les pousse à la contemplation des choses divines, et pour s'y élever plus sûrement, on donne un frein à la chair et aux sens, on cherche la solitude et le silence, on mène une vie pénitente et modeste, voilà les caractères éternels de la vraie piété et le seul chemin de la perfection. Que l'on vive dans un cloître, ou dans le sanctuaire, ou dans le monde, la mortification des sens et le recueillement intérieursont la base de la solide vertu. Les mœurs divers et les temps dififérents ne changent pas le fond des choses, parce que les deux termes dont la pratique de la vertu est l'objet, restant immuables, c'est un Dieu offensé et tout-puissant, d'une part, et une créature coupable, ingrate, et cependant toujours prête à retourner à ses infidélités, de l'autre. Voilà ce qu'ont compris les patriarches qui marchaient sans cesse dans la présence (lu Seigneur; les prophètes, qui vivaient dans la retraite; les solitaires, dans leurs déserts; les moines, dans leurs couvents; et tous lés justes î|ui, au milieu du monflc, usaient du monde comme n'en usant pas.
A c6té de Tascélisme orthodoxe et saint, on peut remarquer dans la suite de Thistoire, un ascétisme faux et erroné, un mysticisme de faux a1oi,dont la racine est l'orgueil d'abord et un désir violent d^ se distinguer des autres par des pratiques extraordinaires; ensuite, la corruption qui quelquefois trouve son compte, dans ses calculs diaboliques, à prendre un air dévot pour trouver des complices ou des victimes.
!! y a eu les faux prophètes à côté des prophètes inspirés de Dieu|; ils affectaient avTssi un air austère.
Dans les sectes juives que nous avons eu occasion d'admirer, les réchabites, le^ ihéra^ peutes et les esséniensy il y avait aussi le cdté exagéré. Nous avons vu quelque» principes faux qui devaient donner naissance à ces vices qui se personnifient surtout dan^ la secte des Pharisiens.
Nous pourrions, en traversant tous leis siècles, trouver çk et là des esprits exagérés ou des hérétiques formels, comme les gnostiques^ les montanisleSf les manichéen»^ les albigeois^ les fratricilltSy les flagellants^ les beghards^ les quiétistes^ les illuthinéSf etc., etc. (Foy. ces mots,) Dans ces derniers temps nous avons tu les théophîlantropes, les disciples de Vintras, etc.
Hais, depuis l'hérésie de Lumer, il n'est plus po»^le de compter les sectes qui pullulent au fond de ce gouffre d'erreurs; sectes quH la plupart, ont senti ie besoin de revenir h un culte plus empreint de piété que cettii que leur faisait l'hérésie. Mais, séparés de l'unité, au lieu de revenir au vrai culte consacré par la tradition de seize siècles, ils retombent dans de déplorables extravagances. Demandons à Dieu que Theure du retour sonne bientôt. A quelques signes on pourrait conjecturer que ce moment approche.
Nous n'avons que faire de remuer cette poussière d'hérésie, qui ne peut jeter un grand jour sur la pieuse matière que nous traitons. Laissouslà cescoupables tentatives del'orgueil et de la corruption, qui ressemblent à la vraie piété bien moins que le singe ressemble à Thomme. Au fond, cependant, la comparaison est assez juste, car ces faux mystiques n'ont pas l'flme de la piété; ainsi, c'est Pâme qui manque des deux côtés.
Cependant les temps modernes nous ont fourni deux exemples d'un mysticisme fort dangereux pour l'entraînement des Ames naturellement austères et aimant la piété; c'est le molinosisme et le jansénisme. L'un étalait des principes d'une pureté et d'une perfection apparente si séduisante, que plus on sentait dans son cœur de penchant à une haute rertu plus on était facilement entraîné à suivre ces maximes. {Voy. &Iolinosismb, Quiétisme.}
Quoi de plus sublime, en apparence, que de dire que la perfection chrétienne consiste dans la tranquillité de l'âme, dans le renoncement des choses extérieures et temporelles, dans le silence absolu imposé & tous les mouvements de l'esprit et de la volonté. Voici le serpent caché sous cette spiritualité si rafinée; c'est que tandis que l'on supposait l'es*» prit lout absorbé en Dieu, la partie inférieure, c'est-à-dire le sens,*pouvait être livrée aux dérèglements, pourvu que la partie supérieure se tint en repos en Dieu.
Les jansénistes sont les montanistes du xvu* siècle, sévères , exagérés, subtils et insoumis comme eux'; dans ces deux époques, dans ces deux siècles on voit de grands noms, de nobles vertus. Il ne manque qu'une chose à ces deux branches si fortes en apparence, c'est d'être attachées au tronc vital, c'est de tenir à la racine de l'Eglise, qui seule peut communiquer la vie, la durée et le mérite. Par leur résistance, ces deux branches qui paraissent couvertes non-seulement d'un beau feuillage mais de bons fruits, on les a vues se dessécher comme des branches mortes. La vraie piété, la perfection ne peut exister que dans le corps mystique de Jésus-Christ : — Ut sint consummati in unum. — Nous observons ici que ce qui est vrai pour les sectes l'est pour les particuliers. Il faut se défier des dévotions particulières extraordinaires : la règle est que les fidèles qui veulent se perfectionner doivent suivre la direction de celui qui s'est chargé de leur conscience. Il est pour elle la voix de l'Eglise; si en se trompant il nous trompe, il est seul responsable de ses erreurs, du moment où l'âme qui s'est volontairement confiée à sa garde a mis toute la bonne foi possible dans ce discernement.
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Qu'jr a-t-il au monde de plus inoffensif et en même temps de plus utile qu'un Chrétien fervent priant Dieu pour lui et pour son prochain, dans un cloître ou au milieu du monde, toujours prêt à être utile selon son pouvoir, maître de ses passions, se contentant de peu, oubliant les injures et ne cherchant que la paix? Il semble que ces sortes de personnes devraient être en tout temps un sujet d*admiration. Il n'en est rien cependant : la seule vue du juste est une accusation contre le pécheur, sa présence le condamne. Voilà le secret de la haine dont il est l'objet.
Depuis trois siècles le génie du mal, l'antique ennemi qui rôde^ans cesse autour de !*£glise pour faire une brèche au bercail, a fait consister sa tactique à abaisser le christianisme au niveau des devoirs généraux de la loi naturelle.
Le premier acte d'hostilité de cette guerre, dont le dernier combat n'est pas encore livré, quoiqu'elle dure depuis trois siècles, a été une admiration exagérée pour l'antiquité païenne. Rien ne paraissait plus innocent d'abord; on ne songeait qu'à l'éclat d'une littérature harmonieuse et aux formes magiques des arts. On a poussé cette Qèvre d'admiration jusqu*à méconnaître les incomparables chefs-d'œuvre dans tous les genres dont le génie du christianisme, longtemps arrêté par la chute des empires et le sac des barbares, commençait seulement depuis une période assez courte à doter le monde chrétien. Ce n'est qu'au bout de trois siècles d'ingratitude qu'on commence à être juste.
Ce que nous voulons signaler dans cette guerre gigantesque contre TEglise et contre l'esprit de l'Evangile, c'est que l'enthousiasme pour le paganisme a été contemporain de la haine contre les monastères et la politique de la perfection évangélique.
Le côté rationnel, en apparence, de cet argument contre le christianisme, tel qu'il étaii entendu par nos pères du moyen âge, était que.les conséquences extrêmes du principe de renoncement et de mépris des choses du monde conduisait directement à arrêter le mouvement ascensionnel de la civilisation dans ses développements les plus brillants. Nous ne nous écartons pas de notre sujet : nous sommes au cœur même du sujet.
Connaissez-vous une institution qui ait étéaWtquée avec plus d'acharnement que la vie cénobitique depuis cette époque. On a prétendu lui faire son procès au nom de tous les intérêts et au nom de tous les droits. On criait à la violation de la liberté individuelle ; à la sauvage et inutile cruauté des macérations; à l'insulte faite à la Providence, qui convie tous les hommes à jouir sans réserve des biens matériels qu'il répand sur nous ; au déplorable larcin que le célibat fait à la société en diminuant le nombre des citoyens; aux charges exhorbilanles que les ordres mendiants imposent inutilement à la société. Quel thème fertile, en discours et en livres éloquents, depuis Luther jusqu'à* Eugène Sue! Piitience, Messieurs 1 Dieu ne semble pas se presser, mais il sait bien se donner raison. Et ici Dieu s'est si bien donné raison, que nous n'avons plus rien à ajouter pour défendre sa cause. Oui, la Providence a donné do nos jours trois grandes réponses qui réduisent à néant et les faux politiques et les faux philosophes qui, depuis le xvi* siècle, ont déclamé contre les ordres religieux. Aux politiques. Dieu a répondu par deux plaies : celle du paupérisme, et celle de l'effrayante exubérance de population dans les pays qui ont remplacé exclusivement les monastères par les usines, qui ont fait jeter des cris de détresse aux plus fameux docteurs, et qui ont réclamé le célibat forcé au nom de la loi. Aux philosophes il a donné un démenti plus éclatant et plus humiliant encore. Il a répondu parce hideux déchaînement socialiste de 184.8. Que pensent-ils aujourd'hui des droits de ï'homme et de la société violés dans un moine qui ne se plaint jamais et qui console souvent, en face de ces socialistes, qui sont leurs enfants , et qui prétendent avoir trouvé le droit du pillage et du massacre?
M. Chassay a victorieusement répondu aux attaques des principaux philosophes de notre temps, qui ont voulu flétrir Fa vie monastique. On peut consulter son excellent ouvrage du Mysticisme catholique. Un des plus sérieux adversaires du mysticisme catholique est M. Jouffroy dont nous allons relever quelques assertions. En lui répondant, nous répondons à tous. La vie monastique blesse profondément les tendances sensualistes de sa philosophie, la religion chrétienne est trop ^spirilualiste pour lui; il
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ne manque pas d'en faire un chef d'accusation. Le spiritualisme exalté du christianismit naissant, dil-il, tournant au mépris de la terre et au désir du ciel. Nous acceptons le reproche.
Les communautés religieuses sont peuplées d'âmes courageuses, qui ne tiennent aux biens de la terre que par les liens de la stricte nécessité. Laissez-les^ donc, je vous prie, dans cette simplicité de goûts. La soif des biens est inextinguible dans le monde. Jamais Tappélit des richesses ne s'est traduit en menaces aussi formidables contre les propriétaires. Les passions aspirent aux jouissances, non plus par le travail mais par la spoliation, et vous voulez fermer la seule soupape de sûreté qui vous reste peut-être. Hélas l il n'y a pas assez de biens pour tous. Laissez donc des Chrétiens modestes vivre sans bruit dans un coin de terre, se contentant d*un morceau de pain noir et de légumes; la part des gens du monde en sera meilleure. Le superflu, s'ils en avaient, passera aux malheureui. N'entendez-vous pas les plaintes de quelques économistes qui vous monarent d'un excès de populations et d*îs fléaux qui viennent à sa suite ; ces craintes n'ont rien perdu avec le temps de leur caractère sérieux. Le mysticisme, comme vous dites, vaut bien la corruption et la débauche pour mettre un frein a l'exubérance de la
population.
Le plus grand développement mystique que nous connaissions a eu lieu dans les temps qui ont suivi la naissance du christianisme , et rou5 siwez dans quel état se trouvait le monde à cette époque. Le scepticisme le plus complet de philosophie s'unissait, dans la décadence de l'empire romain, à la corruption ta plus profonde en morale et à la tyrannie la plus dégradante en politique : la vérité, la vertu, la liberté, ne semblaient plus que des mots, et tout paraissait se réunir pour décourager Vhomme de tout effort, pour lui en démont'-er rinutilité. A quoi bon, si la vérité est introuvable, la chercher? Si tout est indifjférent, agir d'une manière plutôt que d'une autre ? A quoi bon même agir, si des siècles d'héroïsme et de victoires ne conduisent une société qu'à vivre malheureuse et sans glotref ious des oppresseurs imbéciles ou sanguinaires? Voilà ce que semblait dire aux homme$ la grande époque dont nous parlons et sous quel aspect elle tendait à faire envisager la destinée humaine. D'un autre côté l'inondation des barbares grondait aux portes de l'empire, et la menace de cette fatale et inévitable calamité parlait peut-être encore plus haut de la vanité des choses d* ici-bas et de l'impuissance humaine, que la voix du passé et le spectacle du présent. Ajoutez le spiritualisme exalté du chri^ianisme , qui tournait au mépris de la terre et au désir du ciel, des âmes que tout concourait déjà à pousser dans cette direction ^ et vous comprendrez que jamais circonstances ne furent plus favorables au développement de cette doctrine (60).
Nous ne sommes pas loin d'accepter cette interprétation, nous faisons nos réser- Tes sur ce qu'il y a d'absolu dans l'esprit de l'auteur sur la puissance de ces causea ; carie christianisme porte en lui-même, indépendamment de l'esprit et de l'état de chaque siècle, des motifs permanents qui appellent certaines âmes orivilé^iées à la vie contemplative, h la séparation du monln.
Dii reste peu s'en faut que cette éloquente peinture, de la décrépitude de l'empire romain ne soit applicable à notre époque. Heureusement il y manque encore bien des traits pour une ressemblance parfaite. Mais qui nous dit que nous ^ saurons nous arrêter sur cette pente ou nous glissons. Qu'il est sombre l'aspect de notre société (61), et que nos douleurs sont déchirantes I et vous arrêtez ceux que les scandales de notre corruption affligent et dégoûtent et qui voudraient s'enfoncer dans la solitude pour servir Dieu et prier pour leurs frères égarés. Tel est l'esprit libéral de notre temps^ qu'on refuse cette dernière consolation à ceux qui la réclament.
Cet immense entraînement, ajoute notre auteur, faillit détourner cette grande religion de son véritable esprit et l'absorber dans un ascétisme impuissant.
On peut se rassurer : l'esprit de Dieu gouverne son Eglise sur la terre. Par le principe même de la liberté humaincy on a pu voir quelques communautés religieuses s'éloigner
(60) Cours de droit naturel, t. ^^
(61) Ceci a été écrit avant le 2 décembre.
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du véritable esprit qui devait les animer ; mais le christianisme aura toujours assez de jeunesse et de vigueur ponr recruter cette milice d'élites des communautés religieuses» avant-garde de TEglise militante, prête à tous les dévouements, à toutes les souffrances pour Dieu et pour leurs semblables.
On peut se rassurer surtout de la crainte de voir la religion chrétienne a aucune époque pousser les générations en masses vers la vie purement contemplative.
Jouffroy ne pouvait pas se douter que le régime chrétien a deui parties, les préceptes et les conseils.
Il y a les préceptes positifs, absolus, le décalogue : c*est-à«dirc des lois générales; et il est de Tessence de foute loi véritable d'être générale et absolue. Il y a ensuite les conseils, comme lorsque Jésus-Christ dit à un jeune homme : Vendez votre bien et donnez-le aux pauvres; conseils qui n'obligent.personne précisément, parce qu'ils invitent aune perfection morale, qui n'est faite que pour quelques âmes d'élite. L'héroïsme de la vertu d est pas si vulgaire qu'on doive craindre que le genre humain périsse par cet endroit.
La masse du genre humain est appelée par la religion à mener la vie active du travail des mains, à manger son pain à la sueur de son front, et cette vie l'Eglise l'honore et l'encourage.
"Jouffroy a eu une incroyable distraction lorsqu'il a dit : Le dogme myilique attire à lui comme parune nécessité invincible^ ou le dogme du manichéisme^ ou le dogme dupéché^ la chute de Vhomme (62).
Le dogme mys/t^ue, singulière expression qui accuse les notions superficielles de lauteur sur cette matière , attire à lui le dogme du manichéisme. Mais l'Eglise a-t-elle été manichéenne quelque part? N'a-t-elle pas condamné cette erreur dans plusieurs conciles? A-t-elle toléré cette doctrine monstrueuse dans les cénobites qui suivaient son esprit ?
Sans doute les moines étaient manichéens, parce qu'ils ctojsieui au démon ^ principe du mal qui séduisit Eve et qui s'efforce de détourner Vhomme de cette patiente soumission et de Vattirer dans les voies insensées de F activité mondaine.
Remarquez que la croyance aux mauvais esprits nous est donnée ici comme une croyance particulière aux moines et non comme un dogme de TEglise universelle; première erreur. Cette croyance des anges déchus est prise pour le manichéisme ; seconde erreur plus grossière que la première. Les enfants savent qu'il n'y a aux yeux des Chrétiens qu'un seul être nécessaire f. seul principe do toutes choses, qui permet au démon , ange déchu , de tenter les hommes, mais qui ne souffre jamais qu'il entame la liberté humaine»
Toula cette leçon brille d'aperçus de cette justesse et de parfaite connaissance de son sujet.
Par une bizarre contradiction , dit le même auteur, ces idées coexistent avec la doctrine tout opposée de V épreuve , qui est la vraie doctrine du christianisme sur cette vie « celle par laquelle il a exercé sur V humanité une influence s% puissante et si utile , et opéré en morale une si heureuse et si magnifique révolution.
Nous sommes heureux enfm d'entendre une appréciation juste dans cette longue et fastidieuse leçon. Oui, la doctrine de l'épreuve est à la base du christianisme » parce qu'elle suppose lu réhabilitation €omme la suite nécessaire d'une chute primitive ; oui» la religion chrétienne a exercé par là une heureuse inQuence sur le genre humain, parce que seule elle a bien jugé le cœur de Thomme et saisi la maladie qu'elle était appelée à guérir. Cet aperçu aurait dû Taverlir qu'il pouvait bien tomber à faux dans ses critiquer précédentes , el qu'il n'y avait pas contradiction entre le manichéisme et Tidée de l'épreuve, attendu qu'il n'y a pas de manichéisme : il n'y en a pas non plus avec le dogme du péché originel. Etrange distraction de Tautcurl s'il y a eu chute primitive, cela n'appelle*t-il pas naturelle^ ment l'épreuve de la réhabilitation? Je m'empare de cette idée d*épreuve que Jouffroy admet dans son système, du moins.en principe , car chez lui elle u'inQue pas la réalité d0
(62; Droit natur., t. V\ p. U8.
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la Yie; je m'en empare^'âis-je, et a?ec cette idée je le forcerai à admettre on spiritualisme plus franc qoe le sien.
L*épreure suppose le pro?isoire et s*acbemine Ters le déGnitif» comme Texil appelle la patrie. Â ce point de rue le monde se rapetisse et la rie n*a de grandeur que par Tépreuve bien supportée» parce qu'elle établit ou fortifie nos droits k la possession de la chose qui est le but final de Tépreuve.
Ne plaisantez donc plus les'cénobites qui éteignaient les appétitê de ta chair et ferwmeni ainsi Fun des chemins par lesquels les choses extérieures nous tenteni et nous aitireni plus puissamment.
On pourrait rappeler ici à Fauteur les immenses serrices qu'ont rendus les ordres religieux , et lui prouver que cette portion si intéressante de la famille cbrétienne n^esl pas une pièce inutile au monde, même sous le rapport de la ciTilisation. Mais louffroy a jugé les ordres religieux avec les plus mauvais préjugés de son temps , et son travail n*e$t qu'un tissus de bévues et de fausses allégations ; je ne crains pas même d'avancer qu'il n'est pas assez sérieusement préparé pour motiver la critique que j'en ai fcite. J'ai voulu seulement montrer commi3nt, avec beaucoup de talent et d'esprit, un philosophe savait •sltepier un sujet et se moquer de ses auditeurs.
M. Thiers, autrefois si rude adversaire des ordres religieux, a senti la rigueur de ses préjugés se détendre. Le monde mieux compris , l'expérience des événements et de 1'^ lui ont découvert déjà bien des côtés avantageux dans la vie du cloître ; on le trouvera cependant encore plus éloquent que théologien. Ecoutons-le signalant un des bienfaits du clottre, qui k nos yeux n'est point le principal.
« Le christianisme saisit au passage ce désespéré qui allait attenter à sa vie , arrête son bras, l'emmène , le conduit dans la solitude , l'arrache k cette vie agitée des cités , à ces sensations infinies , tour à tour délicieuses ou poignantes , qui le troublaient sans cesse ; l'enferme dans ces clottres silencieux et tristes , où , dans un espace étroit , entre les quatre faces d'un portique uniforme , il se lèvera, priera, travaillera, tous les jours aux mêmes heures ; n'entendra que la cloche du couvent , n'aura d'autre événement que le lever et le coucher du soleil , et sentira son ardeur s'éteindre dans la sublime et douce uniformité de la prière , remède puissant et unique contre l'agitation morale , capable de calmer jusqu'à l'Ame tendre et passionnée d'Hélo'ise et de la Vallière (63). »
Je termine par cette réflexion : Jamais on n'a mieux compris que de nos jours que le bonheur n'est point fait pour la terre que nous habitons. Le mécontentement des masses semble croître et s'aigrir de plus en plus à mesure que la civilisation étale de plus étonnantes merveilles et de plus abondantes richesses. 11 doit être clair pour tout le monde que nous aurons toujours, comme le dit l'Evangile, des pauvres parmi nous, et que la satisffliction des sens , le calme même de l'esprit n'est point le but de la vie. Ceux donc qui jugeraient la vie monastique au point de vue des privations qu'elle impose, et qui la condamneraient parce qu'elle refuse à l'homme les jouissances auxquelles il peut et doit prétendre en ce monde, feraient preuve d'un esprit très-étroit. Ceux-là ne comprendraient guère, d'abord la diversité des vocations , des goûts qui sont dans le cœur de l'homme et que l'Evangile a si bien discernés , ni les charmes secrets que la grâce et l'amour de Dieu savent répandre sur les habitudes calmes, et presque toujours bienfaisantes et utiles au prochain , des personnes qui se séparent du monde à la voix de la religion. Voilà ce que Jouffrojr a été loin de comprendre , nous ne l'en féliciterons pa^ , ni tous ceux qui ont partagé ses sentiments. (Voy. Htsticismb, Théologie mtstiqub ÂsciTBS, Moines et
MofflSTftBES.)
C'est peut-être trop nous occuper des ennemis de la vie contemplative dans un ouvrage comme celui-ci. Qu'avons nous besoin de nous troubler pour ces ^erviteursde Dieu et|denous tnquiéterjdu jugement qu'en portent les impies. Puisqu'ils ne craignent rien pour eux-mêmes et que leur confiance est en|Dieu, ayons nous-mêmes cette confiance dans cette douce pro-
(85) De la propriété.
I5S DISCOURS PREUMlNAiaE. 134
vidence qui a des miséricordes et des longanimités infinies même pour les méchants : Devons-nous craindre qu'elle oublie de protéger ses amis?
Ce qui nous préoccupe davantage ce sont ces préjugés dont nous avons déjà dit un mot, que les gens de bien eux-mêmes ont conservés contre tout ce qui se rapporte au mysticisme.
Au début de ce discours, nous avons posé des principes certains et clairs que nous ne répéterons pas iei» et que nous supposons incontestables et acceptés. Toutefois, il n'est pas hors de propos d'entrer dans quelques détails, et de nous appuyer sur quelques autorités, afin de faire tomber le dernier nuage des préjugés, s'il pouvait encore en rester.
Les uns voudraient qu'on s'en tînt à une vie régulière, mais commune, qui ne se dislingue en rien des Chrétiens irréprochables qui vivent dans le monde. Tout ce qui défasse ce niveau, ils le regardent ou comme superflu ou comme dangereux et sujet à illusion, ou nourrissant l'orgueil ou poussant sur le penchant des excentricités et des extravagances.
Cette considération a un côté séduisant, puisqu'on effet on peut supposer une personne très-parfaite tout en vivant de la vie commune. Il n'est pas môme rare de voir des personnes du monde conserver une &me bien pure et un cœur très-innocent, qui cependant ne font à l'extérieur que ce que font les Chrétiens tièdes qui les entourent.' Ils observent rigoureusement les commandements de Dieu et de l'Eglise et ne vont pas au delà. Ils ne savent œ que c'est qu'oraison mentale; ils ne pratiquent que les jefûnes commandés par l'Ëglise, ne connaissent ni contemplation, ni extase, ni pénitence extraordinaire. Ils prennent part môme aux plaisirs innocents que Ton se donne dans leur condition ; mais^ du reste, ils sont bons, pacifiques et justes avec le prochain, patients dans les adversités, craignant gn^ndetnent le péché mortel. Certes, il serait à souhaiter, nous dira-t-on, que la monde fût peuplé de pareils Chrétiens ï ainsi soit-il, disons-nous à notre tour. La terre serait un Eden ; mais cela n^est pas ainsi, et nous avons la douloureuse certitude qu'il n'en sera jamais ainsi. Le mot de Jésus-Christ sera toujours vrai : Vœ mundo a scnndalis.
Nottf avons, certes, confiance que Dieu saura trouver ses prédestinés, et nous aimons à espértr, puisque l'Eglise ne nous le défend pas, que le grand nombre sera sauvé. Mais il est évident que pour cela il faut compter, d'une pari, sur ceux qui meurent avant l'Age de raison, et, d'autre part, sur ceux qui se convertissent à l'article de la mort; nous soœqies peifuadés qu'il ^ a de grands trésors de miséricorde répandus sur les mourants. Ces considéri^ons n'empftchent pas d'accepter ce que nous voyons de nos yeux^ que le monde est une masse de corruption. Les justes y sont des exceptions ; les prévaricateurs y triomph^Qt; la vertu y est non-seulement rare, mais persécutée; on y tend des embûches à l'innoeence; tout y est pièges pour elle, et il faut une force presque surhumaine pour se conserver, je na dis pas entièrement pur, mais exempt des péchés graves, au milieu de l'entraînement général.
f^ous tirons de là cette conclusion : que celui qui, vivant au milieu d'un monde aussi séducteur, sera presque certainement entraîné par le courant, s'il ne prend quelques précautions au delà do celles qui sont rigoureusement exigées.
Il laut éloigner le combustible du foyer ardent si on ne veut pas qu'il s'enflamme. Il faut môme quelquefois, selon la parole de Jésus-Christ qui se rapporte directement à notre objet, jeter son pied et sa main, et môme son œil s'il nous scandalise ; c'est-à-dire qu'il faut d'une manière ou d'une autre rompre avec le monde, il faut le haïr et le fuir, soit que l'on consomme cette séparation comme les cénobites, en cherchant la solitude, soit que, restant dans le siècle, on tranche nettement avec le monde par une conduite opposée à la sienne. Et nous disons que les précautions ordinaires ne suflisent pas ; il fiHit avoir recours à quelques précautions, à quelques œuvres de surérogation ;.et c'est dans, ce sens que quelques spirituels ont dit que dans certains cas les conseils évangéliques deviennent des préceptes ; et c'est le commentaire naturel et exact des paroles de Jésus-Christ : Si votre ail vous êcandalisef arrachez-le^ clc
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Nous admettons volontiers laréflexioû de Gadescart, qui est aussi celle des mattres de la fie spirituelle.
Il dit à la Gd de la Vie de saint Bonaventure, que la perfection de la vie chrétienne consiste à bien faire chacune de ses actions.
Mais nous ajoutons : Qui peut se flatter de bien faire toutes ses actions en vue de Dieu, s'il a la prétentioa \Ie rester perpétuellement sur les frontières du péché mortel. Poussé a l'iniquité par tout ce qui Tentoure, s'il ne prend pas certaines résolutions héroïques, certains remèdes |)lus forts et plus efficaces contre le péché, soit dans les mortiflcations. Soit dans les prièrres et l'oraison; il tombera.
D'ailleurs, concevez- vous que celui qui est arrivé à bien faire chacune de ses actions» y soit parvenu sans avoir arraché de son cœur l'affection au péché véniel, non qu'il ne tombe .souvent encore dans les fautes légères; mais nous concevons que de bien faire chacune de ses actions, c'est une si grande perfection, un si haut degré de sainteté, qu'il vous parait impossible d'y parvenir avec l'affection au péché véniel, et disons-le aussii sans pratiquer plus ou moins quelques-uns des conseils évangéliques.
Celui qui en est venu à cette perfection, y est arrivé au prix de bien des victoires sur ies passions; il vit maintenant en union bien intime avec Dieu, et il nous est trop difficile de croire qu'il marchande avec son Dieu, si bien servi, le strict nécessaire de la loi.
Ainsi, pour conclure» les propositions suivantes sont certaines sans s'exclure; il 7 a beaucoup de personnes Yçrtueuses dans le monde.
11 est possible de vivra très-saintement, et, dans la réalité, les saints n'aiment point le monde et le fuient autant qu'ils peuvent. On peut faire relativement assez bien chacune Je ses actions, et être peu avancé dans le chemin de la perfection , comparativement aux saints, et même aux personnes avancées dans la perfection.
Mais à Dieu ne plaise que nous paraissions hésiter dans la défense des conseils évangéliques, et qu'on pense que nous ayons besoin de longs discours pour les sauvegarder. Ils subsistent par eux-mêmes, depuis que Jésus-Christ les a formulés dans $es divines maximes, depuis qu'il les a mis si saintement en œuvre dans sa vie.
Outre les préceptes de la vio commune, il a fait un appel à tous les cœurs généreux, aux Ames d'élite de tous les siècles et de tous les climats, pour les appeler à une perfeo» tion plus haute, à un renoncement plus parfait, à un genre de vie plus spirituel.
C'est une marque de divinité de la religion chrétienne, qu'elle fasse un appel & une si haute perfection.
C'en est encore une plus grande que tant de milliers d'Ames aient répondu généreusement à cet appel d'en haut. Quelques lambeaux de vertus, qui sortaient de la voie commune chez les païens, vertus imparfaites encore, ont jeté un vif éclat sous la plume brillante de leurs historiens; mais ces vertus, infiniment plus pures, plus solides et plus modestes, sont devenues, pour ainsi dire, communes chez les Chrétiens, et on les admire h peine.
G religion de Jésus-Christ ! vous seule avez compris la perfection véritable ; vous seule avez les modèles accomplis et d'admirables imitateurs. Oui, c'est l'éternel honneur du genre humain que le génie sanctificateur du christianisme ait pu élever si haut certaines Ames. Imaginez-vous quelque chose de plus sublime qu'un saint Paul, qu'un saint Louis, ]u*une sainte Thérèse, etc.
• Mais comment ne pas craindre, nous dira-t-on, les excès de l'illuminisme, qui ont fatigué si souvent l'Eglise, et qui fournit une si ample matière k la risée des incrédules?
A cette crainte nous répondons par cette question : Doit<on cesser de pratiquer la vertu, parce qu'il y a des hypocrites? devons-nous cesser de vénérer les saints et de nous les proposer pour modèles, parce qu'il y a eu des extravagants qui ont fait parade d'aune fausse perfection et d'inspirations mensongères?
Cette difficulté, dans sa généralité, est donc simplement inepte, et ne vaut pas qu*on s'y arrête; mais elle parait plus sérieuse, si on la réduit à des points plus précis. Ainsi on peut demander quelles sont les règles pour discerner les communications sum^durelies, les effets de la grAce, qui tiennent du merveilleux, qui ne peuvent plus être expliqués par les règles ordinaires, ou bien les effetsde la grAce qui sont tout A fait des prodig<»«
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. Quelques mots d*abord sur la chose en elle-même. Posons en principe qu'on ne peut mettre en question que la grâce de Dieu ne puisse produire et n'ait produit en eUM bien souYent dans les Ames» sanctifiées par la pratique de la rertu» des effets merveilleux qui surpassent les forces de la nature. Cela se prouve 4)ar saint Paul, par les bulles de canonisation, par toute la tradition de TEglise.
Au surplus» cette question se confond avec celle des miracles et des prophéties; puisque Tune est certaine et sert de fondement à la divinité du christianisme, Pautre ne peut non plus être ébranlée. Noos admettons les miracles opérés par saint François-Xavier, les merveilles de la vie de sainte Thérèse, les stigmates de saint François, les prodiges de saint Bernard, au même titre que les miracles des apôtres et de Notre-Seigneur lui-même.
Nous les croyons, parce que leur authenticité est & l'abri de toute séduction. Us sont revêtue de l'autorité de l'Eglise , ils sont rappelés par la liturgie dans les fêtes de l'Egliseï comme ceux de Jésus-Christ et des apôtres.
La difficulté n'est pas plus grande ici que là, c'est le même esprit tout-puissant qui agit et qui souffle où il veut. Qu'il surgisse des Ames éminentes en sainteté, et que le bien de l'Eglise le demande, et nous verrons les mêmes miracles se reproduire; et en effet, chaque siècle aura ses prodiges, ses prophéties, ses avertissements surnaturels. Hais il est vrai aussi que chaque siècle aura ses incrédules. Combien de Juifs révoquèrent en doute les miracles de Jésus-Christ, sinon en eux-mêmes, du moins dan^ leur principe et leur valeur morale » ce qui revient au même. Ces Juifs-là ne meurent janiais: Ûs^ doreront autant que les siècles, c'est-à-dire autant que l'orgueil et que la perversité du ocMir humain, qui ne se prête pas aisément à lire sa propre condamnation dans un mirade. II est plus simple de le nier.
Est-il plus difficile à Dieu de procurer un ravissement, une extase, à une sainte Amct de la consoler par des apparitions surnaturelles, de donner à son corps quelques qualités anticipées des corps glorieux, que de ressusciter un mort? 0 hommes dédaigneux f s'écrie Fénelon en parlant des ravissements de sainte Thérèse, qui osez tout mesurer à vos courtes spéculations ; 6 vous qui corrompez les vérités mêmes que Dieu noiM fait connaître^ et qui blasphémez les mystères intérieurs que vous ignorez ; taisez-vous^ esprits impies et superbes ; apprenez ici que nul ne peut sonder les profondeurs de Vesprit de Dieu^ que Vesprit de Dieu lui-mime.
Y a-t-il des marques de discerner la vraie communication du ciel et les fausses extases t Il est juste ici de laisser parler les saints. Eeoutons saint François de Saies.
« Afin donc qu'on puisse discerner les extases divines d'avec les humaines et diaboliques, les sertiteurs de Dieu ont laissé plusieurs docuroens. Mais quant à moy, il me suffira pour mon propos de vous proposer deux marques de la bonne et sainte extase. L'une est que l'extase sacrée ne se prend nj attache jamais tant à l'entendement qu'a la volonté» laquelle elle esmeut, eschauffe et remplit d'une puissante affection envers Dieu ; de manière que si l'extase est plus belle que bonne, plus lumineuse que chaleureuse, plus spéculative qu'affective, elle est grandement douteuse et digne de soupçon. Je ne dis pas qu'on ne puisse avoir des ravissemens,'des visions mesme prophétiques, sans avoir la charité; car je sçay bien que comme on peut avoir la charité sans estre ravy et sans prophétiser, aussi peut-on estre ravy et prophétiser sans avoir la charité ; mais je dis que celny qui en son ravissement a plus de clarté en l'entendement pour admirer Dieu, que do (Valeur en la volonté pour l'aimer, il doit estre sur ses gardes : car il y a danger que cette extase ne soit fausse, et ne rende l'esprit plus enflé qu'édifié, le mettant voirement comme Saiîl, Balaam et Caïphe, entre les prophètes, mais le laissant néantmoins entre les réprouvez.
« La seconde marque des vrayes extases consiste en la troisiesme espèce d'extases que nous avons marquée cy-dessus. Extase toute sainte, toute aimable, et qui couronne les deux autres; et c'est l'extase de l'œuvre et de la vie. L'entière observation de commandemens de Dieu n'est pas dans l'enclos des forces humaines, mais elle est bien pourtant dans les confins de l'instinct de l'esprit humain, comme très conforme à la raison et lumière naturelle; de sorte que vivant selon les commandemens de Dieu, nous ne sommes DiGTioim. d'AsgAtismb L 5
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pas pour cela hors de noslre inclination nalurellc. Mais outre les commandemens divins, il y a des inspirations célestes pour l'eiécation desquelles il ne faat pas seulement que Dieu nous esiève au-dessus de nos forces, mais aussi qu'il nous tire au-dessus des instincts et des inclinations de nostre nature, d*autant qu'encore que ces inspirations ne sont pas contraires à la raison humainci elies Teicèdent louterois, la surmontent, et sont au-dessus d'icellc;dc sorte que lors nous ne vivons pas seulement une vie civile, honneste et chrestienne, mais une vie sur-humaine, spirituelle, dévote'el extatique, c'est-à-dire une vie qui est en toute façon hors et au-dessus de nostre condition naturelle. Ife point desrober, ne point mentir, ne point commettre de luxure, prier Dieu, ne point jurer en vain, aimer et honorer son père, ne point tuer: c'est vivre selon fa raison naturelle de J'horame. Mais quitter tous nos biens, aimer la pauvreté, l'appeler et tenir en qualité de très-délicieuse maîtresse ; tenir les opprobres, mespris, al^ections, persécutions, martyres pour des félicitez et béatitude ; se contenir dans les termes d'une absolue chasteté, et enfin vivre emipy je monde et en cette vie mortelle contre toutes les opinion; et iq/9ximes du monde, et outre le courant du fleuve de cette vie» par des ordinaires résignation^, renoncemens ^l abnégations de nous-mesmes : ce n'est pas vivre humainement, mais surhumainement; pe n*est pas vivre en nous, mais hors de nous et au-dessus de nous. Kt parce que nul i).e peut sortir en cette façon au-de^sqs de soi-mesme si le Père éternel ne la tire, partant cette sorte de vie doit dstre un ravissement continuel et une eita^o perpétuelle d'action et d'opération.
« Quand doncques on voit une ''personne qui, en l'oraison, a des ravissemens par lesquels elle sort et monte au-dessus de soy-mesme en Dieu, et néantmoins n'a paint d'extase en sa vie, c'est-à-dire ne fait point une vie relevée et attachée à Dieu par abnégation des convoitises mondaines, et mortification des volontcz et inclinations naturelles par une intérieure douceur,, simplicité, humilité, et sur-tout par une continuelle charité, croye?, Théotime, que tous ces ravissemens sont grandement douteux et périlleux : ce sont ravissemens propres à faire admirer les hommes, mais non pas à les sanctifier. Car quel bien peut avoir une ame d'estre ravie è Dieu par l'oraison, si en sa conversation et en sa vie elle est ravie des affections terrestres, basses et naturelles. Estre au-dessus de soymême en l'oraison, et au-dessous de soy en la vie et opération, estre angélique en la médL tatioo, et bestial en la conversation, c'est clocher de part et d'autre, jurer en Dieu, et jurer en Melchon; et en somme, c'est upe vraye marque que tels ravissemens et telles extases ne sont que des amusemens et tromperies du malin esprit. Bienheureux sont ceux qui vivent une vie sur-humaine, extatique, relevée au-dessus deux-mesmes, quoyqu*iis ne soient point ravis au-dessus deux-mesmes en Toraison. Plusieurs saiucts SkQtii au ciel qui jamais ne furent en extase ou ravissement de contemplation. Car bien (te martyrs cl do grands saincls et saincles Yoyous-nous en Thistoire n'avoir japaais eu en l'oraisoa autre privilège que celuy de la dévotion et ferveur* Mais il n'y eut jamais sainçA qui n'ay t eu l'extase et ravissement de la vie et de l'opéralioui se lurmontant soy-mesme et »es inclinations naturelles. »
Le moyen le plus certain de ne point tomber dans l'illusion en jugeant lesefibrts extraordinaires de U grAce dans certaines Ames est donc déjuger les personnes par les œuvres, d'apprécier les ravissements et autres gréées par la vie, et non la vie par les ravissements. Saint François de Sales confirme encore cette pensée.
« C'est dans de pareilles circonstances qu'il faut une prudence oonsoramée et une connoissance solide des maximes désignées par les maistres de la vie spirituelle. Car il n'est pas moins dangereux de rebuter une ame Innocente, et de l'exposer h luy faire faire fausse route, que de s'exposer à accepter comme des inspirations de Dieu des extravagances d'un esprit faux ou des illusions de l'esprit malin. »
Sainte Thérèse la séraphique, sainte Thérèse n'a-t-elle pas été l'objet d'une véritable persécution de la part de ses premiers confesseurs qui la traitèrent comme une vision^ naire. Us allèrent môme jusqu'à la croire possédée du démon. Laissons Fénelon bous
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rappeler cette instructive circonstance dans le panégyrique de cette illustre sainte.
« Dix-huit ans s*étoienl écoulés du milieu de sa solitude dans ce feu dévorul de la peine intérieure qui puriGe Târae en la détournant sans cesse contre elle-même. Mon cœur, dit-elle, étoit sans cesse déchiré. Aux craintes du dedans se joignirent les combats du dehors; les dops intérieurs augmentèrent en elle. De cette oraison simple où elle étoit |déjè, Dieu Tenlàve jusque dans la plus haute contemplation i elle entre dans Tunion où Ise commence le mariage virginal de Tépoux avec l'épouse; elle est tout à lui, il est tout à /c-fle, révélations, esprit de prophéties, visions sans aucune image sensible, ravissements, tourments délicieux, comme elle le dit elle-même, qui lui font jeter des cris môIés de joie et de douleur, où l'esprit est enivré et où le corps succombe, où Dieu lui-même est si présent que l'âme épuisée et dévorée tombe en défaillance, ne pouvant sentir de près tant de majesté; en un mot tous les dons surnaturels découlent sur elle. Ses directeurs d*abord se trompent. Voulant juger de ses forces pour la pratique des vertus par le degré de son oraison, et par le reste de faiblesse et d'imperfection que Dieu laissoit en elle pour l'humilier, ils concluent qu'elle est dans une illusion dangereuse, et ils veulent l'Qxorciser. Hélas I quel trouble pour une ûme appelée à la plus simple obéissance et menée comme Thérèse, par la voie de .la crainte, lorsqu'elle sent tout son intérieur botileversé par ses guides : « J'étois, dit-elle, comme au milieu d'une rivière, prête à me noyer saqs « espérance de secours. » Elle ne sait plus ce qu'elle est, ni ce qu'elle fait quand elle prie. Ce qui faisoit sa consolation pendant tant d'années, fait sa peine la plus amère. Pour obéir, elle s'arrache à son attrait; mais elle y retombe sans pouvoir ni en sortir, pi se rassurer. Dans ce doute elle sent jles horreurs du désespoir; tout disparaît, tout l'effraye, tout lui est enlevé. Son Dieu même en qui elle sereposoit si doucement est devenu un songe pour elle. Dans sa douleur, elle s'écrie comme Madeleine : Ils me Vont enlevé et je ne tais où ils ront mis.
« O vous, oints du Seigneur, ne cessez donc jamais d'apprendre, par la pratique de l'oraison, les plus profondes et les plus mystérieuses opérations de la grâce, puisque vous en êtes les dispensateurs. Que n'en coûle-t-il pas aux âmes que vous conduisez, lorsque la sécheresse de vos études curieuses et votre éloignement des voies intérieures vous font condamner tout ce qui n'entre pas dans votre expérience? Heureuses les âmes qui trouvent l'homme de Dieu, comme Thérèse trouva enfln les saints François de Borgia, Jes Pierre d'Alcantara , qui lui aplanirent la voie par où elle marchait. Jusqu'alors, dit-elle, j'avoîs plus de hoqte de déclarer œ^s révélations, que je n'en aurois eu de déclarer les plus grapds péchés.
« Et nous aussi aurons-nous honte de parler de ces révélations dans un siècle où l'incrédulité prend le nom de sagesse? Rougirons-nous do dire, h la louange de la grâce,
ce qu'elle a fait dans le cœur de Thérèse? Non, non, tais-toi, ô siècle I où ceux mêmes qu^ croient toutes les vérités de là religion, se piquent de rejeter sans examen, comme fables, toutes les merveilles que Dieu opère dans ses saints. Je sais qu'il faut éprouver les esprits pour savoir s'ils sont de Dieu. A Dieu ne plaise que j'autorise une vaine crédulité pour de creuses visions! Mais à Dieu ne plaise que j'hésite dans la foi quand Dieu se fait sentir I Celui qui répandoit d'en haut, comme par torrents, les dons miraculeux sur les premiers fidèles, en sorte qu'il falloit éviter la confusion parmi tant d'hommes inspirés, n'a-t-il pas promis de répandre son esprit sur toute chair? N'a-t-il pas dit : Sur mes serviteurs et mes servantes. Quoique les derniers temps ne soient pas aussi dignes que les premiers de ces célestes communications, faudra-t-il les croire impossibles?. La source en est-elle tarie? Le ciel est-il fermé pour nous? N'est-ce pas môme l'indignité de ces derniers temps qui rend ces grâces plus nécessaires pour rallumer la foi et la charité presqu'éteintes?
« N'est-ce pas après ces siècles d'obscurcissement, où il n'y a eu aucune vision roani^ feste, que Dieu, pour ne se laisser jamais sans témoignage, doit ramener enfin sur la terre les merveilles des anciens jours? Hé 1 où en est-on, si on n'ose plus, dans l'assemblée
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des onfants de Dieu, publier les dons de leur Père? Pourquoi ces ris dédaigneui, hommes de peu de foi, quand on vous raconte ce que la main de Dieu a fait? Malhear à cette sagesse charnelle qui nous empêche de goûter à ce qui est de TEsprit-Saintl Hais que dis-je, notre raison est aussi faible que notre foi même. N'y a-l-il donc qu'à refuser de croire pour s*ériger en esprit fort? N'est-on pas aussi foible et aussi aveugle en ne pouvant croire ce qui est, qu'en refusant de croire ce qui n'est pas? Le seul jïom de miracle et de révélation vous choque, ô esprits foibles, qui ne savez pas encore combien Dieu est grand, et combien il aime à se communiquer aux simples. Devenez simples, devenez petits, devenez enfants ; abaissez-vous, abaissez-vous, âmes hautaines , si vous voulez entrer au royaume de Dieu. Cependant taisez-vous, et loin de douter des grâces que Thérèse a reçues en nos jours, pensez sérieusement à faire qu'elles rejaillissent jusque ur vous. »
LltïÉtlATORE DES ECRIVAIN» A8CÉTIQDES.
Les saints personnages qui dans tous les siècles nous ont laissé des écrits sur la perfection chrétienne, ne se sont guère préoccupés de l'art de bien dire. Ils n*avaient qu*un but, celui d'être utiles, en parlant clairement, simplement. A leur insu cependant, l'amour qur les enflammait les a souvent élevés jusqu'à la plus haute éloquence (64). Les plus tendres poésies de Virgile me paraissent fades, même au point de vue de l'intérêt purement artis-
(64). Qu^on nous permette une citation qui fournira rexemple d*un senre unique d^exposhion dans U théologie mystique : nous voulons parler de cerUines pages de saint Denis TAréopagiti», qui paraissent singulièrement originales et peu intelligibles. Ou croirait que Tidée se subtilise et s'évapore parles efforts qu'elles font pour se passer de Texpression matérielle. Nous citons en latin.
c Tu ^autero, o amice Timolhee, circa mysticas visiones forti contentione et sensus derelinque, et iutellectuales operationes, et omnia sensibilia et intelligibilia, et omnia existentia ;| et sicut est possibile, ignote cousurge ad ejus unitionem, qui est super omnem substantiam et cognitionem. Etenim excessu tu! ipsius et omnium irretentibili et absoluto, munde ad supersubstantialem radium, cuncta aufcrens, et a cunctis absolutus, sursum agcris {J. Scoti Expos, in Myst. Theolog, S. Dionys,^ éd. Migne, Pulrologim C.ClXXlI,col. 271). I
c Yideautem, ut nullus indoctorum ista audiat; istos autem dieo, qui in existentibus sunt formati, nibil super existentia supersubstautialiter esse opinantes, sed putautes scire, qux secundum ipsos est coguitione eum, qui ponit tenebras ad latibulum suum. Si autem super istos sunt divinae doctrinae mysteriorum, quid dicat quideni aliquis de magis indoctis, quiconque omnibus supernositam causam et ex postremis in existentibus figurant, et nihii ipsam babere dicunt super compositas an ipsis impias et multiformes formationes (Ibid, col. 272). i
< Oporiet autem enim in ipsa et omnes exislentium ponere et alûrmare positiones, sicut omnium causa, et omnes magis ipsas proprie ncgare, sicut super omnia superexislente, ei non negationes oppositas opinari esse afilrmalioiiibus, sed multo prius ipsam super privationes el quae est super omnem ablatioiiem et positionem (lb\d. col. 275). »
La scbolie de saint Maxime avertit qu*on ne doit pas prendre le sens de tous ces mots quand ils s'appliquent à la cause première, comme lorsque nous les appliquons aux êtres créés
Voici un exemple bien autrement subtil et apocalyptique.
cCàput V. Quod nihilest intelligibUium omnis inteUtyibilU ffer exeellentiam causalis. — Synopsis capiiis. — Docet (Diouysius) Deum nihii esse eoruni quae nos cognoscimus; sed esse supra omnia ista quaecunque quomodocunque a nobis concipi vel intelligentia percipi possunt.
c ilursus autem ascendeutes dicimus, quod neque anima est, ncc mens, nec phantasiam, nec opinionem, aut rationem, auC intellcclum habet, nec ratio est, nec inteliectus, nec dicitur, nec intelligiiur, nec numerus est, nec ordo, nec magnitude, necparvitas, nec.aequalitas, nec sin&iliiudo, nec dissimilitudo, nec stat, nec movetur, neque silentium agit, nec virlutem habet, nec virtus est, nec lumen, nec vivit, neque vita est, nec substanlia est, nec aevum, neque tempus, nec tactus ejus intelligibilis , ncc scienlia , ncc \critas, nec regnum, neque sapientia, nec unum, nec unitas, nec dcitas, aut bonitas, nec spiritus est, sicul nos videmus, nec filiatio, ncc paternitas, nec aliud aliquid cognitum a nobis, aut ab alio quodam existentium, nec aliquid est existentium, neque aliquid est essentium, nec existentia ipsum cognoscunt cssc secundum quod ipsa est, nec cognoscit ca, quae sunt existentia, secundum quod existentia sunt, nec ratio ipsius est, nec nomeo, nec cognitio, nec teuebrae, ncc lumen, nec error, nec veritas, nec universaUs ipsius positio, nec ablatio, sed eorum, quae sunt praeter ipsam, positiones et ablationcs facientes ipsam, nec punimus, nec auferimus, quoniam et super omnem ablationem est perfoctiva et unita et unitiva omnium causa, et super omnem ablationem est excessus ab omnibus simpliciter absoluti et supra totum (Ibid. col. 281,282). I
Notre intention en rapportant ces passages de saint Denys a été simplement de donner une idée de tons les styles les plus divers qui ont été employés par les mystiques. Nous ne voulons nullement le proposer pour modèle, môme quand il s'agit d'un saint personnacre qui a conféré avec les anétres (car l'opinion que ces ouvrages dont nous parlons sont réellement de saint Denys est la plus accréditée, quand il s'agit d'un saint qui a eu pour commentateurs saint Bonaventure, et même saint François de Sales, et tant d'autres personnages, il n'est pas plus permis de critiquer lajorme que le fond), quelque surprenante et inexpliquable qu'elle soit. Toutefois, en méditant sur ces étounantes paroles on finit par entrevoir des sens sublimes qui vous accablent, et on finit par admirer singulièrement la capacité métaphysique d'une pa>*^Ue intelligence. Ce sont des coups de tonnerre qui éclatent dans la nue.
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tique I quand je lis les touchantes conversations de saint François d'Assise avec tous les êtres qui peuplent la nature. Ici ce sentiment est plus rif , parce qu'il est plus vrai et plus profond. Les plus nobles Gbres de Tâme humaine sont touchées avec une délicatesse infinie ; on sent que o*est un ange qui tient la lyre : chez les classiques ce n'est que le génie de l'homme.
Quelle ricbesseï quelle abondance, quelle souplesse dans la manière dont saint Bona- Tenture parle de Dieu et de la vertu I Quel métaphycien a écrit des pages plus nobles, plus lucides, sur la nature de Dieu et sur toutes les branches les plus élevées de la métaphysique I Et quand il descend aux détails de la vie pratique, il est plus simple sans cesser d'être noble ; pourtant il dévoile sa belle âme si unie à Dieu, si puret si doucement zélée pour attirer les cœurs aux suaves jouissances de l'amour de Dieu»
Tout le monde connaît le génie supérieur du docteur Angélique, esprit universel ; ses ouvrages sont l'encyclopédie du xiii* siècle; après six siècles, il reste le plus grand, le plus profond, le plus renommé des théologiens, également exact dans la morale et profond dans le dogme; et cependant ce grand esprit, nouvel athlète, qui portait la science de son temps, qui paraissait devoir être accablé sous les amas d'éruditions et la sécheresse des froides discussions, vous le trouvez, dans ses opuscules de piété, un des plus onctueux, des ascétiques.
On croirait que c'est saint Jean, Tapdtre bien-aimé qui lui dictait, lorsqu'il écrivait son sermon sur l'amour du prochain, ou ses pages sur TEucharistie.
Jean Tauler s'est fait une grande réputation parmi les mystiques ; il a eu aussi un certain nombre d'adversaires qui l'ont accusé d'exagération, mais on peut se rassurer, nonseulement sur son orthodoxie mais encore sur sa sagesse de vue, lorsqu'il a pu mériter les éloges des hommes, tels que ceux que nous allons citer : Bellarmin l'appelle un prédicateur tris-éminent enpiitiet en savoir; Louis de Blois : défenseur tris-zélé de la foi calholiquet doni les écrits sont non-seulement orthodoxes^ mais encore tout divins ; et le Docte Sponde : Cest un homme digne d^admiraiion ; ses ouvrages sont pleins de l'onction et de la grâce ds FEsprit'Saint.
Je voudrais faire connaître au lecteur son entendement dans les secrets de la vie spirituelle. Il a un génie très-souple et très-fin, pour saisir tout, peindre toutes les situations de l'Ame; je prends, dans ses InêHtutions, son chapitre sur la vue simple de Dieu. Il traite un siqet traité depuis avec un grand succès par saint Jean de la Croix, c'est peut-être dans la lecture de ces écrits de Tauler que l'auteur du Mont-Carme) s'est si bien inspiré.
« Quelqu'un me demandera peut-être, dit Jean Tauler, s'il faut bannir toutes sortes d'images, et s'attacher à Dieu par un acte d'esprit pur et dégagé de toute imagination. A quoi je réponds qu'on peut se dépouiller de toute image en deux manières, pour s'appliquer purement à Dieu. L'une est utile, l'autre est nuisible. Car si je dissipais les images qui sont bonnes avant que de les bien connaître, ce serait agir imprudemment, et sans raison, parce que ce serait dérober à ma connaissance la vérité qu'elle pouvait acquérir par les images. *
Ensuite l'auteur, après avoir observé qu'il faut songer à ses péchés passés avec une forte aversion, h sa conduite présente pour la purifier, à la passion de Jésus-Christ et à toute sa vie, il ajoute que leÉâp^|i|iMi les plus sublimes et les plus parfaites sont, 1* l'union profonde et incompréhensible de la nature divine avee la nature humaine; 2" la noblesse, l'excellence et la richesse de l'esprit humain ; 3* le corps précieux du Sauveur.
« Si on s'applique à considérer ces choses, dit-il , on connaîtra que les images en sont très- relevées.
« Mais enfin, quelles sont les images les plus parfaites et les plu$ nettes? Ce sont celh» que la foi nous donne sujet de former de la Trinité adorable des personnes, ensuite la génération éternelle du Fils de Dieu, et de son existence dans le Père qui l'engendre, comme aussi de la procession du Saint-Esprit» qui émane de tous les deux, du Père et da y^rbe, et qui demeure en eux. Ensuite l'essence de la Divinitéi simple et infinie tout en-
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setnble» C'est en pensaût h ce^ olqets divins, autant que ndtrè loi en est capabloi qu'on se forme des idées et des images qui surpassent toutes les autres en pureté.
« Que si on veut savoir pourquoi il faut renoncer à toutes sortes d'images, la raiSou en est qu'elles ne sont que des moyens pour nous conduire à la vérité toute simple et toute nue. Si je veux donc arriver à celte vérité, il faut que je laisse après moi^ pas k pat^ le obëmin qui m^y conduit; il faut parcourir la série de toutes les pensées qui nous gui* «lent I commencer par les plus basses, passer à celles qui tiennent le milieu, pour s'élever en&D aux plus sublimes, aQn de ne pas perdre un seul point de la vérité que l'on cberohe« Car une des plos nobles occupations de l'bomtne eu cette vie, est de s'élever par la raisoa dèûsi 16S idées qui nous représenleât la Divinité»
« 11 y a trois marques qui hotis font connaître quand nous devons nous dépouiller des Iffiages matérielles, aQn de ne pas les chasser trop tôt: 1** lorsque bous avons du dégoût pour ttuf ce que nous concevons, et tout ce que nous entendons dire; 3° que rien de ce qui entre dans notre pensée ou frappe notre ouïe ne nous cause aucun plaisir ; 3** lorsque nous sentons en nous une soif, un désir du souverain bien, où nous ne saurions néanmoins atteindre, et que nous disons dans l'ardeur qui nous presse de plus en plus : Mou Seigneur et mon Dieu , je ne puis que vous adresser mes prièresi c'est à vous de les exaucer ; je ne puis aller plus loin. »
C'est alors que Tautetir conseille d'aller à Dieu par une vue simple et formée sans images, par la pure pensée et le pur amour.
Evidemment^ celui qui a tracé cette page avait accoutumé soû esprit et son cœur à habiter une région très-élevée. 11 y a de plus un grand talent d'eipression dans cette manière. On aura remarqué un trait bien digne de Pascal, dans cette énergique exprès^ sion de l'auteur en parlant des images : Je laine après moi , pai à pas, 1$ cAemîn qui m'y conduit.
Haisi de (oti^ les auteurs mystiques, le plus admirable dans les ^iemps modernes est dans contredit sainte Thérèse.
Voici le jugement qu'en porte saint François de Sales :
« La bienheureuse Thérèse do Jésus a si bien escrit des mouvemens sacrés de la dilection en tous ses livres qu'elle a laissés, qu'on est ravi de voir tant d'éloquence en une ai grande humilité, tant de fermeté d'esprit en une si grande simplicité : et sa très savante ignorance fait paroltre très ignorante la science de plusieurs gens de lettres^ qui après un grand tfacas d'estndes, se voyent hontcfux de n'entendre pas ce qu'elle éscrit si heureusement de la practique du saint amour. Ainsi Dieu élève le trosne de sa vertu sur le théâtre de notre infirmité t te servant des choses foibles pour confondre les fortes. »
Ecoutez maintenant Fénelon disant à peu près les mêmes choses. On croirait qu'il avait eu un entretien avec le doux apôtre de Genève sur la ravissante sainte Thérèse :
« Plutôt nl*0Ublier moi-même, dit-il, que d'oublier jamais ces livres si simples, si vifs, si naturels, qu'en les lisant on oublie qu'on lit et qu'on s'imagine entendre Thérèse ellemême 1 0 qu'ils sont doux ces tendres et sages écrits, où mon âme a goûté la manne cachée ! quelle naïveté, tnes frères, quand elle raconte lesftiitsl ce n'est pas une histoire, c'est un tableau. Quielle force pour elprimer se^ divers états» Je suis ravi de voir que les paroles lui manque&t, comme à saint Paul, pour dire tout M qa'Ao sent. Quelle foi vivel les cieux lui sont ouverts, rien ne l'étoune, et elle parle aussi familièrement des plus hautes révélations que des choses les plus communes. Assujettie par l'obéissance, elle parle sâUs cesse d'elle et des sublimes dons qu'elle a reçus , sans affectation, saus complaisance, sans réitexions sur elle-même : grande âme, qui se comptant pour rieui ne voyant plus que Dieu seul en tout, se livre sans crainte elle-même h l'instruction d'autrui. O livres, si cbers à tous ceux qui servent Dieu dans l'oraison, et si magnifiquement loués par la bouche de toute l'Eglise, que ne puis-je vous dérober à tant d'yeux profanes! Où éteà-vous âmes simples et recueillies à qui ils appartiennent I »
Nous ue pouvons nous^dispenser do citof plusieurs paésagos des œuvres de c^tfe illustre
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sainte, afin qu'on sache bien que l'amour de Dieu qui s'évapore d'une âme agrandit l'espriCi lui donne plus de justesse et de force: Pittan ad omnin utilii est.
Écoutez sainte Thérèse rendant compte des faux jugements des hommes sur les personnes pieuses et les peines qui en reviennent à celles-ci.
«Certes, je ne vois rien de bon dans ce misérable monde, sinon qu'il ne peut souffrir les moindres impei^fedtions danâ les gens de bien, et qu'ainsi, à force de murmurer contre eut, il les force à devenir meilleurs. C'est ce qui méfait croire qu'une personne qui n'est pas parfaite a besoin de plus de courage pour marcher dans le chemin de la perfection que pour souffrir le mértyre, parce quMl faut beaucoup de temps pour devenir parfait, si Dieu, par une Tateur toute particulière, ne nous accorde cette grflce. Les gens du monde ne Voient pas plutôt une personne entrer dans ce chemin qu'ils veulent qu'elle soit sans aucun défaut; ils aperçoivent de mille lieues loin les moindres fautes qu'elle commet et considèrent comme mal ce qui peut être une vertu, parce que, jugeant les autres par eux-mêmes, ils auraient commis cette faute, s'ils avaient été à sa place. Ils voudraient que, dès qu'une personne s'est résolue à servir Dieu, elle ne mangeftt ni ne dormit, ni n'osât presque respirer. L'estime qu'ils ont de sa vertu leur fait oublier qu'elle a un corps comme les autres, et que, quelque parfait qu'on soit, on ne peut vivre sur la terre sans être sujet à des misères, quoique la partie supérieure de l'Ame s'élève au-dessus et les foule aux pieds. »
« N'ai-je donc pas raison de dire que ces personnes ont besoin d'un grand courage, puisqu'elles ne commencent pas plutôt à marcher que l'on voudrait qu'elles volassent, et que, bien qu'elles ne soient pas encore victorieuses de leurs passions, ;on s'imagine qu'elles doivent, dans les occasions les plus capables de les éb^anler, demeurer aussi fermes que les saints l'ont été après avoir été confirmés en grâce ? d
Ce tour vif et naturel ne la quittera pas, alors qu'elle pari^^ad6 choses plus élevées. Dans une de ses visions qui rappelle le ravissement de saint Paul, elle voit la vérité comme dans sa source. Sur l'ordre pieUx de son confesseur, elle rend compte cotnme elle peut do ses sublimes communications, qui ne peuvent êti^e comprises que par ceux qui les éprouvent.
Voici d'abord les paroles bieti remarquables que Jésus-Christ lui-môme, par une faveut spéciale, lui adressa et qu'elle entendit distinctement : a La faveur que je vous fais maintenant est une des plus grandes dont vous m'êtes redevable, parce que tous les malheurs qui arrivent dans lé inonde viennent de ce que l'on n'y connaît que confusément les vérités qui sont dans l'Écriture, qui, jusqu'au moindre ioia^ ne manqueront pas de s'accomplir; et il ajouta : Ahl ma fille, qu'il yen a peu qui m'aiment véritablement! et s'ils m'aimaient autant qu*ils doivent, je ne leur cacherais pas mes secrets. Mais savoz-vous ôeque c*est qu'aimer véritablement? C'est de croire que tout ce qui ne m'est pas agréable n'est que mensonge; que si vous ne le comprenez pas à cotte heure, vous le connaîtrez plus claire* ment un jour par l'avantage qne vous receVez d'en être bien persuadée. »
« Les effets, dit sainte ïhérése, m'ont confirmé la vérité de ces paroles, et je ne saurais trop en rendre grâces à Dieu; car, depuis ce temps, tout ce qui n'a point rapport à son service me parait si évidemment n'être que vanité et que mensonge, que je ne puis exprimer jusqu'à quel point il me semble digne de mépris : et quelle est ma compassion de ceux qui ignorent cette vérité?... .
«La véritable connilssànoe de cette divine vérité, contenue dans l'Ecriture, qui me fut représentée, je ne sais comd^eut, fit une si forte impression sur mon âme qu'elle me donna un nouveau respect pour Dieu, par une vue si claire de sa majesté et de son pouvoir qu'ello Be se peut exprimer, et que l'on comprend seulement que c'est une chose merveilleuse. Je demeurai dans un grand désir de ne plus parler que de* ces vérités si élevées au-dessus de ce qui passe dans ce monde pour des vérités; je commençai à souflfrfir avec peine de contiouer à vivre ici-bas, quoique je m'estimasse heureuse de goûter avec humilité et un sentiment plein de tendresse la douceur des faveurs que Dieu me faisait ; et quelque extraordiûjiiîres qu'elles fussent, je ne pouvais 64re touchée de la moindre crainte qu'il ]0 entrât de l'illusioii ^ je ne tis rieui mais je OMipris le graiulbieo gue c'est de Mtêis^
151 DlCTlONNàlRË D*ASCET1SME. tH
que do ce qui nous peut approcher de Dieu et de ce que c*e8t que de marcher»' en Yérilé» eu présence de la yérité qu'il me fit connaître étra lui-même.
' c J'ai appris tout ce que j'ai rapporté jusqu'ici, tantôt par des paroles que i'ai distinctement entendues, et d'aulres fois d'une manière inexplicable qui, sans que l'on me parlât, me faisait comprendre les choses plus clairement que si on me les eût dites de Yive voix ; et j'ai connu de beaucoup plus grandes vérités touchant cette vérité que je n'aurais pu en être instruite par plusieurs personnes très- savantes, puisqu'elles n'auraient su me les imprimer de cette sorte dans l'esprit , ni me faire connaître si évidemment quelle est la vanité du monde. J'appris par ces divines instructions que cette vérité dont je parle est la Vérité même ; qu'elle est sans commencement et sans fin ; que toutes les autres vérités en procèdent comme de leur source, toutes les autres grandeurs comme de leur origine, et toutes les autres amours comme de leur souverain principe. Par quoi tout ce que j'en dis ici n'est qu'obscurité en comparaison de la clarté et de la lumière avec laquelle Dieu me le fit voir. On peut voir par là quelle est la puissance de cette suprême majesté qui opère de si grands efi'ets dans les âmes, et les enrichit presqu'en un moment par une telle effusion de ses grâces.
« O grandeur infinie , ô suprême majesté, ô Dieu tout-puissant I à quoi pensez-vous : )i quoi pensez-vous, mon Sauveur, lorsque vous me comblez de tant de foveurs ? Avez- TOUS oublié que j'ai été un déluge de vanité et un abîme de mensonge, et cela purement par ma faute, puisque vous m'aviez donné par mon naturel tant d'aversion pour le mensonge ? Comment donc, Seigneur, avez-vous pu accorder tant de grâces à une personne qui s'en était rendue indigne ? »
On n'ose comparer à rien autre chose ce genre de beauté. Cela est beau comme les pkis belles pages de Malebranche ou de Platon, plus la sainteté et une inimitable candeur.
Peut-'on trouver une comparaison plus ingénieuse et plus juste pour peindre les différents degrés d'oraison dont se sert la sainte.
« Je dis que celui qui commence doit s'imaginer qu'il entreprend de faire, dans une terre stérile et pleine de ronces et d'épines, un jardin qui soit agréable à Dieu, dont il faut que ce soit notre Seigneur lui-même qui arrache ces mauvaises plantes pour en mettre de bonnes en leur place ; et il peut croire que cela est fait quand il s'est résolu de pratiquer l'oraison. Il s'y exerce, et qu'à l'imitation des bons jardiniers, il cultive et arrose ces nouvelles plantes afin de les faire croître et produire des fleurs» dont la bonne odeur invite sa divine majesté à venir souvent se promener dans ce jardin» et prendre plaisir à «onsidérer ces fleurs qui ne sont autres que les vertus dont nos âmes sont parées et embellies.
« Il faut maintenant voir de quelle sorte on peut arroser ce jardin ; comment on doit 7 travailler; considérer si ce travail n'excédera pas le profit qu'on en tirera, et combien de temps il doit durer. Il me semble que cet arrosement peut se faire en quatre manières. En tirant de l'eau d'un puits à force de bras, ou en en tirant avec une machine et une roue» comme j'ai fait quelquefois, ce qui n'est pas si pénible et fournit davantage d'eau, ou en la tirant d'un ruisseau par des rigoles, ce qui est d'un moindre travail et arrose néan^ moins tout le jardin, ou enfin par une abondante et douce pluie que Dieu fait tomber du ciel, ce qui est incomparablement meilleur que tout le reste et fte donne aucune peine au jardinier. Ces quatre manières d'arroser un jardin pour l'étiii^éelîér de périr étant appliquées à mon sujet pourront faire connaître en quelque sorte les quatre manières d'oraison , dont Dieu , par son infinie bonté, m'a quelquefois favorisée. Je le prie de tout mon eœnr de me faire la grâce de m'expliquer si bien, que ce que je dirai serve à l'un de ceuiL qui m'ont ordonné d'écrire ceci, et à qui il a fait faire en quatre mois plus de chemin dans ce saint exercice que je n'en ai fait en dix-sept ans. Aussi y est-il mieux préparé que je n'avais fait , et il arrose par ce moyen sans grand travail ce jardin de toutes ces quatre nenières. »
La manière dont la sainte applique cette comparaison est tout aussi admirable que sa conception. Où trouverez-vooa plus de grâcd» de justesse et d'énergie t
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Au point de vue simplemenl littéraire, les plus belles poésies lyriques, les mouvements les plus élevés des tragiques, ne me paraissent pas approcber.de cette véhémence de sentiments qui jette un cœur tout enflammé vers le ciel , comme sainte Thérèse le fait .dans ses cantiques d'actions de grâces après la communion. C'est un genre difTérent, sans doute, mais sublime pour sublime celui de la sainte surpasse les autres comme le mont Blanc surpasse une pyramide.
Le plus profond et le plus savant de tous les mystiques est assurément [saint Jean de la Croix.
Je l'appellerais volontiers le métaphysicien de la perfection évangéliquoi tant il a de précision et de hauteur do vue en traitant ces matières.
Il n'a pas ces épanchements doux et affectueux , ces élans séraphiques , où ressort surtout la tendresse de l'amour de Dieu, comme on la trouve habituellement dans l'auteur de l'Imitation, dans sainte Thérèse et saint Bonaventure. Ily a dans saint Jean de la Croix quelque chose de plus mftle, de plus sévère. Aussi il n'a pas écrit pour les commençants, mais pour les parfaits; et encore la perfection à ^laquelle il s'efforce de conduire est la plus sublime, et on voit qu'il en connaît bien le chemin. Le caractère le plus frappant de ses écrits est une logique serrée, une grande force dans le raisonnement, une profonde connaissance de l'Ecriture sainte dont il fait un usage merveilleux; on admire aussi une grande noblesse de style qui est parfaitement à la hauteur des choses qu'il traite. Il est difTicile de le citer, car tout se tient dans la chaîne de ses écrits. Il faut lo lire, mais tout le monde ne peut pas le lire, car il faut^ ètre.préparé par un grand désir de servir Dieu parfaitement, et aussi par une certafne mesure d'intelligence. Nous allons cependant en donner quelques extraits qui seront un exemple de précision théologique. Il apprécie les premiers mouvements des passions :
« J'appelle en cet endroit premiers mouvements ceux où la raison et la volonté n'oilt point de part soit en ce qui les précède, soit en ce qui les accompagne, soit en ce qui les suit : car il est impossible de les déraciner en cette vie et de les faire mourir tout à fait; étant comme elles sont des épurations nécessaires de la nature. »
« L'âme, agissant selon l'esprit et la raison, se peut défendre de leur impression; elle peut même quelquefois être élevée, selon la volonté ou la partie supérieure, k une sublime union avec Dieu, et jouir du repos et des douceurs qu'elle y goûte pendant que les passions et les mouvements naturels et nécessaires se feront sentir , même avec violence dans la flÉrtie inférieure, parce qu'ils n'ont nul commerce avec la raison et la volonté qui peut pendant ce temps-là s'appliquer à la contemplation
« C'est pourquoi on ne peut voir sans compassion certaines personnes qui sont chargées des richesses de la grâce, de la vertu et des bonnes œuvres, et qui n'arrivent jamais au port d'une parfaite union avec Dieu, parce qu'elles n'ont pas le courage do détruire l'attachement qu'elles ont à une petite satisfaction des sens ou amitié trop naturelle, è quelques bagatelles de cette nature, quoique, aidées des secours de Dieu , elles ajient brisé les chaînes de l'orgueil, de la sensualité, de plusieurs vices grossiers et de plusieurs péchés griefs. »
Voici maintenant une chAfmante interprétation du mot de l'Evangile : Beaucoup dCappelés et peu d'élus. «Nofre^igneur dit que le chemin est étroit, c'est-à-dire le chemin de la perfection , pour nous apprendre que celui qui désire d'y entrer doit non-seulement passer par celte petite porte, en abandonnant tout ce qui flatte les sens, mais renoncer encore à toute propriété , affranchissant tout ce qui concerne l'esprit et la partie supérieure. Ainsi nous pouvons appliquer à la partie animale ce que le Fils de Dieu dit de la porte très-petite
« Au reste, quand il affirme qu'il y a peu de personnes qui trouvent cette voie, cela vient de ce que peu de gens connaissent ou veulent pratiquer ce dépouillement d'esprit , car le chemin qui conduit à la montagne de perfection va nécessairement en haut et est lort étroit; iJ faut donc que ceux qui souhaît^at .d*jr [pà9ê9i uo 90ieat cbtrgés d'AueuB
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furdeau qui les tire ea bas. Et comme Dieu est le seul terme où l*on prétend arrifer dans ee commerce sacréi on ne doit s'occuper qu'à le chercher seul et qu*à parrenir à sa posaession. »
Mais on n'admire jamais assez les quelques vers où l'illustre saint parle de la nuit obscure. Nous ne trouvons rien d'exagéré dans le magnifique éloge qu'en a fait le P. Berlhier.
Quoi de plus ingénieuxi de plus gracieux, que cette image où la raison dans l'homme est comparée au maître de la maison, et le corps, les sens, sont le logis. Or il s'agit d'en sortir pou^ aller au loin et bien haut s'unir à Dieu. Cette union ne peut se consommer dans le tumulte des passions, dans l'agitation des sens; elle ne s'accomplit que dans le calme et le silence. La nuit est le moment du profond silence ; c'est le moment des réflexions sérieuses. Cette nuit des passions,Mans saint Jean de la Croix, est un moment [JUblitne; la raison les a vaincues; le corps est vaincu, la partie sensitive de T&me est vaincue avec tous ses penchants, les coupables curiosités mémede l'intelligence sont vaincues ; la raison, guidée par l'amour de Dieu, les a forcés à sommeiller: tout dort dans la maison. Pendant ce sommeil, l'Ame peut sortir avec précaution par une porte secrète, et va cousônjmer son mariage virginal avec l'Epoux divin, et elle ne rentre à la maison que pour consolider la victoire obtenue à grands frais sur les esclaves qui l'habitent, qui conserrent toujours des projets de révolte.
J'ai admiré dans Platon avec quel succès il nous démontre la difficulté avec laquelle la Yérité arrive h Tintelligence de l'homme, parla comparaison de ces ombres humaines qui se dessinent dans le forid d'une caverne, où il n'y a qu'un dctni-jour pour juger les choses. J'ai admiré le discours de Socrate pendatit que le poison était déjh dans sa poitrine ; le Songe deScipion^ dans Cicéron, et d'autres beautés de cette valeur; mais la hauteur et la profondeur de saint Jean de la Croix sontplus remarquables dansjes pages dont nous parlons. Il y a beaucoup moins de prétention; ce coup d'œil sur la nature humaine est, d'une part, plus large, plus profond, et les conséquences plus précises et plus vraies. Je ne connais nulle part une philosophie plus sublime, plus transcendante.
Nous ne ferons pas l'éloge du livre àoVJmitalion deJéstM-Chrifi. Il aura un article à part. Nous ne voulons en ce moment que dire un mot du charme de cettediction naturelle et simple, qui est dans ce livre admirable au service d'une connaissance si juste du cœur humain, qu'elle en peint toute la mobilité; et cela avec un accent si céleste et si doux^^qu'on a partout, quelque chose qu'il traite, le désir de devenir meilleur et de s'amender. Il se peut que la sainteté toute seule produise ces fruits; je n'en reste pas moins certain qu'il y a dans oes productions un grand art littéraire, un talent d'écrire d'autant plus remarquable, qu'il à>
rive a son but en ne faisant pas songera lui.
Eu parlant des écrivains qui se sont fait une^grande et juste renommée, en traitant des règles de la vie spirituelle, nous ne pouvons passer sous silence le savant Jésuite Rodriguez. Peu d'hommes ont eu un esprit plus juste et plus sensé. 11 connaissait l'histoire profane et sacrée; il a su assaisonner ses traités d'exemples et de traits puisés à toutes les sources, (iommeson contemporain Montaigne.' Ceux qui ont voulu lui faire la guerre pour ses exemples peu admissibles, historiquement parlant, ont oublié qu'il suffisait, pour le but de l'auteur et le fruit du lecteur, qu'ils eussent une valeur parabolique. Mais quelle exactitude dans le théologien ! quelle prudence consommée dans le moraliste I quelle manière large et naturelle d'embrasser un sujet! quelle suite dans l'exposition des preuves I quelle force dans le raisonnement ! Qudiqu'il ne semble marcher que pas à pas, et sans se presser, vers son but, il l'atteint infailliblement et force son lecteur à se plier insensiblement sous le joug de la conviction à sa belle et pure doctrine, qui respire sans cesse la fleur de l'Evangile.
Ce n'est pas un génie médiocre qui, dans le temps où il vivait, trouvait des comparaiions telles que celles-ci :
Comm^ lei mathfynoticîeûs ne eomidirent dafis les corpe que leê dimensions et les figures^ ei font tonÊJours obstruction de la mature^ parce qu^elle ne fait rien û leur sujet : de même le ^éfUsMs airtfifipr <l#M«ti m titi'l $ongtr, i»k$ t^ms m mcHomé ii^à /Wre la volonté de
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Dieuyttf pour cet effet, il faut qu'il fasse une entière abstraction de la matiiret c'est-à-dire qu'il ne regarde point, ni dans quelle charge on l'emploie, ni quelle chose on lui com-' mande, parce que ce n'est vas en cela que consiste notre perfection, mais à faire la volonté de Dieu,
Ce n'est pas un écrivain ordinaire qui, dans TacUon de grAces apràa la Communion, saitf trouver des images aussi ingénieuses et d'un aussi bon goût qae celles-ci : « Ceux qui ont reçu la Communion se représentent Jésus-Christ au dedans d'eux-mêmes et appellent toutes leurs puissances et tous leurs sens pour le venir reconnaître comme leur roi et pour se soumettre à lui ; de même que dan3 le Itionde un tiomme, qui recevrait chez lui un grand seigneur, ferait venir ses parents pour le saluer et lui rendre leurs devoirs. Ou bien ils considèrent leurs sens comme des ibalades, et regardent en même temps Jésus- Christ comme un médecin ; ils le mènent de Tun à l*autre, comme un médecin qu'on mènerait dans une inGrmerie où il y aurait plusieurs malades, et lui disent : Seigneur, venez et voyez, ayez pitié de moi et de mon infirmité. »
Les œuvres de Rodriguez ne vieillironljamais, parce qu'elles portent le caractère du tiaturel, de la solidité et du bon goût.
Disons donc en terminant : Le mysticisme contient la Ûeur de la pensée chrétienne, et cherche à réaliser le beau idéal de TEvangile. 11 aspire à échapper à toutei les illusions du monde.
Quelle erreur I les plus innocents d^eiitre les hommes se regardent devafit l>leu comme des repris de justice, des flétris^ et ils ne se trompent pas : et les plus coupables se vantent d'être irréprochables et se posent comme des maîtres à qui tout est dû. Avec la foi on sait dé quel côté est la sagesse dans ces ettrémes ; cependant même avee de la foi notre sagesse est souvent en défaut pour juger sainement de bien des choses en parilculier.
La pensée chrétienne élevée jusqu'à l'habitude de la contemplation, Accompagnée de la pratique de la vertu, peut seulo faire monter nos intelligences jusqu'à la juste appréciation de Ce que nous sommes et de ce que nous entreprenons^
La monde ne ressemble pas mal à Ces situations où par un jeu d'optique les objets partlisetit reversés : ceux qui montent paraissent descendre» ceux qui descendent paraissent iliOote^. Cfoonrel, qui multipliait les forfaits pour arriver à sa An, semble grandir aux yeux ^u siècleyLChlrles-Quint, abdiquant la couronne qu'il portait si fièrement pour se réduire àritaiWftbipIe particulier et méditer^sur la mort devant un cercueili parait se rapetisser. Voilà comme led jugements du monde ne sont que vanité.
Les Ames vraiment contemplatives, qui, au milieu des ti'âvaux de là vie présente dht assez de force d'Ame et de chaleur dans le cœur pour rester habituellement unies de pensée à leur Dieu, sont véritablement la portion d'élite du genfe humain. Malgré leur extérieur simple et modeste. Dieu les comble d'honneur même en ce monde. Us sont vraiment les ikmiliers du grand roi ; aussi sont-'ils constamment admis non-seulement à sa cour, et à sa [tablei mais encore à toutes ses communications et A ses familiarités les plus intimes.
D'ASCETISME
ABANDON. ( Yoy. Voie uhitiye. ) — La
«remiirê union de TAme avec Dieu {Voir [nion), est Vunion obscure qui dispose à Tunion êuave^ et se fait au mo^en de Tabandon. Par ret abandon on doit entendre tout chfttiment que Dieu nous envoie par une volonté positive ou permissive, dans le but de purifier notre Ame^et de la disposer à l'union suave.
Les mystiques et les ascètes ont donné k cet état diverses dénominations. 1* On rappelle désolation^ en ce sens qu'il exclut la consolation sensible et accidentelle; 3* on l'appelle aridité^ en ce sens quMl exclut la dévotion sensible et accidentelle; î^purgation passive ^ en tant qu'envoyé de Dieu pour la purification de 1 Ame. Il n'est donc pas ici question de ces pénitences volontairement entreprises, ni de la mortification des passions, par laquelle on s'efforce , avec la grAce divine, de se purifier du péché et de toutes ses traces, ce qui constitue la purgaiion active. Il ne s'açit pas non plus de la purgation passive^ qui est, en un certain degré, du domaine de toute la vie et propre a toutes les conditions de l'humanité, puisqu'il n'est personne à qui Dieu n'envoie quelques chAtiments pour purifier son Ame. Il en frappe les pécheurs, pour les rappeler au bien : les nouveaux convertis, pour les affermir dans leurs bonnes résolutions; ceux qui tendent à la perfection dans la voie purgative, pour les purifier du vice; dans la voie illuminative, pour faciliter leurs progrès dans la perfection et dans l'exercice des vertus; dans la voie unitive,pour les perfectionner par l'union avec Dieu. C'est ce qui se fait dans l'union obscure dont il s'agit ici. Et i^ ce propos remarquons que dans la voie unitive onjpeut aussi]nistinguerdes commençants, des progressants et des parfaits qui éprouvent tous alternati veraentquelque j^ur-
Sation passivede consolation et dedésolation. lais comme ceuiqui commencent à marcher dans celte voie, qui est aussi ordinairement celle de la contemplation, sont éprouvés préalablement par une pursation passive toute spéciale, nous allons ici la décrire sous le nom d'oAaitdon, prélude ordinaire de la contemplation do l'Ame en Dieu.
Vabandon est appelé par saint Jean de la Croix nuit obscure {Lib. de noct. o6fc.), et divisé en purgation passive sensible^ c'est-à-
dire qui agit dans la partie sensible des' facultés sensitives de l'Ame, et purgation passive spirituelle qui s'exerce sur la partie intellectuelle. De même qu'au milieu de la nuit, le voyaçeur marche tout tremblani et comme privéde ses sens et de ses facultés, de même dans ces deux purgations, en l'absence de toute lumière et de toute consolation sensible pour elle , l'Ame s'avance avec crainte dans l'obscurité, et, dépouillée en quelque sorte de ses sens et de ses facultés, elle ne trouve rien qui lui plaise hors de Dieu, et se trouve ainsi disposée à ne chercher que Dieu seul, à la clarté de la lumière nouvelle qu'il lui envoie. Il ne faut pas toutefois confondre cet état avec Tapât nie stoïque ou l'inaction des faux illuminés ; car dans ces sortes d'abandon, notre coopération est toujours réclamée par la purgation active. Il est une autre division de l'abandon : abandon de la t^te active ^ abandon de la vie contemplativcj et abandon de la vie mixte. Quoique, en effet, le don de contemplation convienne mieux à la vie contemplative et v prépare l'Ame par cet[( épreuve toute spéciale de V(Aandon, eomm < cependant, aucune de ces trois vies indiquée .* n'exclut l'autre, Dieu peut aus>i accorder la contemplation aux Ames qui marchent dans la vote active et dans la voie mixte ; et ainsi ces Ames j^uvent se préparer pareillement à la vie contemplative par un abandon spécial. Nous exposerons tour à tour les diverses espèces d^abandon^ après avoir traité d'abord de Vabandon en gé* néral :
1* L'abandon est orcHnairement et pres-
![ue toujours une sorte de disposition pr/aable à la contemplation divine. Ainsi nous le montrent, 1* les saintes Ecritures illya un temps pour pleurer et un temps pour rire (Eccle. m, k). Heureux ceux qui pleu^ rentf'parcequHls seront consolés {Matth.Vf 5). Ces textes nous montrent que la consolation qui, selon saint Thomas (1-3, q. 69, a 3), est la béatitude contemplative de cette vie, est ordinairement précédée de la tristesse ou de l*abandon. L'Ancien et le Nouveau Testament nous font voir beaucoup d'Ames saintes, éprouvées d'abord par la tribulation, admises ensuite à goûter les consolations promises de la béatitude, témoins Abraham, Isaac, Jacob, Job, Moïse, David,
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Tobie et saint Jean-Baptiste ; ensuite Jésus lui-même, notre Sauveur , Marie» Joseph, les apôtres , les martyrs , les confesseurs et les vierges. — 2" Les saints Pères. Saint Jean-Chrysostome (in Matth. yiii) démontre cette vérité par Texemple de Jésus»
souffrant, dès son berceau, les persécutions d*Hérode, « aGn que, fortifiés par cet exemple, nous supportions avec courage toutes les tribulations, sachant (ju*ëlles sont les compagnes inséparables de la vertu ; » et concluant Îar rexemple de la sainte Vierge et de saint oseph, en butte à toute sorte d'épreuves, il ajoute : « que Dieu a fait en sorte de ne laisser aucun de ses saints au milieu des consolations ou des tribulations perpétuelles; mais il*a parsemé la vie des justes d'une admirable variétédefélicitéset d'épreuves. vSaintBonaventure [in iv Proc, relig, ) expose minutieusement toutes les tentations par lesquelles Dieu éprouve lesftmesjustesdans leurintérôt, et pour les faire arriver à la contemplation. Gerson dit (Théol. myst.^ caus. 9) : « Que la pourriture pénètre mes os et me ronge intérieurement,aGnquejemereposeaujourde la triliulalion et eue je m'élève (par la Contemplation) jusqu à notre peuple ceint, » c'està-dire jusqu'aux hommes parfaits. Saidle Thérèse, qui, pendant dix-huit ans, fut disposée à la contemplation par l'aridité, dit au chap. X de sa vie : « Je pense que le Seigneur, toujours au commencement, quelquefois à la lin de la vie spirituelle, éprouve ceux qui Taiment par des tourments intérieurs et des tentations, afin de savoir s'ils pourront boire son calice et porter sa croix, avant de leur confier des trésors d'un prix infini. » 3"* La raison. L'&m eest purifiée fêit Tabandon et par le feu d'une tri hàalAKm apéciale, afin aue, exempte des éUmûâf même les plus légers, elle puisse ^^eiiflai&flmr tout entière du feu de l'amour divin eiol^lè flamme de, la contemplation. Sailli iMjjbdÉÏi Croix nous en donne une hMB #ipfod|icîli {Noct. obscur, lib. ii, c. 10)
eur te comparaison du bois qu'on met au II. D'abord, il perd l'humidité qu'il contient, il noircit ensuite; bientôt il s'éclaircit, et enfin, après l'expulsion de toutes les matières contraires à l'action du fëu, il s'enflamme et se transforme en un feu ardent. Ce saint continue en ces termes : « Il en est de même pour ce feu do l'amour et de la contemplation. Avant de s'unir et de transformer rAme, il la purifie de tout ce qui lui est contraire, il la fait paraître dans toute sa laideur, il la rend noire et obscure, pire môme qu'elle n'est en réalité; car cette divine purification agite les humeurs vicieuses et les maux intérieurs qui, profondément enracinés dans l'âme, lui avaient échappé, en sorte qu'elle était loin de se croire dans un aussi triste état. Bientôt, pour expulser et anéantir toutes ces souillures, cette épreuve les lui montre clairement à l'éclat de la lueur divine , qui rayonne du sein même de cette obscurité. » L'abandon, avons-nous dit, précède ordinairement la contemplation el y dispose
l'Ame ; car il n'est pas douteux que Dieu» dans sa providence infinie et sa bonté, ne veuille parfois élever l'Ame du premier degré de la sainteté jusqu'à la contemplation» comme il nous l'a montré dans la subite conversion de Saul, et dans la sanctification, dès le sein de sa mère, de son saint précurseur»
Outre cette disposition à la contemplationt Dieu se propose encore , dans cet abandon, d'autres Uns, très-utiles pour nous, lesquelles sont autant d'effets et d'avantages que Dieu nous procure par ce moyen. En effet, Dieu, qui est si bon,'no tourmenterait pas spécialement les Ames qui lui sont si chères, s'il n^avait voulu leur accorder par là des faveurs toutes particulières. Sans compter les autres fins, qui ne sont connues que de la seule sagesse infinie, saint Jean Chrysostome (hom. 1, ad popul,)^ saint Bonaventure (in vu Proc. re{.), Gerson {Mjfst. théol.y caus. 6), Bodriguez (p. ii Exere. perf.y t. IV, c. «), en ont indiqué plusieurs, dont nous donnons les principales. La pre^ miêre de ces fins est d'instruire l'Ame par l'expérience, à ne pa$ trop s'attacher à la douceur de la consolation^ mais à se laisser éloigner de la mamelle par l'amertume de l'aloès , afin de puiser des forces dans une plus soUde nourriture, selon ces paroles d*lsaïe (xxviii, 9) : A qui le Seigneur eti^eignera-t-il sa loi ? à qui donnera-t-il rintelli^ gence de sa parole ? à des enfants sevrés et arrachés de la mamelle. « Il y a, dit saint Grégoire (I. XXIV Alor,^ c. 7), trois degrés dans Fa conversion, le commencement, le milieu et la perfection. Au commencement, les convertis éprouvent le charme d'une délicieuse douceur; au milieu de la conversion, ils ont à lutter contre les tentations; mais à la fin ils goûtent la plénitude de la perfection. Ils ressentent donc d'abord une douceur qui les console, ensuite une amertume qui les exerce, enfin de suaves délices qui les affermissent, j»
La seconde fin de l'abandon, c'est de faire désirer à l'Ame, avec plus d'ardeur, la consolation dont elle est privée, de la lui faire considérer comme une pure faveur, et de l'exciter à mieux rechercher son bien-aimé, dont elle déplore la perte. C'est par ce sentiment que l'Ame sainte disait à son bienaimé : Le voici qui se tient derrière notre murf qui regarde par les fenêtres, qui jette sa vue au travers des barreaux {Cant, ii, 9); et que saint Jean Climaque s'écriait {ScaL^
fr. 7) : a La mère du petit enfant se cache dessein, et elle se réjouit de le voir la chercher avec inquiétude ; elle lui apprend ainsi à ne pas s'attacher constamment à ses pas, elle lui fait mieux apprécier tout son amour, et l'excite à l'aimer elle-même avec plus d'ardeur. »
La troisième fin consii^te à préserver l'Ame d'un subtil sentiment d'orgueil, qui se glisse avec les biens que lui procure la consolation. En efiet, dit l'Ecclésiastique (ii, 5) : L'or et l'argent s'éprouvent par le feu : maiê les hommes que Dieu veut recevoir au nombrt des siens s'éprouvent dans 1$ creuset de Fhu^
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ABANDON. ( Yoy. Voie uhititb. ) — La premiirt union de TAme avec Dieu {Voir Union), est Vunion obscure qui dispose à Tunion tuave^ et se fait au mo^en de l'abandon. Par ret abandon on doit entendre tout ch&timent que Dieu nous envoie par une volonté positive ou permissive, dans le but de purifier notre Ame^et de la disposer à Tunion suave.
Les mystiques et les ascètes ont donné k cet état diverses dénominations. 1* On l'appelle déiolation^ en ce sens qu'il exclut la consolation sensible et accidentelle; 3* on rappelle aridité^ en ce sens qu'il exclut la dévotion sensible et accidentelle; S^pur» gaiion passive , en tant qu'envoyé de Dieu pour la purification de 1 Ame. Il n'est donc pas ici question de ces pénitences volontairement entreprises, ni de la mortification des passions, par laquelle on s'efforce , avec la grAce divine, de se purifier du péché et de toutes ses traces, ce qui constitue la puraation active. Il ne s'açit pas non plus de la pursation passive^ qui est, en un certain degré, du domaine de toute la vie et propre a toutes les conditions de l'humaniti^ puisqu'il n'est personne à qui Dieu n'envd quelques ch&timents pour purifier son â;- II en frapoe les pécheurs, pour les rapi • au bien : les nouveaux convertis, pour affermir dans leurs bonnes résolut < ceux qui tendent à la perfection (J voie purgative, pour les purifier d dans la voie illuminative, pour facili' progrès dans la perfection et dnncice des vertus; dans la voie unitiv' perfectionner par l'union avec Di' qui se fait dans l'union obscure d ici. Et h ce propos remarquons voie unitive onjpeut aussi]nistir mençants, des progressants et éprouvent tous alternat! venii lotion passive de consolatioi Mais comme ceuxqui cornu dans celte voie, qui est ar celle de la contemplali' préalablement par une toute spéciale, nousalU le nom d'abandon^ pr<' contemplation de l'ftrii Vabandon est api ' Croix nuit obscure divisé en purgatio^
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// faut onérrrion salut avec crainfe tl ti lemmt dans Ut trataux, les veillas etks ■nônes, dans les prirrrs et les offrande», e 'sjeânet et ta chasteté (sess. n, c. 13). D i^.s flmesd'élile,a|ip(lées pnria dureéppo i'.' l'abandon à la iloucour de laconleiii| ion et à une perfection complète, doi»
irlemeiit s'appliquer à la pratique des b les œuvres 6n supportant avec courage liandoii ; elles doivent rester fermes et (Kibilos et coopérer h la grâce divine; ur labeur ne restera pas stérile aui yi le Dioo.
Cependant certaines âmes affligées I oulume de prélexler des eiciises d'imr -Mijilité, et V elles disent yue, duns 1 atjandon, il leur est impossibrede conlip la pratique des bonnes œuvres, qu'elles se reconnaissent propres i rien de biei sont obligées de s écrier en gémissant a saint Bernard (serm. 54, m Canl.) : « Je trouve aucun goût dans les psaumes ; la I turo et la prière sont pour moi sans d' ceur; je ne puis plus me livrera mes mi
lations nccouluniées Paresseux pour
travail manuel, endormi ';jii3tid je voudi veiller, je suis devenu prompi à la coli opiniâlreà la haine, inlemiiôrant dans i paroles et mes repas, lourd et néglig dans la prédication. » J'ciiiprunteriii, |i< leur répondre, les()arolrs de l'Apâlrt;; L est fidèle et il ne permettra pas que « toyeg tentés au-detsus de vos forces ; mai vous fera tirer avantage de la tentalionmé afin que vous puissiez persévérer (/ Cor. x, 1 Car, selon le concile de Trente : « D n'ordonne pas l'impossible; en ordonn<i il vous avertit de faire ce que vous pouv de demander ce que vous ne pouvez pas, il vous aide pour que vous le puissiez (se 6, c. il), u liieu lui-même dit formellem nujuste i Je suit aveclui dans la tribulatii je le délivrerai et je le glorifierai {Ps. xc, 1 Donc bien que, par uous-mômes, nous puissions seuls faire de bonnes œuvrci milieu d'une telle contradiction, nous
Siïuvons toutefois avec celui nui peijt to uoiquenous paraissions et même que n( soyons réellem-.'nt abandonnés detui, qu h sa présence sensible et expérimentî toutefois par sa présence insensible cl rement spirituelle, i| est avec nous e Iravaitle avec nous par sa grâce. — 2*1 âmes disent encore que, malgré tous le etforts, elles ne pensent pas jiouvuir coo| rer à la grâce de Dieu, et qu'elles éprouv en clles-mômcs le seniimenl que déîif l'Apôtre (Aom. vu, 18) : Je trouve en mo\ volonté de faire le bien, mais je ne trouve po te moyen ae l'accomplir. Suint Thomas U répond (lect. 30) : a Je trouve en moi la lonté de faire le bien depuis que j'ai été généré par la grâce. En elTet, c'est par l'o ration de celte grâce divine que nun-seii ment je veux le bien, mais en*ore que je I quelque bien, puisque, guidé par l'csp je résiste à la concupiscence; mais le trouve pas en mon pouvoir les moyi d'accomplir entièremeal le bien, o't)st-M
IdS
ABA
ABA
miliaiion. « Si rbomme, dit saint Bonaventure, n'était pas quelquefois privé de lajcoiisolation spirituelle, il s'enflerait trop, perdrait la grâce et périrait; Dieu la lui enlève donc» pour Tempôcher de la perdre. C'est ainsi qu'un père refuse à son jeune fils de l'argent» de peur qu'il ne le perde au jeu» jusqu'à ce qu'il soit devenu sage, et qu'il sache le conserver avec prévoyance. » (Pro* \ee$$. TU Relig.j c. 1.) « Comme une mère» ;dit saint François de Sales (Introd., p. 5, e. lk)t refuse du sucre & son fils» parce qu'il engendre des vers; ainsi Dieu nous enlève les consolations» quand elles font natlre en nous des sentiments de vaine complaisance et qu'elles nous exposent aux vers de la présomption. »
**La quatrième fin est d'affermir de plus en plos I Ame dans VkumilUé du cœur, par la ponuaissance d'elle-même et de sa misère. Rien» en effet» n'inspire mieux ce senliment que l'abandon, comme l'atteste David : Cesl un bonheur pour moi d'avoir été humilié par V0U9 (Pi. Giviii, 71). Comme rien ne convient mieux à l humilité que la tristeèse^ dit saint Jean Climaque [Scala^ çrad. 7), rien ne lui est plus opposé que le rire. « Pour réprimer l'audace do l'homme » écrit saint Laurent Just. (i De cart. connub.f c. 15), parfois la sagesse divine se souslrair sagement à ses regards» non par haine ou par mépris, mais par amour; car jamais on ne reconnaît mieux sa faiblesse que quand on se voit abandonné. Un succès continuel est une cause de vanité. C'est à peine si l'âme instmifo par l'adversité et brisée par les sens: ^^s, peut reconnaître son infirmité. »
La cinquième fin est do faire pousser à la crainte filiale de Dieu de [)lus profondes racines dans l'Ame. Sur qui jetterai-je les yeux^ dit le Seigneur, sinon sur le pauvre qui a le emur brisé .et aui écoute mes paroles avec tremblement ? [Isa. lxvi, 2.) Et saint Jérôme ajoute ce commentaire : « Le Seigneur jette donc ses regards sur quiconque est humble et paisible» et écoute ses paroles avec crainte. »
La sixième fin est d'exciter l'Ame à la prièrCf on lui faisant reconnaître tous ses besoins. C'est ce que faisait David : Sauvezmoif Seigneur^ parce que les eaux des tribulations sont entrées jusque dans mon âme (Ps. Lxviii, 2). Ëzéchiâs s'écriait aussi, sur Je point de mourir : Le Seigneur, comme un lionf a brisé tous mes os. Le matin je disais : Seigneur, vous finirez ma vie ce soir. Je criais comme le petit de rhirondelle^ je gémissais comme la colombe (Isa. xxxviii, 13, ik). Voici comment saint Jérôme explique ce passage : « La mort qui s'approche, la douleur qui m'accable, ont, comme un lion» brisé tous les os de mon corps. Et moi, comme l'hirondelle et la colombe, je passais toutes mes nuits dans les pleurs et les gémissements ; et» les yeux levés vers le ciel» je n'attendais de secours que de Dieu» qui aeul pouvait me venir en aide. »
La êêptiime fin est d'exercer l'Ame duiusle |i jt patieneSi selon ces paroles de ^'Ecclé-
siastique (ii, 4) : Recevez de bon cœur tout cê qui votis arrivera : demeurez en paix dam votre douleur 9 et au temps de votre humilia-' tion conservez la patience. Car Vor et l'argent s^ épurent par le feu; mais les hommes que Dieu veut recevoir au nombre des sienSf s'éprouvent dans le creuset de l'humiliation. Saint Jac<]ues dit aussi : Mais vous autres^ mes frères , persévérez dans la patience juS" qu'à l avènement du Seigneur : vous voyez
?me le laboureur^ dans l'espérance de recueil-^ ir le fruit précieux de la terre^ attend patiemment la première et l'arrière-saison. Soyez ainsi patients et affermissez vos cœurs ; car l'avènement du Seigneur est proche (Jac. y, 7 ei 8). Saint Augustin dans son Commentaire sur le ps. Lxi, s'exprime ainsi : « La fournaise, c'est le monde; la paille» les méchants; i'or» les justes; le feu» la tribulation; l'orfèvre» Dieu. Je fais ce que veut l'orfèvre; je supporte les épreuves qu'il m'impose. Mon devoir est de les supporter» et c'est par elles qu'il me purifie. » Voici comment saint Jean Chrysostome explique la comparaison de saint Jacques (bom. i» ad. pop.) : « La pluie ne fait pas germer et croître la semence, autant que les larmes i'épandues font grandir et fleurir les semences de la piété. Ces larmes purifient l'Ame et arrosent IVntendemont; elles font croître en peu de temps le germe de la doctrine ; aussi est-il nécessaire de tracer un profond sillon. V
Ln huitième fin est de fortifier l'Ame dans la foi puréi indépendamment de l'expérience de la consolation. Aussi VEccléstas'' Itfue, parlant do ceux qui sont livrés à Tabandon (ii, 8)» dit : Vous qui craignez 1$ Seigneur^ croyez en /ut, et votre récompen$9 ne sera pas vaine. C'est ce que proure saint Bonaventure (Proecss. vu Relig.t cl) : « Le Seigneur veut nous instruire, par la priva* tion de consolation , à nous apiiuvar sur it vérité do TEcriture et de la foi, fihitôt que sur notre expérience, quelle quelle soit; car la foi n'aurait pas do mérite, si elle consistait dans la seule expérience. »
La .neuvième fin est d'affermir davantage l'Ame dans l'espérance, indépendamment du secours des consolations. L'Ecclésiastique nous le montre encore (ii. 9) : Vous qui craignez le Seigneur ^ espérez en lui, et sa mi" séricorde vous consolera. Saint Bonaventure le prouve (loc. citât.), en montrant que l'espérance qui s'appuierait sur l'expérience» ne serait pas une espérance véritable, et que nous devons par conséquent plutôt espérer par la patience et la consolation des écritures. « N'ayez donc aucune défiance^ dit-il, si Dieu vous prive des douceurs de la consolation intérieure, comme s'il vous délaissait et n'agréait pas vos bonnes œuvres; mais recourez à ces témoignages véritables et qu'ils vous consolent » de manière à vous remplir de confiance pour la vérité de Dieu» tant que vous ne vous éloignerez pas volontairement de lui » en consentant a transgresser ses préceptes. • I La dixième fin est de purifier l'Ame dana
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l*amotir de Dieu, abstraction faite de toute eonsolation et do toule jouissance particu-f Hère. C*est encore V Ecclésiastique qui nous l'enseigne (v, 10) : Vous qui craignez le Seigneur t chérissez le, et vos cœurs seront éclairés. Jean d'Avila dit à ce sujet {in Audi plia, c. 26) : « De raôme que c'est la marque d'un bon Ghrélien d'aimer pour l'amour de Dieu celui qui m'a fait du mal, car il n'est personne qui n'aime son bienfaiteur; de même rendre grâces à Dieu dans l'adversité, el ne pas s'arréler à la rigueur qu'il nous montre extérieurement, pour ne considérer que la récompense cachée qu'il nous prépare par ces épreuves, c'est la marque d'un homme qui ne voit pas avec les .yeux de la chair^ et qui aime Dieu, puisqu'il se conforme k sa volonté dans les peines qu'il a à souffrir. »
La onzième fin est d'enseigner à l'âme, par le langage en quelque sorte nouveau que Dieu lui parle dans l'abandon, h connaître minutieusement, à discerner et h extirper tous ses défauts^ toutes ses intentions mau« vaises , toutes ses affections vicieuses cachées dans sa partie sensitive ou intellectuelle. En effet, la tribulation et l'abandon sont cette parole de Dieu, vivante et efpcace, qui perce plus qu'une épée à deux tranchants ; elle entre et pénètre jusque dans les replis de Fâme et de t esprit, jusque dans les jointures et dans la moelle ; et elle démêle les pensées et le$ mouvements du cœur {Hebr. iv, 12). Car, ainsi que le remarque saint Grégoire (in £xecA.,hom. 2}) : Souvent nous pensons une chose et noue Qvons intention d'en faire une autre,
La douzième fin est d'orner Tâme de vertus, d^ la rendre digne de son divin époux, de la
Eurifler complètement par le feu de la Iriulation el (Je lar^/brmer loi^t entière d'une manière conforme a la volonté de Dieu. C'est ainsi que David s'écriait : Je me suis écoulé eommer^Uf tous mes os se sont déplacés; mon cœ^r atfa^iteu de mes entrailles est devenu temblabh'à la cire qui se fond [Ps. xxi, 15]. Aussi Thauler nous enseigne (c. 11 Ju^t.) : « Toute âme qui voudra devenir Ja reine bien-aimée et préférée de son époux éternel ne peut y parvenir que nar le feu ardent des adversités ou des alQictions, qui étendent leurs ravages iusque dans la moelle de ses 08, et qui préparent l'âme comme le feu prépare la cire à recevoir toutes les impressions que l'ouvrier voudra lui faire prendre. »
Pour que l'abandon puisse obtenir toutes ces Ans, nous devons, avec le secours de la grâce, coopérer à |a volonté de Dieu. Ainsi nous l'enseigne l'Écriture sainte : Efforcez-vous de plus en plus, mes frères, d'affermir votre vocation et votre élection par les bonnes œuvres (11 Petr, i, 10). Mes frères bien-aimés, demeurez fermes et inébranlables, et travaillez tans cesse de plus en plus à l'œuvre de Dieu, sachant que votre travail ne sera pas sans récompense en Notre-Seigneur (l Cor, xv, 58). C'est aussi l'avis du concile de Trente, qui exhortâtes justes à la persévérance en disant:
Il faut opérer son salut avec crainte et tremblement dans les travaux, les veilles et les aumônes, dans les prières et les offrandes, dans lesjeilnes et la chasteté (sess. Vi, c. 13). Donc les âmes d'élite, appelées par la dure épreuve de l'abandon à la douceur de la contemplation et à une perfection complète, doivent fortement s'appliquer à la pratique des bonnes œuvres en supportant avec courage cet abandon ; elles doivent rester fermes et immobiles et coopérer à la grâce divine; car leur labeur ne restera pas stérile aux yeux de Dieu.
f Cependant certaines âmes affligées on{ coutume de prétexter des excuses d'impossibilité, et V elles disent que, dans leur abandon, il leur est impossible de conliquer la pratique des bonnes œuvres, qq'elles né se reconnaissent propres à rien de bien et sont obligées de s écrier en gémissant avee saint Bernard (serm. 54, in Cant,) : « Je n^ trouve aucun goût dans Ie5 psaumes ; la lecture et la prière sont pour moi sans douceur; je ne puis plus me livrer S mes méditations accoutumées Paresseux pour le
travail manuel, endormi quand je voudrais veiller, je suis devenu prompt à la colère, opiniâtre à la haine, intempérant dans mes paroles et mes repas, lourd et négligent dans la prédication. » J'emprunterai, pour leur répondre, les f)aroles de l'Apôlre : Dieu est fidèle et Une permettra pas que vous soyez tentés au-dessus de vos forces ; mais il vous fera tirer avantage de la tentationméme^ afin que vous puissiez persévérer [I Cor. x, 13). Car, selon le concile de Trente : « Dieui n'ordonne pas l'impossible ; en ordonnant, il vous avertit de faire ce que vous pouvez, de demander ce que vous ne pouvez pas, et il vous aide pour que vous le puissie? (sess. 6, c. 11). » Dieu lui-même dit formellement au juste : Je suis avec lui dans la tribulation: je le délivrerai et je le glorifierai {Ps. xc, 15). Donc bien que, par nous-mêmes, nous ne puissions seuls faire de bonnes œuvrer au milieu d'une telle contradiction , nous iq pouvons toutefois avec celui qui peut tout.' Quoiquenous paraissions et même que nou$ soyons réellement abandonnés de lui, quant à sa présence sensible et expérimentale, toutefois par sa présence insensible el purement spirituelle, il est avec nous el il travaille avec nous par sa grâce. — 2*Ce5 âmes disent encore que, malgré tous leurs efforts, elles ne pensent pas pouvoir coopérer à la grâce de Dieu, et qu'elles éprouvent en elles-mêmes le seniiment que désigne l'Apôtre [Rom. vu, 18) : Je trouve en mo\ la volonté défaire le bien, mais je ne trouve point le moyen de l'accomplir. Saint Thomas leur répond (lect. 30) : « Je trouve en moi la volonté de faire le bien depuis que j'ai été régénéré par la grâce. En effet, c'est par l'opératioîi do celle grâce divine que non-seule? ment je veux le bien, mais ennore que je fais quelque bien, puisque, guidé par l'esprit, je résiste à la concupiscence; mais je. nq trouve pas en mon pouvoir les moyens d'accomplir entièrement le bien, G'est-û-dire
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de repousser complètement la concupisceuce.» Résistons donc à la partie inférieure, luttons contre elle, voulons efficacement le bien dans la partie supérieure ; qu'il soit Tobiet de tous nos désirs ; car si nous le désirons ardemment, dit saint Augustin, pourquoi neTobtiendrions-nous pas?(conc.
B in p$. Gxnii) : « Ce .qui seul nous empêche d'obtenir les justiRcations de Dieu, c'est que nous ne les désirons pas réellement. » Si ces Ames ont encore des craintes sur TefOcacité de leur coopération, | il ne leur reste plus, dit saint fionaventure ( in IV Proe. retig.f c. 4), « qu'à élever vers le Seigneur leurs cris et leurs instances, quand elles souffrent la tribulation, afin d*ètre délivrées de leurs nécessités. » —3* Elles disent aussi qu'elles connaissent bien toute la vertu de la prière» mais qu'elles en sont complètement incapables, qu'elles peuvent à peine dire un seul mot, à peine élever leur Ame à Dieu. Répondons-leur avec saint Lau* rent Justinienj (Tr. de perf. mon.^ c. 18) : « Dans cette situation, loin de négliger la
firière, il faut y persévérer avec constance...» 1 faut élever ses cris vers le ciel avec un humble et ardent désir de cœur, toutes les fois que notre esprit est assailli, pendant la prière, par le choc des pensées mauvaises.» C'est la nécessité elle-même qui nous donne ce conseil. Aussi ce grand saint ajoute: t Après avoir perdu le port du paisible repos, on doit s écrier sans cesse vers le Seigneur et lui dire : Sauvex-moi^ mon Dieu^ puisque les eaux ont pénétré jusquà mon âme. » « Faites une prière, dit saint Augustin, aussi courte et aussi parfaite que possible : Di^u est toujours le même Puissé-je
me connaître et vous connaître I Une invo* cation semblable suf^t. » Qu'on ne résiste donc pas aux desseins de Dieu, mais qu'on se soumette h sa volonté avec humilité et résignation.-~ 4*" Elles disent enfm que cette résignation leur serait moins difficiles! elles avaient la certitude que l'abandon interminable auquel elles sont livrées, est seulement une épreuve, et non une punition de leurs fautes, présentes et passées. Hais si quelqu'un est puni par l'abandon des fautes qu'il a commises ou qu*il commet encore tous les jours, c'est une raison pour lui de 5*abstenir d'en commettre de nouvelles, et de subir le cbAtiment de ses péchés avec patience et résignation à la volonté divine, en s'écriant avec Job (xxxm, 27) : J'at péché^ foi vraiment offensé Dieu et je n'ai point été châtié comme ie le méritais. Ecoutons cet avis de Louis de blois (65) (ConsoLpusillan,^ c. 25) : « Si dans les afflictions votre âme n'est pas toujours également résignée, vous n'avez pas perdu pour cela tout espoir de aalut, ni même la grâce de Dieu; gardezvous seulement de résister à Dieu avecimpatience et opiniâtreté. Car si vous conservez, autant qu*il vous est possible , une humble et douce patience, vous serez chéri de Dieu, et vous parviendrez enfin à la félicité de son céleste royaume. »
L'Ame affligée coopérera en effet beurea« sèment, dans l'état d'abandon, h la volonté et à la grâce de Dieu, si ell$ observe avec soin les règles suivantes :
L Que la personne affligée se confie humblement et simplement à un sage et pieux directeur spirituel. C'est le conseil de saint François de Sales (p. 4 Introd.^ c. li) « Allez trouver votre confesseur, ouvrez-lui votre cœur, dévoilez-lui tous les replis de votre âme; acquiescez en toute simplicité et toute humilité aux conseils qu'il vous donnera: car Dieu, qui aime surtout l'obéissance , rend souvent utiles les conseils que l'on reçoit, surtout les conseils des directeurs des âmes, quand même nous n'en apercevrions pas 1 utilité. » Le saint prélat le prouve par l'exemple du Syrien Naaman, q^ui vint trouver Elisée pour obtenir la guérison de sa. lèpre ( lY Reg. v ).
Cette règle est universelle et en quelque sorte transcendante. En effet, toutes les règles suivantes peuvent bien être pratiquées par celui qui souffre l'abandon ; toutefois, dans leur observation, il doit toujours se laisser guider par les conseils de son directeur ; et le directeur doit aussi s'en servir pour venir eh aide à l'âme abandonnée.
( U. Si l'Ame, en proie à l'abandon et aux tribulations est souillée de péchés, qu'elle se tourne de tout cœur vers le Seigneur, se rappelant que c'est par celte voie que Dieu rappelle ordinairement les pécheurs à son amitié ; il les trouble par les adversités, afin de leur apprendre à ne chercher de véritable paix qu'en Dieu seul. C'est ce que le concile de Trente nous enseigne (sess. xit> c. k) par l'exemple des Ninivites et par ce qui est arrivé au roi Manassès {11 Paraiip. xxxni , 12) : la tribulation de la captivité inspira à ce prince un véritable repentir. Beaucoup d'autres ont été de même conduits à la pénitence par les afflictions ; mais cette pénitence par leur faute est ç|ameurée stérile , parce qu'ils n'ont pas convenablement répondu a la grâce : témoin le roi Antiochus [l Mach. vi; f/, ix).
Dans ce dernier cas, Tâme pécheresse n'est pas disposée à la contemplation par l'abandon et les adversités, à moins que , par une faveur toute particulière, qui ne peut faire règle, on ne s*élève, au moment même de la conversion jusqu'à la hauteur de la contemplation. Alors cette faveur se manifeste d'une manière toute spéciale.
Ainsi Saûl est terrassé, aveuglé, en proie à de vives tribulations; quand il se relève, il s'appelle Paul, il est ravi jusqu'au troisième ciel [Act. ix). Remarquons néanmoins que dans ces cas extraordinaires, où Jésus veut lui-même servir de maître au nouveau converti, il envoie son disciple, malgré sa haute perfection, à Ananie, a un directeur humain {Act. vu). C'était, selon la remarque de Cassien {Collât.^ ii, c. 15), pour donner un exemple à la postérité, et pour réprimer la présomption de ceux qui prétendraient ne prenolre d'autre maître que Dieu seul, et
(G5) Blosius^ . 60 français Louis de ^Blois, Delà Liège, écrivain du xvi* siècle, voir Fart, m Bloib.
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préféreraient s^en tenir exclosivement à sa doutrine» méprisant les enseignements des personnes expérimentées.
III. Si t'àme en proie à la tribulation est tUde dans le service divin» n'aspirant pas à la perfection et cherchant à peine à fuir le
Eéché mortel » qu'elle ouvre ses yeux accalés par le sommeil de la tiédeur , qu'elle Toie dans cette tribulation un mo^en dont Dieu se sert pour l'instruire, lui faire connaître les dangers qu'elle couK, et la faire marcher avec fermeté et avec ferveur dans la voie de Dieu. C'est pourquoi le Roi*Pro-
Î>hète priait ainsi le Seigneur: Comprimez eur bonche aoec le mon et le frein , parc€ qu^autrement lU %e n'approcheraient pas de vous {Pi. XXXI.. 0). C'est aussi de ces Ames que parle Gerson , en disant ( Tr. de mont, cofUempI., c. 15) : « Il en est d'humeur et de condition aifférentes, qui sont plus endurcis , et ont un caractère aussi rétif que l'âne même ; ils ont besoin d'être stimules : les tribulations et les adversités sont les meilleurs moyens de les ramener à Dieu. Ce Dieu tout*puissant les attire è lui» comme une mère attire son enfant qui l'a quittée. Elle fait en sorte que d*autres l'attaquent et le tourmentent : l'enfant appelle alors sà mère et retourne auprès d'elle en pleurant. Elle le reçoit dans ses bras, et l'avertit de ne point s éloigner d'elle à l'avenir, ajoutant
Îue partout ailleurs il ne peut qu'éprouver u mal. »
Dans ce cas encore Fabandon n*est pas une disposition è la contemplation; car dé la tiédeur à la contemplation, le chemin est long h parcourir. Et si Dieu, par un miracle, n'y dispose pas autrement, il faut d'abord chasser toute tiédeur, éveiller la ferveur en son tme, rentrer dans la voie spirituelle, et y faire de grands progrès. L'ême tiède doit donc suivre ce conseil de VApocalypee (m, 19) : Animex-^ous de zèle et faiiee pénitence ^ c'esl-è-dire, selon l'explication d'Alcazar: « Recoi^ffaissez à la fois votre misère et mon aniodK et animé du feu de mon amour» enflammez-vous de zèle contre la tiédeur et faites pénitence. 1
iV. Si l'Ame éprouTée par la tribulation s'applique avec une entière résignation au aernce divin, et qu'elle y persévère, évitant les péchés mortels et les fautes légères les
fdus notoires et les plus fréquentes, faisant e bien, s*avançant par Texercice des venus et aspirant à la perfection ; mais que d'un autre côté elle fasse peu de progrès dans la mortification de ses passions, dans la connaissance de soi-même et de ses défauts, et ne soit pas en état d*agir d'une manière héroïque, elle doit s'efforcer, au milieu de ses tribulations , de les supporter avec une sainte résignation, et d'avancer dans la vertu, surtout dans la vertu d'humilité. Voici ce que ppus lisons dans VEccUêioâtique (ii, 1), au sutet de ces Ames, quand elles commencent a marcher dans la voie spirituelle : Mon JUif longue vous entrerez qu service de DiêUf demeurez ferme dans la justice et dans la crainiey et préparez votre âme à la tentation.
DlCTIO?IN. n'ASGÉTISSIB. I.
Quant h ceux qui sont en voie de progrès, Jésus-Christ leur dit lui-même : Je suie venu apporter le feu sur la terre^ et aue veux- />, sinon quil s'allume? (Luc. xii, lo.) Qu'il s*agis8e ici du feu de la tribulation, comme l'entend Maldonat, d'après Tertullien; qu'il s'agisse du feu de la charité, selon Pacception commune , cela prouve, dans l'un et l'autre sens, que Jésus^Christ veut allumer par la tribulation le feu de la charité, comme par un bûcher.
Ce n'est pas encore là une disposition à la contemplation ; il faut, dans cette situation d'esprit, s'appliquer aussi persévéramment que possible à la méditation. Voici ce que dit Gerson à ce sujet {Tr. de perf.^ consid. 5 ): « Il est aussi diaicile d'allumer
le feu de la dévotion snirituello au souffle de la méditation, que d allumer un feu matériel ayec du bois humide^ vert ou souillé de boue. Soufflez, faites les plus grands efforts ; ce bois ne produit d'abord que des nuages de fumée qui tous aveuglent. A peine si l'on voit briller une étincelle, qui s'évanouit aussitôt. A moins de persister avec constance, vous aurez bientôt, dans votre dépit, dispersé tout le bois : cette per* sévérance doit ici se joindre 5 la méditation. » V. Si Tâme délaissée a déjà fait de grands progrès dans la mortification de ses prissions, et dans la connaissance de soi-même et de ses défauts; si elle agit héroïquement, qu'elle s'exerce alors, au milieu de ses tribulations, à pratiquer héroïquement les ▼ertus et surtout I humble résignation au bon plaisir de Dieu. Si elle nV manque pas, elle peut espérer qu'à cette épreuve succédera le don de la contemplation. Qu'elle se rappelle l'exemple de Jérémie , s'élevant de cet état d'abandon jusqu^à la contemplation. Il l'atteste lui-môme {Thren. m, 1) : Je suis un homme voyant ma pauvreté^ sous la verge de rindignation du Seigneur. Il trace un tableau terrible de son abandon; ensuite il prie Dieu humblement : Souvenez-vous de la
fauvreté où je suis et de l'excès de mes maux ,tfrtd. , 19). Alors l'espérance rcnnU dans son cœur : Ce souvenir que f entretiendrai dans mon cmur deviendra le sujet de mon espérance iibid.^ 21 ). // est bon d'attendre en silence le salut ^ut Dieu nous promet {ibid.^ S6]. Il dit enhn : Il s'assiéra ^ il se tiendra soit- /atre, et il S€ taira , parce quil a mis ce joug sur lui (t6td., S8)l, ou, selon d'autres, parce qu'il s'est élevé au-dessus de luimême. Voici comment saint Basile expose ce passage ( De laud. vit. salit. ) : « L^âmo qui désire Dieu avec ardeur, s'élève au-dessus d'elle-même, et en s'arrachant des choses terrestres, elle parvient à la hauteur de la contemplation divine . se sépare des actions du monde, et pa* ses célestes désirs s'envole dans les régions tes plus éleVées de la contemplation. Lorsque l'homme s'efforce d'apercevoir celui qui est au-dessus de tout, il s'élève au-dessus de lui-même et de toutes les bassesses de cette vallée du monde. »
Louis dé Blois ( Consol. pusillan. , c. 26 )
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MOUS montre combien doit êlic parfaite la résignation de lame dans rabandon« pour \à disposer à la contemplation : « La mortification, Tabnégation, la résignation, la perte et Tannihilation de soi-môme» Yoilà le fondement du salut. Si vous voulez être ce que vous n'êtes pas» détachez -vous d'abord de ce aue vous êtes. Qu'on se persuade bien qu'il ne laut pas se flatter de résignation, ni s'imaginer qu'on est réellement résigné, tant qu'il reste une seule goutte de sang dans les veines qui n*ait été puriGée par une véritable résignation. » Il ajoute avec sagesse : « Ne vous laissez point abattre, mes bienaimés I l'entrée du céleste royaume vous est ouverte, quand mém;3 vous ne parviendriez pas au fatte de la perfection. Il 7 a des petits et des grands dans la divine patrie. Faites tout ce qui dépend de vous, persistez dans vos bonnes résolutions et dans vos saintes pratiques. £t si vous ne })Ouvez atteindre au sommet de la montasne, vous n'en serez pas moins sur le chemin du salut éternel. »
VI. Si l'Ame parfaite^ éprouvée par l'afOiotion, lomb^ duns quelques défauts, que loin de perdre contiancey elle cherche à se perfecliouncr, en s'humiliant, en faisant à son directeur l'aveu de ses fautes, et en ayant tomours recours à Dieu. « Les délais que l'on éprouve dans la voie de la perfection, dit saint Bonaventure [Prèc. yii Relig.^ 4;. 2 ) , sont eui-mômes un moyeu de perftction, quand on s*humilie. Aussi Dieu modère sagement notre course, pour que nous puissions aller plus loin et mieux nous défendre de l'orgueil. Car souvent des progrès trop sûrs et trop rapides et une ferveur continuelle épuisent les forces du corps. » Voici comment Louis de Blois le démontre ( De cons. puiill, c. 30 ) : « Les n|>dlres, les disciples et les amis de Dieu désiraient avec ardeur posséder toutes les vertus et s'élever à la plus haute perfection; mais en cette vie ils n ont pu se débarrasser entièremout do toute imperfection. » Aussi disaient-ils : Nous faisons tous beaucoup de fautes (Jac. ui, 2), et : Si nous disons que nous pommes sans péché, nous nous séduisons nous-mêmes^ et la vérité n'est point en nous (I Joan. 1, 8 }.
Consignons encore ici une sage remarque de Louis de Blois ( loe. cit. , c. 16 ) : (I Presque toujours Dieu permet que ses amis les plus chers aient encore quelque défaut, qu'ils soient prompts à la colère et
h remportcmeut Les serviteurs du Christ
ne doivent en concevoir aucune crainte : s'ils n'ont pas trop de confiance en euxmômes et s'ils se connaissent parfaitement, ils remédieront facilement à ces défauts et seront plus précautipnnés è l'avenir. » C'est ce qui fuit dire & Àiiinte Thérèse {Mans, vi, c. 1 }, à propos 4'un confesseur inexpériiiîonté : a Quo/id il remarque dans une âme arrivée à cette extraordinaire. j).erfection , quelque fau(^ légère, il l'atti^&uC^ i]ë suite a;i déiûoa ou à des humeurs 'mjires ; car ^ il $*imagu;)e que les porsounes '^ue Dieu
gratifie de ces faveurs, deviennent des anges, ce qui est impossible, tant que nous soinmes dans ce corps terrestre. » C'est pourquoi les amis de Job ont été bl&tnés de Dieu, de ce qu'au lieu de le consoler, ils lui reprochaient amèrement les fautes les plus légères, et leur sunposaient une gravité qu'elles étaient bien loin d'avoir ( Job XLii, 7 ).
VII. L'âme parfaite peut se consoler par la pensée qu'elle n'est pas abandonnée de Dieu en réalité; car Dieu l'aime toujours secrètement et ne se cache à elle que pour un temps. C'est ceque montre Notre-Seigneur Jésus-Christ lui-même, qui, dans i'extième abandon où*il était réduit, fut visité par un^ ange^ envoyé du ciel pour le fortifier. D'ailleurs nous voyons dans i'Ecrilure sainte et dans la Vie des saints, que Dieu console habituellement les âmes désolées par des ang^s ou nar ses ministres. Aussi Louis de Blois nous art ( in ,ConsoL pu5i7/., c. 23): « Ayez bon courage, ô âme patiente ; car, dans toutes vos amertumes, Jésus-Christ, l'élu de votre cœur, saura pénétrer en vous, bien que les portes lui soient fermées, c'est-à-dire malgré tous les etforts que votre dureté lui oppose, et il saura vous remplir d'une douceur nouvelle et que vous n'avez pas encore éprouvée: souffrez donc avec patiencel'amertume de votre abandon, pour votre enfer et votre purgatoire. »
Le sage directeur ou confesseur d'une de ces âmes délaissées peut lui permettre de chercher quelque secours, soie en Zh'eu, en le priant avec humilité et avec amour, ou mémo en lui faisant entendre quelques plaintes innocentes, afin que, s'il ne montre pas son visage, il donne au moins quelques marques de sa présence ; âot7 dans les moyem naturels^ en cherchant è calmer un peu les angoisses de son cœur par quelque promeiiade ou quelque innocente récréation. Ces moyens de cnercher quelque opasolation dans la prière ou dans quelque délassement se trouvent fréquemment indiqués dans les Psaumes et les Cantiques. Jésus-Christ luimôme, dans le jardin, au moment de son abandon, priait son Père d'éloigner de luit s'il était possible, le calice de sa passion. Sainte Thérèse (in Vita, c. 11} remarque
3ue parfois ces sortes d'aridité proviennent e quelque indisposition du corps ou de quelque agitation des humeurs : et dans ce cas, la situation s'empire, si l'on a trop de contention d'esprit. « 11 faut donc, dit-elle, que les directeurs sachent reconnaître quand la sécheresse vient de cette cause, pour quUls n'achèvent pas d'accabler ces.&mes malneureuscs. Ils doivent alors les 'traiter comme des malades, et changer l'heure de leur prière, souvent môme pour plusieurs jOurs.*r Elle ajoute que ce discernement est d'autant plus nécessaire, que l'aridité peut encore être causée par le démon. Aussi n'est-il pas
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qu'elle ne peut exécuter. C^est pourquoi la môme sainte ajoute : « Il ne manque pAs d*autfes œuvres extérieures de charité, de lecture spirituelle, etc., pour s^occuper. Et si rame venait à ne se trouver capable d'aucune de ces œuvres, qu'elle s'occupe alors du wrps pour l'amour de Dieu, aGn d'obtenir la grâce de s'occuper plus souvent d'ellemême ; qa'elle se soulage par quelque sainte récréation, comme une pieuse conversation, une promenade dans un jardin ou dans la campagne, d'après le conseil du confesseur. »
VIII. L'Ame affligée doit concevoir l'espérance d'une future consolation» sans toutefois calculer en elle-même le temps que doit ^urer l'abandon, et sans déterminer à Tavanco le moment de la consolation. Qu'elle Boit toujours animée du généreux sentiment de se conformer toujours au bon plaisir de Dieu, dût -elle rester toute sa vie dans l'abandon. C'est ce que nous enseigne VEccUsiaS" tique ( XI, 27 et 2d) : JYe perdez pa$ le souvenir du mal au jour heureux^ ni le souvenir du bien au jour malheureux. Car il est aisé à Dieu de rendre à chacun^ au jour de la morlf ^don ses voies. Il faut donc pen s'inquiéter de la consolation qui doit suivre l'abandon en cette vie, mais s'inquiéter plutôt de la consolation aprôs la mort, goand même la vie tout entière serait en proie à la désolation. Jésus-Christ lui-même, après avoir déclaré
fue son abandon durerait îusqu'è sa mort Maih. XXVII, k6 ), dit bientôt qu'il ne cherche de consolation que dans cette mort:
Mon Père^ je remets mon esprit entre vos mains {Lue^ xxni, h%).
t. Thauler(in Serm. de SS. Mart.) appelle martyrs spirituels ces âmes qui parfois sont éprouvées ;par l'abandon, après s'être élevées à la penection, par la voie moins ordinaire et moins ferme des consolalions. Le plus souvent les consolations h*Arrivent que quand les épreuves ont fait faire des progrès solides dans la perfeclioD. Alors ces Ames doivent éviter, dans leur affliction, d^offenser Dieu par leurs
iriaintes, et de perdre par leur abattement es progrès qu elles ont déjà faits, en ne «moolrant aucune résignation, et en trouvant trop pénible de supporter ces adversités jusqu à la mort. Leur peu de courage ne fera que prolonger et aggraver ces souffrances, que la bonne volonté et l'amour leur auraient fait trouver légères. Plus leur rési^atioD serait sincère, plus elles en recueilleraient de firuit et de gloire. Après cette nuit obscure de l'Abandon, éclate la brillante clarté de la lumière parfaite, qui fera luire l'éternelle vérité sur Thommc, dont la conduite aura toujours élé droite et sans reproche.
IX. Quoique le confesseur, d'après des signes sagement remarqués, puisse espérer qu'une telle Ame sera consolée par l'élévation à la contemniation et les faveurs qui en découlent, il nest toutefois utile qu'à lui seul de constater tacitement ces effets, et de se conformer, selon cette observation, aux desseins de Dieu ; il n'y a donc ni avantage^
ni nécessité d'en prévenir cette Ame à l'a^ vance, ni même de l'encourager par l'espoir certain d'arriver à la contemplation. Car autrement, cette Ame serait exposée au péril do désirer avec excès cette faveur et de servir Dieu dans cette seule intention ; il pourrait même arriver qu'après avoir vaillamment supporté toutes ces épreuves, Dieu refu-^ sAt, dans la profondeur de ses dcssoins, de lui accorder la grAce de la contomplalioB^ En effet, comme le remarque justement Louis de Blois {De cons.pusili.9 c. 28) : « Le Seigneur Jésus, Roi desroi3,'n'a pas permis à tous les hommes de venir, pendant la du*^ rée d^ leur exil, s'asseoir avec lui à sa table, c'est-à-dire jouir pleinement des délices et de la quiétude de la sainte contemplation* H en a choisi plusieurs pour se tenir.devant sa table, comme ses serviteurs, et le servir. Il ne veut pas, dans son vaste palais, dans son Eglise, n'avoir que des jeunes filles délicates et parées, mais il établit des princes» des chefs, des soldats et des serviteurs t chacun a son rôle à remplir, et se tient tou-« jours prêt à s'en acquitter. Dieu n'aime pas uniquement les délices intérieures de la haute contemplation; il^ voit aussi avec plaisir les exercices extérieurs des occupations utiles, qui soni exdusivement pratiqués pour sa gloire et son amour. Au reste, après cet exil, tous ceux qui sont à Jésus-Christ viendront s'asseoir à sa table éternelle et bienheureuse. Qu'ils ne perdent donc pas courage, ceux qui, tout en pratiquant avec soin la mortification, Tabnégation et la rési-
f;nation, n'obtiennent pas toutefois ici-bas a çrAce de la parfaite contemplation; mais qu'ils persévèrent fidèlement oans le service du Seigneur, et qu'ils aiment cette grAce dans les autres, à qui Dieu a daigné l'accorder en cette vie, par une bonté toute gratuite. » Saint Jean de la Croix indique trois mar» ques pour reconnaître si l'abandon doit être suivi de la contemplation. 1** Quand la partie sensitive ne prend aucun goût pour les chosesdivincs ou humaines; ^ quand l'Ame, au milieu de l'aridité, et avec une Tivt crainte do rien faire qui déplaise à Dieu, conserve toujours la résolution bien ferme de lui plaire; 3*" quand, malgré ses efforts, elle ne peut méditer comme auparavant.
Mais ces marques ne sont toujours que des conjectures; car, ainsi que l'observe ea concluant le même saint ascète (L i Noct. é6<c.. Ci 9) : « Tous ce^^ qui s'exercent avec soin dans la voie déTèiprit, ne sont pas tous élevés de Dieu & la contemplation
farfaite. » Pourquoi?Dieu seul le soit. Quant cette opinion ae certains auteurs qni croient que l'abandon est une disposition prélimi^ naire à la contemplation, quand TAme affligée n'a la conscience d'aucune faute délibérée, même légère, c*est un moyen qui • habilement employé, peut consoler cette Ame, afin de prévenir de cruelles anxiétés, en lui insinuant que Dieu ne punit en elle que des fautes purement présentées par son imagination obscurcie par les épaisses ténèbres qui i'environnent. Au reste, le directeur
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doit toujours laisser celte Ame dans une sainte appréhension, tempérée par Tespérance, de peur qu'elle ne succombe à quelque faute de surprise, d^gnorance ou de malice, qui la fasse abandonner de Dieu.
Aspirons donc ardemment à supporter avec une sainte résignation Tabandon auquel Dieu nous soumet, et cela, non-seulement avec joie, dans Tespoir d'une consolation future, c'est-à-dire de la consolation qui doit suivre dans le temps ou dans Téternité, mais encore avec cette ioie dont l'esprit est capable au milieu do la tribulation. C'est ainsi que soufiirait Jésus-Christ, quand il s'écriait : Je dois être baptisé d'un baptême^ et eombien me sens-je pressé jusqu'à ce qu'il s'accomplisse î (Luc. \ii, 50.) C'est ainsi que les apôtres sortirent tout joyeux du conseil^ parce qu'ils avaient été juges aignes de souffrir l'ignominie pour le nom de Jésus -Christ {Àct. V, U). Saint Paul dit au^si : Je suis rempli de consolation , î> suis comblé de ioie parmi toutes mes souffrances (N Cor. vu, \). Écoutons Henri Suso nous transmettre les enseignements qu'il a reçus de la sagesse divine (pialog. sapient,^ c. 13) : « L'aiQiction est un don caché que rien ne peut compenser. On me demanderait une croix à genoux, pc'Klant cent ans, qu'dn ne parviendrait pas h la mériter par là L'affliction
est un breuvnge salutaire, une herbe précieuse entre (ouïes les herbes du paradis.... L'affliction entraîne et pousse l'homme vers Dieu, qu'il le veuille ou non... Quiconque demeure çai au milieu des adversités, sait tirer parti et ç/oQte du bonheur et de la misère, des amis et des ennemis.... J'aimerais mieui créer des afflictions de rien, que de
laisser mes amis sans croii à supporter
Kester patient dans le malheur vaut mieui
S lue de rappeler des morts à la vie et do aire d'autres miracles. » Kn eff'et, par l'affliction etl'abandon on arrive à la mortification et l'abnégation, au moyeu de laquelle on est en quelque sorte mort au monde. C'est là la mort mystique, par laquelle l'homme mort à lui-même ne vit plus que pour Dieu seul, de sorte que, selon saint Bernard (serm. 7 De Quadr^ : « 11 est également insensible au blAme et à la louange, car il est mort. Mort vraiment heureuse, par laquelle l'homme devieni et reste complètement étranger au monde. Non-seulement il est mort au monde, eontinue ce saint Père» il est aussi crucifié, ce qui est le genre de mort le plus ignominieuxl Puisque Jésus a été crucifié pour moi,
Ïourquoi ne le seraîs-je pas aussi pour lui? out ce que le monde aime est une croix pour moi, les plaisirs charnels, les honneurs, les richesses, les vaines louanges des hommes; tout ce que le monde regarde eomme une croix, je m'y attache tout entier, je l'embrasse avec amour. » C'est pour cela, comme nous l'avons dit, que Tliauler donnait le nom de martyrs spirituels aux Ames éprouvées par l'abandon.
Après avoir considéré la nature, les avan^la^s, la fin et les règles de l'état d'abandon uns 00 général > i) est important d en étu-
dier les difl'érenteses|>èces, telles que la purgation passive de la partie sensible et la pui* galion passive de la partie intellectuelle. Nout renvoyons à ces articles pour donner à celte question tout le développement dont elle est susceptible. {Voir Partie sensible, Partis
INTELLECTUELLE
Aphorismbs de l'abandon. — L L'homme ' qui n'éprouve ni tentation, ni tribulation, ignorera toujours cequll y a de plus subtil et de plus délicat dans la vie spiri» tuelle.
II. L'abandon est comme un creuset de purification qui rend le cœur de l'homme plus capable de toute perfection.
III. La douleur, l'altération de la santé, de rudes tribulations sont les dispositions qui précèdent habituellement la contemplation.
IV. La voie la plus courte et la plus sûre
F^our arriver à la perfection est de supporter es plaintes et les injures.
V. Dans Tabandon, plus se fait vivement sentir Tabsence divine, mieux on goûté ensuite les douceurs de la divine présence.
VI. Plus l'Ame abandonnée souffre dâ violence, moins elle éprouve alors le besoin des pénitences corporelles.
VII. Le pénitent qui néglige les mortifications, quand même sa chair serait morte» conserve vivantes toutes ses passions.
VIII. La pénitence corporelle est toujours utile à l'oraison; mais la mortification, qui est une pénitence spirituelle, lui est plus utile encore.
IK. Souffrir en punition d^une faute est le propre des criminels; souffrir sans avoir commis de faute est le propre des saints.
X. Celui qui souffre la persécution et l'abandon atteindra le comble de la perfection.
XI. L'intempérance peut exister en même temps que la pénitence extérieure : cepen^ dant oik existe la désolation, doit se trouver ensuite la consolalion.
XII. L'abnégation de la volonté personnelle est le signe le plus certain d'une sain-^ télé solide.
XIII. Ceux qui dans leurs pénitences veulent ne suivre d'autre guide que leur volonlé, outre des vices cachés, montrent toujours beaucoup de vanité.
XIV. Qu'est-ce que la pénitence sans Vo^ béissance, sinon une vertu et une sainteté seulement apparentes?
XV. Les pénitences que Ton pratique uniquement d'après sa propre volonté, introduisent ordinairement dans TAme une vanité secrète.
XVI. Les pénitences que Ton pratique sous la direction d*un père spirituel» nonseulement purifient l'esprit, mais assurent l'efficacité cle l'oraison mentale.
XVII. Une fastueuse austérité dégénère en .vanité ambitieuse.
XVIII. Celui qui désire ne commettre aucune erreur dans la pratique de la pénitence corporelle, doït se conformer en toute chose à la volonté de son père spiritui>l.
XlK. Que l'homme se persuade bien qu«
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sans répreuve de la pénitence» jamais il ne pourra obtenir la pureté de conscience.
XX. De la parole â VacLion grande est la distance ; mais il y h encore beaucoup plus loin de TactioD è la tolérance des afflictions.
XXI. Celui qui fait beaucoup do bien, Hiais n*a pas beaucoup de maux è endurer» ne deviendra pas un homme parfhitemcnt spirituel.
XXII. La prièrp faite avec persévérance, que Taridité accompagne d^ordinoire, en-
'getidre ordinairement dans les Ames une •tainteté solide.
XXIIL Les larmes, la douceur, la tendresse et la dévotion &ont de peu d^utililé Four Tavancement spirituel» s*il ne s*y joint expiation.
XXIV. La suavité exquise de la contemplation est pfefne de douceur, mais Tamertume de Tabaiidon est très-utile.
Nous devons un mot d'explication à quoiqiies-uns de ces aphorismes.
L*a|)horisme V doit s'entendre de Tabandon dans lequel l*ftme ne souffre pas précisémHit et fait le bien comme elle peut. LV phorisme Tl sisniQe que la iiénitence eorporelle u*est d'aucune utilité pour la ironsolation, jusqu'à ce que la mesure déHaitive des épreuves à souffrir aitété entièrement comblée de Dieu; il faut néanmoins se garder de négliger cette pénitence, ou de la pratiquer avec excès et sans discernement ; jt faut se conformer h la règle prescrite par un safieet prudent directeur. L*aphorisme VII doit s'entendre du pénitent qui ne pratique que les mortiGcations corporelles, el né-
f;liKA lee mortifications intérieures et spiriiieiles.
Arganbs de l'abando5. — I. Quelques personnes spirituelles , en môme temps qu'elles sont intérieurement tourmentées par Tabandon, la tristesse et l'affliction, ressentent extérieurement dans le corps de terribles douleurs. En effet, è ces passions de TAme eorrespondent divers mouvements et diverses altérations des humeurs, qui occasionnent ces sortes de douleurs , dont la guérison ne dépend ni des médecins, ni delà médecine, mais plutôt des consolations que procure un prudent directeur. L'expérience a plus d'une fois montré qu'iF suffisait de calmer ces passions désordonnées, pour rétablir entièrement la santé. Néanmoins il ne faut pas eomplétement exclure le secours de la médecine.
II. Les âmes prédestinées à la contemplation éprouvent presque toujours en clles- Hiémes une sorte d'abandon; car l'abandon étant ane certaine amertume S()irituelle, Dieu, dans sa prévoyance, en a fait une disf>osition à la céleste forme de la contemplation, qui unit enfin la créature avec son Créateur : aussi est«il bien rare de voir une personne comblée des délices de la contemplation, sans avoir passé par quelqu'un des sentiers de l'abandon. C'est pourquoi, si la contemplation survient sans cette disposition» ou elle ne sera pas de longue durée,
ou elle sera une exception à la règle générale.
III. L'abandon n'a pas une durée déterminée; quelquefois il persiste pendant vingt années et plus , jusqu'à ce que lui succède ta contemplation.
IV. On ne peut absolument définir si
dans ces terribles combats qu'ont à soutenir les Ames éprouvées par l'abandon, siiVlout au milieu des blasphèmes, du désespoir et des tentations contre la chustelé, on se rend coupable de quelques péchés, au moins véniels : c'est la propre conscience de chacun qui doit l'indiquer. On peut néanmoins présumer, s'il s'agit de personnes d*une sainteté éminente, qu'elles ne commettent aucun péché, et qu'elles n'y consentent jamais, soit parce que leur raison est alors aveuglée, obscurcie, opprimée et violentée par la passion prédominante, circonstances qui sont incompatibles avec la liberté; soit parce que Dieu permet que ses enfants soutiennent ces terribles combats, non pour les laisser succomber, mais pour les faire triompher,
V. Les actes héroïques de pénitence, comme de porter un cilice sur la chair nue, de se charger de chaînes, déjeuner pendant un long espace de temps, etc., sont plusdî-
fnes aèlre admirés qu'imités, et doivent tre le résultat d'une inspiration plutôt divine qu'humaine : ils sont alors une dis> position très-prochaine è une sainteté éminente.
VI. Autant il y a de distance entre parler et agir, autant il y en a entre apprêt souffrir; et il est plus dimcile de se laisser frapper, même une seule fois, par une main étrangère, que de se frapper dix fois de sa propre main : aussi le signe le plus certain d'une solide sainteté est plutôt de souffrir guo d'agir. Cependant il est parfois plus im-
f»ortant d'agir que de souffrir, c'est quand *un off.e plus que Taulre la véritable charité. C'est pourquoi il est impossible d'assigner sur ce point aucune rèsle certaine; et celles que donnent q.u6lquefois des personnes spirituelles sont de pures exagérations.
ABBÉ , ABBESSE. -^ Ce mol , tii é de l'hébreu, 06 , pèrCf est le nom qu*on donne au supérieur ou à la supérieure d*un monafiitère ou d'une communauté religieuse. On les appelle ainsi pour montrer que la douceur doit être la principale vertu d'un cénol>ite qui préside ses frères. Dans une société où Tbomme se consacre volontairement k Dieu pour pratiq,uer la perfection évangélicjue, le chef de la maison ne doit pas oublier qu'il est appelé à donner l'exemple do toutes les vertus, et que l'orgueil de la prééminence et la dureté du commandement qui en est la suite, sont des choses odieuses. Si le religieux se soumet à l'obédience de l'abbé, s'il fait le sacrifice de sa volonté pour avoir une ressemt>lance de plus avec le Fils de Dieu qui s'est rendu obéissant jusqu'à la mort, le sacrifice est assez héroïque pour qu*un supérieur n'aggrave pas cette condition par la sévérité de ses caprices, et pour
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qmU ne renie p» ee jooz iit-^tjnbte soos fféterln -jaû &f t Le sulir». L est eertaia, Bésaamus. que ia dcaixar dt l'abbé ne doit pas dëçénérer en blbtesie, etoiie^ft'îl eiC le ■ère M9 religieor» il est aussi le déposhaire ée to règle ; qall <b>it Teîller tTee soîa à ce ra'flo ne reuft eiyie potat ; sans cela, toole dbdpliûe périrait. Saint Besott , dans sa j«dicie«se règle mooastiqae, donne à fabbé des tris f rèskpmdents poor sa eondoîle : 11 doit, dil-il , instruire les relîgienx de deox manières, par ses actions et par ses paroles. Sa fie doit Urt on modèle toiqoors dizpe ftMrt oofflé par ses disciples, en sorte qa ils apprennent* en le foyant , ce qalls doiTent fare oo ériter ; Fabbé ne doit (aire acception de personne parmi ses reHgicQX ; mais il doit les aimer tons élément, pnisqoe noos sommes tons assujeuis ao jofi^ d'one même serrîtnje et d*ane même milice , sous un même âeignenr em qmU ■> a arccpliM de perummi. S'il doit reprendre arec zéle ceux tfoi manquent à la règle oo qui troublent leors frères, il doit encourager ceux qui sont fables dans la vertu ; il doit surtoitf se soutenir de son nom et de la pesanteur de la charae qn'il porte , et ce pas oublier qu'il rendra compte à IHeo de son administration H do soin ou de b nè^igeoce ^'il aura eus pour le salut des imes qui lui étaient confiées ; aussi doit-il aToir plus d*estime pour elles que pour les choses terrestres et périssables. • — Tels sont en abrégé les préceptes de saint Benoit; malheureusement plus d'on abbé ne les mit pas en pratique, et de là naquit le reUcnement de la discfplioe monastique et le mépris trop crand oA plusieurs ordres religieux tombèrent, et dODt ils ne purent se relerer par les plus saintes réformes (M}. — On disiionaît deox sortes d*akbés : les réguliers et les eommeodataires. Les premiers çouTcrnaient Fabbaje sous le rapport spintuel et temporel ; les seconds, sous le rap4>ort temporel seul , et ils confiaient le soiD du spintuel à un prieur claustral. L'abbé com* mendalaire jouissait des rcTenus deTabbaje; il derait seulement acquitter les charj;es du monastère» reiller à ce que ToflBce diTin se célébrât arec décence, et distribuer les aumOnes : il nepourait aliéner les immeubles; mais les règles canoniques avaient beau prescrire de sages règlements , la plupart des abbés commendataires ne se mettaient malheureusement guère en peine de les obserrer. Les commendes dataient de si loin et fiiTorisaient tant de personnes , que les bulles de certains Papes et les canons des conciles ne purent jamais les abolir. Les premiers abbés étaient laïques, ainsi que les moines qu'ils gouTernaient ; ils ne furent ecclésiastiques que lorsque le Pape saint Siriee eut ippele les moines à la cléricature. Ko 817, quelque temps après le concile d'Aix-ia-Cnapelle, qui avait approuvé les réformes de ssint Benoit d'Aniane, quelques abbés d«Tioreot seigneurs ; ils eurent des
vassaux et furent admis. aux parlements avec les éviques, que parfois ils éclipsaient on avec qm ils alLaiem de pair. Solvant la kn des fias, ils furent obligés de piendic parti dans les guerres civili^ eomae les seigneurs; les capitolaires les seulement de rendre en personne militaire; mais plusieurs le rnnlinnfunl longtemps, s'imMinant qu'une telle divptoffe dégradait leurs neft. Cette cootnma ut lot abolie que vers la fin du xT siècle; ileslviaî
Se dans ces temps de luttes conliniMlies, n'avaient souvent d'autre mojcndesa garantir du pillage, que de se mettre à la tète de leurs sens ou de leurs vassaox. Néanmoins, ce qui surtout introduisit et conserva si longtemps cette eoutoma , c^est que les abbajes furent données poor réeoBpense à des soldats qui introduisirent lenis mœurs dans le clottrê, et que des scignaors laïques, sous prétexte de protection, se mirent en possession des abbajes , soit par concession des rois, soit de leur propre autorité, et prirent le nom d^abbés, sans rien changer à leur vie mondaine. Cet abos dura deux ou trois cents ans; «s abbés laic|ues qui ne s'occopaient nullemoit du spirituel, furent appelés abimta wtUUa. C*est ainsi que Hojgues le Grand, père de Huçies Capet, prenait le titre d*àbbé ; il possédait à lui seul cinq ou six abbayes considérables. Pbîlippe 1", Louis TI, et ensuite les ducs d'Oriéans, prirent le titre d*abbés de Saint* Aignan d*Orléans; les ducs d'Aquitaine porlaiect le titre d'abbés de Saint-Hilaîre de Poitiers; les comtes d'Anjou, celui d'abbés de Saint- Aubin, et les comtes de Tennaodois, celui d'abbés de Saint-Quentin.
On sent qu'au sortir d'un pareil étal, les abbés commendataires ne durent pas narattre une anomalie ; aussi cet abus, si favorable à c|uelqnes familles, s'enradna»t-il si fort, qu'il rendit vaines toutes les prohiba» lions laites à ce si^et. Les abbés furent élus jusqu'en 1556, époque du concordat entre Léon X et François 1*. Le concordat, avant 2boli en France fes élections des monastères et des év^chéSy donna au roi le pouvoir de nommer aux abbajes et aux prieurés élec-tifs : l'élection fut coiiscrvée seulement aux abbajes cbefs-d'ordre, comme Clun v. L'abbé régulier devait, avant d'être élu, avoir pratiqué la vie monastique pendant plusieurs années. Pu reste, le gouvernement différait suivant les différentes espèces de raligieux. Dans l'ordre de Saint-BenoU , chaque monastère était dirigé par un abbé qui était gouverneur pour le spirituel et la conduite intérieure; il devait disposer du tem(>orel comme un bon père de famille ; les religieux le choisissaient entre eux, et l'évèque diocésain l'ordonnait abbé par une bénédiction solennelle. L'abbé vivait comme un simple moine, si ce n'est qu'il était chargé du soin de la maison, et qu il avait sa manse (table) k part, pour j recevoir ses b6tes. L'ordre de Clunj, au contraire, avait à sa tète un seiU
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abbéy et les maisons qui en dépenda»eril n*a- ▼aient que des prieurs. L'ordre de Cîleaux eut des abbés dans chaque monastère» mais ils s*assemblaient souvent en chapitre général pour y discuter les affaires de Tordre. Les chanoines réguliers suivirent d'abord le règlement des moines» mais la plus grande partie unit par abandonner la vie commune. Les ordres mendiants mirent à leur tète un chef connu soos le nom de généra!» nommé & vie dans quelques ordres» et à temps dans d^autres. Les diverses maisons ont des supérieurs particuliers élus dans le chapitre général ae l'ordre. On ne parle pas ici des congrégations créées dès le ïvr siècle; les Jésuites » les plus célèbres de tous f ont adopté pour leur gouvernement la forme do la monarchie absolue* Tout est soumis» dans cette société» à un général à vie ,* et se fait par ses ordres. — Dès que les abbés eurent une puissance assez grande» ils tâchèrent de 8'exempter de la juridiction de révoque ; si ces exemptions produisirent du bien sous le rapport de la prospérité du monastère» elles
n^alîait pas jnsqu*àemçècherqu un religieux passAt à une plus étroite observance ; ii ne pouvait pas non plus renvoyer un moine dans un autre monastère» sinon pour des causes graves.—- Les abbesses ne jouissaient
F as d'un pouvoir aussi étendu que celui de abbé i elles étaient aussi nommées à vie» ou pour trois ans, quand l'ordre voulait empocher qu'elles ne aevinssent trop absolues. Il est inutile de s'étendre sur un sujet qui n*a pour nous d'autre intérêt aue le souvenrr nistorique. — Les canons déterminent la
Suissance des abbés. (Voir Mosiastèrb» lOINB» OeDRES RBUGIEUX Ct SUPÉRIBURS.)
ABELLI (Louis), grand vicaire de Bayonne» curé de Paris» puis éy(^que de Rodez» naquit dans le Vexin français en IGOt^. Il se déniit de son évéché en 1667» trois ans après sa nomination» pour vivre solitaire dans la maison de Saint-Lazare» à Paris. Il mourut en 1691. C'était un homme rempli de|toutes les vertus sacerdotales. Outre sa MeduUa theologica et sa Tradition de VEgliie tmr le culte de la sainle Vierge^ il a laissé plusieurs livres ascétiques et propres à nourrir la piété» dont les principaux sont : l*" La vie de eaini Vincent de Paul, où il se déclare ouvertement contre les disciples de Jansé«nius» et surtout contre l'abbé do Saint- Cyran. 2* Des méditations, en 2 vol. iu-12» trea-répandues et fort estimées.
\B!ŒGATION» renoncement à soi-même.
— Jésus-Christ dit dans l'Evangile : Si quelau un veut venir après mot» qu'il renonce à lui-même » qu^il porte sa croix et qu'il me suive. Par là» le Sauveur nous ordonne t-il d'étouffer l*amour de nous-mêmes et de notre bonheur» de renoncer à notre intérêt bien entendu? Non» sans doute» puisqu'il nous invile à la vertu par Tatlrait de la ré« compense et du bonheur qu'il nous promet» conséqu'-mmf^nt, par un motif d'inlérCt très-
solide. 11 veut donc nous dire que nous renoncions à Tamour de nous-môuies» aveugle et mal réglé; h nos passions» à nos inclinations vicieuses» que nous confondons mal à propos avec notre intérêt. C'est nous haïr» en effet» et pour l'Ame et pour le corps» que de ne pas nous renoncer nous-mêmes. Saint Augustin parlant sur ce passage de saint Paul : L'esprit combat contre la chair : A Dieu ne plaise, dit-it» que l'esprit haïsse la chair en combattant contre elle; l'esprit hait seulement les vices de la chair; il hait la prudence de la chair; il hait la révolte et la contradiction de la chair» qui est capable de donner la mort à notre Ame. Car oourla chair» il l'aime en effet en la mortifiant cl en la contrariant; c'est ainsi que le médecin ne hait pas le malade» il ne hait que lu maladie; cest contre elle qu'il combat; quant au malade» il l'aime» bien loin de lu haïr. En effet» aimer quelqu'un n'est autre chose que de lui vouloir au bien ; elle haïr n'est pareillementautrechosequede lui vouloir du mal. Or» celui qui s'attache à mortifier son corpS; qui résiste à ses appétits et À ses désirs déréglés» veut et procure à son corps le plus grand bien qu'il puisse jamais obtenir » lo repos et le bonheur éternel; et ainsi il aime véritablement son corps^mais celui qui lu flatte» qui lui laisse suivre ses mauvaises inclinations» lui procure te plus grand mal qui puisse lui arriver» une éternité de peines et de souffrances; donc il hait son corps eff'ectivement. Car do même» dit saint Augustin» que» suivant les paroles du prophète : Celui qui aime l'iniauité» hait son Ame» parce qu'il lui procure 1 enfer ; de même, celui qui aime l'iniquité, hait son corps» puisqu'il lui procure le même maiheur. Au^si les théologiens disent que les justes et les gers de bien s'aiment beaucoup plus eux-mêmes que ne font les pécheurs» non-seulement h 1 ég^rd de l'Aine, mais aussi h l'égard du corps» puisqu'ils souhaitent h leurs corp<;» et lui procurent le véritable bien qui est la béatitude éternelle, à la<|uel!e il doit participer à sa manière. Saint Thomas ajoute» pour cette même raison, que le juste aime son corps» non pas d'un amour ordinaire» mais d'un amour de charité, qui est le plus sublime elle plus élevé de tous.
Saint Bernard répondit à des gens du monde qui s'étonnaient de l'austérité de ses religieux, en disant qu'il fallait qu'ils eussent bien de la haine pour leur corps, puisqu'ils le traitaient si. mal. Vous vous Irompoz» leur dit-il : c'est vous autres qui haïssez» en effet» votre corps» puisque» pour quelques plaisirs passagers que vous lui procurez» vous l'exposez à des lourments étcr-' nels ; ceux-ci» au contraire» aiment vérita^blement leurs corps» puisqu'ils ne le maltraitent pendant quelque temps, que pour lui acquérir un repos et un bonheur éternel. Voilà pour l'abaégation du corps. Mêmes raisons pour l'abnégation de Vesprit.
Cette vérité en effet du renoncement à l'esprit nous est ens(Hgnéc par te Fils do Dieu daUs* l'Evangile. Ca- , après avoir dit ;.
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Que celui gui veut venir après mot» renonce à iui'méme, porte sa croix ^ et niê suive , il ea donne aussiiôt celte raison : Car celui qui voudra sauver son âme la perdra ; mais celui gui la perdra pour Vamour de mot, la trou-» vera ensuite. Saiut Augustin sur ces paroles « fail ce commentaire : « Voilà, dit-il, une
Srande et admirable sonteoce, que l'amour e Thomme pour son Ame soit cause de sa perte; que la haine qu'il lui porte soit cause de son salut. C*est, continue^t-il» que c'est la ba'if, en effet, que de Taimer d'une manière déréglée, et que. c'est l'aimer, en effet, que de la haïr comme il faut, parce que c'est la conserver, en effet, pour l éternité, suivant ces paroles de Jésus-Christ : Celui qui hait son âme en et monde, la conserve potir la vie étemelle. Bienheureux, poursuit le saint, ceux qui la haïssent en la conservant, de peur de la perdre en Taimant trop : c'est pourquoi gardez-vous bien de l'aimer en cette vie, de crainte de la perdre éternellement es l^autre. i Ces paroles peuvent s'entettdre aussi bien du renoncement k son propre esprit, à toutes les facultés de son Ame par l'abnégation, que du renonce** ment à la vie. {Voyez Mortification.)
ABSOLUTION. Voy. Confession.
ABSTINENCE. -* Le inolif général de rabstinenc<3 est de mortifier les sens et de dompter les passions ; Ton connaît assez les suites' naturelles de la gourmandise. Selon BuQon lui-même, la mortification la plus efficace contre la luxure, est Vabstinence et le jeûne. ( Hist. nat., tom. III, in-i2, cap. 4, pag. 105.) Dieu» après avoir créé nos premiers parents, leur accorda pour nourri* ture les plantes et les fruits de la terre; il ne leur parla point de la chair des animaux ( Gen. 1,29). Mais vu les excès auxquels se livrèrent les hommes antérieurs au déluge, il n'est guère probable qu'ils se soient abstenus d^aucun des aliments qui pouvaient flatter leur goût.
Après le déluge, Dieu permit h Iioé et à ses, enfants de manger de la chair des animaux ; mais il leur défendit d'en manger le sang (Gen. ix, 3 et suiv.). Par les termes dans lesquels cette défense est conçue, il parait que le motif était dMnspirer aux hom-> mes l'horreur du meurtre. L'habitude d'égorger les animaux et d'en boire le sang porte infailliblement les hommes à la cruauté. ; Moïse par ses lois défendit aux Juifs la chair de plusieurs animaux qu'il nomme i'mptfTx, il exclut nommément tous ceux dont . la chair pouvait être malsaine, relativement au climatt et à cause des maladies. Quelques philosophes ont rapporté au même motif l'usage des Egyptiens, de s^ahstenir de la chair de plusieurs animaux.
L'usage du vin était interdit aux prêtres pendant tout le temps qu'ils étaient occupés au service du temple, et aux Nazaréens pour tout le temps de leur purification. Les réchabites sont loués d'avoir observé la dé-' fense de boire du vin (Jer. xxx»6). A la naissance du christianisme, les juir3 voulaient que l'on assujettit les païens convertis à
toutes les observances de la loi judaïque, à toutes les abstinences qu*its pratiquaient. Les apûtres assemblés à Jérusalem décidé* rent qu'il suffisait aux fidèles convertis du paganisme de s'abstenir du sang, des viandes suffoquées, de la fornication et de l'idolâtrie {Act. XV ). Saint Paul dans ses Lettres a donné sur ce point des règles très-sages. Bientôt même cette abstinence se trouva su* jette à des inconvénients ; Tertullien noua apprend que les païens, pour mettre les Cnrétieus à l'épreuve, leur présentaient à manger du sang {ApoL, c. 9). Les âb" siinenees prescrites à Noé, aux Juifs, aux fidèles, démontrent l'abus que les protes* tants ont fait de la maxime de l'Evangile ^ que ce n'est point ce qui entre dans la bou-* che qui spuille l'hommel {Matth. iv, Il ). C'est en vain qu'ils contestent l'usage oe Vabstinence dans les premiers siècles de l'Eglise : Origène nous apprend que plusieurs Chrétiens fervents saostenaient pour toujours de la viande et du vin» afin de réduire leur corps en servitude (I. v Coiifra CeU.)^ Saint Jérôme constate contre Jovinleo le mérite de Vabstinence {Ad Jov. ]. Jésos- Christ n'a-t-il pas loué l'abstinence de saibt Jean? Cette répuenance manifeste des bérétiquesde tous les siècles pour une loi dont l'anli^i quité ne peut être mise en doute, devrait d'autantplusétonner,sironignoraittoutcequelesi appétits contrariés de l'homme peuvent ins-
f)irer d'injustes préventions. Admise par e plus grand nombre des philosophes et des médecins anciens, comme loi morale et bvgiénique de la plus haute importance, elle est, à ne la considérer même que sous oe point de vue purement humain, plus propre que toute autre à contribuer à la pertection et au bonheur de l'homme. Si Epictète a résumé toute sa doctrine par ces deux mots : Abstine, sustine ; sache f abstenir et supporter ; si Porphyre a laissé un traité complet sur cette matière, si les pythagoriciens et les orphiques ont chaleureusement pris sa dé-, fense, c'est que tous avaient compris quelle force donne à l'homme l'empire qu'il acr quiert sur ses passions par l'habitude de les modérer. Comme il est incontestable, en eSét, que plus on les satisfait, plus leurs exigences deviennent tyranniques, il est évident par là même que plus on les resserre dans des boraes étroites,t moins leurs caprices sont impérieux. Le domaine que Tesprit de l'homme acquiert ainsi sur la matière n'est-il pas d'ailleurs une de ses plus belles prérogatives? Et quand on voit cba-t que jour la profondeur du crime se creuser au sein des désirs d'autant plus immodérés qu'ils sont plus docilement satisfaits ; quand on voit, d'un autre côté, les passions d'autant
filus facilement comprimées, qu'on s'est plus onguement disposé à fermer l'oreille à leurs voii( impétueuses, ne doit-ron pas convenir que l'abstinence, si l'Eglise ne Timposait pas comme un devoir, devrait être pratiquée comme le plus puissant auxiliaire de la vertu, estimée comme l'arme la plus efiicaco ' contre le vice et les attraits du monde ? Slld
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est d*ailleurs la source des pensées chastes» des conseils salutaires, des résolutions sages et prudentes. Si elle contribue à réduire le eorps en servitude» suivant l'expression de Mint Paul (Galat., xxiv; tCorint. ix, 37)» ce n'est que pour donner plus de liberté à Tesprit» pour dteager TAme des liens trop terrestres oui l'étreignent et la dominent; elle agit k l'égard du corps» comme un écuyer prudent k l'égard d'un cheval fougueux dont U veut dompter les écarts» et got retranche
auelque chose à la qualité ou a l'abondance e ses aliments pour le rendre plus docile, et ne pas être précipité parlai dans la boue. -*• Deux excès doivent être cependant pré- Tos et évités, soit dans la pratique» soit dans les principes de Tabstinenco. Le premier est celui des hérétiques encratites, montanistes, manichéens» etc.» qui regardent Tusage de la chair comme impur» toujours illicite et mauvais en soi. Us ont été cx>ndamnés k l'avance par saint Paul (/Jim. IV, 8). Le second est celui de Jovinien» élo* quemroent refuté par saint Jérôme, et des protestants qui prétendent que l'abstinence de la viande, sans aucun mérite en ellemême» est superstitieuse» judaïque» absurde» etc. — Plus sage et plus raisonnable» l'Eglise catholique la regarde comme méritoire, quand de bons motifs en dirigent la pratique, etcomme obli^toire»auand aucune raison plausible n'en dispense. Elle l'impose A la milice chrétienne comme un bouclier contre les attaques du vice ; comme nne réparation du premier péché, source de tous les maux et de toutes les faiblesses de l'hu* manité; comme le moyen le plus efficace pour l'homme de racheter la liberté qu'il a perdue» et de reconquérir l'empire de luimême» dont il a si malheureusement abusé. Sôps tous ces rapports» et quoi qu'en disent les hérétiques anciens et les épicuriens modernes, la loi de l'abstinence est pleine de flaxesse et de haute raison. [Voir Jbunb. )
LA plilpart des ascètes ont pratiwé les phis rudes abstinences. Les ordres religieux ne se sont point contentés de la loi générale de TEglise, ils ont fixé dans leur rèele un grand nombre de jours consacrés k 1 abstinence. Nous ne voyons pas que ce régime austère si utile au point de vue de l'asser- Yissement des passions» ait été nuisible au
Ïoint de vue hygiénique. La Thébaïde» la rappe, Ctteaux, le Garmel ont offert et oflhent chaque Jour de nombreux exemples de longévité. Une longue vie est en effet la suite ordinaire et naturelle» non d'une alimentation succulente et confortable, mais bien du calme des passions el de l'asservisaement des sens k 1 esprit.
ABSTRACTION de L*ESParr. — Voy. Iw-
TIIXIOBNCB.
ABUS DES 6BACES. — Voy. Gbaces» Avbu-
6LBIIBNT SPIRITUEL.
ACHERY (Dom Luc d')» né en 1609 à
(67) Pour trouver plus de deuils sur les ouvrages aaoélli|oes, ik suffit de consulter le Cataloguegéaéral» <|b du t« 0; ou s'est cootcnté dans chaque noUc^
Saint-Quentin en Picardie, ilt profession dans la congrégation de Saint-Maur» ordre de Saint-Benoit. Il s'y rendit recoromandable par un savoir profond et une piélé tendre. Il mourut à Saint-Germain des Prés en 1685» Agé de soiiante-seizeans» atec la consolation dfavoir consacré toute sa vie à la retraite et è Tétude. Ses œuvres spirituelles et ascétiques sont : i* Son Spicilége^ en 18 vol. in-4% oà Ton trouve entre autrea choses, une foule de Vies de saints, de légendes, de lettres spirituelles inédites. Il orna ce recueil» fait avec choix» de préfaces pleines d'érudition. 2* fteou/a jo/t/ortorutn. S" Un catalogue in-V des Outrages aicétiquts des Pi^ rtê. Il a aussi publié les Œuvres de LoH" franc 1^1). [Voy. ce nom,]
ACORMÈTES ou AcÉiiàTES (qui nedor^ mmi potn<).~Nom de certains religieux fort célèbres dans les premiers siècles de TEglise, surtout dans TOrient» appelés ainsi, non qu'ils eussent les yeux toiyours ouverts sans dormir un seul moment, comme quelques auteurs l'ont écrit, mais . parce qu'ils observaient dans leurs églises une psalmodie perpétuelle sans Tinterrompre ni jour ni nuit. Ce mot est grec, composé d a privatif et de koi^» dormir.
Les Acœmètes étaient partagés en trois bandes» dont chacune psalmodiait à son tour et relevait les autres : de sorte que cet exercice durait sans interruption pendant toutes les heures du jour et de la nuit. Suivant ce |:)arlage chaque Acœmète consacrait tous les jours religieusement huit heures entières au chant des psaumes» è quoi ils joignaient la vie la plus exemplaire et la plus édiGaute : aussi ont-ils illustré l'Eglise orientale par un grand nombre de aaïuta, d*év£ques et de luitriarches.
Nicéphore donne (H)ur fondateur aux Acœmètes un nommé Marcellus, que quelques écrivains modernes appellent Marcellus d*Apamée; mais Bollandus nous apprend que ce fut Alexandre» moine de Syrie» antérieur de plusieurs années à Harcollus.
Suivant Bollandus, celui-là mourut vers Tau 330. Il fut remplacé dans le gouvernement des Acœmètes» par Jean Galybe, et celui-ci par Marcellus»
On lit dans saint Grégoire de Tours et plusieurs autres écrivains» que Sigismond» roi de Bourgogne, inconsolable d'avoir, k Tinstigation d'une méchante princesse qu'il avait épousée en secondes noces, et qui était fille de Théodoric, roi d'Italie» fait périr son fils Géséric» prince qu'il avait eu de sa première femme, se retira dans son monastère de Saint-Maurice, connu autrefoia sous le nom d'Agaune» et y établit lea Acœmètes, pour laisser dans l'Eglise ua monument durable de sa douleur et de sa pénitence.
Il n'en fallut pas davantage pour que le nom d'Acœmèteet la psalmodiej>erpétuelle, fussent mis en usage dans l'Oeeident, et
d*indiquer sommairetnent les éciiu les plus Lies.
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rerie- 1 ;«nll par iai-rêe* 1** »««* de flKzflte Sftlab«rçi'« retot j]:* a«i« un m?oj9cm tic C^mpitmt «* «r i* P. M^mH.
f«. cgjfctaittt», aprèf «toît fe:t h*tK tus — **^ B^Mirtcre ce r »Tf-jf ntst^ooM^ Iro» rdytwje», les fs^rUsea co Musif^n rf Alému, 4f maoïére qv'e^^ pu»- MBC ftm r<teutir B«ii 0I jmt leur é2$iK lia chMM éM pisoMs.
Oa pfi^afTiîl enore aoiOQrili jï d-n-î^r ^
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Od « qoelqu^jîs appc^lé ]e< SCrlîtes, A4(HMî«i, *i i« Aosflîèie*, Slodîief .
ACTES mm l Rmucncc, se Là ▼vtuwrrÉ.
ACTIONS BArr^jAT »cs acfioir« a met .
— Smii f«f r&H« MCMf £es. ^tf q^ r*« Cm- ««, «0(/ fm€ t^mt ftsntz f«Wf« ««Irf rAoff , fwU€$ iirtU pnr /« ^«cTf de Dif», dit TAfAr*î. Ce qin ren j ce ^oît! /«jne grande iîLt^Mruocty dit llf>dh£uez« ç'«l que »v>!re êMèsasmeui et notre' r*«?{e<4i<yi of>n*i$terii daw la perfeetioD de no§ a<<io&f , et que ^«lus tÀje$ seroDt sainte et paHiites, plas au«5i ■Mif feroos Minis et f^ii^Ws.Ola sopf>osé coouae infaillible, il est encore vrai de dire q«e DOS aelioas aoroot plus de mérite et de perfectiop seion qae ciotre intentioD aéra plu droite et p!us pore, et que nous nous proposeras nste fin plus haute et plus so- LluBe. Car l'iolenfion et la fin sont ce qui dooae le earactère aux actions, c^infonui^ment à ce passage de rfirriture : Voire œil eti lalampt 4e Tûtre corps : gi votre œil est simple^ iOMiroirec^rpggera éclairé; mai$ si votre œil etimamvœu^ tomi votre corps sera dams les témèhres. Par rœil les saints entendent l'inlentîoo qui regarde et qui prévoit ce qu'elle doit faire ; et par le corps ils entendent faction qui suit l'inlention qui la dirige, comme le C'ir,'is sjîi les veui qui le conduisent. Le Fîls de D.eu feût donc dire en cet endroit
3 ne c*esl Tintcntion qui donne df l"^c]-si et e la lumière è Taction, et qu'ain$i lac ion sera li'inneou ma«jvaîse suivant la tx>nté ou la inaiice de Tintention. 5î la racine est êoine^, dit saint Paul, les branches le seront aussi. Que doit-on attendre d'un arbre dont la racine est gâtée, sinon qu*il pousse du lioif qui D*aura presque aucune aère, et qu*ii porte des fruits qui seront de mauvais fioOt et se corrompront bellement ? Mais si la racine est saine, tout Tarbre sera beau et produira de bons fruits. Aussi la bonté et la fierfectiOD des actions dépendent de la pureté de Tintention qui en est cuminc la racine; et plus Tinteotion qui les fait produire est pure at droitef plus elles s'int vcrtucii:^os et acc'ifMfflîes. Saint Grégoire, otptiipianl re passa,f- ih loi», S'jf qnm m bnrrt orj^lH clé
d-I q>r c'4na>e 9'jaTani tout aa i4!?Bi^f»t f<t scii'^fna lar de« ookcioes, et Ici ^>Ki»-iD^ ;ar ^enrç hkses: de w^irmt toaia la T}e MiiraaelieeM sotttefkoe far ««s rertKp doiiit ia ûase est u part et droile înifiilîoa deoceur.
Mais afii de gankr qariqae ordre daes ca qoe zKius avocÂS à dire, doos parteiaos fm- Biêrcsaent de la fin qae dobs deToaa évilar d avoir daas nos acôoas. qui est de les Caiia par on BMtîf de raioe gloire, oo parqaeiqaa aolre respf^ homain. Soos traileioas assuite de la fin que noos dtfroos nous jœth posée en Jes faisant, et noos pwSefOos aniB la Qêthode que le Psalmiste ooos inwjtnn quand il oit : Evitez le aM/« et foUas k Hem, T"US les sh^iils dous aTeitisscot de lious donner garde de la vaine ^îre* parce qoe c'est. di<<rnt-ils, on voSeor sobtii qai n-'«us dér:>be souvent de ooa boaaes actions et qui se glisse si secrètement, qo*il a |rios tût fait son coup que ooos oe ravoos aper>ro. Saint Gré^ire dit qoe c*€st on volenr qui aiss>imuie et qui s'accoste d*on vojagear» en feignant de tenir la même roole qoe loi, et quille vole après et l'assassine lorsqu*ii est le moins sur ses gardes, et qa*il se croit éire le plos en sûreté. « Je cotHesse, dit ce
Saihl saint dans le dernier chapitre de ses orales^ que quand je me mets à eiaminer mon intention, en écrivant ceci, il me sembie que je n'j ai point eu d'autre but ooe de l*laire à Dïeû : mais néanmoins quand je ne suis pas en garnie contre moi, je trouve qull %'j mêle, je ne sais comment, quelque désir de contenter les hommes, et quelque vaine complaisance d y avoir peut-être réussi; et quoi qu'il en soit, \e m'apenfois fort bien que ce qœ je lais n>st psLS entièrement si net de loussière et de paille qu'au commenoe-i ment. Car je sais que je l'entrepris d*abord avec la meilleure intentioa du monde et dans la seule vue de plaire à Dieu; et maintenant je vois bien qu'il se mêle encore à tout cela d'autres considérations, qui rendent mou intention moins pure et moins droile qu'aufsravant.
• Il nous arrive en ceci, ajoute-l41,U même chose qu'au mander : au commencement, c'est [lar nécessite que nous mangeons; mais la sensualité sV glisse ensuite si adroitement que ce que* nous avons commencé (Ojr subvenir aui besoins de la nature et jiOur conserver notro vie, nous le continuons à cause du plaisir et du goût que nous V prenons. L'expérience ne nous fait voir que in^p souvent la même chose dans les actions ks plus saintes nous nous abandonnons d'abord, ou à la prédication ou ^ quelque autre chose de pareil, par le seul motif de la charité et du salut des âmes ; et ensuite il entre de la vanité dans tout cela : nous désirons de plaire aux hommes et d*en être estimés, et quand cela viont à nous manquer il semble que le coeur nous manque i^areillement, et nous ne faisons plus ricH qu*à regret. »
La malignité de ce vire consiste en ce que ceux qui en s«>nt infectés, tâchent de
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dérober A Dieu la gloire qui n'appartient qu'à lai seul, sirivant ces paroles : À Dieu '86ul soit honneur et gloire» et de laquelle il ?8t si jaloux qu'il dit lui-même dans Isaie : Je ne dfmnerai ffoint ma gloire à un auirel C'est pourquoi saint Augustin parlant sur ce siqet : « Seigneur» dil-il» celui qui Teut être loué de tos dons, et qui» dans le bien qu'il fliit, ne cherche pas votre gloire, mais la sienne» celui-là est un voleur, et il ressemble au démon» qui prétendait tous ravir votre gloire. »
I Dans toutes les œuvres de Dieu on peut considérer deux choses : l'utilité et la gloire; A i'teard de l'utilité» il la laisse tout entière aux nommes : mais il veut aussi que toute la gloire soit réservée pour lui seul. Le Sei« gneur a opéré toutes choses pour lui-même» c'est-à-dire pour sa gloire ; et il a créé tourtes les nations pour louer et glorifier son saint nom. Aussi voyons-nous que toutes choses nous parlent de sa sagesse» de sa bonté et de sa providence; et c'est pour cette raison qu'il est dit que le ciel et la lerre sont pleins de sa gloire. Quand donc H arrive que dans les bonnes œuvres on cherche à s'attirer l'estime et la louange des hommes» on pervertit l'ordre que Dieu a établi» et ou lui fait injure» puisqu'on veut faire en sorte que les hommes» qui ne devraient être occupés qu'à le louer et à l'honorer» s'emploient à louer et à honorer la créature» et qu'on essaie de remplir d'estime pour soi-même des cœurs que Dieu a faits pour être des vases qui ne fussent pleins que de ses louanges et de sa gloire. C'est lui dérober les cœurs» et en quelque sorte le chasser de sa propre maison : peut-on commettre un plus grand mal que celui-là» et s'imaginer quelque chose de pis que de ravhr de telle sorte la gloire de Dieu, que tandis que de boucho vous avertissez les hommes de ne regarder que lui» vous souhaitez dans le fond du cœur, qu'ils en détournent les yeux et qu'ils les arrêtent sur vous? Celui qui est véritablement humble ne veut point vivre dans le cœur d'une créature» mais dans celui de Dieu seul ; ne cherche point sa propre gloire» mais celle de Dieu seul» ne désire point que personne s'entretienne de lui» mais de Dieu seul ; enfln» il veut que tout le monde ait tellement Dieu dans le cœur» que nul objet no puisse jamais y avoir place.
La grièveté de ce péché pourra encore aisément se comprendre par cette comparaison : Si une femme mariée se parait et s'ajustait pour plaire à un autre qu'à son mari» elle lui ferait sans doute une grande injure. Les bonnes œuvres sont la parure et rajustement de votre Âme: si vous les faites pour plaire à d'autres qu'à Dieu qui en est l'é-
B>ux» vous lui faites une injure signalée, e plus» imaginez quelle honte ce serait» si un particulier faisait extrêmement valoir quelque léger service qu'il aurait rendu à un grand roi qui auparavant se serait ex-
Îosé pour l'amour de lui à mille peines et mille dangers! Que si outre cela il se vaa-
tait à tout le monde du service peu cldnsidérable qu'il aurait rendu à son prince ; et si le prince» dans tout ce qu'il aurait fait pour cet homme n'avait reçu aucun secours de lui» au lieu que cet homme n'aurait rien fait qu'avec celui du prince» et y étant excité pr de grandes récompenses qu*on lui aurait promises auparavant» et quil aurait reçues ensuite; sa vanité ne narattraitrelle pas insupportable, et son procédé ne seraitil pas lAcne et indigne? Nous devons» chacun en particulier» nous appliquer ceci à nous-mêmes» afin que nous rougissions de la bonne opinion que nous avons de nous» avec si peu de fondement» et que nous ayons honte oe nous vanter et de nous louer de quoi que ce soit» puisq n'en comparaison de ce que Dieu a fait pour nous et ce que nous devrions faire pour lui» ce que nous faisons est si peu de chose» que nous devrions en avoir de la confusion plutôt que d'en concevoir de la vanité.
Ce qui nous marçiue encore suffisamment la dilTormité de ce vice» c'est que les saints et les théologiens le mettent au rang des péchés que lx>n appelle ordinairement morteUf et que l'on nomme encore plus proprement capitaux» puisqu'ils sont comme la tête et la source de tous les autres péchés. Quelques-* uns en mettent huit de cette nature» et di-< sent que le premier est l'orgueil et le second la vaine gloire» mais la commune opinion dos saints et celle qui est reçue par l'Bglise est qu'il y a sept péchés capitaux; et saint Thomas» nommant la vaine gloiro comme le premier» dit que l'orgueil est la racine de tous les autres conformément à ces paroles du Sage : Le commencement de ■ touie torté de péché est orguHL
Le pr^udice que la vaine gloire nous porte» nous est assez clairement expliqué par le Fils de Dieu dans l'Evangile» lorsqu'il dit : Prenez garde de ne point faire vo§ bonnes actions devant les hommes^afin d'attirer leurs yeux sur vousj autrement vous n*en recevrez nulle récomjfense de votre Père qui est dans le ciel. Ifimitex pas les hypocrites
Ïui ne font rien que pour être vus et estimés es hommes. En vérité^ je vous dis qu'ils ont ' reçu leur récompense. Vous avez désiré d'ac-
Juérir de la réputation'; elle a été le motif 0 vos actions» elle en sera la récompense ; mais n'en attendez point d'autres. Malheur à vous qui avez déjà reçu votre salaire, et à qui il ne reste plus rien à espérer. L^espérance de Vhypocrite périra^ dit Job» il ne lui demeurera que le déplaisir de son peu d'entendement.
Saint Cyprien parlant de la seconde tentation dont le démon se servit contre Jésus- Christ, lorsque le portant sur le pinacle du temple il lui dit i Si vous êtes le Fils de Dieu^ jetez-vous en bas : 0 exécrable malice du diable» s'écrie-t-il» il s'imaginait, le malheureux» qne celui qu'il n'avait pu vaincre par la gourmandise» il le surmonterait par la vaine gloire/C'est pourquoi il tftcbe de lui persuader do se jeter en l'air» afm que venant à volor. il 9ûit un spectacle
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d*acl roi ration à tout le peuple. Le. démon s*iaiaginait qij*il aurait contre Jésus^.hrist le luôme succès qu*il avait eu contre beaucoup (J*autres. li arait éprouvé, dit saint Cyprien, que souvent il avait dompté par la vaine gloire ceux dont il n'avait pu venir i bout par d'autres moyens, et c*est pour cette raison qu'après l*avoir tenté inutilement de gourmandise, il le tenta de vaine gloire, comme de quelque chose de plus considérable et à quoi il est plus difficile de résister. Car il est rare de o'étre pas touché dos louanges ; et comme peu de gens sont bien aises d'entendre dire du mal d'eux, il y en a pou aussi qui no soient ravis que l'on en parle avantageusement. Ainsi la tentation de la vaine gloire n'est pas simplement une tenlalion de gens qui ne fassent que de commencer dans la vertu, elle attaque encore ceux qui y sont les plus avancés; c'est même è ceux-là principalement qu'elle s'adresse.
Le saint abk>é Nil, qui avait été disciple de saint Chrysoatome, rapporte que les Pères du désert les plus anciens et les plus ex()érimontés élevaient et instruisaient les nouveaux religieux d'une manière toute différente de celle qu'ils pratiquaient à l'égard des autres. Aux jeunes, ils recommandaient et enjoignaient la tempérance et l'abstinence, parce que celui, disaient-ils, oui se laisse aller à la sourraandise* s*aban- (lo'iue encore plus facilement à l'impureté, puisqu'ayant succombé à une tentation plus faible, il n'y a pas d'apparence qui3 jamais il puisse résister a une plus forte ; mais è l'égard des anciens, ils les avertissaient do ▼eiller et d'être continuellement sur leurs
gardes pour se garantir de la vaine gloire, lonime ceux qui naviguent sur mer doivent soigneusement éviter les bancs et les écueils qui sont voisins du port, parce que souvent, après une navigation très-heureuse, on vien' foire naufrage au port ; ainsi il faut que les plus consommés dans la vertu se défendent extrêmement de la vanité, parce que sou vent il est arrivé, qu'après avoir heureuse ment vogué pendant tout le cours de sa vie et résisté courageusement à tout ce que le démon avait excité de tempêtes, à la Qn, lorsqu'on était à la vue du port et comptant sur ses victoires passées on se croyait hors de tout danger, par son orjgueil et par sa noncha* lance on est venu h faire un triste et lamentable naufraffe. C'est pour ce sujet que les Mînts appellent la vaine gloire, une tempête dans le port; et que quelques autres disent qu'elle fait dans les plus parfaits ce que ferait un homme qui, montant un vaisseau, bien équipé de toutes choses e^ chargé de beaucoup de marchandises, ferait lui-même un trou par lequel l'eau entrante gros bouillons le submergerait à la fin.
Ainsi les anciens Pères ne croyaient pas qu'il fût nécessaire de donner aux novices aucun avertissement et aucun remède parti culier contre la vaine gloire, parce qu'ils supi>osaient que ceux qui ne faisaient qut: de sort> du monde tout couverts des bles-
sures du péché, et de qui les plaies saignaient encore, avaient en eux-mêmes une assez grande matière d'humilité et d'abaia^ sèment, et qu'ainsi il ne fallait leur parler
2 ne d'abstinence, de pénitence et de morti*^ cation. Véritablement les anciens qui ont déjft pleuré leurs péchés, qui en ont dit de rudes pénitences, et qui se sont lonictemps exercés dans la pratique de la vertu, doivent être continuellement en garde contre la vaine gloire; mais ceux qui commencent, qui n'ont encore acquis aucune vertu, qui ne se sont pas défaits des inclinations vicieuses et des mauvaises habitudes qu'ils ont contractées, et qui n'ont pas encore achevé de pleurer les péchés et Toubli des .choses de Dieu dans lequel ils ont vécut ceux-là n'ont pas besoin de se précautibnner contre la vanité, puisqu'ils ne voient en eux aue des sujets de douleur et de coih fusion. Ce qui devrait cependant en donner encore à beaucoup de gens, c'est de voir qu'ayant lant de raison de s'humilier en une inûnité de choses, ils s'enflent d'orgueil pour une seule par laquelle ils sont recommandabies. C'est un grand abus : un seul défaut
Îue nous aurions devrait suffire pour nous umilier et nous confondre, )»arce qu'il ne faut |>as que rien manque à ce qui est bien, et qu*au contraire la moindre défectuosité rend une chose imparfaite et mauvaise.
Nous en usons cependant tout autrement r tant de fautes, lant de péchés que nous commettons tous les jours, ne suffisent pas pour nous inspirer des sentiments d'humilité ; et le moindre avantage que nous croyons posséder, nous donne de la vanité, et nous fait soupirer après IVslime et l'approbation du monde. Par Ih il est aisé de voir que la vaine gloire est extrêmement dangereuse,, puisqu'elle n'épargne personne et qu'elle nous attaque môni» sans aucun fondement. C'est la première chose qui nous fait suc-comber et la dernière c|ui résiste. C'est pourquoi, mes frères^ dit saint Augustin, armons-nous et précautionnons-nous contre ce vice, comme faisait le Pro[)hète royal
3uand il disait : Seigneur, détournez mes yeux e peur qu'Usée laissent charmer à la vanité,. Quoique tout le monde en général ait besoin de se précautionner contre la vaine gloire, cependant ceux qui par leur état et
far leur charge sont employés au salut des mes, ont encore une obligation plus par^ ticulière d'être coAtinueHement en gardecontre ce vice. Car leur ministère étant si sublime et si exposé aux yeux du public, ils ont d'un côte beaucoup plus à craindre que les autres, et ils se rendent d'aiileors beaucoup plus coupables, lorsque dans cette fonction ils ne regardent qu'eux-mêmes, et ne recherchent que l'applaudissement des hommes. Ce serait se servir des grAces et des dons de Dieu comme d'un instrument de révolte contre lui : c'est pourquoi saint Bernard s'écrie : Ifalbeur à ceux qui ont le don d'avoir de grands sentiments de Dieu et d'en (>arler avec éloquence; s'ils regardent la uiété comujie un b&tic, s'ils tournent
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k rinlérèt d'oitè Tatne g loiro ce q^rils ont reçu noor l'ilppliquer àl^avantage de Dien, et si rélévâtion de PesprU ne s'accorde pas en eux avec rhumililé du cœur» qu'ils crai*gnenl que ce qui se lit dans ie prophète Oâée (il, 8) ne soit dit pour eux. Je leur ai donné de largeiU et de Tor, et Ut en ont fait une idole de ÈaaL Ho «n ont formé wu iâok à leur veatité.
Lorsque les maîtres de la vie spirituelle Teulent expliquer de quelle manière on peut faire ces actions avec une extrême perfection, ils ont coutume de se servir d'une comparaison très-juste. Commejes maihémaliciens, disent-ils, no considèrent dans les corps que les dissensions et les figures, et font toujours ahstraction de ta matière, parce qu'elle ne feit rien à leur sujet ; de même ie véritable serviteur de Dieu ne doit songer dans toutes ses actions qu'à faire la volonté de Dieu, et pour cet effet il faut na*il fasse une entière abstraction de la matière, c'est-h-dire qu'il ne regarde point
i dans quelle charge on l'emploie, ni
ni
queite chose on lui commande ; parce que ce n^est pas en cela que consiste^notre perfection, mais seulemeni à faire la volonté de Dieu et à chercher sa gloire daas tout ce que nous faisons. C'est ce que nous enseigne le grand saini Basile après l'Apôtre : « Toute la conduite d*un chrétien, dit-il, ne se propose qu'un tmt, qui est la gloire de Dieu. »
Les actions qui sont faites de la façon que nous avons dit , s'appellent actions pleines ; et saint Jérôme et saint Grégoire disent que, quand rBcriture sainte parle de ceux qui ont vécu de eette sorte, ette dil quHta ont vécu des jours pleins ee qn!\\^ sont morts pleins de jours, quoioue cependant ils soient morts fort jeunes* G*esi ee que ke Sage nous apprend lorsque, parlant du justCt il dit que dans le peu qu*il a vécu il a rempli un grand espace de temps. Mais comment peut-il se faire qu'en peu de temps on vivo beaucoup, et que l'on renferme un grand nombre d'années? Voulez*vous saroir comment en faisant des actions pleines, et en vivant des jours pleins, on trout>era-m eux deijoun pleimî dit le Psalmiste, et de ce second passage^ il est facile de tirer Tesplication du premier.
Tous les jours des véritables serviteurs de Dieu sont des jours de vingt-qualre heures entières. Us ne soufflrent pas qu'il y ait un moment de tûde et d'inutile daiia uive journée ; et elle est loi]||our8 pieine et entière pour eux, parce qu'ils remploient toiQours toute à faire la volonté de Dieu. Les heures mêmes du repas, de la récréation et du somaaeiU ne sont point pour eux éos heuves vides et Mutiles, parce qu'ils, rmpoiieat toutes ces.«lK>ses a la plus granoe gloire de Dieu, et qu'Us ne le font qu'à cau^e fue Dieu veut qu'ils le fassent. Us m laa^gent imb pour isur beaoio, iamais pour leur jplaîsii^ ol tm ohatcbent leur propre salssiMtiQB M akiK; au eontiair e, ils voi»éwettty si «'étaià k panmssioA de Dieu,
pouvoir se passer de manger, de dormir ei de se dissiper l'esprit par les récréations; ils voudraient n'être jamais occupés qu'à aimer Dieu, et ils désireraient, avec le Pro»pbète.rojal, qu'il les délivrât de leurs besoins, c'est-à-dire quil les dégageât de l'esclavage des misères du corps, et qu'ils fussent exempts de satisfaire à ses besoins»
Sour être toujours absorbés dans Tamour et ans la contemplation de Dieu.
Saint Grégoire état>lit une bonne marque pour discerner si dans les ministères où 1 on est employé pour le salut du prochaio, on cherche purement la gloire de Dieu, ou ai l'on envisage aussi la sienne propre. « Re^ gardez, dit-il, si, lorsque quelqu un prêche bien, qu*il est extrêmement suivi et qu'il fait un grand fruit dans les Ames, vous en avez la même joie que lorsque vous pro« duisez les mêmes effetis. Car si vous ne vous en réjouissez pas autant, et qu'au contraire suiS succès vous donnent quelque sorte de chagrin ou quelque espèce d'envie, c'est une marque infaillible que vous ne cherchez pas purement la gloire de Dieu, puisque l'apôtre saint Jacques dit en term^es exprès : Si vous avez unejaiousie amère^ et que vous nourrissiez dmé votre cœur des stntiments de contention el d'envie^ votre sag^se ne vient point d*en haut; mais elle est terresirCf animale et diabolique. »
Nous pouvons recueillir de la doctrine des saints Pères et principalement de celle de saint Bernard, qu'il j a trois degrés de perfection par lesquels nous pouvons nous élever à une extrême pureté d'intention et à un très-parfait amour de Dieu. Lo premier est de ne chercher c|ue la gloire de Dieu ; de manière qu'en tout ce qu'on fait on ait l'esprit absolument dégagé 4e toutes, les choses du monde, et que mettant tout son contentement en Dieu seul, on ae borne à sonçer que l'on a accompli sa volonté, c VouleZ'Vous, dit saint Bernard, avoir une bonne marque pour coniitfttre, autstfit qu'on le peut, tà VOUS aimez extrêmement Dieu, regardez s'il y a quelque chose hors de Dieu qui puisse vous donner de la satisfaction et de la joie, et par là vous verrez quels progrès vous avelc faits dans l'amour de Dieu. Certes, tant que je suis capable de recevoir quelque consolation et quelque .contentement d'ailleurs, je n'ose pas dire que ce soit Dieu qui occupe entâremeni lottle ia tendresse de moneœur. » Saint Au* lin est du même sentiment, quand il dit : m Seigneur, on vous aime moins, lorsqu'on aine encore avec vous quelque chose que 4'OQ n'aime pas pour vous. » Cette manière d'aimer est bien éloignée de l'excellence et do la pureté de l'amour de cette grande ,re»Ae, qui, au milieu de la pompe et do fiiste de la «najeslé royale, disait à Dieu : 4 Vous Sûve», Seigftattr,q4io depuis que j'ai Aé aaïunée ici, jusc(u'à faésent votre ser^ wmle sa a'«st jaoMM ironie qu'en voasii fis^rœur, qui tlea ts 0ien d'Abraliam. » Vosià aaiM doute laiè hçem d'aimer bien paisfatie et Uen épasée» Saint Grégoire i
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sur ces paroles de Job : Qui m bâiiueni une :9olitude^ demande ce que c*est que se bAtir .une soHtodo; et dil que celui qui est tellement détaché de toutes les créatures, et qui s'est si absolument dépouillé de Taffection de toutes les choses de la terre, qu^au milieu de la foule et des divertissements il ne laisse pas do se trouver seul, celui-là s'e6ti)Ati une solitude, parce que irien de tout cela ne le touche, et qu'ayant mis tout son contentement en Dieu, il ne peut trouver ni entretien, ni consolation ailleurs. Nous éprou- Tons même tous les jours que quand on s'est attaché d'affection à Quelqu'un et qu'on vient à le perdre par l'absence ou par la mort, on est alors dans une solitude eFfro^abie au milieu des meilleures compa* gnies, parce qu'on n'y est point avec celui avec qui on se plaisait d'être. La mémo chose arrive à quiconque a banni entièrement de son cœur toutes les créatures pour ne le remplir que de Dieu : au milieu des plaisirs et dans les plus grandes assemblées il se trouve seul, parce qu'il ne prend nul plaisir aux choses du monde et gu'il n'y a que l'objet de son amour i(ui puisse l'occuper agréablement. Geui, dit saint Grégoire, aui sont parvenus à ce point, jouissent 'une très-grande tranquillité d'Ame, rien ne les inquiète et rien ne leur fait peine, et ni l'adversité ne les trouble et ne les abat, ui la propérité ne les enorgueillit et ne les enfle. Comme ils n'out aucun attachement aux choses du monde, tous les changements qui y arrivent ne produisent en eux aucune altération; et se faisant ainsi un bonheur qui ne peut dépendre des événements, ils en méprisent la vissicitude. Savez-vons»
ajoute-t-il, qui s'était élevé jusqu'à ce degré de perfection et gui s*était bAti une solitude? Celui qui disait : Tai demandé une choie au Seigneur^ je ne ceseerai point qu'il ne me Vaeeordé ; c'est de demeurer toute fjia vie dan$ la maiêon du Seigneur. Car, a}>rès tout, quelle autre chose y a-t-il à chercher et a désh^er dans le ciel et sur terre? et quelle est maintenant mon attente, si ce n'est Dieu ? Le saint abbé Silvain était encore parvenu à ce même état; car on raconte de lui que lorsqu'il sortait (ie l'oraison, toutes les choses de la terre lui semblaient si méprisables, que se bouchant les yeux avec les mains : Fermez^vous, mes yeux, dit-il, fermez-vous et ne regardez point les choses du monde, car il iry en a aucune qui mérite d'être regardée. Nous lisons
{pareillement de saint Ignace, que qiieiqueois élevant la vue au ciel et le cœur A Dieu, il s'écriait : Hélas 1 que la terre me déplaît, lorsque je contemple le ciel I
Le second degré par lequel nous pouvons monter à la perfection dont nous parlons, , est celui qu'établit saint Bernard dans le Traité de Famour de DieUf je veux dire non* seulement d'oublier toutes les choses du jnonde, mais de s'oublier aussi soi-même, et de ne s'aimer soi-même qu'en Dieu et pottr Dieu; car si nous vouioss être parfaits, il faut que nous soyons teHtment absorbés dans cet
Oubli de nous-mêmes et de tout c» qm ftal regarder notre avantage et notre intérêt ; 3 faut que nous aimions Dieu d'une manière •si pure et si élevée, gue dans tous les biens que nous recevons de sa main, soit dans ceux de la grAce, soit dans ceux de la gloire^ ce ne soit point le profit gue nous en retirons , mais que ce soit I accomplissement de sa volonté sur nous qui fasse notre con* tentement et notre joie. C'est ce que pratiquent les bienheureux dans le ciel ; ils se réjouissent plus de la volonté de Dieu
3ui s'accomplit en eux, que de Télévation e gloire ou ils sont, et ils aiment Dieu d'une façon si sublime, ils sont tellement transformés en lui et tellement unis à sa volonté, qu'au milieu des contentements ineffables où ils sont plongés,. c'est moins à cause d'eux-mêmes qu'à cause de Dieu
gu'ils aiment la félicité qu'ils possèdent, 'est de cette sorte que nous devons aimer Dieu, dit saint Bernard; et c'est ainsi que faisait ce saint prophète qui disait : Bétus*'» sez le Seigneur parce qu'il est bon. II ne dil pas, parce qu'il m'est tK)n ; mais simplement, parce qu'il est bon. Il ne l'aime point et ne le loue point par rapport à sou propre intérêt, comme celui dont il dit dans on autre endroit : Il voue béUra^ lorêoue voue lui aurez fait du bien; mais il laime et le loue, parce ou'il est bon en lui-même, par* cequeDieu estDieu,etquesaI>onlé estinfinie. Le troisième et dernier degré de perfec^ tion est, dit saint Bernard, de faire les choses non pas pour plaire à Dieu, mais parce que Dieu nous plaît, ou que ce que nous faisons platt à Dieu. De cette sorte, sans son* ger aucunement à soi, non plus que si l'on n'était pas au monde, on n'envisage que le seul contentement de Dieu ; et voilà une manière de l'aimer très-parîaite et très-épurée. . 9 Celamour, continue-t-il, est véritablement la montagne du Seigneur, une montagne très-éievee, une montagne grasse et fertile; . car ce terme de montagne de Dieu ne peut .dire autre chose dans l'Ecriture, que le comble de l'excellence et de la perfection. Hais qui montera sur la montame du Seigneur et qui me donnera des ailes comme à une colombe, afin gue j'y vole et que je m'y repose? Hélas I sécneoegrand saint, le mal est que dans cette terre d'elil je ne puis m'oubtier entièrement moi-même :
misérable que je suis, qui me délivrera de ce corps mortel ? Seigneur, je soutfre vio« lence, répondez pour moi. Quand mourraije entièrement à moi, pour ne plus Tivre qu'à vous? Pourquoi faut-il que mon exil soit prolonjp;é? Quand irai-je me présenter devant la face de Dieu? Seigneur, quand serai-je uni tout à fait à vous, et transporté en vous par amour? Quand serai-jo entièrement détaché de moi-même, quand no serai-je plus qu'un esprit avec vous, et quand enfin n'aimerai-je plus rien en moi, ni pour moi, mais tout en vous et pour vous? Car ne se diercber et ne se trouver non plus dans tout ce qu*on fait^ que si on était perdu soi-même» pour ainsi dire, ou
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que Ton ne fût (ilus du loul; no so sentir soi-même en nulle façon et s'anéantir enfin soi-roAme, c'est reffet de \a charité des bienheureux, et non pas le partage d'une affection humaine. C'est pourquoi le Prophète royal disait : Tentrtrai àanê la puis* sance du Seigneur , et alors^ Seigneur^ je ne me Êouviendrai plus de rien que de votre justice. JLorsqu'ajprès nous être comportés comme des serviteurs fidèles, nous entrerons dans la joie du Seigneur et aue nous serons enivrés de l'abondance de son amour; alors nous serons tellement absorbés et transformés en lui» que nous ne nous souviendrons plus de nous-mêmes; alors nous lui serons semblables, parce que nous le verrous tel qu'il est; alors la créature se conformera à son Créateur; et comme il a fait toutes choses pour lui-même, selon le témoignage de l'Ecnture, aussi n'aimerons-nous rien que lui, et nous-mêmes nous ne nous aimerons qu'en lui et pour lui. Ce qui fera Jiotre joie, ne sera pas tant la considération de la misère dont nous serons dégagés, ou de la félicité que nous aurons obtenue, oue de voir que sa volonté sur nous aura été accomplie en nous. Et c'est ainsi qu'on jentre dans la joie du Seigneur. »
« O amour saint et chaste I s'écrie saint Bernard en cet endroit, 6 douce et tendre aJflTectionl ô droite et pure intention de volonté, d'autant plus droite et plus pufe qu*il n'v reste plus aucun mélange d'intérêt propre r affection d'autant plus tendre et plus douce que l'on ne sera touché de rien qui ne soit divin 1 Etre épris de cette sorte, c est être déifié. Pour expliquer comment nous serons alors déifiés et transformés en J)ieu, le même saint se sert de trois comparaisons, et dit que de même qu'une goutte d'eaUf jetée dans une grande quantité de vin, perd toutes ses propriétés, et prend la couleur et le goût du vin; de même qu'un fer rou^ dans la fournaise ne parait plus du •fer» mais du feu ; enfin do même que quand l'air est éclairé des rayons du soleil il devient si lumineux qu'il semble qu'il soit la lumière même ; de même quand nous serons dans la gloire, nous perdrons entièrement nos premières qualités, nous serons déifiés et transformés en Dieu, et nous n'aimerons rien que lui et en lui : autrement, comment est-ce que Dieu serait alors toutes cbosef en tout, si dans l'homme il restait quelque chose de l'homme? Il n'y aura donc rien \h qui soit notre gloire même, et notre joie sera la gloire et la joie de Dieu, et non pas la nôtre, suivant ces paroles du Psalmiste: Vous êtes ma gloire^ et c^est vous qui m* exaltes ; enfin, nous ne mettrons point notre satisfaction en notre propre félicité; mais ce sera en Dieu seul que nous rétablirons tout notre contentement. Mais quoique dans ce monde nous ne puissions jamais parvenir à un si haut point de perfection, nous devons essayer d'y avoir les yeux continuellement attachés, parce (]uo plus nous approchons de ce but, plus notre union avec Dieu sera étroile. »
Concluons, avec ce grand saint, et disons : Seigneur c'est en cette union que consiste la volonté de votre Fils en nous; c'est ce qu'il vous a demandé par la prière qu'il vous a faite pour nous, quand il vous a dit : Faites que comme vous et moi ne sommes qu*un„tl8 ne soient aussi qu'un en nous; c'est-à-<dirè qu'ils vous aiment pour vous, et
?[irils ne s'aiment eux-mêmes qu'en vouSé Test là véritablement la fin, la consommation et la perfection de toutes choses ; c'est la paix, c'est la joie du Seigneur, c'est la joie dans le Saint-Esprit; c*est le calme et le silence des bienheureux dans le ciel.
ACTIONS DE GRACES après la gomiiu-* NioN.— Comme avant que de manger, dit Rodriguez, il est bon défaire un peu d'exercice, pour réveiller la chaleur naturelle, il est bon aussi avant que de s'approcher de la sainte table de s'exercera quelque sainte méditation, qui puisse réveiller la dévotion et la ferveur, qui est à l'égard de l'Ame ce que la chaleur naturelle est à l'égard dii corps. Il est bon encore de donner quelque temps à la conversation après le repas; et il sera de même très-à propos d'employet quelque temps è s'entretenir avec Dieu, au sortir de ce divin banquet. C'est là le temps le plus favorable et le plus propre pour traiter avec Dieu, et pour nous unir avec lui : c'est pourquoi il faut ttcher d'en profiter, et de ne pas en perdre la moindre partie. Ne laissez pas perdre un si bon jour, et ne laissez pas échapper la moindre partie d'un don si précieux.
■ Pour cet effet, il faut employer ce temps-là à faire quelques méditations pieuses; sur* tout ii raut s'occuper à louer Dieu, et à le remercier de tous les bienfaits qu'on en a reçus, et particulièrement du bien inestimable de notre rédemption, et de la gr&ce qu'il nous fait de se donner lui-même a nous de cette sorte. Comme cependant nous ne pou^* vons jamais de nous-mêmes lui en rendre les remerctments qui lui sont dus, il faut, pour suppléer à notre défaut, lui offrir toutes les bénédictions et toutes les louanges que lui ont jamais données tous les anges ensemble^ depuis le commencement du monde, et toui les bienheureux pendant leur vie; toutes celles qu'ils lui donnent maintenant dans le ciel, et toutes celles qu'ils lui donneront durant toute l'éternité. Il faut Joindre nos intentions à leurs intentions, et le prier de commander que nos voix soient admises avec les leurs. Il faut enfin inviter toutes les créatures à le louer avec nous, et dire avec le Prophète : Célébrez la magnificence du Seigneur avec mot, et glorifions ensemble son nom. Mais parce que Dieu est infiniment au-dessus (|6 toute sorte de louanges, et que toutes celles que toutes les créatures peuvent jamais lui donner n'approchent point do celles qui lui sont dues, il faut de plussQuhaiterqu'us'aimèetqù'il se louelui-même comme il le mérite, puisque lui seul peut le faire.
Secondement, il faut employer ce temps-là à produire des actes d'amour de Dieu; car c'est alors principalement qu'on petit e^l-
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ter son cœur cn'de saintes aspirations qui ne sont autre chose que des actes d'amour et des désirs ardents de s*unir à Dieu. C*est alors qu'il faut lui dire avec le PrO{)hète royal : Seigneur^ vou$ êtes ma forcer ifue je V0U9 aime toujours. Mon âme soupire inceisnmmeni après vous^ 6 mon DitUf emnme le cerf poursuivi des chasseurs^ soupiro après la source des eaux.
Il faut en troisième lieu employer ce temps-là h demander des grâces à Dieu, car c*est un temps propre pour en obtenir et pour bien faire nos affaires avec lui. L'Ecriture sainte rapporte que la reine Eslher, ayant è demander quelque chose au roi Assuérjs, ne voulut |>oint d'abord lui déclarer ce que c'était; elle l'invita seulement h venir manger chez elle, se réservant à lui expliquer alors ce qu'elle souhaiterait. Il j fut; et elle en obtint tout ce qu'elle lui demanda. C*est ainsi que dans ce saint banquet» où le Roi des rois est noire convié et où nous sommes les siens, pour mieux dire, nous obtiendrons de lui tout ce que nous lui demanderons ; car nous sommes venus dans un jour heureux, et nous pouvons lui dire ce que Jacob dit à Tange avec qui il avait lutté toute la nuit : Seigneur^ ^e ne €ous laisserai point aller que vous ne m ayez béni. Seigneur, lorsque vous enIrAles dans la maison deZachée, vous dites : Celle maison a re;u aujourd'hui le salut; dites-en autant maintenant de la maison où vous Tenez d'entrer; dites à mon Ame: Je suis votre salut.
C'est aussi alors qu'il faut demander pardon è Dieu de nos péchés, et lui demander en même temps la force de vaincre nos passioos et de résister aux tentations du démon, et la grâee d'acquérir l'humilité, l'obéissance, la patience, la persévérance et les autres vertus dont nous avons le plus besoin.
Mais il ne faut pas seulement demander alors pour nous-mêmes ; il faut aussi prier pour tous les besoins de TEglise, tant en général qu'en particulier, pour le Pape, pour le souverafn, pour tous ceux qui gouvernent la république chrétienne, ou dans le spirituel ou dans le temporel, et pour toutes les personnes particuL^res h qui on a quelque obligation, comme ii se pratique dans le Mémento de la messe» et comme nous le dirons ensuite.
Quelques-uns font leur action de grâces après la communion de la manière que nous allons dire. Ils se représentent Jésus-Christ au dedans d'eux-mêmes, et appellent toutes leurs puissances et tous leurs sens, pour le venir reconnaître comme leur roi, et pour se soumettre à lui; do même que dans le monde un homme qui recevrait chez lui un
(;rand seigneur, ferait venir ses parents pour e saluer, et pour lui rendre leurs devoirs. Ensuite à chaque sens et à chaque puissance qu'ils présentent, ils font trois choses. La
firemière, de remercier Dieu du don qu'il eur en a fait. La seconde, de s'accuser de n'en avoir pas fait tout le bon usage qu'ils doivent, et la troisième de lui demaDoer la
grâce d'en fiiire un meilleur usage à l'avonir. Cette sorte d'action de grâces peut être trèsutile; et (les t:ois méthodes d'oraison que saint Ignace marque dans le livre des Exercices spirituels, celle-là est la première.
Quelques autres considèrent toutes leurs puissances et tous leurs sens ôomme autant de malades ; et regardant en même tempi Jésus-Christ comme un médecin qui guérit toutes nos maladies, ils le mènent de l'un à l'autre, comme un médecin qu'on mène* rait dans une infirmerie où il y aurait plu* sieurs malades, et lui disent : Seigneur, venez et voyez ; avez pitié de moi ei de mon in« firmité; guérissez mon âme qui est malade, parce que j*ai péché contre vous. Or, il faut remarquer que dans ce temps-là il n'est pas nécessaire de feindre un lieu ni de le chercher hors de nous, puisque Jésus-Cbrist est alors présent au dedans de nous, nonseulement quant à sa divinité, qui est toujours partout, mais aussi quant à son humanité sacrée , qui est réellement dans nos entrailles, et qui y demeure autant de temps que durent les espèces sacramentelles, c'està-dire autant de temps que la substance du pain pourrait y durer, si elle y était. Que si la vue d'une image nous donne du recueillement et de la dévotion, que ne doit point faire la vue de Jésus-Christ lui-même, qui est présent en personneau dedans de nous? C'est pourquoi, (|ùe chacun tourne alors ses regards sur soi, et qu'il considère Jésus- Christ au dedans de soi, comme la sainte Vierge le considérait au dedans d'elle-même lorsqu'elle le portait dans ses entrailles; qu'il s'entretienne avec son bien-aimé, et qu'il dise avec l'épouse : J'ai trouvé celai que mon âme chérit ; je le tiens et je ne le laisserai point aller. Quelques théologiens disent une chose oui peut nous porter à employer encore jdIus de temps à notre action de grâces. As disent que tant que durent les espèces sacramentelles et la présence réelle de Jésus-Christ au dedans de nous, plus on fait de semblables actes, plus on reçoit de grâces, non-seulement à cause du mérite des actes, mais à cause de la vertu du sacrement, suivant ce que nous avons déjà dit en parlant de la préparation à la communion.
Par-là on peut connaître combien font mal ceux qui laissent perdre un temps où il y a tant à gagner, et qui n'ont pas plutôt refu un si grand hôte chez eux , qu'ils lui tournent le dos, qu'ils sortent par une porte, pour ainsi dire , au même moment qu'il acnève d'entrer par l'autre, et qui le reçoivent froidement sans lui rien dire. Si dans le monde ce serait commettre une incivilité , de recevoir chez soi une personne de considération, et de ne lui rien dire et de ne lui faire aucune offre de service^, que sera-ce d'en user ainsi envers Dieu même?
Surius rapporte nue toutes les fois que sainte Mar|;uerite , bile de la reine de Hongrie , devait communier, elle jeûnait la veille au pain et à l'eau, à cause du t>anquet céleste qu'elle devait faire le lendemaiDi
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et passait toute la nuit en prières; et qu*aprc3 avoir xommunié , elle employait tout co jour-lb à la prière jusqu'à la nuit qu*elle prenait quelque nourriture.
iésus-Cbrist pendant sa vie mortelle a plusieurs fois marqué Timportance que rhomme devait attacner à la reconnaissance des bienfaits de Dieu , et en particulier à 1 occasion des dix lépreux guéris, dont un seul vint le remercier de sa guérison. Si nous devons être reconnaissants des dons de Dieu f de sa gr&ce » de ses secours , quelle sera notre reconnaissance lorsque nous aurons à le remercier pour l'avoir reçu luiraème ?
La re<^.onnaissaTice des bienfaits reçus est d'ailleurs le meilleur titre auprès de Dieu pour recevoir de nouvelles faveurs.
ACTIONS 0RDINAIRËS(PERFEGT10NDE8).
--- Il est constant que l'état bon ou mauvais de notre âme dépend de nos bonnes ou de nos mauvaises actions » parce que nous serons tels que seront nos œuvres et qu'entin ce sont elles q-ui découvrent ce que nous sommes. L'arbre se connaît par le fruit, et saint Augustin dit que Thorame est l'arbre, que les œuvres en sont le fruit; qu'ainsi par le fruit des œuvres on voit bientôt ce que chacun est. C'est pourquoi le Sauveur parlant des hypocrites et des faux prophètes : Vous les reconnaltrex , dit-il , par leurs fruits; et au contraire, parlant de lui- même : Les couvres y dit-il , que je fais au nom de mon Pire rendent témoignage de moi^ €i si vous ne voulex pas me croire , croyez du moins à mes œuvres , elles vous diront qui je suis. Mais les actions ne disent pas seulement ce que l'on est en cette vie , elles prédisent aussi ce que Ton doit être en l'autre, et telles qu'elles auront été en celle-ci , tels nous serons en l'autre pour iamais; car Dieu récompensera chacun selon sqs œuvres t comme la sainte Ecriture nous rapprend en divers lieux de l'Ancien et du Nouveau Testament : Seigneur» dit le Psalmiste , vous rendrez à chacun selon ses œu" vres. Et saint Paul, écrivant aux Galates : Ce ifue Ihommcj A\i"\\j aura semé pendant savie^ il le moissonnera après sa mort, (Rodriguez.) Mais venons au détail des choses , et voyons quelles sont les actions desquelles tout notre bien , tout notre avancement toute notre perfection dépendent. Je dis que ce sont les actions les plus ordinaires , et que. nous faisons tous les jours ; c'est à bien faire Toraison que nous avons accoutumé défaire, 5 bien faire notre examen ordinaire , à enlcudre ou a célébrer la messe avec le respect que nous devons, à dire notre oflice et nos prières avec attention et avec ferveur ; è nous exercer continuellement dans la pénitence et dans la morlification; à nous bien acquitter de notre charge et de tout ce que l'obéissance nous impose; enfin c'est à bien faire les choses qui nous
nous serons imparfaits si nous les faisons imparfaitement. Voilà proprement 'tout ce qui met la différence entre un parfait chrétien et celui qui ne Test pas; car elle no vient point de ce que l'un fait plus de choses uue Pautre, mais seulement de ce qu'il les fait mieux ; et, à proportion, de la manière dont chacun les fera, chacun sera infailliblement plus ou moins parfait.
Le Fils de Dieu , dans sa parabole du semeur, nous dit que.le grain qui fut semé en bonne terre , en un endroit rendit, le trentième , en un autre le soixantième , et en un autre rapporta jusqu'au centuple; et par là, disent les saints , le Sauveur nous a marqué les trois degrés de ceux qui servent Dieu , c'est-à-dire, ceux qui commencent, ceux qui sont dans le progrès et ceux qui sont enCn arrivés au comble de la perfection. Nous semons tous le môme grain, parce que nous faisons tous les mômes choses; nous avons tous la môme heure pour l'oraison , et depuis le matin jusqu'au soir nous sommes tous occupés à ce qui nous est prescrit par le devoir. Mais avec tout cela , combien y a-t-il de distance d'homme à homme 1 En quelques-uns, les œuvres qu'ils sèment rapportent au centuple, parce qu'ils les font avec une extrême ferveur d'esprit et une
f grande pureté d'intention , et ceux-là sont es parfaits ; en quelques autres , elles rendent le soixantième , et ceux-là ne sont encore que dans le progrès, ils ne sont pas arrivés à la perfection ; enfin , la récolte en d'autres, n'est que de trente pour un, et ceux-là ne font que de commencer à servir Dieu. Que chacun regarde du nombre desquels il est , voyez si vous n'êtes point de ceux qui ne rendent que le trentième, et Dieu veuille que personne ne soit do ceux dont l'Apôtre dit qne, sur le fondement de la foi , ils ont entassé du bois et de la paille pour brûler au jour du Seigneur. Prenez garde de ne rien faire par ostentation, par respect humain, pour contenter les hommes, pour vous attirer leur estime ; car ce serait bâtir un édiOce de bois et de paille* pour brûler.du moins dans le pur- .gatoire. Mais tâchez de faire toutes choses dans la dernière perfection , et ce sera , comme dit saint Paul , vous élever un bâtiment tout d'or et d*argent, et de pierres précieuses.
La vérité de tout ce que je viens de dire se comprendra encore plus clairement, en élablissant ce principe : que notre avancement et notre perfection ne consistent qu'en deux choses : à faire ce que Dieu veut que nous fassions, et à le faire comme il veut nue nous le fassions; car, assurément, ces deux points comprennent tout. Quant au premier, tous les religieux y sont déjà parvenus par la miséricorde de Dieu. Et sans doute, c'est un des grands avantages et une des grandes consolations de ceux qui vivent dans
sont les plus fréquentes et les plus fami- la relision, d'ôtre certains que les choses lières dans la vie que consistent notre a van- qu'ils font par obéissance sont justement
cernent et notre perfection. Nous serons parfaits si nous les faisons parfaitement bien; DicTio!«N. d'Ascétisme, l.
celles c|ue Dieu veut qu'ils fassent! Cette proposition est dans la religion* comme une
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espèce de premier principe» et la doctrine de rEyangile et des saints j est entièrement conforme, comme nous le ferons Toir anil>Iement, lorsque nous parlerons de Tobéissance: Celui qui vous écoute m'écoute. Obéis* sant au supérieur, nous obéissons .à Dieu, et nous faisons sa volonté , parce qèe c*est là ce qu'il demande précisément de nous. Les gens du monde trouvent la volonté de Dieu écrite aussi dans les commandements de Dieu et de l'Eglise et dans les devoirs particuliers de leur état. Il ne reste plus que le second point qui est de foire les choses comme Dieu veut que nous les fassions, et d'autant qu'on ne peut pas douter qu'il ne veuille que nous les fassions avec toute la perfection possible : il n'est pas besoin de s'étendre davantage pour prouver une vérité claire.
Lorsaue le P. Natal , de la Compagnie de Jésus, nomme illustre pour sa doctrine et pour sa vertu, visita les provinces d*E$pajEiMt il ne recommanda rien davantage que renseignement continuel de cette venté, savoir : que tout notre avancement et toute notre perfection consistent, non pas à faire des choses extraordinaires, ou à être occupés dans les emplois les plus élevés et les plus laborieux, mais seulement h bien faire les choses ordinaires et k nous bien acquitter de celles où l'obéissance nous appelle, quelque basées ou ouelque faciles qu'elles puissent être. C'est la ce que Dieu demande de nous, et c'est Ik par conséquent sur quoi nous devons arrêter nos veux, si nous avons envie de lui plaire et d acquérir la perfectiun.Yoyons maintenant et examinons k combien peu de frais nous pouvons l'obtenir» puisque, sans rien faire de plus que ce que nous faisons tous les jours , nous pouvons nous rendre parfaits , et nous trouverons, sans doute, que ce doit être une très-grande consolation |>our chacun de nous et un trèspuissant motif pour nous exciter k la perfection. Si on ne pouvait y arriver que par des occupations* sublimes, de grandes élévations d'esprit et des méditations fort relevées, vous pourriez avoir quelque excuse» vous défendre sur votre incapacité, et dire que vous ne sauriez voler si haut. Si on exigeait de vous nue vous vous donnassiez tous les jours la discipline jusqu'au sang» que vous jeûnassiez au pain et h l'eau, que vous allassiez toujours nu-pieds et que vous portassiez continuellement la haire et le cilice» vous pourriez répondre que vous ne vous sentez pas assez de forces pour cela. Hais ce n'est pas là aussi ce que l'on souhaite de vous ni d'où votre perfection dépend , elle dépend simplement de faire les mêmes choses que vous faites. Vous pouvez , avec cela, vous rendre parfaits. Si vous voulez » toute la dépense est déjà faite : il n'est pas besoin d'y ajouter d'autres œuvres. Qui ne s'encouragera donc k acquérir la perfection , puisqu'elle est tellement à notre portée, et qu'elle consiste en des choses si ordinaires et si faisables 1 Dieu disait à son peuple» pour l'excitei^ à le servir et à observer sa loi : Le corn-
mandement que Je vous donne aujourd'hui né consiste pas dans une chose qui soit on* dessus de vous^ni qui soit fort éloignée^ ni qui soit dans lecielide sorteque vouspuissiexdtre: Qui de nous autres pourra manier au eidpaur nous rapporter^ afin que nous rentendioms et que nous faccomptissions en effet f Ce n^esi pas non plus une chose oui sott au delà des mers^ de façon qu*il y ait lieu de s* excuser et de dire .- Qui de nous passera les mers pour V aller quérir^ afin que nous puissions entendre et faire ce qui nous est ordonné. Mais e*esi une chose qui est proche de vous , un précepte dont on vous entretient souvent^ que vous avez souvent dans la bouche , et texécution ne dépend que de votre ccsur. Nous pouvons en dire autant de la perfection dont nous parlons : et c'est aussi le moyen dont saint Antoine se servait pour exhorter ses disci-
{)les. Les Grecs» dit^il, qui s'abandonnent h 'étude delasagesse, entreprennent de grands voyages par mer et par terre, endurent l)eaucoup de fatigues et s'exposent à de grands dangers pour l'acquérir; mais vous» pour acquérir la vertu, qui est la sag^esse véritable, vous n'avez que faire d'aller si loin, ni d'essuyer tant de périls ; il ne faut pas même sortir de vos cellules : car c'est là que vous la trouverez , ou plutôt le royaume de Dieu est au dedans de vous-mêmes ; et c'est dans les choses qui vous sont les plus familières, et que vous faites tous les jours» que consiste votre perfection.
Lorsqu'on approche des temps qui sont le plus consacrés a la piété, comme par exeoH pie celui de l'A vent, du Carême, de la Pentecôte» on nous demande ordinairement, dans les conférences spirituelles» de quels moyens nous nous servirons pour nous préparer à renaître avec Jésus-thrist » ' à mourir et à ressusciter avec lui» à recevoir Je Saint- Esprit; et l'on ne manque pas de proposer une infinité de moyens très-propres et trèssalutaires. Mais le plus important de tous» et celui sur lequel nous devons le plus nous arrêter» est eelui dont nous parlons maintenant : je veux dire de nous perfectionner dans les choses que nous avons coutume de faire. Corrigez-vous chaque jour des fau«» tes et des imperfections aue vous commettez dans ces sortes de choses» appliquezvous chaque jour à les faire de mieux en mieux, et ce sera là une très-bonne prépa^ ration pour tout ce que vous voudrez. Enfiri attachez-vous principalement à cela , et ne regardez tout le reste que comme des moyens qui peuvent vous servit.
Mais voyons en quoi la bonté de nos actions consiste» afin que, par là, nous venions à mieux connaître les moyens de bien les faire. Je dis qu'elle consiste en deux choses dont la première, et la principale, est que nous agissions purement pour Dieu. Saint Amboise demande quelle est la cause pour laquelle, dans la création du monde. Dieu, après avoir créé les choses purement cor|>orelles et les animaux, les loue dans le même instant. Il créa les plantes et les arbres, et il vity dit l'Ecriture, que cela était bon ; il créa
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les animaux de la terre, les oiseaux et les poissons^ et il vit que cela était bon ; il créa les cieuXf les étoiles , le soleil et la lune, et il vit
Îjue cela était bon. Enfin tout ce qu'il créa, il e loua, dès qu'il eut achevé de le créer. Mais quand il vient à créer Thomme, il semble qu il le laisse, lui seul , sans louanges, puisqu'il n'ajoute pas aussitôt que cela était bon, comme il l'avait ajouté h tout le reste des choses. Quel mystère y a-t-il làdessous, et quelle peut être la cause de cette dilférence que Dieu fait?
Jl regarde avec quelle intention chacun fait les choses, et c'est pour ce sujet qu'il ne loue pas l'homme, immédiatement après l'avoir créé, comme il avait loué toutes les autres créatures. L'intention est le fondement de la bonté de toutes nos actions. Les fondements ne se voient point, et néanmoins c'est ce qui soutient tout l'édifice : il en est de même de l'intention.
La seconde chose qui est requise pour la perfection de nos actions, c'est que nous fassions tout notre possible pour bien les faire. 11 ne suffit pas que voire intention soit bonne, il ne suffit pas que vous disiez que vous les faites pour Dieu; mais il faut que, pour lui plaire uavautage, vous tâchiez de les laire du mieux que vous pourrez.
Le troisième moj^en, pour faire bien les choses, est de les faire chacune séparément, comme si on n'en avait point d'autres à faire ; de vaquer à l'oraison, de célébrer la messe, de dire son chapelet et ses heures; et ainsi de tout le reste, comme si effectivement on n'avait aucune autre chose à faire que celle qu'on fait. Nous n'avons rien qui nous presse, ne nous troublons point dans ce que nous faisons, et qu'une cliose n'embarrasse pas l'autre ; mais appliquons-aous entièrement à celle dont il s'arit. Pendant l'oraison, ne pensons ni à rétude, ni aux affaires, ni aux devoirs de notre emploi ; car cela ne sert qu'à nous détourner de l'oraison et à empêcher que nous nous acquittions bien de quoi que ce soit. Nous avons tout le reste du jour libre, soit pour étudier , soit pour satisfaire aux obligations de notre charge, et faire toutes choses en leur temps : ne confondons point l'ordre mal à propos, et songeons qu'à chanue jour suffisent son inquiétude et son affliction particulière. Ce moyen est si propre et si conforme à la raison que les païens mêmes le pratiquaient pour se tenir dans on profona respect en présence des idoles de feurs faux dieux, et c'est de là qu'est Tenu cet ancien proverbe : Que ceux qui adorent soient assis. Que ceux qui adorent Dieu dans la prière, qui s'entretiennent avec loi dans l'oraison, le fassent en repos et avec attention, et non pas en courant et comme songeant à autre chose. Plutarque, parlant de la révérence avec laquelle les prêtres de son temps s'approchaient de leurs dieux , dit que pendant que le prêtre faisait le sacrifice, il y avait un homme qui tie cessait de crier à haute voix : Faites ce que vous faites : comme s'il eût TOulu dire :
Ne pensez qu'à ce que vous faites ; ne vous détournez point, mais appliquez y entièrement votre esprit. C'est là maintenant le moyen qu'il nous propose pour bien faire toutes choses ; attachez-vous fermement et uniquement à chacune comme si vous n'en aviez aucune autre à faire : n'ayez d'attention que pour celle-là, meltez-y tout votre soin , éloignez de vous toutes les autres
f)ensées, et vous ne manquerez jamais de a bien faire. Faisons ce qu'il y a mainte* nant à faire, disait Aristipe, et sans songer ni au passé ni à l'avenir, renfermons toute notre application dans le présent; car il n'y a gue cela seul qui soit en notre pouvoir, puisque le passé n'étant plus, ne peut pas dépendre de nous, et que l'avenir étant incertain, nous ne saurions nous répondre de ce qui arrivera. Que l'on serait heureux si on pouvait gagner la même chose sur soi, et si on était seulement maître de son imagination et de ses pensées, que jamais on ne songeât qu'à ce que l'on faiti Mais, hélas, l'instabilité de notre cœurest trop grande , et d'ailleurs le démon est si adroit à profiter de notre légèreté naturelle, que quand nous faisons quelque chose il nous remet devant les yeux ce que nous devons faire dans un autre temps, pour nous dissiper l'esprit, et nous détourner de ee que nous faisons alors. Cette façon de nous tenter lui est d'autant plus ordinaire, qu'elle est très -dangereuse et très -préjudiciable pour nous, parce que de cette sorte il empêctie que nous ne fassions jamais rien parfaitement. Pendant l'oraison, il nous remet dans l'esprit des pensées d'étude et d'affaire, afin que nous ne puissions pas bien faire notre oraison, et pourvu qu'il réussisse à nous détourner de l'attention que nous devons y avoir, il ne se souciera pas de nous avoir suggéré mille moyens de bien faire ensuite les autres choses; car, lorsque nous viendrons à les faire, il ne manquera pas d'en avoir encore d'autres à nous remettre devant les yeux, afm que pareillement nous nous acquittions mal de celles dont il est question, et de cette sorte il tâche de nous tromper continuellement et de rendre toutes nos actions défectueuses. Mais puisque nous n'ignorons plus ses artifices, laissons-là les choses à venir, et i^etons-les dès qu'elles se présenteront : il sera bon d'y songer dans leur temps; mais il est mal de le faire quand on doit être occupé à d'autres pensées. Que si la crainle de ne pouvoir pas peut-être ensuite vous souvenir de ce qui s'offre alors à votre imagination, est ce qui vous porte à vous y arrêter, cela même doit vous faire connaître que ce n'est pas une inspiration de Dieu, mais une tentation du démon; car Dieu est ami de la paix et de l'ordre ; et ainsi ce qui trouble votre repos et déconcerte l'ordre des choses ne vient pas de Dieu, mais du démon, qui n'aime que la confusion et le désordre. R^etez donc tout ce qui se présente à votre idée sous ce prétexte, pour vous détourner de ce que vous
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faites; cl assurez«vous que si vous Hiites bien ce qui esl alors de votre devoir. Dieu ne manquera pas de faire revenir en son temps dans votre mémoire les idées que vous en aurez bannies, et de vous les remettre encore plus avantageusement dans l'esprit. Si, par exemple, il arrive que pendant vos exercices spirituels vous soyez surpris de quelques pensées d*étude , et qu*il s*offre à vous quelques raisons convaincantes sur un point important, quelque lumière sur un passage ^obscur, ou quelque solution sur un doute, éloignez tout cela de vous également, et croyez que vous y gagnerez au lieu d*y perdre. La science que Ton méprise pour la vertu, dit saint Bonaventure, s*acquiert ensuite beaucoup mieux que la vertu même, et le P. Avila donne cet avertissement, que lorsqtie quelque affaire se présente à contre-tem[is à Tcsprit, on dise : Dieu ne nronloniie point cela maintenant , c'est pourquoi je n\y veux point penser ; quand il me le commandera, alors je m*y appliquerai avec soin.
Un autre moyen que les saints nous enseignent pour bien faire nos actions, est de les faire toutes de môme que si celle que nous faisons devait être la dernière de notre vie. Saint Bernard, parlant de la manière dont un religieux doit se comporter dans tout ce qu'il fait : Que dans toutes $es actions, dit-il, il se répète souvent à luimême : Si tu devais mourir maintenant , ferais-tu cela. Saint Basile nous donne les mêmes préceptes quand il dit : Ayez toujours votre dernière heure devant les yeux ; quand vous vous lèverez le malin, doutez si vous irez jusqu'au soir, et lorsque vous vous coucherez le soir, ne vous assurez point de revoir le lendemain ; par ce moyen, il vous sera bien plus facile de vous réprimer sur toutes sortes de vices. Thomas A'kempis en dit autant , et presque dans les mêmes termes. Saint Antoine donnait souvent aussi un pareil avertissement à ses disciples, pour Jes encourager à la vertu et à la perfection ^ ei sans doute il n'y a point de meilleur <noyen pour nous porter à bien faire les choses, que de croire que chaque jour est le dernier de notre vie. Si nous pouvions nous bien mettre cela dans l'esprit, et que nous Qssions chaque chose comme si nous devions mourir aussitôt, assurément nous ferions nos actions d'une autre manière et avec bien plus de perfection. Avec quelle ff^rveur un prêtre ne dirait-il pas la messe, s'il croyait que ce dût être la dernière action de sa vie, et qu'il ne lui restât plus de temps ensuite pour faire aucune bonne œuvre et pour mériterl Quelle attention et quel zèle n'aurait-on point dans son oraison, si l'on était persuadé que ce fût la dernière, et que jamais on ne dût avoir le loisir de demander pardon de ses péchés h Dieu, et d'implorer, sa miséricorde! C'est pour cela qu'on dit ordinairement qu'il n'y a point de lieux où l'on apprenne mieux à prier Dieu que sur la mer ; car la fer-
veur est tout autre quand on a la uioit devant les yeux, que quand on ne croit avoir rien h craindre.
Pylhagore donnait un très-bon conseil à ses disciples et à ses amis pour les faire devenir vertueux, et leur reudre la pratique de la vertu douce et facile Que chacun, disait-il, se choisisse une manière de vivre qui soit honnête; et que l'on ne prenne pas garde au commencement si elle est diflir île et pénible, parce que la coutume la rendra ensuite agréable et aisée. Voilà un moyen très-important et duquel nous devons nous aider, non pas parce qu'il vient du très-grand philosophe, mais parce que le Saint-Esprit lui - même nous le suggère, comme nous allons le voir, et qu'il est très-propre pour parvenir à noire fin.
Cette doctrine nous est enseignée par le Saint-Esprit en plusieurs endroits de l'Ecriture. Je vous montrerai^ dit-il dans les Proverbes, le chemin de la sagesse f c'est-à-dire, suivant le sens de saint Bernard qui prétend que, dans l'Ecriture sainte, le mot de sagesse doit se prendre pour une connaissance délicieuse de Dieu ; je vous montrerai le chemin où vous viendrez à prendre goût à la connaissance, h, l'amour et au service de Dieu : Je tous mènerai par les sentiers de réquiié; et quand vous y serez une fois entref rien ne contraindra' vos pas et ne vous fera broncher en courant. Le Saint-Esprit appelle sentier le chemin de la vertu, parce que notre méchante inclination naturelle nous rend la vertu si difficile dans les commencements, qu'il semble que l'on n'y entre que par des sentiers étroits; mais après qu'on les a nasses, on trouve le chemin large ; on marche a son aise, et même on y peut courir sans rencontrer rien qui fasse cnanceler. C'est ainsi que, par une métaphore très-élégante, il nous enseigne qu'encore que la pratique de la vertu nous semble fâcheuse d'abord, il ne faut pas toutefois perdre courage pour cela, parce qu'ensuite non-seulement nous n'y trouverons aucune difficulté, mais nous y aurons même du plaisir, et nous dirons avec le Sage : JTai un peu travaillé^ et j'ai trouvé un profond repos* A peine^ dit-il dans un autre endroit, aurezvous un peu travaillé à acquérir la sagesse^ que vous mangerex des fruits qu'elle voi^ rapportera. Et saint Paul nous enseigne la même chose, quand il dit : Toute discipline semble4 ou commencement donner plutôt du chagrin que de la joie; mais ceux qui y auront été accoutumés en recueilleront en paix deA fruits de justice. C'est à peu près ce que l'on éprouve tous les jours dans toutes sortes darts et de sciences: quelle difficulté, par exemple, ne trouve-t-on point au commencement dans les études I II faut souvent qu'on nous y entraine de force, et qu*on nous y retienne par le ch&liment ; de là vient le proverbe qui dit : Que la science entre avec le sniig. Cependant, quand on y est accoutumé, qu'on vient à y faire quelques progrès, et qu*on sait déjà quelque chose, on y prend quelquefois tant de goût, oue Ton
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ÎHii tout son diverliss^eraent et tout son plaisir d*éludier. Il en est de même du chemin de la vertu et de la perfection.
^ Le tout dépend donc de Thabitude que )*on a aux choses : de sorte que si vous avez de la peine à observer toutes les circonstances qui sont nécessaires pour bien faire votre oraison ou votre examen, c'est que vous n'y ôles pas assez accoutumé. Si à votre réveil, ou dans le temps de vos prières, vous ne sauriez retenir votre imaginalion, et Tempêcher de se promener de côté et d'autre, c'est que vous ne vous êtes jamais fait de violence pour vous accoutumer à la recueillir, et pour faire en sorte qu'elle ne se dissipât point à d'autres choses (jnh ce qui doit être le sujet de votre méditation; si le silence et la retraite vous donnent du chagrip, c'est que vous n'y êtes pas habitué. On trouve de la douceur dans sa chambre, quand on y demeure souvent ; mais on s'y ennuie cruellement quand on ne s'est pas accoutumé à s'y tenir : rendez-vous la retraite familière, elle vous deviendra agréable. L'oraison et le jeûne ne paraissent difflcilesaux gens du monde, que parce qu'ils n'y soûl pas assez exercés. Saul revêtit David de ses propres armes, quand il l'envoya combattre les Philistins; et parce que David n'avait pas accoutumé d'en porter, il s'en trouva embarrassé, et il les quitta : il s'y habitua néanmoins depuis, et elles ne Tincommodèrent plus dans le combat. Ce que je dis de la vertu doit s'entendre pareillement du vice; car si vous vous laissez aller h une mauvaise habitude, le mal augmentera el prendra des forces de jour en jour, et enfin il vous sera si difficile d'y apporter remède, que vous serez en danger de n'en guérir de votre vie.
Si dès le commencement vous vous étiez accoutumé à bien faire chaque action, vous seriez maintenant heureux, et la vertu vous serait devenue douce et aisée. Commencez dès maintenant à vous y habituer; il vaut mieux tard que jamais. Que de mérites vous pouvez encore acquérir! Ne dissipez pas les richesses que Dieu place devant vous; il n'y a qu'à prendre et à vous les approprier, en faisant bien, les unes après les autres, toutes les actions ordinaires de votre état.
ACTIVE (Vie). — Les autours ascétiques désignent, sous le nom ûevieactive^ceWeqm est plus particulièrement consacrée aux occupations extérieures, aux travaux de l'esprit ou du corps, par opposition à la vie contemplative. C'est (ians l'union simultanée de la vie active et de la vie contemplative que la plupart des fondateurs d'ordres, inspirés de Dieu, ont fait consister la perfection delà vie religieuse; les uns donnant un peu plus à la contemplation. Les autres un pou moins. Si la vie contemplative a fait des saints, la vie active nous a donné ces illustres docteurs, ces artistes distingués, qui, dans les temps barbares, ont sauvé du naufrage général les monuments de l'antiquité, et préparé la civilisation moderne. (Voj^. MoiNES; Ordbks religieux.) La n<!ccs-
silé du travail est proclamée dans toutes les constitutions religieuses. Qui ne connaît les immenses travaux scientiCques des Bénédictins; les écrits et la vie apostolique des disciples de saint Ignace; les missions des Dominicains, des Lazaristes, etc.! En remontant nlus haut, nous voyons les Pères de la Thénaïde tresser des nattes, sans interrompre la prière. Les religieux de Cassien, de saint Colomban, etc., avaient ordre de s'appliquer à l'étude el au travail der mains; les religieuses, établies par sain Césaire, transcrivaient les manuscrits, ou vaquaient au soin des hôpitaux. Les religieux du moyen âge furent à la fois théologiens,iurisconsultes, littérateurs, historiens, agriculteurs, architectes, peintres, sculpteurs, musiciens, fondeurs, etc.; en un mot, les seuls savants, et presaue les seuls artistes de ces temps, appelés barbares. Pendant que» tour à tour. Vandales, Suèves, Bourguignons, Angles, Saxons, Normands, semaient partout les ruines, une autre armée, celle des moines, relevait en silence les restes épars de la dévastation, et, sur les débris de la civilisation romaine, préparait et achevait l'œuvre de la restauration chrétienne. Les savants de nos jours sont donc bien ingrats, lorsqu'ils nous représentent modestement nos instituts religieux comme des écoles de quiétisme et de fainéantise; lors- (]u'iis traitent d'ignorants ceux même dont ils pillent les œuvres, |.our s'en attribuer tran(|uillement la gloire.
ACTIVITÉ NATLUELLE. —Par activité naturelle on entend la lorce de l'éme lorsqu'elle agit par elle-même au préjudice du mouvement de la grâce.
Le mal de cette activité est un obstacle h la grâce, au mouvement de laquelle elle substitue son propre mouvement el sa manière d'agir qui est souvent très-imparfaite. Nous en avons parlé ailleurs, mais non pas aussi amplement que le demande l'iujhportance de cette matière.
Cette activité est plus ou moins dangereuse, selon le principe qui la produit el les effets qu'elle cause. On peut en distinguer trois degrés.
Le premier, qui est le plus grossier et le plus dangereux, consiste dans une ardeur naturelle qui fait que certaines personnes ne peuvent rien entreprendre qu avec impétuosité et sans quelque mouvement do passion. Ce n'est jamais la raison seule oui les fait agir, ou la seule nécessité qui les mène; leur action est toujours véhémente et fougueuse. Cette disposition est fort contraire à la grâce, parce qu'elle est suivie do dérèglements, et qu'elle jette dans les ténèbres. Le principe de celte activité est Tamour-propre et le désir de se satisfaire; à peine a-t-on commencé qu'on voudrait avoir achevé. De là vient une ra[)idilé que rien n'arrête et qui, produisant la précipitation el le trouble, dérange le cœur cl lui ôlo sa tranquillité.
Le second degré d'activité est une autre sorte d'impétuosité qui n'est pas si daugc-
tu
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rëuse que la première, parce qu*elie se trouve dans des personnes qui ont la consoience délicate, et qui ne veulent souffrir aucun désordre dans leur intérieur. Cependant, faute de réflexion, elles se laissent aller à leur empressement naturel, et n'écoutent pas assez le Saint-Esprit, qui n*agit que dans le calme et avec tranquillité* Elles n*ont pas aussi assez de soin pour empêcher que la propre volonté ne se glisse dans leur action ; de sorte que si le succès ne répond pas à leur attente, il leur en revient du trouble, du chagrin et de la tristesse; ce qui n'arriverait pas si, au lieu de se déterminer par elles-mêmes et d'agir par leur propre choix, elles attendaient le mouvement de la grftce pour n'agir que par le motif de la volonté de Dieu. Voilà ce que c'est que l'activité naturelle, qu'on peut appeler empressement dans ce second degré, où elle n'est point si vicieuse ni si pr(^judiciable que dans le premier. Bien des âmesqui désirent la perfection sont sujettes à ce défaut et le comptent pour rien, parce qu'elles ne comprennent pas combien il est contraire à la perfection où elles aspirent, et auel grand obstacle il apporte à I opération u Saint-Esprit, qui les aiderait beaucoup plus s'il les trouvait plus tranquilles.
Le troisième degré d'activité est un défaut beaucoup plus subtil et beaucoup plus dilficile à connaître que les deux autres. 11 se trouve dans les personnes qui ont les passions fort modérées et les intentions fort pures. Quoiqu'elles désirent sincèrement la plus grande perfection, par un trait d'amourpropre dont elles ne s'aperçoivent point, elles se font une habitude (Tagir par leur propre mouvement, sans consulter et sans attendre la grâce, ce qui leur porte un préjudice plus grand qu'elles ne sauraient croire; car il arrive, par cette conduite,
au'il se forme entre Dieu et T&me une espèce e milieu qui empêche de voir la lUmière (Jivine, de sorte qu'on opère souvent dans les ténèbres. Le Saint-Esprit, voyant que l'âme s'introduit elle-même, se retire en la
f)rivant de son assistance particulière, et la aisse agir avec beaucoup moins de perlection que si elle avait attendu le mouvement de ce divin Esprit. Pour bien comprendre cette vérité, il faut savoir que nous avons en nous deux principes qui concourent h nos actions, qui sont la nature et la grâce. Le bon ordre demande que la grâce gouverne et que la nature obéisse. Lorsqu'un écrivain conduit la main de son élève pour le former à l'écriture, il faut que l'élève agisse, autrement il n'apprendrait rien; mais il faut qu'il agisse mu et guidé par la main du roattre qui conduit la sienne. Si l'élève prévient le maître, il ne peut que gâter l'ouvrage, son avancement dépend do son attention et de sa docilité à suivre le mouvement de celui qui le conduit. Il en est de même de la grâce, elle est prête à nous guider dans nos actions; le défaut des hommes, même les plus vertueux, est d*agir par eux-mêmes, c'est-è-dixe de prévenir
la grâce au lieu d'attendre que la grâce commence. Ce mouvement précipite de riiomme vient de l'activité naturelle qui interrompt l'action de Dieu et met obstacle à l'entière perfection des âmes. C'est pour cela que les derniers et les plus grands efforts des personnes vertueuses tendent k supprimer cette activité.
Pour en venir à bout, il faut se servir de ces trois pratiques : la première est de faire une étude particulière de se retenir lorsqu'on se sent porté avec impétuosité è quelque chose qu'on désire, si on n'est pas pressé de la faire par obligation; car, quoiqu'on puisse faire ce qu'on désire, lorsqu'on ne désire rien de mauvais, c'est toujours un mal de le faire par un principe naturel, tel qu'est celui de contenter son désir. Il est bon, dans ces occasions, de s'arrêtcîr et de suspendre son action pour modérer Tactivité qui emporte; par là on apprend k se rendre maître du mouvement naturel qui presse le cœur avec importunité, et qui y laisse toujours quelque trouble et quelque espèce d'obscurcissement dont on ne s aperçoit point. La seconde pratique pour réprimer l'activité naturelle et pour se disposer à recevoir le mouvement de la grâce, c'est de consulter souvent DieiTdans Tes affaires un peu considérables, de soupirer après la lumière divine, de la demander avec constance, et (comme le conseillait saint Ignace à ses enfants) de ne rien entreprendre d'important qu'après avoir eu recours à l'oraison, pour connaître la volonté de Dieu. C'est un des exercices les plus essentiels de la vie intérieure, par lequel on s'attire l'assistance particulière du Saint-Esprit. Etquoiaue la volonté divine ne se manifeste pas d abord avec évidence à ceux qui la cherchent de cette manière, il est vrai, pourtant, que cette fidélité k recourir à Dieu lui est très-agréable et qu'elle prépare bien l'esprit à recevoir la lumière divine. La troisième pratique qu'il faut ajouter aux deux autres, c'est que dans les affaires de quelque importance on ne se contente pas de consulter le Seigneur, mais qu'en effet on attende pour Texécution le mouvement de la grâce. Dieu, qui a beaucoup d'égards aux.efforts qu'on fait pour lui plaire, content dé cette fidélité, ne manquera point de faire connaître à une âme, par quelque niouvement intérieur ou par quelque trait de lumière, le parti qu'elle doit prendre et la manière dont elle cloil se comporter. Il est vrai que, comme nous sommes grossiers et que cette lumièro est fort subtile, l'homme aura de la- peine à la distinguer au commencement; mais dans la suite elle se rendra sensible et remplira d'une joie parfaite l'homme qui se verra ainsi sous la main de Dieu et conduit oar son Esprit en toutes choses.
Lorsqu'on n'aperçoit pas cette lumière, le meilleur parti qu'on puisse prendre pour être certain de ce qu'on doit faire, c'est do diriger son intention à Dieu, s'ap()liquant sincèrement et de toutes ses forces à se dé<
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gager de toute attache h ses propres lulérèts, a renoncer à toutes les vues humaines et à toutes les satisfactions naturelles, pour chercher uniquement la plus grande gloire de Dieu, sans se flatter ni se ménager en rien. Par cette fidélité on achève de se disposer à sentir le mouvement de Dieu et à distinguer sa lumière; et on arrive enfin à Tétat dont nous avons parlé ailleurs, lorsque nous avons défini I homme parfait, celui qui est conduit en toutes choses par le mouvement de la grftce et par la direction du Saint-Esprit. Cet état, qui est la disposition ordinaire des saints, n*empêche pas qu'ils ne donnent dans quelques faiblesses qui sont des suites de la fragilité humaine. Hais comme ces faiblesses sont rares et de peu de conséquence, et que peu doit être compté pour rien en cette matière, il reste toujours vrai que les saints sont Kuidés en tout par l'esprit de Dieu qui nabite en eux.
ADAM DE SAINT-VICTOR, chanoine régulier de l'abbaye de Saint-Victor les Paris, mourut l'an 1177, et fut inhumé dans le cloître de cette abbaye, où l'on vil longtemps son épitaphe, en quatorze vers, qu'il avait composée lui-même. Il a laissé plusieurs traités de dévotion, entre autres une prose en l'honneur de la sainte Vierge, dont on trouve une traduction française dans le Grand Martial de la Mire de vie; Paris, 2 vol. in-fc% 1539.
ADAM (Jean), Jésuite, prédicateur etcontroversiste fameux, connu pnr son zèle ardent contre les jansénistes et les calvinistes, recteur du collëse de Sedan, procureur de la province de Cnampagne à Rome, était né à Limoges en 1608. Il entra dans la Compagnie de Jésus en 1622, à l'Age de quatorze ans. Après avoir professé les humanités et la philosophie pendant Quelques années, il prêcha dans les priilcipales villes de France et h la cour. 11 lut envoyé par Louis XIV à Sedan, pour y travailler au rétablissement de la foi catholique. 11 mourut en 168^, supérieur de la maison professe de Bordeaux. Parmi les nombreux ouvrages qu'il publia on remaraue les livres ascétiques qui suivent : 1* La règle des fidèles^ ttrie de l'Ecriture sainte et ae$ saints Pères; Paris, 1051, in-8*. — 2" Heures catholiques contenant,», les règles de la vie chrétienne^ etc. — 3" La conduite des fdèles par les règles de la foi^ les maximes ae VEvangile et les saints devoirs de tous les Chrétiens dans tous les états ; tirée de FEcriture sainte; Paris, 1656, in-12. — Ces ouvrages, comme tous les autres du nième auteur, sont dirigés spécialement contre les calvinistes.
ADELME, oa mieux. Adhelmb, fils de Kentred et neveu d'Inas, roi des Saxons occidentaux, fut élevé dans le monastère de Saint-Augustin de Cantorbérv, et parvint à révèché de Sherburn, aujourd'hui Sarisbury . On a de lui un traité De laude virginum^ et un autre De virginitate. Adelme mourut en
ADVERSITÉS. - Elles signifient plus spé-
cialement les événements l&cheux, les accidents imprévus qui bouleversent notre exi stence.
« Il y a trois sortes d'accidens, observe un vieil auteur anonyme, qui ont coutume de nous surprendre : c'est a sçavoir des aecidens imaginaires, (|ui n*ont aucune subsis tance que dans l'imagination, lorsqu'elle se représente des choses qui ne sont et ne furent jamais. Ces accidens changent quel-
3uefois des troupeaux de brebis en soldats, es roseaux et des cannes en lances, des lieux obscurs en autant de tombeaux, d'où les aïeuls et les bisaïeuls sortent ensevelis dans leurs suaires; et tout cela ne subsiste que dans l'imagination qui nous tourmente ordinairement par des maux fantastiques, quand les véritables nous épargnent.
4c 11 y a des accidens qui ne regardent que l'âme et la conscience, c est-à-dire les péchez qui la surprenent et qui la frapent tout d'un coup; car c'est un grand accident pour l'ame, qu'un emportement de colère^ qui altère la bonté de son tempérament : c'est un grand accident pour la conscience que le consentement au mal, où elle tombe en un moment. l\ j n des accidens temporels, comme ceux qui nous arrivent tous les jours en nos biens et en nos corps ; c'est de ceux-cy que nous parlons. Il y en a peu qui les reçoivent comme il faut ; car parmy les gens du commun, ils donnent des ailes aux pieds des uns, et des entraves aux pieds des autres, faisant prendre la fuite inconsidérément aux uns, et arrestant quelques autres par une espèce d'immobilité de tous leurs membres ; ils etoutfent la voix des uns, et font plaindre hautement les autres, ils jettent les uns dans des eaiportemens, dans des murmures et dans des impatiences qui témoignent l'alie nation de leur esprit; ils poussent les autres a des plaintes et des lamentations qui marquent la foiblesse de leur naturel.
« Parmi les gens sgavans et les esprits forts, nous trouvons des philosophes qui font profession de ne s'étonner de rien, et qui, affectant une gravité stoïcienne, veulent s'élever au dessus de tous les accidens , et veulent que l'on croye qu'ils ne sentent pas ce qui curanle tout le redite des hommes ; mais quoy que fasse cette vaine philosophie pour éviter la peur et l'impression des accidens, elle ne fera jamais si bien que l'ignorance et la*stupidité qui ne craint rien bien souvent dans les accidens qui nous arrivent. Et pourquoy voulez-vous que ce qui est envoyé de Dieu pour nous élonner ne non» étonne pas, et que nous soyons insensibles aux choses que Dieu nous envoyé pour nous punir ? Pourquoy voulez-vous que ce qui nous arrive pour nous humilier nous fasse lever la teste par un esprit d'orgueil et de témérité? Ce n'est pas là le temps de discourir en philosophe, ny de faire ostentation de gravité, quatkd l'accident ne nous laisse du temps que pour crier miséricorde.
« Le sag*i s'y comporte bien autrement, il se possède en ce moment, non pas comme ces anciens philosophes, qui, faisant profes*
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sion de se po.sseder en ces grands accidens, se laissoienl posséder par la superbe, dont ils faisoient ostentation dans les dangers» et qui, voulant paroistre gens d*un esprit fort, cessoient d*estre hommes et quittoient la condition de la nature humaine, dont le
Ï propre est de suer, de paslir, de frémir dans es grands accidens, pour vouloir trop s*éle- Ter au dessus; mais le snge se possède dans la surprise en homme, en philosophe et en ehrestien; en homme qui appréhende, en philosophe qui modère ses craintes par la lorce de son esprit, en ehrestien qui cherche son secours et la force en Dieu. Il n'a pas le loisir en ce temps-là de raisonner, mais il a le loisir de reconnoistre la foiblesse de Ja nature et de lever les yeux au ciel; il n*a pas le temps de parler en théologien des attributs de Dieu, mais il a le temps d'info* quer sa miséricorde; il n*a pas le temps de porter son esprit dans le ciel, mais il a le lemps de reconnoistre sa dépendance et le besoin qu'il a de son secours.
• Le sage craint donc pour lors, mais d'une crainte qui est plutost capable de reveiller la force de son esprit que de l'abattre; il frémit, mais d'un frémissement qui montre i)Iulost la foiblesse de notre nature que la loiblesse de son cœur; il est alarmé, mais d'une alarme qui est plutost capable d'exciter son industrie que de l'embarrasser; il appre hende, mais u'une appréhension qui consiste à aller au devant du mal et de ses suites, par la vivacité de son esprit plutost qu*è le grossir par l'imagination ; il s*humilie, mais d'une humiliation qui est plutost pour faire paroistre la soumission qu'il a aux ordres de Dieu que pour découvrir la bassesse de son esprit.
« Nous ne sçavons pas ce qui doit nous arriver, tenons-nous prêts. On se prépare aux accidens dont on presse la violence par le raisonnement.
« On se prépare aux accidens que Ton ne peut prévenir par la résignation. Dieu nous cache la connoissance de ceux-cy, et quani il nous les révèle, ce n'est pas tant pour nous les faire éviter, que pour nous y pre« parer par un esprit d'humilité.
« Si nous ne pouvons pas reconnoistre les circonstances et les suites de l'accident qui nous arrive, reconnoissons la providence qui nous l'envoyé; si nous n'avons pas la liberté de nous échapper, nous avons la liberté de nous humilier devant Dieu.
« Puisque la méditation ne peut abattre notre superbe, il est raisonnable que les accidens la soumettent. Heureux si ces accidens-là nous pouvoient délivrer du péché
3ue nous pouvons i nommer le plus grand e tous les accidens.
« Dieu a monstre le hnston, nous en avons freray; craignons davantage la main qui frappe sans advertir. Dieu nous a menacés, nous en avons tremblé ; tremblons davan-* tige d^ns le silence et dans le repos qui nous attaque sourdement. Si nous craignons l'accident qui marche devant la miséricorde qui nous voulait reveiller, craignons davan-
tage la prospérité qui nous endort dans les approches de la justice qui vient pour nous donner le dernier coup. »
• Ne quittons pas ce sujet sans nous adresser au grand saint Chrysostome, qui a si excellemment donné l'exemple dans les adver* sites, et qui en a si dignement parlé.
« L'adve^sUé nous visite et nous tente de bien des manières, dit-il ; ce sont : ou des infirmités, ou des pertes de biens temporels, ou la perte des personnes qui nous sont chères, comme il arriva à Job et à Tobie. Toute adversité qui nous atteint en ce monde, sans que nous'y donnions occasion, est un baptême de feu, si nous la supportons sans murmurer contre Dieu qui nous l'envoie pour expier nos péchés. Si par hasard vous n'aviez pas pécné, ce qui est difficile à supposer, et que ce feu ne trouve rien de souillé à ronger autour de Totro âme, il la rendra elle-même plus splendide, et votre Ame brillera d'un éclat d'autmt plus vif que l'éprouve aura été plus violente. Nous ne sommes baptisés qu'une seule fois nar l'eau, mais nous le sommes souvent par le feu. Comme notre vie n'est jamais pure de péché, car l'Ame se souille par la vue, par l'ouïe, par la parole, par la pensée; ainsi le feu de la tribulation ne doit jamais nous quitter. Et il est profitable aux sages qu'il en soit ainsi, car il est écrit : Heureux celui que le Seigneur éprouve sur la terre.
« LËglise est l'aire, le grenier, c'est le royaume céleste; le champ c'est le monde. Le père de famille envoie ses moissonneurs recueillir les épis dans son champ et les
[)orter dans l'aire; et là on les triture, on es ventile, afin que le grain se sépare de la paille. Un grain lourd et nourri se sépare aisément, un grain maigre se sépare diflicileraent, et un épi vide a beau être foulé, il ne rend rien. C'est ainsi que les hommes profitent pi 03 ou moins des adversités selon leurs dispositions.
« Ainsi un Chrétien fidèle, qui a un cœur bien disposé, quelque peu qu'il soit atteint de la tribulation, néglige ce qui est de la chair et s'empresse de courir à Dieu. Celui qui commence à être infidèle est à peine ramené à Dieu par de grandes tribulations; enfin celui qui est infidèle et vide de mérites, quelque agité qu'il soit par l'adversité, ressemble a un grain vide qui reste avec la paille : il ne peut se dégager des affections de la chair, des empiétements mondains; il ne petit se décider a aller à Dieu; et ainsi il est broyé par les maux, et il est rejeté au dehors comme une pailleinutile. » {In Mattk.^ serm. i.)
Le plus bel exemple que PEcriture nous propose de la résignation dans les adversités est celui de Job. Dieu a épuisé en lui tous les genres d'épreuves; elles ont été rendues aussi vives, aussi sensibles, aussi universelles qu'on pouvait l'imaginer, et sa vertu, avec la grAce de Dieu, a été plus grande et plus forte que toutes ses tribulations. Il a été éprouvé dans ses biens au point que de la plus florissante prospérité il est tombé dans
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une pauvreté absolue; il a perdu ses maisons, ses troupeaux et tous ses biens. Dans sa famille il perd ses enfants, et sa femme ne survit que pour l'insulter. Dans son corps, il dévient un instrument de douleur ot do dégoût. Dans ses amis, qui se coalisent |.our piquer son amour-propre, ridiculiser sa vertu , et faire de sa sagesse et de sa prudence rol>iet de leurs amers sarcasmes. Et tous ces fléaux Taccablent coup sur coup, sans que la nature éperdue ait le temps de se remettre d'un coup à Tautre. Il tombe de revers en revers, d'adversités en adversités, jusqu'au fond d'un abîme de roaux; et là, dans cet abtme, seul avec luimême, il donne le plus beau spectacle que nous puissions admirer. Il se courbe avec résignation et calme sous la main de Dieu. Il ne se plaint nas, et à 'chaque coup de la Providence qui lui ravit Quelque chose, il répond £ar cette parole : Z>teu me V avait donné, Heu me l'a ôté; que son saint nom soit béni! Ce saint a été assurément incomparablement plus grand, plus admirable, plus méritant dans les revers aue dans les succès. Les revers ont donc été pour lui une vérilable richesse et une grande fortune. La patience, selon Dieu, est donc dans In religion la pierre philosophale qui change tout en or. Cherchons cette pierre précieuse, et nous aurons du succès môme dans les revers; et pour la trouver sûrement, celte pierre précieuse, il faut la chorcher au pied de la croix : on est toujours sûr de Vy trouver.
iSELREDE, ou Ethelb^de, abbé de Reverbjf, puis de Kiéval, en Angleterre, contemporain de saint Bernard, est auteur du Miroir de la charité^ ouvrage dans lequel ^e Père aurait reconnu son caractère et son style. Il mourut en 1166, en réputation de piété et de savoir. Ses Œuvres ont été publiées par le Jésuite Gibbon, à Douay, en 1631, in-fol.
AFFECTIONS. Voy. Amitié, Charité.
AFFECTION (Oraison d'), ou Oraison afncTiVE ; sa nature, ses effets, ses difficultés, tes faveurs, — On sait que les auteurs mystiques distinguent plusieurs états ou degrés dans l'oraison. Le premier est la méditation proprement dite, ou l'oraison mentale ordinaire [Voy, l'art. Méditation); le second c*est 1 oraison affective, dont il s'agil ici. Il faut passer par ce second état u'oraison avant que l'âme puisse s'élever jusqu'aux oraisons de recueillement actif, de quiétude ou recueillement passif d'union et de transformation. [Voi/, ces tnùts,) Or on doif, pour arriver à Voratson affective, éviter trois inconvénients : Le premier, c'est de ne i)oint vouloir quitter du ^ou( la méditation; car si la tnéditation est le premier degré d'oraison, il faut, pour avancer en ce saint exercice, se rendre digne de passer au second degré; autrement ce serait s'arrêicr en chemin et commencer un ouvrage sans vouloir l'achever. Le second, c'est de la quitter trop tard. C'est encore perdre beaucoup et se priver de grai;)ds biens que de se permetiro uns ajournements. Ceux qui tombent daiis
ce défaut perdent un temps précieux qu'ils auraient mieux employé s'ils fussent montés au second degré quand il le fallait. Il en est de ces personnes comme de celles qui sont sous un maître qui leur a appris tout ce qu'il pouvait leur ap|)rendre, et qui s'opiniâlrent a n'en point changer; ils perdent donc et leur temps et leurs peines. Le troisième inconvénient, c'est de la quiller trop tôt. C'est une imprudence, en effef, d'abandonner trop tôt l'exercice de la méditation; agir ainsi, c'est imiter les écoliers qui montent dans une classe avant d'en être capables, et qui
Jamais ne deviennent savants; c'est ressem- )ler aux fruits qui mûrissent avant le temps et ne sont jamais bons.
Les marques pour connaître qu'il n'est ni trop tôt ni trop tard de quitter la méditation pour entrer dans l'oraison affective, sont : 1* quand on a de la peine h méditer et qu'on se sent porté aux affections; 2* quand on s'aperçoit que, loin de retirer quelque fruit de la méditation, on n'en rapporte que de l'épuisement et du dégoût, qu'on en sort froid et sans résolution de mieux faire ; S"* quand on est assez instruit des mystères de la religion et des maximes de Jésus-Christ, et u'on est pénétré des vérités chrétiennes et e ses obligations ; k" quand on a les vertus convenables au premier degré d'oraison , comme sont l'horreur du péché, le dégoût des divertissements, la fuite des occasions dangereuses du péché, la retenue dans les paroles, la mortilication des sens. Quand on est bien affermi dans la pratique de ces vertus, alors on peut hardiment laisser la médita:ion de côté pour s'abandonner aux affections.
Il ne faut pas quitter tout d^un coup la méditation pour entrer dans l'oraison affective, à moins qu'on n'y soit poussé d'une manière extraordinaire; car Dieu réduit
auelquefois dans une si grande impuissance e méditer, qu'on ne pourrait pas le faire malgré tousses etfurts; mais hors ces cas peu ordinaires, on ne doit pas quitter la méditation tout d'un coup. On la quittera, en diminuant les considérations et les réllexions, et en augmentant eu môme temjs les affections. Le temps ôté aux considérations sera donné aux alîcctions, en sorte que les unes in.nt toujours en augmentant, el les autres en diminuant, ]usqa'à ce au'enOn les affections occupent entièrement la place des considérations.
L'oraison affective est un état d'oraison où l'âme, éprise de l'amour de Dieu el des vertu<5, tend à lui et à elles par divers actes de sa volonté. Il y a plusieurs différences entre le premier état d'oraison et le second. La première différence, c'est que dans l'état de la méditation on raisonne sur quelque sujet, on médite quelque passage, on réfléchit sur quelque vérité, sur quelque mystère pour en tirer des affections; et dans l'état de l'oraison affective, les raisonnements ont cessé, il n'y a pliis ni méditations ni réflexions, mais rAme so porte d'cllc-môme à produire des affections.
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sans le secours dont elle avait oesoin, lorsqu'elle n'était encore que dans le premier degré d'oraison. La seconde différence est que dans la méditation Tâme produit des affections avec peine et travail d*esprit, il faut s'appliquer et réfléchir attentivement pour en venir à bout ; ici ce n'est plus de même» les affections ne coûtent rien à produire, elles sortent de la volonté avec beaucoup de facilité et de suavité. Dans le premier état d'oraison, les affections étaient comme une eau qu'on tire à force de bras d'un puits très-profond, et dans celui-ci elles sont comme une eau qui roule fort naturellement par un canal ou parle lit d'une rivière. Dans Te premier état, les affections étaient un feu qu il (allait allumer à force de soufller, et qui ne pouvait s'allumer au'en y mettant presque incessamment du oois : ce souffle, c'était la multiplicité des actes par lesquels le cœur s'excitait à produire les affections; le bois, c'étaient les considérations dont ce feu avait toujours besoin pour se conserver; mais actuellement les affections sont nonseulement un feu plus ardent que celui de l'oraison de méditation, mais un feu plus constant, plus fixe et presque continuel.
il en est de l'oraison comme de l'apprentissage d'un art quelconque, les commencements coûtent ; mais avec le temps et un peu de peine, on acquiert une facilité merveilleuse ou à faire un ouvrage, ou à exercer l'art appris avec tant de travail.. Quand on apprend k jouer de la guitare ou de quelque autre instrument, les premiers mois demandent de la peine et du soin , mais ensuite cette exercice devient peu k peu si aisé, qu'on en joue presque sans s'appliquer. De même la méditation qui est comme l'apprentissage de l'oraison est pénible, et dans cet état on ne produit les affections qu'avec difliculté ; mais quand une fois l'habitude est prise, que Ion a acquis. un penchant vers Dieu, ou vers les saints, ou vers le ciel et les vertus, on s'y sent porté sans peine et on s'y laisse aller sans y penser.
11 se fait quelquerois dans l'oraison affec* tive des réflexions et des considérations , mais rarement, et cela, quand le Sainl-£sprit nous porte à en faire ; ce qu'on connaît quand on s'aperçoit qu'on tirera du profit de quelque mot entendu, de quelque passase qu'on aura lu, d'un mystère qui aura été représenté. Quand on se sent enflammé par ces objets, c'est un signe que c'est la volonté de Dieu ; qu'on y réfléchisse un peu. De même quand on se trouve parfois sec et aride, et qu'on pense que quelques considérations ou réflexions remettraient dans le premier état, il ne faut pas manquer d'en faire.
Il n*est nas nécessaire de garder quelque méthode aans cette oraison comme dans la
frécédente; car dans cet état, on commence s'abandonner plus parfaitement aux mouvements du Saii^t-Esprit que dans l'autre; semblable h ces oiseaux qui ne peuvent s'élancer en l'air sans un vent favorable, on
aoit de même aans celte oraison attendre lu secours de l'Esprit saint qui par son souffle nous portera ou il lui plaît.
Dans ce second état, il faut prendre un sujet d'oraison, mais dans la disposition de le quitter quand il plaira à Dieu de nous
f porter ailleurs. Celui dont on croira tirer e plus de profit sera le meilleur : si Jésus crucifié est aussi utile que les autres, qu'on le préfère ; si Ton aime mieux quelque attribut de Dieu, ou la considération de quelque mystère ou quelque mot de la sainte Écriture, il faut s'y attacher et 8*y appliquer. Ce sujet de méditation, quand mèoie on ne s'en servirait pas, servira comme d'entrée aux affections. On ne donne pas de sujet pour occuper l'esprit, mais comme un secours pour enflammer le cœur ; après quoi on le laisse pour s'abandonner aux affec* tions.
Les effets que l'oraison affective peut produire dans une âme peuvent se réduire k douze principaux. Le premier effet est un grand amour pour Dieu; c'est dans cette oraison que s'allument ces grands feux qui ont embrasé tant de saintes âmes ; c'est là qu'elles ont puisé pour Dieu tant de saintes affections répandues dans leurs ouvrages^ Ce feu sacré ne peut demeurer renfermé en elles ; il s*exhaie par mille élans qu'elles poussent vers Dieu, et par mille soupirs
Qu'elles tirent du fond de leur cœur; «rest ans cet état d'oraison que se produisent une infmité d'actes d'amour de préférence^ d'amour de complaisancef et d'amour de bien' veillance. On appelle amour de préférence celui
enr lequel on aime Dieu par-dessus tout, ne Avue qui est persuadée , d'un côté, des grandeurs et des perfections de Dieu, et de I autre de la vanité des créatures, s'écrie avec David : « Qu'y a-t-il dans le ciel et sur la terre que je doive aimer comme vous, 6 mon Dieu ! qui êtes le Dieu de mon cœur, mon partage pour l'éternité ?» Ou l)ien avec saint François d'Assise : Vous élet mon Dieu et mon tout. C'est par ce saint amour que tout ce qu'il y a de bon, de riche, de grand et de puissant dans le monde, ne nous paraît que comme vil, comme des bagatelles et comme des amusements d'enfants en comparaison de Dieu.
L'amour de complaisance est celui par lequel nous sommes ravis de ce que Dieu est ce qu'il est ; le plus grand de nos contentements est do savoir que Dieu est bon, Çrand, puissant, juste, immense, infini, incompréhensible. Une âme pénétrée de cet amour sacré est beaucoup plus contente da bien de Dieu, de sa félicité, de ses grandeurs, que de tout ce qui regarde ses amis et l'intéresse elle-même.
L'amour de bienveillance est celui qui nous fait désirer du bien à Dieu, outre celui qu'il a déjà : quoiqu'il possède des biens et des perfections infinies, et que tout ce que nous pouvons lui souhaiter de bien ne puisse rien ajouter 5 son bonheur, l'âme ne laisse pas d*exercer ces actes d amour do bienveillance ea
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deux manières : 1* en désirant que Dieu soit aimé de tout le monde, loué et glorifié de toute la terre; 2* en souhaitant à Dieu tous les biens qu'il a, supposé qu'il ne les eût {)as. Mon Dieul dit-elle, si vous n*étiez aussi puissant que vous Tètes, je désirerais que vous le fussiez I s*il manauait quelque chose à votre bonheur , je vouerais que vous eussiez ce qui vous manquerait, aui dépens de ma vie, ae mon honneur et de ma liberté 1 Quand ces actes d*amour ne sont pas accompagnés des œuvres, il est à craindre qu*on ne soit abusé, sMmaginant aimer, <]uoiqu*en effet on n'aime pas. La marque de
I amour vrai ou faux se trouve dans les effets.
II faut que l'amour ne soit pas seulement affectifs mais effectif , Uamour effectif est celui ()ui est suivi d'effets: par exemple, après avoir conçu dans son cœur un ardent amour de préférence pour Dieu, on doit dans les occasions préférer les intérêts de Dieu aux siens, sa gloire à la sienne; quand il s'agira de contenter Dieu et un ami, on devra préférer Dieu à cet ami ; s'il est question de satisfaire Dieu ou soi-même, ondevra donner à Dieu la préférence. Celui qui se sent embrasé de ramour de complaisance pour son Dieu, et se réjouit do ses perfections infinies, doit conformer sa vie à ses sentiments, se soumettre à la toute-puissance de Dieu, se consacrera son service et ne rien faire que pour lui. Si l'on se sent pénétré d'amour de bienveillance pour Dieu, il faut travailler pour sa gloire, et faire tous ses efforts pour qu*il soit connu et servi de tout le monde. Voilà l'amour effectif — Le second effet de l'oraison affective, c'est qu'elle inspire un véritable désir de faire la volonté de Dieu en toutes choses. On est dans cette oraison comme cette fleur qui se tourne selon les divers mouvements du soleil. Ainsi il faut s'abandonner à Dieu pour suivre en tout sa sainte volonté, et se dépouiller de la nôtre pour revêtir la sienne; c'est l'exemple que nous a laissé le Fils de Dieu dans son oraison au jardin des Olives : « Mon Père, disait-il, que votre volonté soit faite et non pas la mienne. » Il est vrai que tous les jours, en récitant le Pater^ nous disons : « Que votre volonté soit faite en la terre comme au ciel, » mais il est diflicile d'entrer parfaitement dans cette sainte pratique. Il n'y a que les âmes d'oraison qui puissent y parvenir.
Cette pratique de renoncer à sa propre Tolonté pour faire en toutes choses celle de Dieu, consiste non à consulter ses inclinations naturelles et ses propres lumières, mais à consulter ce que Dieu veut de nous ; à agir, non par un motif de propre intérêt, mais par le bon plaisir de-Dieu. Par exemple, si quelqu'un me demande un service, je ne dois pas consulter l'inclination ni la répugnance que j'aurais è le lui rendre, mais examiner si c'est la volonté de Dieu : si je reconnais que non, je ne le lui rendî^ai bas; sinon, je le lui rendrai. — S'il s'agit d'aller en quelque lieu, on ne le fera point par le plaisir qu'on y aurait ou qu'on procurerait, mais parce que c'est la volonté de Dieu qu'on v aille. — S'il
est question de dire quelque chose ou do se taire, on ne consultera pas ses propres désirs ni son propre avantage; si Dieu veut qu'on parle, on le fera; sinon, on gardera le silence.
Vous connaîtrez la volonté de Dieu, quand une chose est commandée ou de Dieu, ou par l'Eglise, ou par ceux qui ont autorité; il est clair alors que c'est la volonté de Dieu. Quand une chose, au contraire, est défendue
Êar les commandements de Dieu, ou de son Iglise, ou par les supérieurs, il est certain que c'est la volonté de Dieu qu'on ne le fasse pas. Quand la chose n'est ni commandée ni défendue, il faut voir ce qui est meilleur en soi, ou bien eu égard à notre état. Par exemple, il s'agit d'aller à la messe un jour ouvrier : si la charité ou robéissance ne le défendent pas, on doit y aller; car on doit croire que Dieu exige ce qui est le meilleur; je dis, 4t la charité ou Vobéissance ne le défendent pas : car la charité pourrait retenir auprès d'un malade, ou porter à rendre quelqu autre service important au prochain; ou bien les supérieurs auront pour de bonnes raisons employé à quelque ronction, qui ne permettra pas de faire autre chose; en ce cas-là, c'est la volonté de Dieu qu'on n'aille pas à la messe.
Si l'on ne peut connaître dans une occasion ce qui est meilleur, ou la chose dont il s'agit est importante ou non; si elle est importante , comme serait de choisir un état de vie , de faire un long vovage , d'entreprendre un procès, etc., il faut beaucoup prier Dieu pour qu'il fasse C4)nnattre sa volonté , offrir des communions pour cette fin, faire des aumônes , faire dire des messes , faire quelques austérités , et surtout consulter son directeur qui est celui par la bouche duquel Dieu a coutume de parler , et s'en tenir à ce qu'il dira. Si la cnose est de peu d'importance, comme serait de faire une visite ou de ne la pas faire , de dire quelque chose indifférente ou de la taire , de lire un bon livre plutôt qu'un autre également bon , en ces occasions il faut éviter deux extrémités ; l'une serait de faire toutes ces choses sans se mettre en peine de connaître la volonté de Dieu , et rautre serait de se trop embarrasser et d'être trop long à se déterminer. Il faudrait dans ces rencontres rentrer un peu en soi-même avec la^disposition d'écouter Dieu , et se déterminer aussitôt à faire ou non la chose en question. 11 est vrai qu'il peut arriver quelquefois qu'on ne rencontre pas comme il faut, et que peut-être il eût mieux valu faire le contraire de ce u'on a fait ; mais en cela il n'y aurait rien e notre faute , et nous aurions bien mal fait de perdre le temps dans une plus longue délibération , pour une chose de si peu d'importance. Saint François de Sales dit là-dessus que « l'on n'a pas coutume de peser la menue monnaie*; ainsi , ajoutot-il , il ne faut pas s'amuser à peser les menues actions qui se présentent à faire. Ce ne serait pas bien servir un maître d'employer autant de temps à considérer
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ce qu'il fiut faire comme à faire ce qui est requis. » IJ suflit doue de renlrer en soi-mèroe , et de renouveler le désir qu*on doit avoir do faire en celle action et en toutes les autres la volonté do Dieu.
Le troisième effet de Toraison aflft^ctive , c'est d'inspirer un grand zèle pour la gloire de Dieu. Une âme qui est dans Toraison af-fective voudrait donner autant de gloire à Dieu que tous les anges et tous les saints lui en ont jamais donné ; elle voudrait que tous les hommes ensemble se joignissent à elle pour glorifier Dieu; elle désirerait que toutes les feuilles des arbres fussent autant de langues pour louer leur Créateur : elle convie à cela toutes les créatures animées et inanimées; tant le zèle delà gloire de Dieu la dévore !
Pour que ce zèle soit véritable, il faut qu'il soit accompagné des œuvres ; aussi les personnes qui sont véritablement dans cette oraison accomplissent-elles très-parfaitement le précepte de TApôtre : « Soit que vous* mangiez 9 soit que vous butiez» et quelque chose que vous fassiez» faites tout pour la gloire de Dieu. » Klles Déferaient pas un pas qu'elles ne le fissent pour glorifier Dieu; elles ne diraient pas un mot que ce ne fût pour la gloire de Dieu ; et parce qu'elles sayent qu'il n'est rien qui donne à Dieu plus de gloire que Jésus-Cfhrist, elles unissent toutes leurs actions aui siennes » et les teignent en quelque sorte de son sang, afin qu'elles glorifient davantage sa divine majesté, et qu'elles lui soient plus agréables. Elles prient la sainte Vierge de présenler ee qu'elles font, afin de Thonorer. davantage par des actions ainsi présentées par la mère de Dieu. Elles supplient la très-Sainte-Trinité de se vouloir glorifier elle-même, n'y ayant rien au monde oui le puisse faire aussi dignement qu'elle. Elles voudraient , pour ainsi dire , se mettre en pièces et en morceaux, pourvu que de la sorte elles pussent donner quelque gloire à Dieu. Tels étaient u<i saint Ignace, fondateur de la compagnie de Jésus, qui faisait toutes ses actions pour •la plus grande gloire de Dieu, et une sainte Thérèse qui avait fait vœu de faire toujours ce qu'elle croirait être plu5 agréable et plus glorieux à Dieu.
Le quatrième effet de Toraison affective , c'est un grand désir de communier. Il y en a qui ont une fa^im si pressante de ce divin aaerement, qu'ils no font que soupirer jusqu'à ce qu'ils soient rassasiés de cette nourriture sacrée. On dit que sainte Catherine de Sienne brûlait d'une si grande ardeur do a'unir à Notre-Seigneur dans ce divin sacrement, qu'elle en desséchait et mourait presque de désirs. La faim qu'en avait sainte Catherine de Gènes n'était pas moindre ; lorsqu'elle voyait Thoslie entre les mains du prêtre , elle s'écriait avec une ferveur tout extraordinaire : « Hâtez-vous , envoyez Jésus au plus profond de mon cœur, puisqu'il est sa nourriture. » On rapporte de sainte Thérèse qu'elle avait des désirs si violents de la sainte communion, qu'aucune
peine ni aucun danger n^eusst ni été capables de l'empêcher de s'en approcher. Telles sont les dispositions des saintes âmes à l'égard de la communion. Où les prennentelles ces dispositions ? Dans Toraison affective.
Cette ardeur de communier doit nons faire approcher souvent de la sainie Table, selon l'état où l'on se trouve. Les plus avancés doivent s'en approcher plus souvent, mais la meilleure règle qu'on puisse donner à ce sujet, c'est de suivre en cela la volonté du directeur qui vous accordera la sainte communion autant de fois qu'il !e jugera |)Our votre bien ; et il penchera plutôt à vous le permettre souvent que rarement.
Le cinquième effet de l'oraison affective e:»t de porter en son corps et en son âme la mortification d$ Jésus -Christ. Jamais un mond.nn n'a eu plus de passion pour les plaisirs, qu'une âme dans cet état d'oraison n'en a pour les croix et les mortifications. Une des grandes peines d'un diricteur est de la retenir, de peur qu'elle no donne dans quelque excès. Il est certain que la mortification intérieure est préférable à Textérieure; car par elles, on règle le cœur et l'esprit, qui sont les principales parties de nous-mêmes, et Ton modère les passions, qu'il est de la dernière importance de bien mortifier; il s'en faut de beaucoup qu'on trouvetantd'avantagesdans les mortifications corporelles, qu'on peut dire n'être que des moyens pour la mortification intérieure; il ne faut pourtant pas les négliger ni les mépriser, comme font quelciues-uns. Toutefois, il faut en user avec modération et ne le pas foire sans l'avis d'un directeur. (Foy. Mon-
TIFICATIOM.)
O'i ne peut pas précisément les déterminer en particulier, il faut avoir égard aux forces, à la sinté et au lieu où l'on se trouve. Toun n'ont pas assez de forces pour faire beaucoup déjeunes, ni assez de santé pour porter la haire et le cilice, et autres instruments de pénitence; quel(iues-uns en auront ass(*z iK)ur en user uniourou deux de la semaine, et non continuellement. On se trouve en des lieux où l'on ne peut coucher sur la durts ni pratiquer certaines austérités, parce que ces mortifications pourraient être aperçues; dès lors il les faut omettre, car il est important qu'elles se fassent en secret. Mais on a toujours mille occasions de pratiquer des mortifications qui, quoique petites, ne laisseront pas d'être plus agréables à Dieu, plus exemptes de vanité que les autres qui ont plus d'apparence, et d'être plus méritoires a causede leur nombre, et parce qu'elles sont faites plus purement pour Dieu. Dans celles qui sont considérables, on ressent un appui et un soutien secret qui les rend faciles; on a le plaisir de penser qu*on a fait pour Dieu quelque chose gui en vaut la peine, et qui no se trouve point dans les petites mortifications. Par exemple, qui nous empêche de nous abstenir de regarder toutes sortes d'objets que nous aurions envie de voir, do retenir beaucoup de paroles que nous vou-
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cirions dire, de morlifier noire curiosité en une infinité de rencontres où nous serions bien aisesd^apprendredes nouvelles ou autres choses indifférentes. Qui empêche dans le repas de se mortifier en beaucoup de manières, soit dans le boire, soit dans le manger, sans qu'on s'en aperçoive? Ces petites mortifications et autres semblables dont la pratique ne peut nuire à la santé, ni être aperçues du monde, ni donner priso h la vanité, doivent être conseillées. On peut en faire usage che2 soi, dans les rues, dans les églises, h la campagne, seul et en compagnie, h table et hors de table, clans le loisir et le travail, dans l'oraison et hors de l'oraison, dans les affaires fâcheuses et dans les agréables, en un mot, partout et à tout moment. Souvenons-nous que ce qui rend un marchand riche, c'est le soin qu'il apporte à ne pas laisser échapper le moindre gain. Imitons-le, et ne laissons pas échapper la moindre occasion de nous mortifier, et nous verrons bientôt le grand profit que nous retirerons de celte sainte pratique.
Le sixième effet de l'oraison affective, c'est d'inspirer un grand désir de la solitude^ et de porter au détachement de toutes les affaires^ au moins non nécessaires. Comme on voii dans le monde des personnes qui, avant certaines passions dans le cœur, cherchent les endroits les plus écartés pour soupirer à leur aise et exhaler leurs plaintes; ainsi les amants de Dieu aspirent après la solitude pour être libres de produire toutes les aifeclions que l'amour leur inspire. Il est bon d'être aussi silencieux et aussi solitaire que possible, mais il est dangereux , sans une vocation particulière, de se jeter dans une solitude extérieure trop grande ; il Test surtout de quitter l'état où l'on était, et où l'on croyait avoir été appelé de Dieu pour en 'prendre un autre, sous prétexte d'une solitude plus exacte. On peut jouir partout d'une solitude intérieure, sans laquelle l'extérieure serait plus nuisible qu'utile.
Par solitude intérieure ou entend un état où l'Ame se vide et se dénué de tout, pour demeurer seule avec Dieu, comme s'il n'y avait que lui et elle au monde. Telle a été la solitude de saint Philippe de Néry dans la ville de Rome, au milieu d'une infinité d'affaires que sa charité lui faisait entreprendre. Ce saint avait eu envie de se retirer dans quelque désert, mais Noire-Seigneur lui ût connaître qu'il le voulait solitaire dans Rome, non pas solitaire d'une solitude extérieure, mais intérieure. Telle fut celle de sainte Catherine de Sienne, qui s'était bâti un petit oratoire au fond de son cœur, pour s'y retirer et s'y entretenir avec Dieu, au milieu des embarras du ménage, dont ses parents l'avaient chargée pour la distraire de ses dévotions. Telles ont été celles de saint François Xavier, de saint François de Sales, et de tous les autres qui se sont employés au salut des âmes, et qui, parmi les embarras de leurs fonctions et de leurs emplois, étaient plus solitaires de la
véritable solitude que tous les ermites de leur temps.
Le septième effet de l'oraison affective est une certaine avidité de s*instruire de tout ce qui regarde Dieu et des voies qui conduisent à lui. On veut lire tous les livres dans lesquels on pense trouver les lumières dont on croit avoir besoin; on cherche ceux que l'on regarde comme capables d'éclaircir SOS doutes; on écoute avec soin les sermons, et on va dans les conférences spirituelles où l'on peut .apprendre ce qu'il faut faire pour avancer avec sûreté dans les voies intérieures. Dans cette manière d'agir, le principe est bon, mais il peut y avoir de l'excès; le trop grand empressement ne vaut rien. II est dangereux de consulter tant de monde et de lire tant d'ouvrages; car ce çrand nombre de gens et cette quantité de livres peuvent engendrer do la confusion dans un esprit. Pour tenir un juste milieu, il faut lire et consulter, mais sans trop le faire. Il faut lire des livres bien choisis, et consulter des personnes bien intérieures; mais qu'on se persuade bien que Dieu dans l'oraison nous en apprendra plus que tous les liv^res et tous les docteurs ensemble.
Le huitième effet de l'oraison affective, c'est d'aimer à parler de Dieu. On parle volontiers de ce qu'on aime, et comme cette oraison est celle de toutes où l'on a de plus grands sentiments d'amour pour Dieu, il ne faut pas s'étonner si on aime à en parler. Tous les autres entretiens sont insupportables aux personnes de cette oraison; elles Êasseraient les jours et les nuits à parler de ^ieu, comme autrefois firent saint Benoit et sa sœur sainte Scholastique. Si un père aime à parler de ses enfants, parce qu'il les aime; si l'on se platl è raconter ses ancien-^ nés aventures, parce qu'elles nous touchent de près; si un plaideur parle continuellement de ses procès, parce [qu'il y a son cœur; si un soldat aime à s'entretenir de la guerre et des occasions où il s'est rencontré, pourquoi un serviteur de Dieu n'aimerait-il pas à parler de celui qui seul doit être l'objet de son amour? Mais pour cela il faut être dans l'oraison affective ^ parce que, si l'on n'était que dans létal de méditation , on n'aurait pas tant de facilité ni tant d'ardeur pour parler de Dieu; et si l'on était dans une oraison plus avancée que Taffective, comme l'amour ne serait pas si sensible, on ne pourrait pas non plus parler si facilement de Dieu , ni avec tant de ferveur.
Il peut, sans doute, se glisser bien des défauts, lorsqu'on parle beaucoup de Dieu; car de là on peut prendre occasion de quelque vanité, en se persuadant faussement qu'on est bien avancé, et que la facilité à s'expliquer sur les matières spirituelles est une marque assurée du progrès qu'on y a fait. Or cela n'est pas toujours vrai. En effet, on trouve souvent des personnes qui sont parfaitement à Dieu , et qui cependant parlent peu des choses spirituelles, parce qu'elles sont tellement occupées de Dieu au dedans d'elle3-mêmes, qu'elles n'ont pas la
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liberté der se produire au dehors. Le saint homme Grégoire Lopez Qt connaître au P« Loza que de parler beaucoup des choses , môme bonnes et excellentes, n'était pas le meilleur. Celui-ci lui demandait un jour
IKMirquoi, étant si éclairé dans les voies de >ieu , il s'était tu , tandis que les religieux qui étaient venus le voir avaient beaucoup parlé et dit de très-bonnes choses? Le serviteur de Dieu lui répondit ce peu de mots : « Mon Père, laissons-les dire, et faisons, nous autres. » Il voulait par là nous faire entendre que souvent ceux qui parlent le plus de Dieu ne sont pas ceux qui sont le plus à Dieu. Un autre serviteur de Dieu disait qu'il valait mieux parler à Dieu que de parler de Dieu. D*apres cela, il sera bon de parler de Dieu dans Toccasion, mais de le faire modérément, non comme faisant le suffisant et Téclairé, mais seulement pour s*enQammer avec les autres de plus en plus dans Tamour de Notre-Seigneur.
Le neuvième effet de l'oraison affective, c'est d*in$pirer un grand courage pour surmonter loutes les difficultés qui se rencontrent dans le cours de la vie intérieure. Il n*est rien de si difiicile dont on ne vienne à bout tant qu'on est dans la ferveur que donne cette oraison , c'est alors qu'on déâe avec saint Paul toutes les puissances du ciel, de la terre et des enfers ; que l'on ne craint ni les menaces, ni les tourments, et qu'on se rit de la malice des hommes et des démous. D'où vient ce grand cœur? C'est de l'oraison, où Ton boit de ce vin nouveau qui donne celte hardiesse qu'eurent autrefois les apôtres, lesquels étaient toujours prêts à se présenter devant les tribunaux des juges et des empereurs. Ce courage n'est pas toujours bien solide ; car souvent il est appuyé sur une ferveur qui passe, et qui, nous étant ôtée, nous laisse dans la faiblesse qui nous élait naturelle; ainsi en arriva-t-il a David, comme il le rapporte lui-même: « Pour moi, j'avais dit dans mon abondance, je ne serai jamais ébranlé; mais. Seigneur, vous n'avez pas détourné plutôt votre visage de moi, que je suis tombé dans le trouble. » Le moyen d'éviter ce malheur, c'est de ne pas s'appuyer sur soi-même* mais sur la grAce de Dieu; de ne pas regarderies dif&cuités comme faciles à surmonter, mais comme insurmontables sansleconcours particulierdeDieu, et de persévérer toujours dans l'oraison, par laquelle s'augmentera de plus en plus notre amour, qui est, jdit le Saint- Esprit, fort comme la mort^ à laquelle rien ne {}eut résister. Cet amour ayant jeté de proondes racines dans nos flmes nous rendra courageux et invincibles à nos ennemis.
Le dixième effet de l'oraison affective est de nous donner un grand désir de mourir; afin d'abord d'être délivrés du danger continuel doffenser Dieu en cette vie, et ensuite afin de voir Dieu et de l'aimer parfaitement, ce qui ne peut se faire sans sortir de ce monde. Si nous avons égard à la chose en elle-même, il est plus parfait d'être indifférent à tout, que d'avoir quelque désir pour
quoi que ce soit; et si '.'on a égard A la diversité des dispositions, il sera meilleur pour 3uelques-uns de désirer la mort, pour 'autres de souhaiter la vie, et pour d'autres d'être indifférents pour l'une et pour l'autre* Saint Paul a désiré la mort, saint Martin a été indifférent pour la mort et pour la vie, el saint Ignace eût choisi de vivre, plutôt que d'aller seul au ciel, s'il eût su que sa vie eût été utile pour le salut des hommes. Tout dépend de la disposition où Dieu nous mol; ce q\i*il veut nous est toujours le meilleur,
S[uoique ce ne soit pas toujours le plus parait considéré en soi-même. Il est cependant certain que c'est un très-bon effet de l'oraison, que de nous donner d'ardents désirs de mourir pour les fins et les tDOt'fs indiqués, et c'est alors que s'accomplit le proverbe, queles saints ont la vie en palienoe. et la mort en désirs.
Le onzièmQ effet de l'oraison uffeetive, c'est un grand xile pour le salut des âmes. On ne saurait s'imaginer jusqu'où va le zèle des personnes d'oraiaon; c'est un feu qui Ihs brûle et las consume ; elles passent avec joie les mers pour le salut des Ames, elles se privent de tout plaisir et de toute satisfaction pour les secourir; et ce qui est plus admirable, elles s'offrent A la justice divine pour souffrir les peines qui seraient dues aux Ames dont elles ont entrepris le salut. Et il ne faut pas douter que cette offrande ne soit un très-grand acte de charité; « car, personne, disait Notre-Seigneur, n'en saurait avoir une plus grande que de mourir pour ses amis. » C'est ce zèle qui faisait dire h sainte Thérèse: « Quel grand malheur serait-ce donc quand je serais jusqu'au jour du jugement dans le pui^gatoire, si par ce moyen une seule Ame pouvait être sauvée? » Il est bien certain qu'un prêtre qui est dans cette oraison, quand il est appliqué A la conversion des Ames, prêche, catéchise, fait des conférences, entend les confessions avec beaucoup plus d'onction et d'utilité que les autres. Quelquefois Dieu sa contente de la bonne volonté de ceux qui s'offrent pour recevoir la peine due aux Ames dont on désire le salut d'une manière particulière; mais d'autres fois il les prend au mot et leur fait sentir la pesanteur de son bras, de telle sorte qu'il n'y a pas de peine comparable A la leur, comme on le verra plus loin, en parlant des peines de cette oraison; il n'y a que les grandes Ames qui soient capables d'un si généreux dessein; si quelques autres se mêlent de vouloir s'offrir de la sorte, c'est qu'elles ne savent pas ce qu'elles font. Pour s'offrir de cette manière, il faut, 1* être déjà avancé et bien établi dans la vertu; 2" se sentir porté A faire cette offrande par un mouvement de la grAce ; 3* faire approuver ce dessein par un directeur habile.
Le douzième et dernier effet de l'oraison affective, c'est le mépris que Von fait de ce que dira le monde. On commence A n'avoir plus de respect humain, quand on est une fois dans l'oraison affective. Dans le premier
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degré d*oraison, on garde encore quelques mesures, on ressemble à ces disciples de Nolre^Seigneur qui le venaient trouver la nuit, parce qu'ils craignaient les Juifs. 11 est un temps où il convient de cacher ses bons desseins, et d*être de ces serviteurs cachés de Jésus-Christ; mais quand une fois le feu de Tamour de Dieu est fortement allumé dans un cœur, il n'est pas possible de le cacher, il faut qu'il paraisse; et il peut le faire sans danger, parce que l'on est affermi dans de bonnes résolutions. Lorsque quelque plante a été nouvellement transplantée, on la couvre, de peur que les ardeurs du soleil ne la fassent sécher, ou que le trop grand froid ne la fasse périr; mais quand une fois elle a pris racine, ces précautions sont inutiles. H est très-bon sans doule, et même nécessaire de ne ftiire jamais ostentation du bien qui est en nous; mais il est très-bon aussi de paraître, dans certaines occasions et dans certains temps, serviteurs déclarés de Jésus-Christ.
L'oraison affective est exposée à des défauts. H n'est rien au monde, quelque excellent qu'il soit, dont on n'abuse; et l'oraison affective n'est pas exceptée [de cette règle générale. Tous ceux qui la pratiquent ne vont pas toujours si aroit dans cette route qu'ils ne se trompent quelquefois et ne s'égarent même, s'ils ne sont bien sur leurs gardes, et s'ils n'ont de bons guides pour les préserver de leurs égarements.'
Parmi les défauts auxquels on est exposé dans l'oraison affective^ le premier est Vipuisèment. On se laisse aller quelquefois tellement à sa ferveur, que la poitrine et la têle en souffrent beaucoup, en sorte qu'on su trouve dans l'impossibilité non-seulement de continuer son oraison, mais même do s'acquitter de ses autres fonctions ; cela arrive à force de faire des actes et de pousser des soupirs et des élans avec trop de violence.
Le remède à ce défaut est de se persuader que les actes les plus sensibles ne sont pas les meilleurs, que Dieu est esprit, et qu'il aime à être servi beaucoup mieux que par le sentiment. Pour bien entendre ceci, il faut savoir que notre Âme, tout indivisible qu'elle est, fait en nous des fonctions diverses, fille nous fait croître comme les plantes, elle nous fait sentir comme les bêtes, et elle fait de plus la fonction d'âme raisonnable. Or il est certain qu'en tant que raisonnable^ elle produit des actes beaucoup plus parfaits qu'en taot que sensilive. Les actes raisonnables , absolument parlant , ne sont point sensibles; ils ne le deviennent que par une espèce de rejaillissement et de connexion; c*est ainsi que, lorsqu'on remue une chose jointe à une autre, il est presque impossible que l'autre ne remue en même temps. Ainsi, quand je produis un acte d'amour de Dieu, cet acte n'est point sensible par lui-même; mais comme l'ftme, en même temps qu'elle est raisonnable, est aussi sensitive, elle ne fait pas plutôt cet acte d'amour de Dieu par la volonté raisonnable et
spirituelle, qu'il reiaillit sur la volonté sen-^^ sitiv^, si on peut l appeler ainsi, et par lA cet acte est rendu sensible. Si donc Ton pouvait faire en sorte que notre acte fût seulement spirituel, et qu'il fàt déçagô des sens, il ne laisserait pas d'être très-bon; car il ne plaît pas à Dieu en tant qu'il est sensible^, mais seulement en tant qu'il est produit par la volonté spirituelle aidée de la grâce. De là vous devez conclure que ces efforts que l'on fait pour rendre l'amour ou d'autres actes sensibles, sont fort inutiles» ne profitent point à l'âme, et ne font qu'affaiblir le corps. 11 vaut donc mieux s'accoutumer de bonne heure à simplifier et à spiritualiser ses actes.
Il est assez difficile de faire comprendre comment il faut simplifier et spirituaiiser ses actes : voici cependant ce qu'on en peut dire. Imaginons-nous que notre âme est comme un petit château (cette comparaison est de sainte Thérèse); ce château a ses dehors et ses dedans ; les sens résident au dehors, et la volonté au dedans ; quand les actes sont poussés avec véhémence, ils prennent bien naissance de la volonté qui est au dedans, mais ils se répandent jusqu'au dehors, c'est-à-dire jusqu'aux sens, et voilà pourquoi ils sont rendus sensibles; donc, pour les simplifier, les ^iritualiser et les rendre moins sensibles, il faut faire en sorte qu'ils ne sortent point de Tintérieur de Tftme, les produisant non avec ces efforts qui les font rejaillir jusqu'au dehors, mais sans bruit, d'une manière douce et suave ; c'est ainsi que nos actes seront simples et dégagés des sens. Voici une pensée qui vous rendra
f»eut-être la chose plus claire : Si nous vou* ions nous imaginer quelque objet spirituel, nous nous formerions l'idée d'une cnbse déliée, mince et délicate, tout au contraire des objets sensibles, qui sont toujours grossiers. Pour rendre donc nos actes ainsi déliés, minces et délicats, il faut les simplifier. Voici encore une autre manière de faire comprendre la chose : Quand on demande, en théologie comment les anges et les Ames bienheureuses, séparées de leurs corps, parlent ensemble, plusieurs théologiens répondent que ces bienheureux esprits parlent entre eux par une direction d'intention, c'est-à-dire qu ils veulent se parler de quelque chose; cette volonté est leur langage, ils n^en ont point d'autre; un seul acte de leur volonté communique leurs pensées. Qui nous empêche défaire de même pour parler à Dieu? un petit signe de notre volonté suffirait, et, sans élans et sans affections sensibles, ce petit signe lui dirait ce qu'on aurait à lui dire, et plus éloquemment, et sans danger de s'épuiser.
On ne conseille pas d'en venir là tout d'un coup, mais peu à peu, parce qu'on a besoin pendant quelque temps d'un peu de sensibilité pour se soutenir, et qu'on s'exposerait à supprimer les grâces sensibles qu'il plaît à Dieu d'accorder pour nous fortifier dans les premiers états de la vie spirituelle. Quand ce Dieu de bonté teul conquérir la
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petit chAieau de notre &mo, il commence par les dehorst c'est-à-dire pnr les sens, pour finir par le dedans, c*esi-à-dire par le spirituel. Il gagne les sens en y répandant ses douceurs, et il viendra ensuite à gagner la volonté par une paix qui êurpasse tout sentiment: ilfaut le laisser faire, nous tenant cependant dans la disposition de simplifier nos actes peu à peu, jusau*A ce qu'enfin ils deviennent tout spirituels, autant qu'il est possible en ce monde, oii TAme dé{>end trop des «ens, pour que les actes soient tout a lait dégagés, comme ils le seront en l'autre vie.
Le second défaut dans lequel on peut tomber dons l'oraison affective^ c'est de mettre toute sa dévotion dans les ferveurs de l'oraison, sans faire attention aux bonnes œuvres qu'on doit produire, et aux vertus que l'on doit acquérir. Agir de la sorte, ce n'est pas agir raisonnablement, mais faire du moyen la fin. Le moyen pour acquérir les vertus, c'es.t l'oraison ; ce serait donc une erreur de s'arrêter à l'oraison, comme si c'était la fin et non un moyen. De ce vice naissent de grands maux.
Le premier, c'est que, ne travaillant point è s'exercer dans la pratique des vertus, on n'est ni humble, ni doux, ni patient ni charitable! ni mortifié.
Le second, c'est que les passions restent pleines de vie, et qu'ainsi on est h tout moment en danger ae tomber en de grandes fautes,, et on n'v tombe en effet aue trop souvent. Et voila ce qui scandalise les gens du monde : quand ils voient une personne^ faisant profession d'oraison, être emportée, 6tre délicate sur le point d'honneur, aimer ses aises, rechercher ses petits intérêts, ils en sont plus mal édifiés que de tous les péchés que les mondains peuvent commettre.
Le troisième, c'est que ces personnes s'attachent tellement h l'oraison, qu'il n'y a pas moyen de la leur faire quitter, quand Dieu même les appellerait A d'autres occupations; si quelqueiois on les tire de là, elles en sont fort chagrines et de mauvaise humeur, à peu près comme un petit enfant qu'on Ôte du sein de sa nourrice; vous l'entendez crier, se tourmenter, jusqu'à ce qu'on le remette à l'endroit où il était. U en est ainsi des personnes qui font consister toute leur dévotion dans les ferveurs de l'oraison.
Le remède à ce défaut, c'est de se désabuser et ne pas prendre le change, c'est-àdire, le moyen pour la fin ; de ne pas aspirer seulement à la douce conversation avec Dieu, ni aux tendres embrassements de l'Ame avec lui« mais de se perfectionner tous les jours de plus en plus, et de mêler la pratique des bonnes^œuvres et l'exercice des vertus à celui de 1 oraison. Il sera bon de prier pour cela votre directeur de vous exercer et de vous faire pratiquer la vertu. Avec ces moyens, il est à espérer qu'on ne tombera pas dans le malheur, où plusieurs se trouvent engagés, de faire oraison, sans en être meilleurs.
Le troisième défaut dans lequel on tombe
dans l'oraison affective, c'est de se persuader qu'on est beaucoup plus avancé dans la vie spirituelle qu'on ne l'est en effet; de mesurer ses progrès sur les grands sentiments qu'on éprouve, de compter sur ses bonnes intentions, sur ses saints désirs, et sur certains desseins de procurer la gloire de Dieu ; tout cela est quelque chose, mais ce n'est pas tout, à beaucoup près. Cependant il arrive de là qu'on vient à mépriser ceux qui ne sont pas dans cet état de ferveur, et qui pourtant peuvent être plus parfaits. Ceux-ci n'ont pas tant de i^roles, ils n'ont pas tant dq bons sentiments, ils n'ont pas une ferveur si sensible, ils agissent avec plus de modération que les autres « et c'est i>our cela qu'ils en sont méprisés comme gens qui n'ont pas d'amour ae Dieu ni de zèle pour sa gloire. Mais ces premiers se trompent 0t ne s'aperçoivent pas que cet amour, qu'ils se' vantent tant d'avoir, n'est encore que dans les dehors de l'Ame, c'est-èdire dans les sens; il n'est souvent que superficiel, pendant aue celui des autres est {»eut-être dans le lond, et pénètre jusuu'à' 'intime de l'Ame.
Un peu plus d'humilité est le remède qu'il faut employer. Les vrais humbles s'estiment toujours pires que les autres et croient les autres beaucoup meilleurs. 11 faut donc se persuader qu'on ne doit pas juger de la perfection d'après les apparences. II n'est rien de plus aisé que de se tromper en ce point. Il n'y a que Dieu qui puisse juger de la perfection qui est tout intérieure. Il faut encore bien croire que tout le monde n'est
(»as conduit par la même voie, car il y a diférentes routes dans la vie spirituelle, et si les uns sont attirés par les grandes ferveurs, d'autres pourront être conduits par une autre route qui n'aura pas tant d'apparence, mais qui ne laissera pas de les mener aussi droit et peut-être plus sûrement. Ainsi, l'on se tiendra donc petit devant Dieu et devant les hommes.
Le quatrième défaut dans lequel on peut tomber dans l'oraison affective, c'est de se croire conduit et poussé par le Saint-Esprit en tout ce qu'on tait ; de penser être inspiré du Saint-Esprit pour entreprendre quelque bonne œuvre que le Saint-Esprit ne demande nullement; de croire être éclairé d'en-haut pour donner des avis aux uns, reprendre les autres, ou pour remédier à quelques désordres.
Voici quelques marques qui feront connaître si c'est le Saint-Esprit qui inspire Îuand on se sent poussé à quelque chose : * quand l'inspiration nous porte à quelquo chose de bon et de conforme à notre étal et à notre condition; 2* quand l'inspiration est suivie d'une grande paix; 3" quand elle est accompagnée de beaucoup d'humilité et de bas sentiments de nous-mêmes; i* quand elle vient dans les temps où l'on est plus attentif à Dieu, comme dans l'oraison et après la communion; ce sont là des marques que l'inspiration est bonne. Que si la chose pour laquelle on se croit inspiré est con-
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traire à Tétat ou à la condiiito ordinaire do I Eglise et aux avis des direclciirs, il est bien à craindre que ce ne soit une illusion ; de m6me,silapenseequ'onainquièleellrouble»
ou si elle jette dans un grand embarras d'esprit. Il en faut dire autant, si cette prétendue inspiration donne des sentiments d*orgueil, si ell6 Ate le dessein qa*on doit avoir de 8*éclairer en consultant son directeur et des gens expérimentés dans le discernement des esprits, et surtout si elle est accompagnée d*une grande opposition à se soumettre à leurs avis.
Le cinquième défaut dans lequel on peut tomber dfans l'oraison affective, c'est une trop grande activité et un trop grand empressement dans les bonnes œuvres qu'on entreprend. Car certaines personnes ne pense-* raient pas correspondre comme il faut à la grande ferveur que Dieu leur donne, si elles ne se jetaient pas comme à corps penlu dans les saintes occupations extérieures conformes à leur état. Elles s'y donnent de tout leur cœur, sans se ménager, mais aussi sans se souvenir qu'elles perdent la paix de l*âme par cette grande activité, et que ce n'est point Ih imiter Dieu qui fait toutes choses fortement, h la vérité, mais suavement et arec une tranquillité qui ne peut jamais ôtre troublée.
Il ne vaut pas mieux tomber en ce défaut
Sue dans un autre tout contraire, qui serait e faire ses exercices de piété, ou les bonnes ouvres que Dieu demande de nous, avec négligence et tiédeur. La différence qu'il y
Il entre ces deux manières d'agir, c'est que a première tire son origine d'une bonne cause dont pourtant on ne se sert pas comme fl faut; et la seconde, d'un mauvais principe, qui n'est autre chose que la paresse et la Uédeur. Ceux qui opèrent de la première fèçon doivent iaire comme le cavalier monté sur un cheval fougueux, qu'il retient dans son ardeur en lui tirant la bride de temps en temps, afln de le modérer; et ceux qui agissent de la dernière manière, doivent ressemblera celui qui est monté sur un cheval lent et paresseux, qu'il flâut exciter souvent de l'éperon.
Le sixième défaut dans lequel on peut tomber dans l'oraison affective, c'est le zèle indiscret. Il y a des personnes qui entre* prennent des affaires trop au'-'dessus de leur portée; il suflil qu'une œuvre soit bonne, ou en aitseulemenl l'apparence, pOurqu'elles se mettent en devoir ue la faire, sans consulter !si elle est faisable, si elle convient h leur état, et surtout si elle est de la volonté de Dieu.Ilycn a d'autres, ou qui invectivent trop flprement contre les pécheurs, en sorte qu*il y parait plus de passion que do zèle, ou qui les reprennent a contre-temps, lorsqu^ils ne sont pas en état de profiter de la correction qu'on leur fait, ou qui, ne pouvant supporter la moindre imperfection dans leur prochain, se cho(|uent de tout, se scandalisent de tout, et voudraient que les autres fussent parfaits tout d'un coup. Il en est encore qui exposent lémérn romont h'ur
Diction?^. d'A^'ktis^îx. I.
*nliit, sous prétexte de sauver le prochain, comme quand on se môle sans vocation, sans conseil et sans prévoyance, de retirer certaines personnes de leurs désordres; ou de fréquenter d'anciens amis sans religion et sans principes, dans l'espérance de Itii ramener de leur égarement; ou bien quand on abandonne l'état où l'on était appelé de- Dieu, sous prétexte d'aller convertir ses pa-i rents ou ses compatriotes. Quelquefois, on; se met en tête daller faire des avertisse-' menis à des personnes considérables, qui,' sans doute, ne les recevront pas en bonno. part. D'autres fois, on a un empressement étrange pour enseigner l'exercice de l'oraison, voulant y mettre tout le monde, se fâchant si on ne veut pas écouler, blâmant aisément ceux qui ne sont pas de noire sentiment. On tombe encot e en ce défaut quand on s'accable de morlificntions extérieures, qu'on fait des jeûnes excessifs, des veilles trop longues, des austérités au-dessus de ses forces, qu'on entreprend des travaux auxquels on est ensuite obligé de renoncer. C'est un autre zèle indiscret, que de vouloir communier plus souvent que ne le veut le directeur, que de murmurer de sa conduite, et de trouver à redire qu'il permette à d'autres plus de communions Qu'à nous; que de passer la règle qu'il a donnée là^dossus, et dé se cacher de lui pour communier contre ses ordres. Enfin, c'est un zèle indiscret de vouloir avancer dans les voies de l'oraison plus que Dieu ne veut. Comme Dieu fait toutes choses sagement, et que, pour Fordinaire, il veut que nous allions h lui pas h
f)as et par degrés, il ne convient pas de vouoir monter au premier degré avant d'avoir passé ^ar les premiers. Voilà les dan^rs où peuvent se trouver les personnes qui ne se conduisent pas comme il faut dans Toraison affective, ou qui abusent de ce saint exercice.
Les difficultés et les peines qui accompagnent l'oraisoii affective sont les mômes que celles rapportées dans la méditation; elles sont communes à tous les états d'oraison; dans tous se trouvent des distractions, des sécheresses, des dégoûts, des vides, les persécutions des hommes, des tentations du démon; pais avecr cette différence que dans le second degré d'oraison, les peines sont plus grandes que dans le premier. Les distractions, par exemple, sont plus sensibles dans l'oraison affective, parce qu'elles viennent nous troubler lorsque nous possédons une plus grande paix. Les priv^tions sont plus difficiles à supporter, parce qu'elles nous privent d'r^'e plus grande jouissance. Les persécution^ du côté du monde sont plus fréquentes et plus rudes, parce que nous nous éloignon$ encore plus de ses maximes que dans l'état de méditation. Les attaques du démon sont plus terribles, parce qu'il est irrité contre nous, et que Dieu, voyant que nous sommes plus forts pour lui résister, lui permet de nous tenter avec plus de violence.
Voici les fonlalions les plus communes
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du démon dans Tor/iison aiïcclive : la première, c'est la lenlalion de vanilé; on se voit en cet état tout plein de ferveur, rempli de bons désirs, tout ardent d*aiûOur de Dieu et du prochain; on se sent on soi-môme un si grand mépris des biens du monde, des plaisirs et des vanités du siècle, que Ton croit être quelque chose; on en vient même quel-
Juefois jusqu'à douter si on peut avancer avantage, et s'il est un état meilleur; de cette pensée, le démon nous inspire de Teslime Dour nous et pour tout ce que nous faisons, et nous donne du mépris pour les autres et pour leur état.
Le remède à celle lenlalion, c'est que celui qui est aiiisi icnté se persuade bien qu'il n'est encore que novice dans les voies intérieures; que ce ne sont pas les bons sentiments qui rendent meilleurs, qu'il y a encore bien du chemin h faire avant d'arriver au terme où l'on tend. Il faut se souvenir qu'on peut perdre son trésor en un instant, par une seule parole, par une seule pei;sée (le son esprit, par un seul désir de son cœur. Il faut cacher a tout le monde le peu de bien
3u'on a en soi, et ne j>as s'exposer h le perro en le faisant paraître sans nécessité; qu'on se le cache autant que possible h soimême, et qu'on prie Dieu avec Ddvid de détourner ses yeux de peur quils ne voient la vanité. On doit a^rôter ses regards sur ses imperfections qui sont encore en assez bon nombre, croire (ju'on ne les voit pas loutes, se souvenir de ses péchés passés , faire comme ceriaines porsonnes qui, ayaiil été élevées h une haute fortune, conservent les marques de leur première condition pour se rappeler ce qu'elles ont été, et pour empocher par ce moyen que leur condition présente ne les aveugle. Si l'on est fidèle à suivre ees avis, la vanilé ne trouvera point d'entrée dans notre esprit.
La deuxième tentation du démon, c'est pelle de la colère. Le démon tente de. ce jc6té-lèy parce que, dans l'oraison alfective, on est plein d'ardeur pour Dieu, pour le prochain, pour le ciel, etc.; et ces ardeurs, toutes saintes et toutes spirituelles qu'elles
fouissent être, ne laissent pas, à cause de la iaison qui se trouve entre la partie raisonnable et la partie animale, d'échauffer la partie inférieure de notre âme où résident les passions. Or, de toutes les passions, ciilic qui prend le plus tôt feu, c'est la co- ]LTe, et ainsi celte partie de nous-mêmes» où Ja colère réside, étant échauffée, elle se ressent plus que toutes les autres passions de celte chaleur. Le démon, qui voit cette disposition, souffle de son côté et achève d'allumer en nous le feu de la colère. On est ' :iiO; e tenté de colère dans l'oraison ail'ec- ' , parce qu'il est malaisé d'être sans çiuel- : attache pour les douceurs de l'oraison, - , jelles sont plus sensibles dans ce degré dans les autres; or, quand quelqu'un < rrompt ces douceurs en nous détournant « i'oraison, soit pour nous parler d'afl'ai- ' p soit pour quelque autre chose, comme i ious arrache de ee que nous aimons, il
nous arrive alors ce qui iirrive à ceux que l'on retire d'un grand divertissement, tels que la comédie, la chasse ou un festin, etc., on est disposé à la colère, à l'impalience et au chagrin; le démon, voyant cette disposition, no manrjue pas de faire tous ses eflforts pour nous y laire tomber.
Le remède à cette tentation, c'est, l*" d*avoir recours h Jésus-Christ qui nous dit : Apprenez de moi que je suis doux et humble de cœur. Celui qui se sent porté à la colère doit donc s'adresser è Dieu et lui dire avec conOance: Mon divin matlre, enseignez-moi la douceur, permeltez-moi d'être Votre disciple et apprenez-moi celte grande leçon do mansuéluue que vous êtes venu enseigner au monde. 2" Ne pas parler, ne pas dire un seul mot quand on se sent ému de colère; mais tâcher de.se retirer à Técart et de se mettre en oraison jusqu'à ce qu'on ait recouvré sa première tranquillité. 3" Si on a le malheur de faillir, ne pas s*en émouvoir, ce qui serait le moyen de tout gâter ; mais s'humilier alors profondément devant Dieu et reconnaître que les emportements sont les fruits delà terre maudile de notre cœur. Par cet acte d'huuiilité, l'on profite de sa chute et l'on entre dans l'intention que Dieu a en permettant que nous soyons tentés et que nous succombions même h la tentation. Il veul nous faire comprendre notre faiblesse et le besoin que nous avons de son secours dans la lenlalion. k" Il faut se déta* cher des douceurs de l'oraison pour qu'elles ne servent plus d'occasion 5 la colère, et être content d'en être privé si Dieu le juge à propos. 5** S'imposer une pénitence et se punir de s'être laissé aller è quelque emportement. Ce remède est général pour toutes sortes de chutes. 11 n'y aurait qu'à s*Qn servir pour ne plus tomber, ou du moins pour tomber plus rarement.
La troisième lenlalion du démon dans l'oraison affective, c'est l'impureté. Il arrive quelquefois que quand Tâme se sent embrasée d'un feu tout sacré et tout céleste, le corps se trouve en proie à un feu infernal. Le démon forme en nous mille représentations infâmes, en faisant comme passer en revue dans notre esprit tous les objets que nous a^ons pu voir dans no're vie, et qui peut-être nous ont autrefois fait tomber dans le péché : celte tentation est une des plus pénibles pour des âmes qui, aimant Di«*u comme elles font , doivent avoir en même temps un grand amour pour la sainte verlude [)urelé. Quelle confusion pour elles de se présenter à leur chasle époux se croyant pleines de souillures 1 De quelles craintes ne sont-elles point agitées, dans le doule si elles ont consenti ou non, si ces pensées, si ces mouvemonls ne sont pas volontaires! Quelles peines n'onl-elles point à s'expliquer là-dessus à leur confesseur l Klles pensent no s'être jamais bien déclarées ou q4ie leur confesseur ne les a pas bien entendues et n'a pas bien compris ce qu'elles voulaient dire. On voit par là combien cette te;Ualion est fâcheuse.
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Les nuteurs qui ont Irailé celle raalière ont marqué beaucoup de praliqucs Irèsboiines pour se garantir de la violence de celle lenlalion; Il suffira d'en rapporter deux : La première esl de s'humilier beaucoup, car la fin que Dieu se propose ordinairement en permettant qu'on soit ainsi tenté, c'est l'humilité. En effet» rien de si humiliant que ce qui se passe dans cette espèce de tentation. 11 faut donc, pour accomplir en cela le bon plaisir de Dieu, s'abtmer devant lui à la vue de ses misères , reconnaîlre de bonne foi que toutes ces pensées, ces représentations et ces mouvements ne sont aue de mauvaises exhalaisons qui sortent de nous comme d'un fumier infect, tel que nous sommes véritablement; que si Dieu ne nous soutenait, il n*y a pas d'abominations auxquelles on ne se laisserait aller. La deuxième pratique, c'est de mépriser la lenlalion le plus qu'on pourra. Qu'on se donne bien de garde de s'alarmer, quelque chose qui arrive en cette matière; qu'on ne s'amuse pas à se trop agiter et h trop se re"muer, comme le font quelques-uns, croyant qu^en changeant si souvent de posture, de place, de lieu et d'occupation, ils viendront a bout de cette tentation. Cela peut servir quelquefois, et quand on a l'expérience que ces moyens sont utiles, on peut en user; mais pour l'ordinaire ils sont plus nuisibles que profitables. Tous ces mouvements ne servent qu'à amuser le démon qui ne chercbe qu'à nous inquiéter, car il sait bien qu'il ne pourra jamais faire tomber dans un pécHé pour lequel on a tant d'horreur; le véritable moyen de le tromper et de le vaincre, c'est de ne pas s'ébranler de tous les assouts qu'il livre, mais de rester sur le champ do bataille, sans faire aucun cas de toutes ses attaqiu}S, quelque violentes qu'elles soient. Qu'on se donne garde surtout d'abandonner l'oraison, sous prétexte que c'est pendant qu^on la fait qu'on est agité de cette importune tentation. C'est justement cet abandon que le démon désire; il n'en demande pas davantage. Sors de l'oraison, disait-il un jour à une âme accablée de toutes sortes de tentations impures; ne vois-tu pas que tu pèches grandement, puisque tu continues un exercice qui est la cause de tous ces désordres qui se passent en toi? mais celte Ame ne fit pas semblant de l'écouter et demeura victorieuse.
Il faut encore avoir bien soin de ne jamais parler avec ses amis spirituels de ce qui se passe touchant la tentation d'impureté; il faudrait même qu'on n'en parlât que tori sobrement avec son directeur; et si i'oA est obligé de se confesser de quelque chose qui regarde cette matière, il faut le faire en des termes qui ne puissent renouveler aucune mauvaise idée. 11 fout de plus éviter rcmpressement où sont quelques-uns de lire les livres qui traitent de ce sujet, et de consulter plusieurs maîtres de la vie spirituelle pour éclaircir leurs doutes; au lieu d'exagérer les peines que cause cette tentation, le mieux esl de les mépriser et d'en
détourner son esprit, parce que plus on y pense» plus on en parle, plus on la regarde comme quelque chose de considérable, plus elle sMmprime dans l'esprit^ et plus on a de peine h l'en bannir.
Knfin, quand quelque chose vous est arrivé que vous doutez être un péché, il faut non vous chagriner et vous désespérer, mais garder toujours la tranc[uilli^â de votre âme, et continuer vos exercices spirituels, vous contentant de vous humilier et de demander promplement pardon à Dieu de votre infidélité , s'il y en a eu , vous réservant de vous en confesser à l'occasion, Kans y songer davantage. — L'oraison affective est quelquefois une oraison surnaturelle^ pas^ sive et infuse. Or, on appelle oraison surnaturelle, passive et infuse celle que Dieu opère en nous, par une grâce spéciale et extraordinaire, et où nous n'avons d'autre part, sinon aue nous la recevons, et qu'en agissant par l'impression donnée, nous consentons à roi)ération divine qui se fait en nous. Pour bien entendre ceci, il faut com-' nnrer l'oraison commune et ordinaire avec l'oraison surnaturelle et passive. La première se fait en nous et par nous avec la grâce commune; on fait, par exemple, des considérations, on produit dus affections : co sont \h des actes de l'oraison ordinaire que tout le monde peut faire avec la grâce d^ Dieu, laquelle grâce est donnée communément et ordinairement à tout le monde* Pour la seconde, il n'en est pas de même : Dieu la donne h qui il lui plaît et quand il lui plaît; c'est un don qui n'est pas commun et ordinaire, mais spécial et particulier^ et c'est pour cela qu'on l'appelle opération dso Dieu en nous. On l'appelle encore, oraison
Îmssivei parce uu'elle est reçue en nous, h a différence delà première, nommée aclivet parce que c'est nous qui agissons en cetla oraison en produisant des actes, tandis qu'en celle-ci, c'est Dieu qui agit, et, pour nous, nous ne faisons que recevoir so»
opération, et consentira ce qu'elle se fasse en. nous; non que notre esprit et notre cœur n'agissent alors, mais c'est qu'ils agis* sent par une impression particulière que Dieu leur donne, et qui n'est point àe nous, mais que nous recevons et à laquelle nous nous soumettons.
Quant à savoir s'il y a quelquefois du surnaturel et du passif dans l'oraison, il est certain que Dieu se communique quelquefois spécialement à certaines âmes dans cet état d'oraison affective, et qu'il opère particulièrement en elles.
Les opérations de Dieu dans ces âmes se montent à huit, mais elles n'ont pas lieu dans tontes les âmes qui sont dans Télat d'oraison affective. Il y a de ces grâces qui ne sont accordées qu'à des âmes choisies, ou parvenues dans les derniers degrés de la vie spirituelle. Ainsi beaucoup de personnes n» laisseront pas d'être très-avancées dans les voies de l'oraison, sans que pour cela elles aient jamais éprouvé aucune des opération» divines dont on va parler.
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La première opératicm ou grAce dont Dieu ftiTorise certaines personnes dans Toraison affective est le don des larmes que Dieu donne h quelques-uns en si grande abondance, que jour et nuit ils en sont tout baignés. Un mot çiu^ils entendront ou qu*ils liront, le souvenir de leurs péchés, un regard sur quelqu'une des souffrances do Notre-Selgneur ^a vue d*uno image ou do quelque autre oiijcty leur 4iro aussitôt \es larmes des yeui , et leur en fait répandre par torrents. St nous ne regardions simplement que les larmos, ce serait peu de chose; mais il faut voir la source d*où elles coulenl , qai n*est autre chose qu*une certaine tendresse d'Ame; or cette tendresse est une grande grAce, de môme que la dureté du cœur est un grand malheur.
La deuxième grAco sont certains entretiens tendres et amoureux entre TArue et Notre-Sôigueur. Ce n'est ni par findusirie ni par les efforts de cette Ame que ces colloques ont lieu ; car il n'est pas en son pouvoir d'en obtenir de semblables, quelques efforts qu'elle fasse pour cela. Aussi les at-elle souvent lorsqu'elle y pense le moins, et est^elle tout étonnée quand elle s en aperçoit« Tout ce qu'elle a a faire alors, c'est 4e se tenir passive, c'est-à-dire sans agir par aucune propre opération, laissant faire Notre-Seigneur » consentant seulement à ce qu'il fait en elle, et se tenant dans un grand repos , tant que cette grAce dure.
La troisième grAce dont Dieu favorise certaines personnes dans Toraison affective, ^ont des embrassements fort étroits de l'Ame avec Notre-Seigneur. On a vu des per-scMines qui, dès le matin, en s'éveillant, se 4rouTaient dans ces divins embrassements, qui leur continuaient presque toute la journée. Cette KfAee leur durait pendant des temps considférables, et avec tant de douceur qu'elles ne pouvaient l'expliquer que par des exclamations. Ohl si l'çn savait ^sombien le Seigneur est douxl disaienl- Hriles; ô hommes, s*écriaient*elles, à quoi tsengez-Vous de quitter le service d'un Dieu si bon , pour suivre de misérables créatures qui n'ont d'autre récompense à vous donner àoe beaucoup d*amertumet Ces deux •dernières grAaes produisent de grands détachements de toutes choses, des mépris de tout ce qui est estimé dans le monde , des désirs de souffrir» d'être méprisé, foulé aux pieds et autres semblables; il suffit de dire qu'il ne faut que jouir un moment d'une de ces gr£cos pour en ressentir des eflets qui durent quelquefois toute la vie.
La quAtrièras grAce dont Dieu favorise certaines personnes dans Toraison affective, c'est celle qu'on nomme langueur d'amour, qu'éprouvait l'épouse des cantiques quand elle disait : Je vous conjure^ filles de Jéru-» salem , de dire i m jn oien^imé q*u je lan» guis d'jiBovr. C'est ec qu*oot éprouve beaucoup de saintes Am )s qui menaient une vie languissante, et étaient presque toujours comme ians des défaillances d amour. Tels étaient saint Bernard et saint François d'As-
sise, sainte Catherine de Sienne et sainte Thérèse, sainte Angèle de Faligny et saintes Catherine de Gênes, comme on peut le voir en leurs Vies^ et comme nous en assure saini François de Sales dans son livre De t*amour de Dieu. Tel était encore saint Philippe de Néri, dont le cœur était si enflammé, qu'il en serait mort si la Providence n'y avait pourvu; on sait que deux de ses côtes s'é<levèrent et se rompirent, pour donner plus d'espace à son cœur embrasé, afm que, respirant plus d'air, il en fût rafratcnl. Tels étaient enOn plusieurs grands serviteurs de Dieu , dont I amour était si ardent , qu'il leur fallait mettre plusieurs linges mouillés sur la poitrine pour les empêcher de mourir.
La cinquième grAce de Dieu dans l'oraison affective est celle qu'on appelle H- Îué faction j ou écoulement de l'Ame en ieu, et dont parle le saint roi David, quand, regardant d*un esprit prophétique les tour* menls du Fils de Dieu, il dit : Mon eemr s^est fondu comme de ta cire au milieu de mes entrailles. Saint François de Sales, parlant de cette grAce que Dieu fait à une Ame, et de la manière dont elle s'opère en elle, s'exprime ainsi : « Comment se faii cet écoulement sacré de l'Ame en son bien aimé? Une extrême complaisance de IV mant en la chose aimée produit une certaine impuissance spirituelle, qui fait que l'Ame ne se sent plus aucun pouvoir de demeurer en soi-même. C'est pourquoi, comme un baume fondu qui n'a plus de fermeté ni de solidité, elle se laisse aller et écouler en ce qu'elle aime; elle ne se jette (kis par manière d'élancement, ni elle ne serre pas par manière d'union, mais elle va doucement, coulant comme une chose fluide et liquide dedans la divinité qu'elle aime, et comme nous voyons que les nuées, épaissies parlé vent du midi, se fondant et se convertissant en pluie, ne peuvent plus demeurer en ellesmêmes, mais tombent et s'écoulent en bas , se mêlant si intimement avec la terre qu|elles détrempent , qu'elles ne sont plus qu'une même chose avec elle; ainsi TAme, laquelle. Quoique amante, demeurait encore en elle-même, sort par cet écoulement sacré, cette fluidité sainte, et se quitte soi-même, non-seulement pour s'unir au bien-aimé, mais pour se mêler toute et se détremper en lui. » Voilà comme ce grand saint expli(|ue ceUe opération divine dans une Ame qui aime Dieu sincèrement.
La sixième grAce de Dieu dans l'oraison affective est celle qu*on nomme plaie ou blessure d'amour. C'est ainsi que furent blessés sainte Thérèse jiar le dard dont un séraphin lui perça la cœur; sainte Madeleine de Pazzi, qui courait par la maison avec un eruciflx à la main, s'écriaot: O amour\, d amour / saint F'rançois d'Assise, qui allait tout transporté en criant de toutes ses forces : Uamour n*esi poini aimé. Voici comme saint François de Sales explique celte opération de Dieu dans les Ames : « il y a une sorte de blessure que Dieu
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tuî-mème fait quelquefois en l'âme qu'il veut grandement perfectionner. Car il liii donne des sentiments admirables, et des attraits non pareils pour sa souveraine bonté, comme la pressant et la sollicitant d'aimer, et alors elle s'élance de force comme pour voler plus baut vers son divin objet ; mais demeurant courte, parce Qu'elle ne peut pas tant aimer comme elle le aésire, 6 Dieu 1 elle sent une douleur oui n'a point d'égale, et en môme temps qu'elle est attirée puissamment à voler vers son cher bien*aimé, elle est aussi retenue puissamment et ne peut voler, comme attachée aux basses misères de cette vie mortelle, et de sa propre impuissance ; elle désire des ailes de colombe pour voler en son repos ^ et elle n'en trouve point. La voilà donc rudement tourmentée entre la violence de ses élans et celle de son impuissance. O misérable que je «uû, disait Tun de ceux qui ont expérimenté ce travail, qui me délivrera de ce corps de mort. Alors, si vous y prenez garde, Théotime, ce n^est pas le désir d'une chose absente fiui blesse le cœur, car l'âme sent que son Dieu est présent, il l'a déjà menée dans son cellier à vm, t7 a arboré sur son cœur l'é' tetidard de Vamour ; mais quoique déjà il la voie toule sienne, il la presse et décochu de temps en temps mille et mille traits de son amour, lui montrant par de nouveaux moyens combien il est plus aimable qu'il n'est aifné et elle qui n'a pas tant de force pour l'aimer que d amour pour s'efforcer, voyant ses efforts si faiLiles en comparaison du désir qu'elle a pour aimer oignement celui que nulle force ne peut assez aimer, hélas 1 elle se sent outrée u un tourment incomparable : car autant d'élans qu'elle fait pour voler plus haut en son désirable amour, autant reçoit-eUe de secousses de douleur. Ce cœur amoureux de son Dieu, désirant infiniment d'aimer, voit bien que néanmoins il ne peut ni assez aimer, ni assez désirer. Or ce désir qui ne peut réussir est comme un dard dans le flanc d'un esprit généreux ; mais la douleur qu'on en reçoit ne laisse pas que d*étre aimable, d'autant que quiconque désire bien d'aimer aime aussi bien à désirer, et s'estimerait le plus misérable de l'univers s'il ne désirait continuellement d'aimer ce qui est souverainement aimable. Désirant d'aimer, il reçoit de la douleur ^ mais aimant à dé^^irer, il reçoit de la douceur. » C'est ainsi que ce grand saint nous explique ce que c'est que cette blessure d'amour.
La septième grâce de Dieu dans l'oraison affective, c'est une certaine vue qu'il donne à cesâmesde leurnéantctu'u mauvais fond qui est en elles; en sorte qu'elles ont une horreur extrême d'elles-mêmes, et se regardent comme abominables. C'est ainsi que saint François d'Assise et autres saints, se disant si grands pécheurs, parlaient sincèrement, parce que Dieu leur avait donné cette vue lie leur misère et de leur mauvais fond. Sainte Catherine de Gènes assurait que si Dieu nous montrait dans toute son étendue
le fond de péché qui est en nous, cette vue nous ferait mourir de peur. Elle ajoutait qu'il avait plu à Dieu de lui montrer une partie de sa malice,^ et qu'elle avait pensé en mourir. Il est des âmes à qui Dieu a donné cette vue du péché, et qui au milieu ' des plus héroïques vertus, ne sortent jainai» de cotte pensée qu'elles ne valent rien et
Îu'elles sont pires que l»$ démons. Quand ieu veut faire part de te don à quelqu'un, il devient en un moment plus humble que ceux qui se sont exercés dans la vertu d'humilité pendant plusieurs années. A la vérité^ Dieu ne fait pas toujours ce don dans Tétât d'oraison affective, il le réserve ordinairement aux âmes les plus avancées dans la voie de la perfection.
La huitième çrâce de Dieu dans l'oraison affective est une si grande abondance do^ douceur, que les âmes qui reçoivent ce doa semblent être des vases trop petits pour pouvoir les contenir; elles disent avec saint François-Xavier : Cest assez^ Seigneur^ c'est a««ejs. Telle est une partie des dons surnaturels que Dieu fait à quelques âmesdaps l*oraison affective. Toutefois, s'ils nous sont inconnus, ne nous décourageons point ; mais allons selon les voies ordinaires, puisqu'il le veut ainsi ; soyons fidèles à la grâce commune qui ne nous manquera pas, et Dieu nous fera entrer dans le troisième état d'oraison, ou de recueillement actif. Notre âme y trouvera des pâturages infiniment plus gras et plus fertiles que dans les états précédents, et elle se perfectionnera beaucoup mieux et plus aisément Qu'elle n'avait jamais fait. (Courbon , Etats a amison.){Yoy. Bbcueillement^ctif.)
AFFLICTIONS. — Ce sont les peines dU corps ou de l'esprit que Dieu nous envoie, soilpour nous donner l'occasion d'expier une faute passée et nous détourner de celles que nous pourrions commettre; soit pour nous éprouver, afin d'augmenter nos., mérites, si nous les supportons avec résignation. Plusieurs esprits superficiels ont eu peine à concilier les contradictions infinies, qui affligent la vie humaine avec l'idée d'un Dieu juste et bon. Ceux-là oublient, d'une part, le dogme du péché originel, qui ei-. pliaue nettement l'état do souffrance perpétuelle du genre humain et de tous ses membres ; de Pautre, ils ne comprennent rien à la destinée de l'homme. Ils prennent la vie présente pour une patrie, lorsqu'elle n'est qu'un temps d'épreuve, d'expiaton et de transformation : Èiilitia est vita hominis super terram; ntmo corofiabitur nisi qui legi" time certaverit, dit saint Paul. Qu'on no se plaigne pas que l'épreuve est trop longue, puisqu'elle n est qu'un point en comparaison d'une récompense éternelle; ni trop douloureuse, puisque la rémunération est sans mesure et au-dessus de toute conception : Vœil de Vhomme n'a point vu, l'oreille n'a point entendu^ le cœur n'a point compris ce que Dieu prépare à ceux qu'il aime.
Les afflictions atteignent l'homme tout
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entier» parce qu*clles doivent le transformer et le purifier tout entier , i*esprit et le corps avec toutes leurs i)uissauces. 11 y a les contrariétés et les afflictions de Tenfance , de Tddolescence» de l'âge mûr» et elles sem* jjlcnt encore s'aggrayer pour la vieillesse. L'esprit est éprouvé par ses imperfections, ^es impuissances naturelles, par les bornes opposées à la curiosité de notre raison, par les obstacles qui s'opposent à ses desseins, bons ou mauvais ; par ^orgueil et les t)rétentions d*nutrui ; par les caractères acer- }es ou déraisonnables des personnes qui vivent avec nous. Le corps est affligé par les infirmités naturelles, par ses difformités, sa pesanteur, par le mauvais service qu*il donne à rinielligence, par ses passions brutales et impétueuses, qui en font un cheval fougueux et emporté dans les niains de la raison. Il est affligé par les malaises, les paladiesy qui le rendent un objet inutile et incommode à soi et à autrui, qui apportent les souffrances et les gémissements, et couvent nous tiennent misérablement suspendus sur l*abime de U mort. Voilà cet pmpire que les afflictions ont sur nous, £li bien! ces afflictions tombent également sur tous indistinctement. Mais en tombant sur les hommes, elles trouvent trois sortes de
f^epsonnes, bien diversement disposées re ativement à Taffliction, et elle produit en aux des effets bien différents. Elle atteint d'abord les sensuels qui vivent comme sans pieu sur la terre. Ceux-là sont désespérés
f)ar Taffliction ; ils en sont écrasés} elle est eursouverainmal,parcequ'ellen'a pour eux aucune compensation. Ils tournent le dos à leur destinée, et le revers est pour eux un rnalheur insupuortable, et la mort un mal inffni. Quand Vaffliction atteint les Chrétieps tièdes, elle perd beaucoup de sa rigueur. Çpux-ci ont une foi faible et lan* guissante; mais enfin ils ont la foi, et finissent par reconnaître la main de Dieu qui les châtie ou les éprouve d^ns l'affliction; ils puissent par se résigner avec patience aux piaux inévitables.
Enfin, l'affliction atteint aussi le petit pombre de justes et de contemplatifs, qui jugent des choses de ce monde dans leur rapport avec l'éternité. Ceux-ci, non-seulement ne s'irritent pas contre la main de Dieu gui les châtie paternellement; non-seulc- ^ien( souff^rent avec résignation, mais encore bénissent la main (jui frappe. Ils remercient Dieu qui les visite par la tribulation. |ls comprennent Texcellent parti qu'ils peuvent tirer des souff^ranccs et des contradictions; ils se souviennent que la vie est une épreuve et une expi^ttion; qu'il faut imiter Jésus-Christ et porter sa croix avec lui, châtier son corps et le réduire en servitude, et remercient Dieu qui leur aide, par les maladies, à atteindre ce but.
Voilà ce qu'entendait saint Jean-Çhrysostome, lorsqu'il disait à son peuple : a f!t fiouf troublons pas r esprit, lorsque nous sompies affligés, mais prions, de peur du succonjf)i)r dans la leutalion. Acco^)ions ce <jui nous
est envoyé, et ainsi nous nous dépouillerons de nos péchés, et s'il y a quelque justice en nous, elle paraîtra plus brillante. Les vignerons no permettent pa« aux bourgeons d'étendre au loin leur chevelure trop luxuriante; on ne le permet pas plus dans les arbres, mais la faux s'empresse de faire tomber tout le superflu , de peur que la sève, consommée en feuilles vaines, ne produise ensuite que des fruitssteriles.il en est ainsi des hommes. L'âme qui s'épuise en soins pour les douceurs frivoles du monde, devient impuissante à produire des fruits mûrs et parfaits de piété. Si vous pressez des objets peu résistants et gonflés d'air, ils s'affaissent; mais ceux qui supportent courageusement les afflictions, ressentent un effet contraire. S'ils paraissent petits et abjects, ilsse relèvent et s'agrandissent par la résistance. Puisque nous savons ces choses, continue le saint docteur, acceptons donc les afflictions avec actions de grâces, et de cette sorte, nous nous accoutumerons à les porter, et elles nous deviendront le prix des biens immortels. » (/n ps. CXLL)
AGAPET, diacre de l'église de Constanlinople au vi* siècle, adressa une lettre à l'empereur Justinien sur les devoirs d'un prince chrétien. Les Grecs , qui faisaient grapd cas de cette lettre, l'appelaient /a royale. Elle a été insérée dans la Bibliothèque des PèreSf et a été plusieurs fois imprimée in-8°.
AGA PÈTES. — C'étaient, dans la primitive Eglise , des vierges qui vivaient en communauté, et qui servaient les ecclésiastiques par pur motif de piété et de charité.
Ce mot signifie 6teR-aiWe, et comme le précédent, il est dérivé du grec.
Dans la première ferveur de l'Eglise naissante, ces pieuses sociétés, loin d'avo r rien de criminel, étaient nécessaires à bien des égards. Ce petit nombre de vierges qui faisaient, avec la mère du Sauveur, partie de l'Eglise, et dont la r^^upart étaient parentes de Jésus-Christ ou de ses apôtres, ont vécu pn commun avec eux comme avec .tous les autres fidèles, il en fut de même de celles que quelques apôtres prirent avec eux eq allant prêcher Invangile aux nations : outre qu'elles étaient probablement leurs proches parentes, et d'ailleurs d'un âge et d'une vertu hors de tout soupçon, ils ne les retinrent auprès d^ leurs personnes que pour le seul intérêt de l'Evaugile, aQn de nouvoir par leur moyen, coium§ dit saint Clément d'Alexandrie, introduire la foi dans certaines maisons dont l'accès n'était permis qu'aux femmes. Qn sait que chez les Grecs leur appartement était séparé et qu'elles avaient rarement communication avec les hommes du dehors. On peut dire la mômp chose des vierges dont le père était promu aux ordres sacrés, comme des quatre filles de saint Philippe, diacre, et de plusieurs autres. Mais, hors do ces cas privilégiés et de nécessité, il ne paraît pas que l'Eglise oit jamais souffert que des vierges , sous quclrpui prélcxle que ce fût, vctussont
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'avec des ecclésiastiques autres. que leurs 'plus proches parents. On, voit par ses plas anciens raonunQenls qu'elle a toujours interdit ces sortes de sociélés.Tertullien,dans son livre sur le voile des vierges^ peint leur état comme un engagement indispensable à vivre éloignées des regards des hommes , à plus forte raison, à fuir toute cohabitation avec eux. Saint Cjprien, dans une de ses épîires, assure aux vierges de son temps, que l'Eglise ne pouvait souffrir non-seulement qu*on les vît loger sous le môme toit avec les hommes, mais encore mançer à la même table : le même saint évênue, instruit qu'un de ses collègues venait d'excommunier un diacre pour avoir logé plusieurs fois avec une vierge, félicite ce prélat de cette action comme d'un trait digne de la prudence et de la fermeté épisconales ; enfin, IfS Pères du concile de Nicée uéfendent expressément à tous les ecclésiastiques d'avoir chez eux de ces femmes qu'on appelait subinlro4uclœ, s\ ce n'était leur mère, leur sœur, ou leur tante paternelle, à Tégard desquelles, disent-ils, ce serait une horreur de penser que des ministres du Seigneur fussent capables de violer les droits de la nalure.
Par celle doctrine des Pères, et par les précautions prises par le concile de Nicée, li est probable que la fréquentation des agapètes et des ecclésiastiques avaient occasionné des désordres et des scandales. C'est ce qun semble insinuer saint Jérôme, quand il demande avec une sorte d'indignation : Unde agapctarum pestis in Ecclesiam inlroivil? C'est h celte môme fin que saint Jean Chrysoslome, après sa promotion au siège de Conslantino[)le, écrivit deux petits traités sur le dan;icr de ces sociétés; et enfin le concile général de Lalran, sous Innocent IJI, en 1139, les abolit eniièrement.
ALBERT LE Grand naquit avec le xiir siècle ; sa grande glpire a été d'avoir eu pour disciple saint Thomas, et d'avoir conlrihué à former ce grajid génie. Les âmes pieuses lui doivent le Paraais de Vdme, AL6I (He'iri), né à Bolène, dans le Comlat-rVenaissin, en 1590, entra chez les Jésuites à l'âge de >eize ans. Après avoir professé les humanités et !a théologie, il fut successivement rccleur des collèges d'Avignon, d'Arles, deCrenoble cl de F^yon. Il mourut à Arles le G octobre 1659. Ses ouvrages ascéliques sonl: 1** L,'arl d'aimer Dieu; Lyon, 163*. — 2* Du renouvellement d^espril: ibid. 1651, in-4\ — 3" Quelques lïe* de Saints.
ALCOCK (Jean), savant et pieux évoque anglais, naquit ù Ueverleyen Yorkshire, au milieu du xv* siècle, et lit ses études dans l'université de Cambridge, où il prit ses degrés, il dut son avancement à son mérite. Uim des premières places qu'il occupa fut celle do doyen de Westminster; il fut nommé, en 1^70, à l'évêchédo Rochesler, d'oii il passa, en 1V7G, sur le siège de Worcester, elen 1^80 sur celui d'Ely. Henri VU le lil grand chancelier d'Angleterre, el
l'envoya en ambassade près du roi de Castille, il mourut en Tannée 1500, au mois d'oclobre à Wisbeach, en odeur de sainlelé. Parmi les écrits qu'a laissés ce savant prélat, on remarque les livres ascéliques qui suivent : 1** Mans perfectioniê ad Carthusianos; 1501, in-4\— ^Oalli cantus ad confratrès suas curatos^ etc.; 14.99, in-4^— 3^ Aotfa" tiœ sancti Spîritus in pura cansc>ientia fun^ data; 1531, in-4*.-— i* Meditationes piœ. — 5° Le mariage d'une vierge avec Jésus-Christ. C 'S différenis ouvrages ont tous été publiés à Londres.
ALCUIN ( Flaccus Albinus } , diacre de l'Eglise d'York, où il enseignait les sciences ecclésiatiques, fut appelé en France par Charlemagne qui le prit pour Son maître. Alcuin fonda, sous les auspices de ce grand empereur, plusieurs écoles a Aix-la-Chapelle, à Tours, etc., et fit renaître les lettres dans les vastes Etats de ce prince. Il mourut en SOhf dans son abbaye de Saint-Marlin de Tours. Ses œuvres ont élé publiées è Paris en 1617, par André Duchesne, in-fol. Ls P. Chidlot a aussi édité un écrit intitulé: La confession d Alcuin^ 1656, in-V, que dom Mabillon prouve être de ce savant. Il y a dans ces œuvres do la théologie, de la philosophie, des histoires, des légendes, des épilres spirituelles, des poésies, etc. Voy. fin du 2' vol. le catal.de ses(X!uvres ascétiques. ALOMBUADOS.— Voy. iLLOMirfés AMBITION. —Voy. Élection , AMdua-
PROPRE
AMBKOISE (Saint) naquit vers l'an 3i0»
Fils d'un préfet des Gaules, il suivit d'abord la carrière du barreau. Après la mort d'Auxcnce, évoque de Milan, il fut élu peur lui succéder, par le peuple, qui le proclanja d'une voix unanime, et ce choix fut confirmé par l'empereur Valenlinien. Ambroise lui sacré Ie7 décembre 37fc, Il se montra inflexible contre l'hérésie des ariens. On connaît scu ferme résistance à l'empereur Théodose qu'il refusa de recevoir dans l'Eglise, après lemassacre de 7,000 habitants de Thessaloniquc, cl auquel il imposa la pénitence piibli-que. Il vendit ses vases sacrés pour racheter les captifs que les Goths, dans leurs dévastations, enlrainaient de toutes parts. En* fin après avoir donné à l'Eglise l'exemple des plus sublimes vertus, il mourut la veille^ de Pâques, l'an 397, âgé de cinquante-sept ans. Ses œuvres ascétiques sont : le W Livrede Caïn. — Isaac ou lAme. — Des avantagesi de la mort. — Jacob ou la vie bienheureuse, — La faite du siècle. — David pécheur et pénitent.—Elit ou £ç jeûne. —Interpellations de Job en deuxMivres. — Discours sur les^ Psaumes. — Chap. a,el k sur Jonas, ou Lesaint Traité du Jeûne et de la Pénitence. — Doux livres sur. la Pénitence. —Trois livres Des devoirs.^ Plan de conduite pour \me vierge. —Livre â une vierge sage. — l.îvi^ à une vierge tombée, —De la dignité du sacerdoce. — Sermons : le l**, sur la charité; les. 25% 26% 29' et 3/*' du jeûne quadragésimal : les 36% 37% 38' 39% W,M' kS^des larmes de- Pierre; le *à^' de la manière de faire pénitctif^^
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— Livre de h Vie e( des mœurs des prélaU. — Un V livre sur divers sujets, utile surtout ^UI jeunes gens et aux personnes affligées.
AME, ses divers états dans l'oraison. — Foy. Oraison,
AMES (Direction DBa}.-^Foy, Dirbgtkur.
AMENDEMENT DE LA VjE. — toy. Mortification, PÂNITBNCE.
AMITIÉ, - L'amitié, en général, sedéflnit : une bienveillance réciproque, connue et Il désintéressée entre des personnes qui se veulent du bien mutuellement et désirent se combler de bienfaits réciproques. Il ré* suite évidemment de ces paroles: 1"* qu'il y a upe différence extrême entre Tamour pro* prement dit et Tamitié : en effet, Tamour peut n'être pas réciproque, il peut être même inconnu de la personne aimée : 4*où il arrive que l'amitié renferme toujours l'amour, et que l'amour ne suppose pas toujours l'amilié ; 9r que pour l'amitié, il faut une réciprocité de rapports honnêtes et de vertueuse bienveillance, sans auoi elle ne pourrait exister et serait plutôt une liaison corruptrice qu'une amitié réelle; 3* que cet amour mutuel doit être désintéressé et gratuit : rechercher son intérêt particulier, son utilité ftropre» serait non le rôle de l'amitié, mais e caractère du mercenaire. Ainsi, une société contractée entre des négociants, dans l'espoir et la rechcrchi^ d'un gain mutuel pour les associés , un traité conclu entre des princes, dans l'intérêt mutuel de leurs Etats, nedoivent point être considérés comme des rapports d'amitié, mais comme des rela* Uous qui ont pour base et pour motif un (ivantage, un gain quelconque. De même encore, uneliaison fondée sur leplaisirmêmo innocent qui a sa source dans la beauté du corps, daus la bonté de caractère, dans un rapport sympathique entre deux personnes de môme sexe ou de sexe différent, ne peut être non plus considérée comme une amitié réelle ; et si cette liaison dégénère en un amour honteux et impudique et amène un mutuel Consentement à des actes obscènes, loin d'être une amitié, elle n'est plus (|u'un faux amour, qu'une fausse amitié , qu'une baiqe véritable, puisc^u'eile cherche, non pas ce qui est bon, mais ce qui est mauvais. P'ou il faut conclure que l'amitié honnête seule est véritable, et que celle-là seule est ]^onuêle, qui tend à rendre l'ami meilleur ; et elle sera plus oq moins une amitié véritable, selon qu'elle sera plusou moins honnête. L'amitié est naturelle ou surnaturelle , gé* nérale ou particulière. L'amitié naturelle est celle qui se fopde sur une honnêteté morale, naturelleou philosophique: c'est de cette amitié que s'aiment mutuellement parTinclinaiîQu de la ùature, les frères et sœurs , les parents et les enfants, l'époux et l'épouse, les membres d'un même corps d*état, d'une société littéraire, etc. L'amitié .surnaturelle et théologique estcdlequi, ayanlsasourcedans un principe et un motif surnaturels, tend aussi ^ une tin surnaturelle, comme dans le cas où iamiiié entre les personnes que nous ve- «UMsUo désigner I serait jointe à la clarilé
chrétienne, principalement si elle portait des amis unis entre eux par la charité pariaite, si elle les portait et les conduisait a la per» fection et à l'avancement spirituel. L*amitié générale ou universelle est l'amour de charité par= lequel nous aimons tous nos sem* blables. Cet amour peut être appelé une vé'* ritable amitié, en ce sens qu'il est un amour d*amitié et non d'intérêt propre , quoiqu'il lui manque plusieurs caractères de l'amitié
f)roprementdite, comme la réciprocité dans 'affection» le don et le retour d'actes de bienfaisancot etc. L'amitié particulière esl l'amour de la charité par lequel une personne en aime une autre de préférepce à toute autre ; par exemple, un parent , un concistoyen, etc.
L'amitié universelle et l'amitié particulière peuvent être également naturelles ou surnaturelles. L'amitié particulière peut être bonne ou mauvaise : bonne, si elle a un principe et une fin honnêtes; mauvaise» dans le cas contraire; et alors elle n'est point pro* prement une amitié. Dans ce dernRr cas, elle n'est pas autre chose que l'association de quelques personnes unies entre elles par 6e» intentions perverses et conspirant clan« destinement, sous la maligne influence du démon, pour porter atteinte à la loi.
I. Cette amitié mauvaise doit être évitée avec le plus grand soin, et surtout dans les communautés religieuses : car une amitié de la sorte portant au mal, quand même ce ne serait qu*indirectement , ne doit point être qualinée du beau nom d'amitié et n'en a point les aimables caractères, puisqu'elle veut le mal et non le bien. Aussi lisonsnous dans saint Matthieu : Si votre œil droite c*est«à-dire, selon saint Augustin, si votre ami^'ous scandalise , rejetez-le et éloianex-h de vous {Matth. y, 30), Les Pères de I Eglise et les maîtres de la vie spirituelle s'élèvent hautement contre cette amitié mauvaise.
Voici ce que dit saint Basile : i^ La loi de la charité ne permet point que, dans cette communauté, il se contracte d'amitié ou d*unian particulière, puisqu'il est inévitable que ces atfections ne portent plus au mal qu'au bien, et ne causent un préjudice considérable à l'union générale. » (Basil., Serm. 1 Ascet,) Selon saint Jean Chrysostome, se lier iatimement à deux ou trois, pour se séparer dés autres, ce n'est point là la charité, mais la division de la charité. (Cbrysost., m II ThessaU^ homil. 2.)» Nous devons éviter soigneusement, njoutc saint François de Sales, de nous laisser séduire par ces .sortes d'amitiés, surtout entre personnes de différent sexe, sous quelque prétexte que ce soit : car le démon corrompt souvent l'amitié de ceux qui s*aiment de la sorte. On commence par un amour honnête et vertueux, puis, à moins d'une extrême prudence , on en vient à un amour frivole: de là à un amour sensuel, et enfin à un amour charnel et grossier. (S. François de Sales. /n/r.d/artea^v. III, p.,c. 20.)
II. On doit éviter, surtout en religion, do faire amitié parliculiùre avec ses parents, soit sOtulii-'i'i^, suit luCmc religieux. Si quel-
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Îi$*un vient à moi^ dit Noln'-^Seigçeur» et ne att'poifU son pire et sa mire^.,. et ses frères et ses saurs^ tl ne peut être mon disciple [Luc. iiTy 26). — Et ailleurs : Suivex-'moif dit-il encore, et laissez les morts ensevelir leurs morts (Matth. viii. 33). Telle est aussi la doctrine des Pères, «t entre autres de saint Basile qui s*esplique à ce suyet de la maniàre la plus précise ; « Si l'on trouve gue quelqu'un témoigne une trop grande inclination pour un frère en religion» ou pour un parent, ou pour qui que ce soit» 0ur quelque prétexte qu'il fonde cette ami«> tiéy il faut lui infliger un châtiment» une
funilion, à raison du préjudice qu'il porte la charité commune. » f Serm. 1 Ascet. ) Il est, en effet, facile de voir que l'amour de la chair et du sang ne peut que nuire ex«trémement k l'amour spirituel qui doit animer particulièrement les personnes de religion. Une amitié excessive et trop tendre pour les narents remplit d'inquiétude, et distrait «nécessairement le cœur et l'esprit des devoirs de la vie monastique et spiri-' tuelle. De là tant de religieux , entraînés par trop d'attachement pour leurs proches» recherchent leurs intérêts matériels, s'occupent de leurs affairef« songent à faire avancer dans le monde uo frère, une sœur» un neveu , toujours au préjudice de leur âme à eux-mêmes, et de leur propre vocation quelciuefois. De là cette anxiété ln« quiète qui rend certains religieux trop sensibles aux diverses chances de succès ou d*infortune, d'adversité ou de prospérité qu'ils voient éprouver à leurs proches. Un religieux est mort pour le monde, il est crucifié pour le monde; que peut-il donc avoir de commun avec les gens du siècle, auxquels il a renoncé en renonçant au monde? III. On doit éviter encore", surtout en religion, l'amitié particulière pour les personnes de même pays, de même nation.
Car, bien que cette amitié particulière entre
(^ens de même f.ays puisse, retenue dans es iim'tes d'une sage modération et dans les règles de la nature et de la grAce, être quelquefois fort louable, comme nous avons lieu de l'admirer en ceux qui se sacrifient au bien spirituel Je leur patrie, souvent cependant elle ne prend sa source et ne fait que consister en une tendre et douce inclination pour le sol natal ; et elle devient faeilement excessive et déréglée, si on ne lui met un frein, si on ne la retient dans de justes bornes, ainsi qu'il convient à un Chrétien et particulièrement à un religieux de le faire. // n'y a point de distinction entre te Juif et le Grec, comme dit saint Paul, car c'est le mime Dieu que tous invoquent {Rom. X. 12). « Savez-vous, dit saint Grégoire de Nazianze, quelle est ma patrie? Toute la terre est ma patrie, et ma patrie n'est nulle part sur la terre. » (Orat. 28, n. 35.) En vérité, il n'y a rien de plus contraire à la raison et à la sainteté do la vie religieuse, que de se laisser emporter par une aveugle préférence nationalo, et de s'attacher à une personne, de la préférer à toute autre, uni-
quement parce qu'elle est de la mém^^ nation» de la même province, de la même ville
IV. L'afbitié particulière doit être évitée entre personnes âgées et jeunes gens, ai elle n*a sa source que dans une affection toute naturelle et toute humaine» si elle n'a sa raison d'être que dans un principe frivole» comme la Donté du caractère» ki beauté du visage, ou quelqu'autre avantage physique. Aussi saint Jean» en tête de sa deuxième épltre qu'il adresse à une dame nommée Electa et à ses en&iita» a-t-il soin de dire qu'il les aime» les chérit dans la vérité» Senior Electœ domines ei natu e^s^ fMoa ego diligo in veritaie^ pour faire comprendre qu'il ne veut avoir d'amitié avec cette dame et ses enfants que dans le Seigneur. Ajoutex à ce!a la cliute du roi David A la vue de Bethsabée» le crime des vieillards qui cherchaient à séduire la chaste Suzanne dont l'aspect avait allumé en eux le feu d'un amour iniïme. — La beauté extérieure des jeunes sens, fussent-ils des anges, doit suflire pour détourner les personnes plus Agée^ de contracter imprudemment avec eux aucune amitié particulière. « Ordinaireeient, dit saint Basile, les jeunes gens, même les plus chastes, ont je ne sais quellç fleur de jeunesse, quelle fraîcheur de teint» qui excite le plus souvent l'aiguillon de la chair et des sens en ceux qui les regardent • (Serm. 1 Ascet. ) — € jSvitez» autant que vous le pourrez décemment, dit saint Bernard, la compagnie et l'amitié des jeunes gens, et surtout de ceux qui ont encore la figure en^ fantine. » (Form. hon. Yit.^ n. 6. )— « Si l'on s'aperçoit, ajoute saint Pacôme dans la règle qu'il donne à ses moines » si Ton s'aperçoit qu'un frère s'amuse volontiers à jouer et à badiner avec les enfants, â leur faire des caresses d'amitié, on l'avertira par trois fois de renoncer à de telles liaisons» de se rappeler la crainte de Dieu et de revenir à des habitudes plus honnêtes ; s'il ne veut pas cesser, il sera puni du châtiment le plus sévère, ainsi qu'il le mérite. » (Pachom. Reg.^ c. 90. )— Quant à ce qui concerne ces sortes d'amitiés entre per^ sonnes de différent sexe, voici ce qu'en dit saint Bonaventure : « Si vous ne dédaigner pas mon avis, je vous conseille de ne jamais contracter d'amitié particulière avec aucune femme, quand ce sérail une religieuse, (luand ce serait une sainte; car outre le (langer des tentations de la chair qu'une telle liaison amène toujours; outre les soupçons et la mauvaise idéequ'elle suggère aux autres sur la pureté de ceux qui s'y laissent prendre, une telle aflection particulière engendre toujours une excessive inquiétude dans le cœur. » (Opusc. de inform. novit,^ 39. )
y. Los jeunes gens doivent également éviter de contracter entre eux une amitié trop particulière. La raison en est que, si les glaces de la vieillesse ne suiTisent point pour résister au feu de la jeunesse, à plus forte raison les rapports intimes déjeune homme à j^unc bumme scroul-ils dangereux. S*il
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• suffit pour alltimnr un eharbon éteint d.e i'approehor d'un charbon en feu, que sera-ce s\ les deux charbons sont embrasés ? Une amitié particulière entre deux ou plusieurs* jeunes gens qu'un caractère sympa- Ihicpie tmit entre eux, à moins de s'élever et de s'ennoblir ^)ar l'amour de la vertu et le zèle pour l'avancement spirituel, ne peut pro(juire que des effets vains, que des dis- •tractions inutiles et étrangères h l'esprit religieux; et cette seule raison suffit pour qu'on l'évite. Il y a en outre un grave danger (témoin bien de tristes expériences!) que de ces inutilités on ne passe à des actes vicieux et scandaleux, et qu'il n'en résulte un dommage souvent Irréparable pour l'honnêteté publique et privée. « Il serait trop long de raconter, dit saint Laurent Justinien, les paroles, les actions, les pensées obscènes que produit, sous ce voile de la charité, une liaison troj) familière peu à peu dégénérée en amitié déréglée. » (De dise, mon,^ c. 22.) Cassien, traitant le même sujet, rapjyorle que chez les anciens moines d'Egypte on veillait avec la plus scrupuleuse attention h ce que deux frères, jeunes surtout, ne restassent ensemble à l'écart, ne s'éloignassent des autres, ne se donnassent la main, (xxi JnslUia,, c. 15.)
VI. L'amilié particulière doit être évitée entre ceux qui se conduisent avec tiédeur dans le service de Dieu. « Que faites-vous le, disait le propriétaire de la vigne h des ouvriers inoccupés, que faites-vous Ih sans travailler do tout le jour : Quid hic statis tota die otiosi? » [Malth, xx, 6.) Ce reproche s'adresse à tous les Chrétiens, et particulièrement aux religieux, qui au lieu de travailler è la vigne du Seigneur, ainsi que ies y oblige leur proi)re vocation, au lieu do planter les vertus dans leur ca-ur el dans celui du prochain, sjlicnnent tout le jour, conime des serviteurs inutiles et des ou- . vriersinot cupés, loin de ceux qui travaillent, et nassL'ul le temps à i\QS riens, à des frivolités en compag'iie d'amis particuliers; ce tenifjs (pj'ils devraient employer au service de Dieu, ils le sacrifient h leur amour-propre; ils devraient toujours, en raison de leur état, avancer, faire des progrès dans la voie de la perfection ; mais non, ils sont là à rien faire, et au lieu d'avancer, ils reculent. Saint Luirent Justinien s'élève av^c véhémence contre une telle conduite. « On
les voir, dit-il, touiours coM-rirçà et là, cherchant ceux qui leur ressemblent ; ils se
louiour
ui leur réunissent à Técnrl, ils se livrent à de longs entretiens pendant le tem|)s du silence, ils attaquent el déchirent les absents, et non contents de leur proj»re damnation, ils s'efforcent de jierdre les autres avec eux Et
afin de p )Uvoir se laisser entraîner à leurs aire.'îlioiis déréglées, ils violent les règles dkis Pères, ils n'observent point les constitutions du inonaslèro, ils font peu de cas du sihMJCc, ils dédaignent la prière, ils néglig<MU le saint et srcrcl repos de la cellule, cl, malgré les remords, (|ui connue un ver voiïocur dcchireut leur conscii^nce, ils se
laissent dominer tout entiers par leurs sentiments el leurs désirs (îénravés... Dans leurs entretiens familiers, hélas I trop assidus, il n'y a que paroles vaines, mépris des autres, détractions, rires boufTons et immodérés : de là dissipation du cœur el distraction do l'esprit, perle de la componction, soustraction de la grâce, scandale du prochain, oubli de la prière, ténèbres et endurcissement de la conscience, et enfin perte déplorable d'un temps si précieux... Ils aiment à se trouver avec leurs amis, avec ceux qui leur ressemblent, ils se livrent à de frivoles amusements, ils se tiennent à l'écart, ils veulent toujours apprendre el voir de nouvelles choses, et ne cessent de s'occuper avec une curiosité inquiète de ce qui concerne les autres ; el ils ne s'aperçoivent pas que, plus ils se repaissent de ces aliments grossiers do la chair, plus l'esprit intérieur s'affaiblit en eux; et que, comme des malades hydropiquc^, plus ils s'abreuvent è-la coupe des joies passagères de celle vio, plus ils sentent une soif cruelle les dévorer. » [De dise, tnon,^ c. 22.)
VH. Les amitiés particulières mauvaises doivent être évitées avec encore nlustle soin parles gens du wioiuIl'. Adultères, ne stiveX'Vous pas, dit saint Jacques, que Vami^ tié de ce monde est ennemie de Dieu? Celui donc qui voudra être ami de ce sircle, se fait Tennemi de Dieu {Jacob, iv, k^). — N'aimex point le monde, ajoute saint Jean, f7t ce qm est dans le monde. Si quclf/u'un aime le monde, la charité du Père ncst point en lui; parce que tout ce qui at dans le monde nest quû concupiscence de la chair et concupiscence des yeux, et orgueil de la vie: or, cette concupis^ cence nest point du Père, mais elle est du monde (I Joan. ii, 15).
De là il suit que toutes ces mauvaises amitiés particulières, que nous avons combattues jusqu'ici, doivent être, à plus forte raison, évitées par les gens du monde:
1* Pour ce (jui concerne l'amitié particulière fondée sur la concupiscence de la chair, c'est-à-dire la gourmandise et la luxure, voici ce qu'en dit saint Paul : lien est beaucoup dont je vous ai dit souvent et dont je vous dis encore fn pleurant , quils sont ennemis de la croix du Christ, dont la fin est la perdition, qui font leur dieu de leur ventre, rt yu<, n ayant du goût que pour 1rs choses de la terre, mettent leur gloire dans leur igno^ minie (Philipp. m, 18). Le même apôtre énumère, au chap. v de son Epitre aux Calâtes, les œuvres de la chair qui excluent du royaume de Dieu , quoniam qui talia agunt, regnum Dei non possidebunt ; el dans son Epitre aux Romains, chi\[i. xrri, il nous avertit d<* ne point vivre dans Tintempé^ rance el l'ivrognerie, dans l'incontinence et l'im[)ureté. Et quant à ce qui regarde la luxure, saint Grégoire de Nazianze s'adressnnt à la femme trop élégamment [»arée : « Vous vous plairez à voir, lui dit-il, celui (|ui admire votre beauté; vous rendrez regard pour regard; de iloux sourires viendront bienlùt, puis les eîilrclicna d'abord
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quelque peu lirniJes et réserv&s, se changeront en discours libres et sans pudeur. Au reste, jo vous le dis en vérité, en tout ce que les femmes disent ou font en badinant avec les jeunes gens, il y a un dangereux aiguillon pour Timpureté. » (Adv.
mulier. ambU, se ornant,) En eÛ'el, n'esl-il pas évident qu'une telle ai^itié ne peut être chrélienie, (ju'elle ne peut ôlre qu'une amitié faus3e, uéfebonnélo et vicieuse, qu'elle no peut être, en un mot, qu'une liaison d'iîUemf)LT«nce et d'impudicilé?
De lu il faut conclure que toutes les amitiés qui n*onl pour fondement qu'un amour sensible, et que les hommes du monde appellent mœurs polies et galantes, etc., sont pleines de péril, et la source de tristes chutes, et qu'il faut se garder de croire que l'on puisse éprouver et inspirer un amour violent, surtout entre personnes de ditf lurent sexe, pour la beauté extérieure ou pour d'autres qualités (]iii enflamment les sens, et s'en tenir à un amour abstrait, pla- /ont^ue, comme ils disent, et par conséquent ôtre à l'abri de tout danger. De tels discours sont de vrais paradoxes, « Vouloir se fliodérer dans l'amour, dit Sénèque, en s'y laissant aller, c'est vouloir déraisonner avec la raison. » Selon saint François de Sales et saint Laurent Juslinien, l'amour spirituel est dégénéré en amour sensible et charnel, entre personnes de sexe diiférent, lorsqu'eUes. cherchent à se trouver ensemble, qu'elles sont tristes d'ôlre séparées, qu'elles aiment à converser seule à seule.
2" L'amitié particulière fondée sur la concupiscence des yeux, c'est-à-dire sur l'avarice et la curiosité, doit être évitée avec non moins de soin par les gens du monde. Je tQus éçriSf dit saint Paul aux Corinthiens, pour que vous nayez aucun commerce, pour que vous ne mangiez point à la même table y nvec les fornicateurs ni les avares, avec les idolâtres, avec les médisants, avec les ivrognes ni les ravisseurs du bien dautrui (I Cor. Y, 11). Saint Giégoire, (ommeiilant ces paroles de Jérémie : Ascendit mors per fenestrqs nostras (ix, 21), s'exprime en ces termes : c La mort monte par no9 fenêtres et entre chez nous, lorsqu(s (lar les sens du corps, la concupiscence pénètre jusqu'à notre âme, et y lait sa demeure* Celui qui regarde imprudemipent au dehors par ces fenêtres est ordinairement, et malgré lui, entraîné à la délectation du péché; et comnience, poussé qu'il est par la concupiscence, h vouloir ce qu'il ne voulait pas,.. Pour que l'âme se conserve pure dans ses pensées, il faut détourner les yeux de ce qui Jes flatte voliuJtueusemeut : car nos yeux sont comme des voleurs qui cherchent à lui ravir son innocence, v (L. xxi Mor., c. 2.)
3** L'amitié particulière fondée sur l'orgueil de la vie, ou sur l'amour déréglé do sa piopro sujjc'rioriié, doit être principalement évitée par les personnes du monde.
Le commencement, la source de tout péché est l'orgueil, [lïiVEci'iiiM'o. (Eccli.x, 15.) «Aussi, - ajoute saint TUomas, le premier pécUé du
premier honnne fut l'orgueil. » {Secunda secundœ, q.8V, a. 2.) Saint Jean Chrysoslome, prouvant la môme vérité parla chute de nos premiers [)arcnls , remarque les diverses fautes qui amenèrent cette chute lamentable : la première, c'est que la femme, éloignée do la présence de son mari, engage avec le serpent un entretien secret et amical en quelque sorte; la seconde, qu'elle l'interroge indiscrètement sur le dessein do Dieu; la troisième, qu'elle se laisse séduire par l'orgueil et par ces paroles qui flattent son amour-propre : « Vous serez comme des dieux; » la (piatriùme, (}uo, pour se procurer cet honneur divin qui lui est promis, elle mange du fruit que Dieu lui a interdit; etetitin, la cin(|uièmc, qu'elle séduit h son tour son mari, et le porte au même orgueil et à la même désobéissance. Voilà bien tous les caractères de Tamilié ()arliculière fondée sur l'orgueil et l'ambition; car c'est | ar sa triste influence que le pauvre cherche ii devenir riche et noble; le noble h devenir prince; le prince à devenir roi, et le roi h se faire le uïonarque suprême de l'univers. Pour arriver à celle fln, et sr.ns égard h l'ordre établi par la sagesse de Dieu, on emploie toutes sortes do moyens, bons et mauvais; on recherche la faveur des grands et l'amiliédes autres pour l'honneur et l'intérêt d'un ami; le prince ambitieux recherche de nombreux alliés pour entreprendre toutes sortes de guerres justes ou mjustes; le marchand, des associés pour toutes sortes de spéculations commerciales, licites ou illicites; le duelliste des témoins, pour soutenir, par une lutte homicide, un faux point d'honneur. Si un emploi considérable se présente, on y pousse son ami, sans lo moindre égard h sa capacilé, el bien quM doive résulfer de 15 un grave préjudice pour l'intérêt public. Pour ne point contrarier une femme ou des enfants, on les laisse, par una lâche connivence de c(*tle amitié de la chair et du sang, se livrer h leurs mauvaises inclinations, s'adonner au vice, etc. Concluons donc que de telles amitiés ne peuvent que produnc de funestes elfets et doivent êlre évitées avec le plus grand soin.
VIII. Si l'amitié particulière fondée sur un principe mauvais et portant au mal doit être évitée, il n'en est pas de même de l'amitié particulière dans le Seigneur; celle-ci n'a pour but que ravancemenl spirituel dans la perfection chrélienne, et, par conséquent, elle est fort louable , et même un religieux doit la pratiquer. Faites amitié, dit l'Kcri- UiVQ, et trouvez- vous souvent avec Vliomme saint, avec celui qui a la crainte du Seigneur, et dont lame est en rapport avec votre dme; si vous venez à trébucher dans les téi\cbre$, il vous relèvera et vous consolera (Eccli. \\\yii, 15.) — Quil est bon, quil estaoux pour des frères d'habit :r ensemble et dans Cunion! k\\i le Psalmiste. {Ps, cxxxii, 1.) Saint Basile, traitant de celle amitié, s'exprime ainsi: « On doit avoir soin (!ans toute communauté, lionobslant la charité généi'ile (pii nous iniit à tous les mvmbiesy de rendre cependant
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lus d*b:inncur i ceux qui sont plus utiles noire avaocenienti et de leur témoigner plus de «conQaoce et d^alTection» » (Serm. 3 A$cH.) Ce saint docteur en a donné lui-même un eremple admirable par sa liaison indtssolu!>le et sa tendre amitié avec saint Grégoire de Nazianze. « Nous paraissions, .lit ce dernier h ce sujet , n'avoir ciu'une Ame animant deur corps. L'un et Tauire, nous n*avions qu*un désir, qu'une occuj;)ation, la pratique de la vertu; nous ne vivions que pour les espérances immortelles, et nous cherchions à n'ôtre plus de ce monde même avant notre mort. Les yeux constamment fixés vers ce but sublime, nous dirigions nôtre vie et nos actions dans la voie des commandements de Dieu, nous nous animions l'un l'autre h l'amour de la vertu, et, si vous me permettez de le dire, nous étions le mo<ièle I un de l'autre , nous étions l'un pour l'autre la règle qui nous faisait distinguer le bien du mal. » (Serm. SO In obit. S. Basil.) Selon saint François de Sales, l'amitié fondée sur la vertu et n'ayant pour but que la vertu, la charité, la dévotion, la perfection chrétienne, doit être appelée une amitié sublime : sublime, parce qu elle vient de Dieu ; sublime, parce que Dieu même on est le lien; sublime, parce cju'elle doit durer éternellement avec Dieu. {Vtedévoiet ii* part., ch. 19.) En effet, deux ou plusieurs personnes, unies par une telle amitié, no s'aiment que pour s'animer davantage à l'amour de Dieu par de saints entretiens et par des prières réciproques; et en s'aimant parfaitement dans le Seigneur, elles remplissent dans sa plus haute perfection le beau précepte d'aimer le prochain comme soi-même, selon celte parole de saint Augustin : « Heureux celui qui vous aime, 6 Dieu, et qui aime son ami en vousl... car celui-là seul ne perd aucun de sqs amis , puisqu'il lès aime tous en celui qui no se perd point. » (Con/€$ê,. 1. IV, c. 9.)
• IXl. Celte amitié dans le Seigneur est encore plus louable dans les personnes du siècle. Ëiposées comme elles le sout à toutes sortes d'ennemis de part et d*autre, elles ont besoin d'un ami tidèle qui les environne de sa p;oleclion et les aide à se procurer la sainteté de vie et l'immortalité. {Ecclû vi, 1^.) C'est aux gens du monde (lue s'adresse particulièrement cet avis de 1 Ecriture CjBO nous avons rapporté au numéro précédent : Faites amitié ei trouvez-vous souvent avec rhomme sainte avec celui qui a la crainte de Dieu^ et dont Vàme est sympathique à votre âme: si vous venez à trébucher dans les té^ nrbreSf il vous relèvera et vous consolera. (Eccli. xxKVii, 15.) — « La consolation de celte vie, dit saint Ambroisc, c'est d'avoir quelqu'un à qui nous ouvrions notre cœur avec ses pensées et ses secrets, c'e^t de se choisir un homme Qdèle nui prenne part h nos joies, qui compatisse a nos douleurs et nous soutienne dans Tadversilé. » (L. m De offic, c. 22.) Sainte Thérèse et saint François de Sales recommandent siuguliè.emont ces saintes amilics paiiiculières, et en cnsci*
gnont même la nécessité pour les gens du monde: « parce moyen, dit ce dernier, ils sont animés, aidés et conduits au bien. » [Vie dév.)
X. Hais pour qne cette bonne amitié particulière ne dégénère point, et ne soit point nuisible; mais utile è la perfection, quelques précautions sont nécessairement à prendre. 1* La première est aue toute amitié, ou indifférente, ou moralement bonne, telle que l'amitié naturelle entre parents, ou l'amitié civile entre concitoyens, etc., soit relevée par le motif de la charité et de la perfection chrélienne,et qu'elle tende à une fin surnaturelle. Aussi, le Saureur a*t-ii dit : Si vous aimez ceux qui vous otmfii/, quelle récompense en aurez-vous? {àiatth, y, 46.) De là encore, quoique Dieu nous commande d'aimer plas spécialement nos père et mère, il dit aussi : Si quelqu'un vient à moi^ et ne hait point son père et sa mère, etc., ilnepeui être mon disciple (Luc,Yf 26). «Or, dit saint Grégoire, commentant ce texte, nous devons régler cette haine de nos parents, de telle sorte que nous aimions en eux cequ'ils sont, et que nous haïssions en eux ce qui nous empêche d'arriver è Dieu.» (Homil. 3T in Evang.) Saint Thomas nous enseigne la manière de relever ces amitiés par la charité : « Je puis, dit-il, youloir par un principe de charité, que cette personne qui m'est parente soit meilleure qu'une autre, et puisse par là obtenir un plus haut degré de^ioiro et de béatitwle dans le ciel. Cela peut encore se fiiire autrement, selon que nous aimons de direrses manières. Car, quant à ceux qui ne nous sout point unis par le sang, nous n'avons pour eux qu'une amitié de charité; mais, pour ceux qui nous sont unis par le sang, nous les aimons de diverses manières, selon les divers degrés de parenté qu'ils ont avec nous. £t ainsi , cet amour que nous avons pour quel(]u'un , ou parce qu'il est notre parent, ou parce qu'il e^t noire compatriote, on pour quelque autre motif louable et susceptible d'ôlre relevé par la charité, cet amour peut être commandé par la charité. » CW ainsi que les hommes vraiment spirituels aiment ceux qui leur sont unis par le sang; ils les aiment d'une amitié purement spirituelle, en rapportant tout motif de les aimer au désir et à la recherche de leur bien spirituel. On peut lire à ce sujet les excellents avis de sainte Thérèse. [Voie de la perfection^ ch. 9.)
2* L'amitié. particulière dans le Seigneur ne doit point exclure, mais plutôt renfermer et produire l'amitié générale et proportionnelle pour tous,même pour les pécheurs-et los ennemis. Car le précepte de la charité dit sans exception : Vous aimerez votre prochain comme vous-même {Matlh. xxii, 39). Et Nuire- Seigneur ajoute : Pour moi te vous le dis^ aimez vos ennemis {Matth, v, (3). « Nous ne devons haïr dans les pécheurs que le péché, dit saint Thomas, et nous devons lesaimt*r en ce qu'ils sont a)>pelés è la béatitude céleste, et c'(»sl ainsi que l'on aime véritiibloi meut pour Dieu. » (2-2, q. 23, a. 1.) « V;h
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mîliâ de charité, ajoule-t-il, s'étend aussi aux ennemis « que nous devons aimer de charité et pour Dieu, à qui se rapporte principalement lamitié de charité. » {Jbid,, a. 6.) Or, cet amour de charité envers les pécheurs et les ennemis peut véritablement se dire amitié , parce que c*est un amour non de concupiscence v mais d'amitié , bien qu'il mançiue de retour et qu'il n'y ail point communication et réciprocité de biens. C'est aussi une amitié fondée sur l'honnêteté, en ce sens que; si elle n'est pas fondée sur rhonnôteté du prochain, elle Test sur Thonnètcté qu*on lui désire. Enfin cette amitié universelle n'est point un obstacle à une amitié plus grande pour quelques-uns, ni à une amitié particulière pour une ou deux personnes, ainsi que nous allons le dire pour terminer ce long article.
3* Dans l'amitié particulière entre deux personnes , principalement dans la mémo communauté, on doit éviter avec soin toute communication extérieure qui ne soit pas purement spirituelle, ou qui cause quelque scandale. Prenez garde^ dit saint Paul, que cette permission que je vous accorde ne soit un scandale pour tes faibles (/ Cor. viii, 9), « La sainte amitié, selon saint Jérôme, ne connaît point ces petits présents, ces petites coteries, ces douces et tendres correspondances, ces billets flatteurs. Toutes ces ex* pressions de tendresse, ces petites politesses, ces empressements , ces prévenances ridicules nous font rougir même dans des amants do comédie» et nous les détestons dans les personnes du monde; que serait-ce, si nous les trouvions chez les religieux et les clercs?» (Hiseon., Epist. 2 ad Nepot.) Saint Jean Climaque rap()orte qn'il connaissait deux jeunes gens qui s'aindk lient de l'amitié la plus chaste et selon Dieu, et qui, cependant, s'apercevatit que la conscience d^s autres en était offensée, convinrent entrie^ux de s'éloigner pour quelque temps. Sainte Thérèse, qui permettait les amitiés uarticulières dans les communautés nombreuses, les défendait dans les petites communautés. Il est évident , enfin, que si l'amitié particulière était accompagnée de quelque communication extérieure et sensuelle, ou si elle était pour les autres une source, une occasion de scandale , elle ne serait plus alo^s une amitié vraiment spirituelle, et n'aurait plus pour fin l'avancement et le jfvrogrès dans les Yoies spirituelles et parfaites.
AMOUR DE DIEU ET DU PROCHAIN. -^ Voif, Charité.
AMOUR-PROt'RE. —C'est l'amour exagéré de nous-mèm^ L'amour-propre n'est consi* déré généralement que comme un diminutif de l'orgueil : souvent il a le même sens que vanité^ c'est-i»dire qu'il s'applique à des choses plus superficielles. Quoi qu'il en soit, il tient do la nature de l'orgueil, et doit être combattu par les mêmes moyens. Saint Paul a caractérisé durement l'amour-propro en parlant prophétiquement des hérésiar* ques : Il viendra, dit-il, des hommes amouttux
d^eux-mémeSf hautains^ superbes^ violents, etc.
Un homme qui s'aime à l'excès rapporto tout h son propre intérêt ; il veut une préférence exclusive, ne rend justice à personne : c'est un ennemi commun; plus il est sensible et chatouilleux, plus il est aisé de le chagriner et de le morlilier.
Voici comment le peint un moraliste que nous nous garileron.« bien de citer souvent, Larochefoucauld : « Rien n'est si impétueux que ses désirs, rien de si caché que ses desseins, rien de si habile que sa conduite
L'araour-propre est le plus grand de tous les flatteurs. »
L'amour de nous-mêmes, pris dans un sens raisonnable et mesuré, esl légitime, puisque Jésus-Christ nous commande d aimer noire prochain comme nous-mêmes; l'amour que nous avons pour nous-mêmes est un modèle que Dieu nous propose.
Charité bien ordonnée, disent les théologiens, commence par soi-même; et Abbadie dit très-philosophiquement : Tamourpropre entre essentiellement dans l'exercice des vertus, et une l^nne action n'est qu'une manière de s'aimer plus noble que les autres. Dieu intéresse famour-propro par ses promesses et par ses menaces, et il on fait un motif pour nous conduire è la sanctification. Ainsi on peut, on doit même s'aimer, mais selon la règle, c'est-à-dire en aimant Dieu par-dessus tout, et en aimant son prochain comme soi-même et en respectant tous ses droits, en pratiquant onvei^ lui tous les égards que commande ou qu'ins{)ire la charité.
On doit s'aimer, mais sans oublier ses défauts, sa petitesse, ses misères, ses péchés, ses mauvais penchants, ses torts effectifs envers le prochain, ceux dont on est encore capable. On doit s'aimer» mais en songeant quenousn'avonspasledroitdenous enorgueillir beaucoup de ce Qu'il y a de bon en cous, puisque la grAce lie Dieu, les dons naturels comme les surnaturels, les bons exemples, les bons avis, y entrent pour une si grande part, et que ce qui reste notre propriété dans nos bonnes œuvres n'est presque rien en com- [)araison de ce qui nous est étranger.
Nous devons nous aimer, et si nous voulons le faire parfaitement, il faut nous aimer tout pour Dieu qui nous a mis au monde pour sa gloire, et qui désire que nous tendions sans cesse et simplement et purement vers ce but digne de lui et de nous.
L'amour- propre trahit ses intérêts % force d'être intéressé. Cette maxime est vraie, même appliquée aux intérêts de ee monde ; elle est encore vraie appliquée aux choses du ciel. Plus on aime Dieu fwt lui-même, avec le moins de retour pofsible vers l'amour de soi, plus nous sommes agréables à Dieu, et plus aussi nous faisons belle la part qui noua est réservée dans le royaume de Dieu.
François de Sales a parlé de Tamour-
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qucr plirs $|H^cinlonioiil à la vanité; 'néanmoins il va aussi h nont sujot.
« Il y en a qni se rendenl tiers el morgants pour eslre sur un bon clieval, pour avoir un pannache en leur chappeau, pour eslre habillez somptueusement; mais qui ne voit cette folie? Car s'il y a de la gloire pour cela, elle est pour le cheval, pour Toyseau, et |>our le tailleur. Et quelle lascheté de courage est-ce d'emprunter son estime d'un theval, d'une plume, d'un godoron! Les autres se prisent el regardent pour des moustaches relevées, pour une barbe bien peignée, pour des cheveux crespez, pour des mnins douillettes, pour sçavoir danser, joiier, chanter ; mais ne sont-ils pas lasclies de courage, dé vouloir enchérir leur valeur, et donner du surcroist h leur réputation par des choses si frivoles et folastres? Les autres pour un peu de science veulent eslre honorez el respectez du monde : comme si cliMcun devoit aller h l'escole chez eux, et les tenir pour maistres : c'est pourquoy on les a|>pelle pedans. Les autres se pavannent sur la considération de leur beauté, et croyent que tout le monde les muguette. Tout cela est extrêmement vain, sot et im-
Eerlinenl : el la gloire qu'on prend de si failes sujets, s'appelle vaine, solle et frivole. On cognoist le vray bien comme le vrày baume : on fait Tessay du baume en le distillant dedans l'eaul, car s'il va au fond, et qu'il prenne le* dessous , il est jugé pour estre du plus fin et précieux : ainsi pour cognoistre si un homme est vrayenienl sage, sçavanl, généreux, noble, il faut voir si ses biens tendent à l'humanité , modestie el soubmission : car alors ce seront do vrais biens; mais s'ils surnagent et qu'ils veuillent paroistre, ca sernnl des biens d'aulant moins véritables qu'ils seront plus apparens. Les perles qui son! conceùes oti nourries au venl et au bruit dos tonnerres, n'ont que l'escorce de perle, et sont vuides de substance, et ainsi les vertus cl belles qualitez des hommes qui sont receuës et nourries en l'orgueil, en la venlance et tn la vanité, n'ont qu'une simple af)parence du bien, sans suc, sans moùelie,ct sans solidité.
« Les honneurs, les rangs, les dignilez, sont comme le salfran, qui se porto mieux et vient plus abondamment d'eslre foulé aux pieds. Ce n'est plus honneur d'cslre beau quand on s'en regarde; la branlé pour avoir bonne grâce doit eslre négligée : la science nous des-honore quand elle nous enfle, el qu'elle dégénère en pédanterie.
« Si nous sommes poinctillenx pour les rangs, pour les séances, pour les tiltres, outre que nous exposons nos qualitez à l'examen, «l'enqueste el à la conlradiclion, nous les rendons viles et abjectes : car l'honneur qui est beau estant receu en ûon, devient vilain
Suand il est exigé, recherché et demandé, uand le paon fait sa rolie pour sô voir, éa levant ses nelles plumes, il se hérisse tout le resle, el monstre de part et d'autre ce qu'il a d'infâme : lus fleurs qui sont belles pian-
lées on ferre, tieslrissént estant maniées. £c ccnnme ceux qui odorcnt la mandragore de loin, et en passant, reçoivent beaucoup de suavité; mais ceux qui la sentent de près el longuement, en deviennent assoupis el malades : ainsi les honneurs renient une douce consolation à celuy qui les odore de loin et légèrement sans s'y amuser, ou s'en empresser : mais à qui s'y a(T*'Ctionne et s'en repaist, ils sont extrêmement blasmables el viluperables.
« La poursuite et amour do la vertu com« menceà nous rendre vertueux, mais la poursuite et amour des honneurs comoienoe à nous rendre mesprisables et viluperables. Les esprits bien naysne s'amusent pas à ces menus fatras de rang, d'honneur, de salutations ; ils ont d'autres choses h faire s c'est le propre des esprits fainéants. Qui peut avoir des perles, ne se charge pas de coquilles, et ceux qui prétendent à la vertu, ne s'empressent point pour les honneurs. Certes, chascun peut entrer en son rang, s'y tenir sans violer l'humilité, pourveu que cela se Aisse négligemmenlel sans contention. Car connue ceux qui viennent du Peru, outre l'or el l'argent qu'ils en tirent, apportent encore des singes ei perroquets, pane qu'ils ne leur couslent gueres, el ne chargent pas aussi beaucoup leur navire : ainsi ceux qui pre* lenJenl à la vertu, no laissent pas de pren> dre leurs rangs el les honneurs qui leur sont dous pourveu louUsfois que cela ne leur cousle pas beaucoup de soin et d'attention, el que ce soil sans eslre chargez du Iroublé, d'inquieludes, de disputes et contentions. Je ne parle néanmoins pas de ceux desquels la dignité regarde le public, iiy de certaines occasions particulières qui tirent une grande conséquence : car en cela il faut que chascun conserve ce qui luy appartient avec une prudence et discrétion qui soit accom[)8gnéede la charité et courtoisie. »
Voici la comparaison que fait Féneloii entre l'amour de Dieu el l'amour-propre :
• L'amour-propre est un aiuourjaloux , délicat, ombrageux, plein d'épines, douloureux, dépité. 11 veut tout sans mesure, cl se^t que tout lui échappe, parce qu'il n'ignore pas sa faiblesse. Au contraire, l'amour de Dieu est simple, paisible, pauvre el content de sa pauvreté, aimanl l'oubli, abandonné a tout, endurci à la fatigue des croix el ne s'écoutant jamais dans sa peine. Heureux qui trouve touldans ce trésor du dépouillement I »
La déli.'vnce de soi-même et une juste a^v préciation de ses défauts sont oéjà une habileté au point de vue des rapports sociaux. No point se Uatler sans raison, ne point s'aveugler sur ses qualités, ses vertus et ses mérites, comme sur l'esprit et les capacités des autres, sont un des rares apanages du bon sens et de sa propre capacité. C'est uno chose mal habile et dangereuse de ne pas connaître les autres pour ce qu'ils sont ou de ravaler leur mérite, parce que c'est une œuvre de mensonge, d'injustice, elquele jour de la révélation des mensonges et des injustices peut 6Uc bien amer pour vous, el
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bien préjudiciable à voire co:isidt5ralion cl à voire inlérôt.
Vous accorder Irop cl accorder Irop peu nii prochain par vanilé, c*csl donc une manœuvre d'un espril bas el pelit, qui se tend à lui-mèiBe des embûches en môme lemps |u*il s'éloigne de la charité de TEvangile et lu'il chasse de son cœur la plus fondamentale des vertus du christianisme, l'humilité.
Mais ce que nous avons le plus à cœur de domonlrer dans cet arlicle, el ce qui va le plus directement à. l'instruction de ceux qui aspirent à la perfection , c'est de montrer les détours d'un amour-oropre subtil qui fait servir toutes ses délicatesses à repousser l'opération cruclfiantede la main deDieu pour iedéraciner. Et ici nous empruntons la plume pleine de douceur et de suavité de Fénelon.
« Je vous laisse à Dieu et je souhaite que vous vous y laissiez aussi. Ohl si vous ! écouliez et si vous ne vous écouliez point, quelle seroit votre paix 1 Mais vous commencez par prôter Torcille aux délicatesses i»l aux dépits de l'amour-propre. Cette intidélilé manifeste en allire cent autres qui sont moins faciles à découvrir. Vous cherchez à vous étourdir et à autoriser voire é^arcmcnl. Vous voulez vous soustraire à la soullrance, comme si ramour-pro|)re pouvoit échapper au feu vengeur. Vous espérez du repos loin de Dieu. Vous fermez votre cœur, et vous cm[)lo.vez toute voire industrie à repousser la grâce. Eh I qui estce qui a résisté h Dieu et (]ui a eu la paix? Rendez-vous, revenez, hilezvous; chaque moment de délai est une inlidélité nouvelle. Mon cœup est bien serré ; c'est en vous que j« devrois trouver un vrai soulagement.
O ma chère fille, laissez-vous dompter par Tespritde grâce. Souffrez que je vous représente ce qu'il me semble que Dieu veut que j« vous mette devant les yeux. Le fond que vous avez nourri dans votre cœur depuis l'enfance, en vous trompant vous-même, est un amour-propre ellréné el déguisé sous l'apparence d'une délicatesse et d'une générosité héroïque; c'est un goOt de roman dont personne ne vous a montré l'illusion. Vous l'aviez dans le monde et vous l'avez porté jusque dans les choses les plus pieuses. Je vous trouve loujours un goût pour l'esprit, pour les choses gracieuses et pour la délicatesse profane, qui me fait peur. Cette habitude vous a fait trouver des épines dans tous les étals. Avec un esprit très-droit et très-solide, vous vous rendez inférieure aux gens qui en ont beaucoup moins que vous. Vous êtes d'un excellent conseil pour lesautres, mais pour vous-même les moindres bagalelles vous surmonleïH. Tout vous ronge le cœur; vous n'êtes occupée que de la crainte de faire des fautes, ou du dépit d'en avoir fait. Vous vous les grossissez par un excès de vivacité d'imagination, et cest toujours quelque rien qui vous réduit au désespoir. Pendant que vous vous voyez la plus imparfaite pers jnne du monde, vous avez l'art d'imaginer dans les autres des perfections dont elles n'ont |)as l'ombre.
D'un cAlé, vos délicalessos el vos générosilés; de l'autre, vos jalousies et vos défiances, sont outrées et sans mesure. Vous voudriez toujours vous oublier vous-même pour vous donner aux aulres; mais cet oubli tend à vous faire l'.tlole elde vous-même et de lous ceux pour qui vous paraissez vous oublier. Voilà le fond d'idolâtrio ralFiiiée do vous-même que Dieu veul arracher.
« L'opération e>l violente, mais nécessairo^ Allassiez-vous au bout du monde pour soulager votre amour-propre, vous n en seriez que plus malade. Il faulou le laisser mourir sous la main de Dieu, ou lui fournir quelque aliment. Si vous n'aviez |)lus les personnes qui vous occup ni, vous en chercheriez d'autres bienlôl sous de beaux prétextes, el vous descendriez jusqu'aux plus vils sujets, faule de meilleurs: Dieu vous humilieroil môme par quuhiue enlêîemenl méprisable, ou il vous laisseroit lombcr ; l'amour-propro se nourriioit des plus indignes aliments^ plulût que de mourir de faim.
« il n'y a donc (ju'un seul véritable remède, et c'est celui que vous fuyez. Les douleurs horribles que vous souffrez viennent do vous et nullement de Dieu. Vous ne le laissez |)as faire. Dès qu'il comme ïcj Tincision, vous repoussez sa main, cl c'est toujours 5 recommem-er. Vous écoulez voiro amour-propre dès que Dieu l'allaque. Tous vos allacliemen s, fails par goût naturel, el pour llallcr la vaine déliealessn de voire amour-propre, se lournenl pour vous en supplice. C'est une espèce de néeessi.é où vous mettez Dieu de vous irait^T ainsi. Allassiez-vous au bout du monde, vous irouvericz les mêmes peines, et vous n'échapperiez pas à la jalousie do DieU|, ijui veut confondre la nôtre en la démas(}|iant. Vous porteriez partout la plaie envenimée de voire eœur. Vous fuiriez en vain comme Jouas, inlemnête vous englouliroit.
« Je Veux bien prendre pour réel tout ce qui n'est que chimérique: eh bien I cédez à Dieu et accoutumez vous à vous voir telle que vous êtes. Accoutumez-vous à vous vo r vaine, ambitieuse pour l'amitié d'«iiitrui, tendant sans cesse h devenir l'idole d'aulrui pour l'ôlre de vous-même, jalouse et déliante sans aucune borne: vous ne trouvère;^ à alToimir vos pieds qu'au fond de l'abime. Il faut vous familiariser avec tous ces monstres. Ce n'est que par là que vous vous désabuserez de la délicatesse de votre cœur. Il en faut voir sortir toute celle infeclion ; il en faut sentir toute la pua:ileur. Tout co qui ne vous seroit pas montré ne sortiroit point, ot.lottt co qui ne sorliroil point seroit un venin rentré et mortel. Voulez-vous accour^ cir l'opération? no rinterroaipezpas. Laissez la main cruciûanle agir en loule liberlé. Ne vous dérobez pointa ses incisions salutaires. N'espérez pas de trouver la paix loin do l'oraison et de la communion. 11 ne s'agit pas d'apaiser votre amour-propre en l'éj^argnanl et en résistant h l'esprit de grâce ; mais au contraire, il s'agit de vous livrer ' sans réserve à l'esprit de g-âco, pour n'épar-
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gner plus rolre amour-propre. Vous pouvez vous élourdîr, vous enivrer pour un peu de temps et vous donner des forces trompeuses telles que la Oèvrc ardente en donne aux maJades qui sont en délire; mais la vraie paix n*est que dans la mort. On voit en vous, depuis quelques jour^, un mouvement convulsif pour montrer du courase et de la gaieté, avec un fond d*Hgonie. Oh! si vous faisiez pour Dieu ce que vous faites contre^ quelle paii n'auriez- vous pasl Oh! si vous souffriez, pour laisser faire Dieu, le quart de ce que vous vous faites souffrir pour Tecn* pôcfjcr de déraciner voire amour-propre, quelle seroit voire tranquillité! Je prie celui à qui vous résistez de vaincre vos résistances, d*avoir pitié de cette f)rce contre lui, qui n*e't que foiblesse, et de vous faire, malgré vous, autant de bien que vous vous faites de mal. Pour moi, comptez queje vous poursuivrai sans relâche, et que je ne vous quitterai point. J*espère beaucoup moins de mes paroles et de mes travaux pour vous, que do ma peine intérieure et de mon union à Dieu dans le déstrde vous rapprocher de lui.» AMOUR PUR. — Foy. Charité, BÉATITUDE,
QciÉTIfMK,M0LIIf0SISIlE,FÉNEL0N,M'*'GuT0?l.
AMPHiLOQUE (Saint), issu d*une noble famille de Cappauoce, se livra d'aliord au barreau, nuis se retira dans la solitude, par le conseil de saint Grégoire de Nazianze. Elevé sur le siège épiscopal d*lcone, vers Van 3%ki il se montra plein de zèle contre rhérésie arienne; il assista au premier concile général de Constanlinople, en 381, et présida celui deSide. Il mourut vers 394. Saint Grégoire de Naziafize rappelle unançe tt un héros de la vérité. Les œuvres ascétiques de saint Amphiloque sortt: l'un Dttcours iur la pénitence. — 2° Une Lettre à Se* /crticuf, en vers ïambiques, sur les vertus chrétiennes.
ANACHORÈTES. — Ermite ou solitaire, homme retiré du monde par motif do reli-
Sion, qui vit seul, atin de ne s'occuper que e Dieu et de son salut. Ce mot vient du grec av«xa>ffcv, se retirer, de même qu*erunie est dérivé d*ifi3fiioc, solitude, lieu désert. Dans Torigine on a encore donné aux solitaires le nom de moines^ tiré de fi^voc seul, retiré.
Ce genre de vie a toujours été connu dans rOricnt. Saint Paul {Hebr. ii, 38) dit que les prophètes ont erre dans les déserts et lur les montagnes, qu'ils ont demeuré dans les antres et les cavernes de la terre. Saint Jean-Baptiste, dès son enfance, se retira dans le désert, et y vécut jusqu'à Page de trente ans; Jésus-Christ lui-même (Itréloge de sa vie austère et de ses vertus. {Matêh. ii, 7.) Mais saint Paul de Thèbes en Egypte est regardé comme le premier ermite ou ana^ chorile du christianisme. Il se retira dans le désert de la Thébaide , Tan ^0, pendant la persécution de Dèce et de Valérien ; bientôt il y fut suivi par saint Aiitdine et par d'autres qui voulurent mener le même genre do vie. Plusieurs se réunirent ensuite pour vivre en commun, et furent nommes cénobi-
tes. Cet exemple fut môme suivi par les femmes; quelques-unes s'enfoncèrent dans los déserts pour faire pénitence et pour éviter les dangers du siècle, d'autres se renfermèrent dans les cloîtres pour y vivre ensemble sous une môme règle. Telle a été rorîgine de Tétat monastique. (Voy. Moinb, Céno- BrTE, Religieuse, etc.)
Sur la fin du iv* siècle, la vie ërëmitique passa d^Egypte en Italie, et bientôt après dans les Gaules; on y vt des anachorètes et des cénobites. L'irruption des barbares» arrivée au commencement du y* siècle, contribua à les multiplier: pour se soustraire au brigandage, un grand nombre d'hommes se retirèrent dans des lieux déserts; plusieurs guerriers, tourmentés |>ar des remords et |)ar la crainte de retomber dans de nouveaux désordres, allèrent expier leurs crimes dans la solitude : on admira leur courage et leur vertu. La même raison, oui faisait augmenter le nombre des monastères , servit aussi à multiplier les ermites ou anachorètes, et le goût pour ce çenre de vie s'est conservé jusqu'à nous. Hais les supérieurs ecclésiastiques ont reconnu depuis longtem|is quMl était mieux de réunfr plusieurs ermites dans une môme habitation que les laisser vivre absolument seuls.
Cette manière de vivre singulière ne pouvait manquer d*exciter la bile des ennemis de la religion ; aussi a-t-elle été blAmée avec autant d'aigreur par les protestants que par les incrédules. Ils en ont censuré l'origine, les motifs, les pratiques; ils en ont relevé les inconvénients et les pernicieuses censé* guences. Leclerc, Mosheim, Brucker, et la foule des protestants, ont déclamé è Tenvi: sur ce sujet, et nos philosophes mouton<* niers ont enchéri encore sur leurs invectites-
Les uns ont dit que le goût pour la vie solitaire était, dans TOrient, et surtout en Egypte, un vice de climat, un effet de la mélancolie et de la paresse c^ue la chaleur inspire; d'autres ont jugé qu il a été augmenté chez les Chrétiens par les notions de la philosophie de Pythagore et de Platon, selon lesquels on croyait que plus l'âme se détachait du corps et des sens, plus elle s'approchait de Dieu. Quelques-uns ont deviné que dans les premiers siècles du christianisme, on renonçait au monde, parce que l'on croyait qu'il allait finir. Presque tous ont décidé que 1 estime pour la vie austère est née d'une notion fausse et absurde de la Divinité. LtB Chrétiens, disent-ils, se sont persuadés que Dieu, non content d'exiger ^e sang de son Fils pour a(>aiser sa justice, se plaisait encore au tourment de ses créatures.
A toutes ces réflexions, il ne manque que du bon sers. Si tous ces- savants disserlateurs avaient passé la plus grande partie de leur vie à la campagne et loin du tumulte des villes, ils auraient éprouvé par eux-mômos que l'on contracte très*aisément le goût de la solitude absolue, sans penser à In fin du monde, sans connaître la philo« Sophie de Pythagore, et s.nns avoir des no-^ tions absurdes de la Divinité. Une preuve
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u'il ne Tient point du clim l, c'est qu il a té pour le moins aussi commun et aussi tif dans les contrées du Nord que dans les régions du Midi. Mais bornous-nous k des considéra lions religieuses.
H est fAcheux d*abord que les protestants aient condamné avec tant de hauteur un genre dévie que Jésus-Christ a daigné louer dans son saint précurseur, et que saint Paul a proposé pour modèle dans les prophètes. Dirons-nous des uns ou dos autres ce que Mosheim a osé dire de saint Paul, premier ermite, que, retiré dans le désert, il mena une vie plus digne d'une brute que d*un homme t {Hi$t. eecUi. du m* ttVc/e, ii* part., c. 3, S 3.) Ou penserons-nous qu*Elie, les autres prophètesetsaint Jean-Baptiste avaient puisé le goût de la solitude dans les écrits de Pjrthagore ou de Platon, dans la crainte de la fin du monde, etc.? Voilà comme les protestants respectent l'Ecriture sainte.
En second lieu, nous les défions de faire contre les solitaires aucun reproche qui n'ait été fait aux premiers Chrétiens par les
Çaïens. Nous voyons, par V Apologétique de 'ertullien, que ceux-ci appelaient les Chrétiens insensés, hommes inutiles au monde» misanthropes ou ennemis du genre humain; on tounfait en ridicule leur air austère et pénitent, leur goût pour la solitude» la société particulière qu'ils faisaient entre eux» etc. Les protestants semblent n'avoir fait que copier tous ces sarcasmes, en faisant la satire des moines et des anachorètes.
Aussi les incrédules n'ont pas manqué de tourner contre le christianisme même la censure que les protestants ont faite de la Tie monasti(]ue ou érémitique. Ils disent que les maximes de l'Evangile tendent à séparer l'homme d'avec ses semblables, et à le détacher absolument du monde; que c'était déjà la morale des esséniens et des thérapeutes, et que Jésus-Christ aTait puisé sa doctrine parmi eux. Ils soutiennent que les premiers Chrétiens furent de vrais moines, puisque saint Antoine ne prétendit faire autre chose que de suivre l'Evangile à la lettre, d'où ils concluent que la in<^râle évangéli que n'est faite que pour les moines. « En effet, saint Antoine, dit M. Fleiiry, saint Hilariou, saint Pacôme et les autres qui les imitèrent, ne prétendirent pas introduire une nouveauté ou renchérir sur la vertu de leur père; ils voulurent seulement conser^ ver la tradition de la pratique exacte de l'Evan^le qu'ils voyaient se relAcher de jour en jour. Ils se proposaient toujours pour modèles les ascètes ou les Chrétiens fervents qui les avaient précédés. » (Mœurs des Chrit.^ § 32.) Bîngham lui-raôme, quoique
r Protestant, avoue qu'à l'exception de la soitude absolue, la vie des Ascètes était la môme que celle des anachorètes et des moines. (Orig. eccUs. , 1. vu, cl.) — VoysM AsciTBS.
Nous prions \es protestants de vouloir bien iustifier, contre la censure des incrédules, les premiers Chrétiens formés par les leçons de Jésus-Cb^î^t et des apdtres, ce
DiGTIONN. D'ASGÉTISMt. L
qu'ils diront nous servira de même à faire
I apologie des solitaires qui ont renoncé au monde. Mais ils n'en feront rien; peu leur importe de livrer le christianisme au mépris des incrédules, pourvu qu'ils satisfassent leur propre haine contre TEglise romaine.
On ne sait que penser quand on lit leurs lamentations sur la multitude des erreurs
3u'a fait naître dans l'Eglise la philosophie e Py thagore et de Çlaton. De là est née, disent-ils, cette folle idée que l'on pouvait mener une vie plus sainte que celle de Jésus- Christ et des apôtres, et pratiquer des vertus plus parfaites que celles qui sont commandées dans l'Evangile; de là l'fstime insensée pour les austérités corporelles, pour l'abstinence et le jeûne, pour le célibat et la virginité ; de là la condamnation des secondes noces, le mépris [)0ur l'état du mariage, etc. (Brucker, JErt«^ philos.^ tom. III.) On croit entendre raisonner des déistes ou des épicuriens. En parlant de ces différents articles de la discipline chrétienne, nous leur ferons voir que tous sont fondés sur l^riture sainte, sur les leçons formelles de Jésus-Christ et des apôtres, et nous les mettrons à couvert de leur folle cetisure.
II s'ensuit déjà que les i^latoniciens et les pythagoriciens, qui ont fait cas de toutes ces pratiques, étaient plus raisonnables que les protestants et les incrédules modernes.
Ajoutons que la vie des solitaires de la Thébaïde, qui nous parait si terrible, était à peu près la même que celle des pauvres et du peuple en Egypte. Selon le récit des voyageurs, le seul habit des deux sexes est une chemise ou un morceau de toile. Tous couchent sur la dure, dans la rue ou sur les toits des maisons, et avec deux poignées de riz un homme peut vivre pendant vingt-quatre heures, sans avoir besoin d'autre nourriture. Il en est de même dans les Indes; et telle y fut toujours la vie des brachmanes, ou des philosophes de ce pays-là. Hais des épicuriens septentrionaux sont effrayés de ce genre de vie; gâtés par un luxe4désordonné, ils regardent les austérités comme un miracle lent et comme une folie; ils s'emportent contre les anachorètes, parce que ceux-ci étaient plus robustes et plus sobres qu'eux.
Ecoutons néanmoins leurs déclamations.
Si saint Paul, disent-ils, et saint Pacôme ont bien fait de renoncer au monde et de se retirer dans les déserts, tout homme qui fera comme eux sera aussi louable qu'eux ; il faudra donc rompre toute société avec nos semblables, et vivre comme les animaux sauvages, pour être Chrétiens parfaits. Dès que Dieu a créé l'homme pour la société, il est absurde d'imaginer un état plus saint et plus respectable que Tétat social, ou des devoirs plus sacrés que ceux du sang et de la nature. Se détacher du monde et s en séparer, c'est dans le fond renoncer à l'humanité et se soustraire à l'ordre général de la Providence, se rendre inutile aux autres: c'est unilnvers, un attentat punissable, il
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ne peut Yonirque d'un fond de misanthropie, lie paresse ou de vanité : le canoniser et l'ériger en vertu, c^est un trait de démence. — Si les anachorètes, en cherchant la solitude, avaient manc^ué aux devoirs du sang ou de la nature, violé les engagements d'homme et de citoyen, résisté à Tordre de Ja Providence, nous avouons qu'ils n'auraient été ni saints ni louables. Mais c'est h leurs détracteurs de prouver 1* qu'ils ont abandonné leurs parents et leur famille dans dos circons:ances où ils pouvaient avoir besoin de leurs secours ; S" qu*ils n'avaient pas reçu de la nature un goût décidé pour la retraite, pour la prière, pour un travail auquel ils pouvaient vaquer seuls; 3* qu'il n'y avait aucun danger pour eux à demeurer dans le monde; V qu ils n'ont été d'aucune utilité pour leurs semblables. Autrement, nous soutenons qu'ils n*ODt man- «]ué ni è la nature qui les portait au genre tie vie qu'ils ont embrassé, ni à leurs parouts qui pouvaient se passer d'eux, ni è leurs concitoyens auxquels leur retraite ne portait aucun préjudice, ui aux emplois pu- Dlics pour lesquels ils ne se sentaient pas faits, ni à la voix de Dieu, puisque au contraire» ils croyaient lui obéir. Avant de conclure que tout homme fera bien de les imiter, il faut savoir si tout homme se trouve dans les mômes circonstances qu'eux.
Mais si tout homme prenait ce parti, que deviendrait la société 7 Folle supposition. D eu y a pourvu. Il a tellement varié les goûts, les caractères, les talents, les besoins lies hommes, qu'il est impossible que tous embrassent le môme état ue vifi, dès qu'ils seront mdttres de choisir. C'est pour cela ijue toutes les conditions se trouvent toujours à peu prés également remplies, et qu'aucune ne demeure vacante : le choix que font les solitaires, loin de gêner celui des autres, leur laisse une place de plus. * 11 n'est donc pas vrai qu'ils aillent contre les ordres» de la Providence, puisque la Providence veut que chacun choisisse l'état 3ui lui convient le mieux^ ni contre le bien e la société, puisqu'elle est intéressée è ce que personne ue soit gêné dans son choix; ni contre le droit de leurs semblables, puisque C6ux-ci n'en reçoivent aucun préjudice; les solitaires nuisent moins au public que les honnôtes fainéants ^ui surchargent la société du poids et de l'ennui de leur oisiveté. Il n*e.st pas vrai non plus L|u ils soient inutiles au monde. Dans les temps de calamité, de dévastation et de contagion, lorsque la religion s'est trouvée en danger, lorsque les peuples ont manqué de secours spirituels, lorsque le clergé séculier a été è peu près anéanti, on a vu les solitaires quitter leur retraite, accourir au secours de leurs frères, exercer la charité d'une manière héroïque. Souvent les rois sont ailés les chercher au désert pour leur conller les affaires les plus importantes. Ceux de laTbébaïde travaillaient non-seu- Icinent pour se procurer la subsistance, lima encore pour assister les pauvi*es du
prix de leur travail. D'ailleurs, plus les hommes sont vicieux, plus les mœurs publiques sont corrompues, plus il est utile et nécessaire de leur donner des exemples de frugalité, de désintéressement, de mortification, de patience, de piété, de soumission à Dieu, de. mépris des choses du monde.
Quoi qu'on en dise, les solitaires l'ont fait dans tous les temps, et les peuples ne les ont respectés qu'autant qu'ils le méritaient par leurs vertus.
Un homme fatigué du tumultQ de la société, rebuté par les vices de ses semblables, dégoûté des objets qui excitent les passions, ji^a-t-il pas droit d'aller chercher dans la solitude la paix, le repos, l'innocence, la liberté, le calme de la conscience? Celui qui fuit le danger de la corruption, qui s'occupe k prier, à méditer, è travailler, qui s'accoutume à retrancher à la nature tout ce dont elle peut se passer, n'est-il pas louable ? Il donne aux autres une grande leçon, savoir
3ue Ton peut trouver avec Dieu un repos, es consolations, un bonheur que le monde ne peut donner.
. ANDRADA (Alphonse d'), jésuite espagnol, né à Tolède en 1500, fit de si bonnes éludes qu'on lui confia une chaire de nbijosophie, quoiqu'il fût jeune encore; il la quitta h l'Age de vingt-deux ans, pour embrasser l'institut des Jésuites. Il y rut chargé d'enseigner la théologie morale, devint qualificateur de rinquisition, et travailla aux missions d*£spagne pendant près de cinquante ans. Il mourut à Madrid en juin 1672. Outre un Itinéraire historique^ et les Viei de$ JéâuiCe$ t7(u#fref, on a m lui des Midi* taêions pour tous les jour$ de Vannée : une Traduction des cinq livres ascétiques du cardinal Bellarmin, et d'autres livres de niëté dont il est fait mention dans la Bibliothèque des écrivains jésuites de Fotwol.Tous les ouvrages d'Alphonse d'Andrada sont écrits en espagnol.
^ANDRADA (Thomas), plus connu sous le nom de Thomas deJésus^ réformateur des Augustins Déchaussés, naquit à Coïmbre vers 1530. Il était fils du grand trésorier du roi Jean, en Portugal. Il suivit le roi Sébastien dans la malheureuse expédition d'Afrique. Il y mourut en captivité en 1583, laissant un livre plein d'onction, intitulé les Souffrances de Jésus^ composé dans sa prison ; il a été traduit en français, 2 vol. in-12.
ANSELME (Saint), abbé du Bec, puis archevêque de (Jantorbéry. Il mérita les honneurs de la persécution de Guillaume le Roux, pour avoir soutenu les immunités de son sié^e, et passa i)iusieurs années loin '^0 sa patrie. Pendant son glorieux exil, cet homme» si remarquable par son profond savoir et par sa sainteté, reçut un accueil très-honorable en France et à Rome. Sous Hen!i 11, roi d'Angleterre, il revint prendre possession de son siège; il eut le bonheur de réconcilier le roi avec Robert, son frère» au retour de la terre sainte et de calmer la guerre civile. L'ingratitude du prince fût la récompense de cette belle action. Il mourut
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i?n 1109. (Voir au Catalogue^ fin du iom. II, la nomenclature de ses ouvrages ascétiaues. lis sont instructifs, édifianls, pleins d onction et d'une certaine tendresse d*aniour pour Dieu. Un style simple, naturel, clair et ooncis.fait le piincipal mérite de ses lettres. On retrouve partout dans les écrits de saint Anselme, une grande connaissance de la philosophie et de In théologie.)
ANTOINE (Paul-Gabriel), théologien jé- >»uite, né en 1679, à Lunéville, mort, en 1743, à Pont-h-Mousson, où il avait longtemps occupé une chaire de théologie, est auteur d*un ouvrage intitulé : Theoiogiœ ascefîco'fnoralis insiiiuiiones; Cologne, 1769, in-12, et de plusieurs livres de piété.
ANTOINE DE MÉLISSE vivaU dan$ le VIII* siècle, il est auteur de deux livres de sentences tirées des saints Pères; ils peuvent être lus par ceux qui s*occupent de la vie spirituelle.
ANTOINE (Saint), patriarche des cénobites. — Saint Antoine vint au monde Tan 251 de Jésus-Christ. 11 naquit au village de Côme,prè$ d*Hérac]ée,dans la haute Egypte. Sqs parents qui étaient Chrétiens, et encore plus distingués par leur piété que par leurs richesses, prirent un soin particulier de son éducation. Ils le gardèrent toujours auprès d'eux, dans la crainte que les mauvais exemples et les discours des personnes vicieuses ne corrompissent son innocence.
Antoine, ainsi retenu dans la maison paternelle, ne s'appliqua i)oint h l'étude des . belles-lettres, et ne sut jamais lire que Té-
S^ptien, qui était la langue de son paVs (68). ais il était bien dédommagé du défaut de quelques connaissances, dont il n'est que trop ordinaire d'abuser , par les excellentes dispositions que Dieu mit dans son Ame. On le vit dès son enfance aimer la sobriété, assister régulièrement aux odices de l'église et obéira ses parents avec une ponctualité singulière. La mort les lui ayant enlevés, il devint possesseur d'une fortune considérable, et se trouva chargé du soin de pourvoir à l'éducation d'une sœur plus leune que lui. Il n'était point encore dans sa vingtième année (69).
(68) Saint Alhanase dit (p. 795 A) gue saint Antoine n*apprit puint les lettres, afin d'éviter plus sagement les mauvaises compagnies, gu'il n'est pas tare de trouver dans les écoles publiques. Evagore et d'autres auteurs rapportent qu'un philos4)phe ayant marqué sa surprise de ce qu'U pouvait vivre sans le plaisir que Ton goûte dans la lecture, il répondit ique la nature lui servait de livres (Socrate, t. IV, c. 23; RosvEiDE, VU, Patr., l. VI, c. 4; saint Nil, L IV, p. 60). H paraîtrait naturel de conclure de ces passages que saint Antoine ne savait pas lire, ei saint Augustin a été de ce sentiment, puisque,.selon loi, notre saint n'avait appris l'Ecriture sainte qu'en reaCendant lire aux autres (saint Aug., iDe doct. ..cArtsi., tom* UI, p. 5). n nous semble assez probable, néanmoins, que saint Alhanase a voulu sira- Flement marquer que saint Antoine avait négligé étude des sciences de la Grèce, et de tout ce que ^'bn a appelé belles-lettres Nous nous fondons sur ce qu'il affirme que le rjini aimait beaucoup la lecture, soit lorsqu il éla'i chez son père, soit lorsqu'il
Six mois après, Anloinc entendit lire dans réglise ces paroles, adressées au jeunu homme de TËvangile : Allez, vendex ce que vous avex, donnez-le aux poutres^ et vous aurez un trésor dans le ciel. {Maith. xix, 21.) II s*en nt de suite rapj[)lication à lui-même, et, de retour à sa maison, il abandonna h ses voisins environ 140 arpents de bonne terre (70), à condition qu'ils paieraient pour lui et sa sœur tous les impôts publics, il vendit le reste de son bien et en distribua le prix aux pauvres, ne se réservant que co qui était nécessaire à sa subsistance et à celle de sa sœur. Quelque temps après, ayant entendu lire dans Téglise ces autres paroles : Ne soyez point en peine du lendemain {Matth. VI, 3i), il se dent de ses meubles en faveur dos pauvres, et mit sa sœur dans un monastère de vierges (71), où elle devint la conductrice d'un grand nombre de personnes de son sexe. Quant à lui, il se retira dans un désert du voisinage, afin dMmiter un saint vieillard qui y vivait en ermite (72). Là, il partageait son temps entre le travail des mains, la prière et la lecture. Sa ferveur était si grande, que lorsqu'il entendait parler de qùeloue anachorète, il allait le trouver pour prouCer de ses instructions ei de ses exemples. Ils se fit une règle de pratiquer tout ce que pratiquaient les vrais serviteurs de Dieu ; voila ce qui le rendit en neu de temps un modèle accompli de toutes les vertus.
Le démon, jaloux des progrès qu'Antoine faisait chaque jour dans les voies de la perfection, mit tout en œuvre pour le perdre. Il lui représenta d'abord toutes les bonnes œuvres qu'il eût pu faire dans le monde par le moven de ses richesses, et les difficultés qu'il aurait à surmonter dans la solitude; artifice qu'il a coutume d'employer quand il veut dégoûter une Aine de l'état auquel Dieu l'appelle. Cette firemière attaque ne lui ayant pas réussi, il tourmenta le saint nuit et jour par des (pensées contraires à la pureté. Mais le jeune ermite triompha de cette tentation par une exacte vigilance sur ses sens, par des jeûnes rigoureux, par l'humilité et la prière. Le
vivait seul (Athan., p. 795, % p. 97). Si l'on répond qu'il s agit seulement de la lecture que d'autres lui faisaient, nous demanderons par qui il se faisait lire quand il était seul ( Voyez Rosweide, not, in Vit. sancti AntonU;Bonandus. 17 januar, p. 119, 64; TicLEMONT, not. 1, p. 666; Godescard).
(69) La vie de saint Antoine, résumant celle des ascètes de la primitive Eglise, ne pouvait manquer de prendre place dans notre Dictionnaire.
(70) Le texte dit trois cent aruras. Varura contenait cent coudées, c'est-à-dire, environ la moitié d'un arpent (Voyez le Lexicon de Constmitin, et Fleurt, t. YIIl, p. 418).
(7i) C^est la première fois, selon la plupart des modernes, qu'il est parlé dans l'Histoire ecdésiastîquc d'un monastère dé filles.
(72) On voit que la vie ascétiqne chez les Chrétiens est antérieure à saint Antoine; Cassien fait remonter à saint Marc l'institution de la vie reli- 'gicusc dans les déserts de l'Egypte.
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démon revint encore à la charge; il se ser- Yit du piège de la vaine gloire, il prit diverses formes pour séduire ou pour épouvanter Antoine. Ses ruses n'eurent point l'effet qu'il en attendait; il fut toujours vaincu, il fut môme forcé d'avouer sa défaite. Antoine, averti par le danger au*il avait couru, redoubla ses austérités. 11 ne prenait pour toute nourriture qu*un peu de nain et de sel, et ne buvait iamais que de l'eau. Une faisait par jour qu^ln seul renas, et toujours après le coucher du soleil. Quelquefois il gardait une abstinence totale pendant deux et mémo quatre jours. Souvent il passait la nuit sans dormir; et le peu qu'il accordait à la nature, il le prenait ou sur une simnle natte de jonc, ou sur un cilice, ou sur la terre nue. Enfin il employait tons les moyens propres à châtier son corps et à le soumettre parfaitement à la loi de l'esprit.
Le désir d une solitude plus entière porta notre saint à se retirer dans un vieux sépulcre, où un de ses amis lui portait du pain de temps en temps. Dieu permit encore
aue le démon vint l'y attaquer. 11 tâcha 'abord de l'effrayer par un horrible fracas. Il le battit môme un jour si rudement, qu'il le laissa tout couvert de blessures et à demimort. 11 fut trouvé dans cet état par l'ami charitable qui pourvoyait h sa subsistance. A peine eut^il repris ses sens, qu'avant môme de se relover» il cria aux démons : « Eh bien, me voilà encore prêt à combattre. Non, rien ne sera capable de me séparer de Jésus-Christ, mon Seigneur. » Les esprit*s des ténèbres acceptent aussitôt le défi, ils redoublent leurs efforts, poussent des rugissements épouvantables, et se revotent des formes les plus hideuses et les plus effrayantes. Cependant Antoine reste inébranlable, parce qu'il met en Dieu toute sa confiance. Un rayon de lumière céleste descend aussitôt sur lui, et les démons prennent honteusement la fuite. « Où étiezvous donc, mon Seigneur et mon Maître?
s*écria-t-il alors. Que n'ôtiez-vous ici dès le commencement du combat ? Hélas I vous auriez essuyé mes larmes et calmé mes peines I » Cne voix lui répondit : « Antoine,
.(73) Saint Antoine mena la vie des Ascètes^ tant
Sn il resta dans le voisinage de Côme, sa patrie, lais, au rapport de saint Athanasc, il surpassa tous les autres par sa ferveur et ses austérités. Son éloignement des lieux habités, et le senre de vie qu*il embrassa ensuite dans les déserts d'Arsinoé, etc., le rcndh*ent le Père et Tinstituicur de la vie monastique et cénobitique, en ce sens, au moins, qu*il régularisa cette institution (V. l'art. Moines). Il y avait des ascètes parmi les anciens Juifs, tels furent les Nazaréens perpétuels, comme Samson ; les fils des prophètes (saint Hier., ep. 15, ad Paulin. ; saint Greg. Naz., Carm., 2, ad virgin,, p. 58), et les thérapeutes dont parle Philon, quoique ces derniers, scion certains auteurs, paraissent avoir été des Chrétiens, au moins en partie, comme nous rassurent Ëusèbe (Hist.y t. 11, c. 17), et saint Jérôme (Catal. vir. illuslr.). Nous trouvons des modèles de la vie ascétique dans celle de saint Jean-B»ptisto, dans celle des premiers Chrétiens à Jénisalem» et
j'étais auprès de toi ; j*ai été spectateur de tes combats, et parce que tu as résisté courageusement à tes ennemis, je te proté-* gérai pendant le reste de ta vie, et je rendrai ton nom célèbre sur la terre. » A ces mots le saint, rempli de consolation et de force, se lève pour témoi^er sa reconnais^ sanco à son libérateur.
Depuis sa retraite, saint Antoine Biaii demeuré dans des lieux solitaires neu éloignés de sa natrie(73) ; mois, à l'âge ae trente* cinq ans, il résolut de s*enfoncer davantage dans le désort. Il passa donc le bras orîen* tai du Nil ; puis, s'étant retiré sur le somme! d'une montagne, il s*y renferma dans un vieux château, où il vécut dans une telle séparation du monde, pondant près de Tingl ans, qu'il ne voyait guère que celui qui loi apportait du pain de temps en temps.
Cependant le bruit de sa sainteté attirait auprès de lui un grand nombre de disciples, il se rendit à la longue au désir qu'ils avaient de vivre sous sa conduite; il descendit donc de sa montagne vers l'an 305, et fonda le monastère de Phaium (74). La dissipation occasionnée par cette entreprise fut suivie d'une tentation de désespoir; mais il s'en délivra par des prières ferventes et par une forte application au travail des mains. Sa nourriture, dans ce nouveau genre de vie, consistait en six onces de pain trempé dans l'eau et un peu de sel ; il y ajoutait de temps en temps quelques dattes. Ce ne fut
3ue pendant sa vieillesse qu'il usa d'un peu 'huile. Souvent il passait trois ou quatre , iours sans prendre aucune sorte de nourriture. Un cilice lui servait de tunique; il portait par-dessus un manteau fait de peaux de brebis, attaché avec une ceinture. Dos aust(^ritésaussi rigoureuses ne l'empêchaient pas de paraître robuste et content. Son plus grand plaisir était de vaquer dans sa cellule aux exercices de la prière et de la contemplation. Etant à table avec ses frères» il lui arrivait souvent de fondre en larmes, et de sortir sans avoir rien pris, tant était vive rimpression que faisait sur lui la pensée du bonheur des saints, qui n'avaient dans le ciel d'autre contemplation une celle de louer Dieu continuellement (75). De là ce
dans celle des disciples de saint Marc à Alexandrie ( Voir Ascètes).
(74) Ce monastère, qui ost le premier de saint Antoine, ne fut d^abord composé que de quelques cellules éparscs çà et là. 11 u était pas éloigné de la haute EgypUî, et de TEgypte du milieu. Quelquefois il est designé sous le nom de Monastère prêt le fleuve, et on le met à peu de distance d'Aphrodite, dans FHeptamone, ou PEg^^pte du milieu. La ville d*Aphrodite, dont il s'agit ici, était la plus basse el la plus ancienne de ce nom. Saint Athanase semble
B lacer le même monastère dans la Thébaide, ou [aute-Eg\pte, sans doute parce qu'il était voisin des frontières de cette contrée. D'ailleurs, quand on ne divisait l'Egyine qu'en haute et basse, comme plusieurs l'ont urit, les frontières de la premièro avaient Itoaucoup plus d'étendue.
(75) Saint Athanase, Vit, S, Anton.^ n*" A7p page 1^.
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zèle à recommander à ses disciples de donner au soin de leur corps le moins de temps possible, aGn quMI leur en restât davantage pour louer et adorer les grandeurs divines. Il était pourtant bien éloigné de croire que la perfection consistât dans la seule mortification du corps; persuadé que les meilleures œuvres ne sont rien sans la charité* il s*appliquait à en allumer de plus en plus le feu dans son âme.
Quelles instructions un tel maître ne devait-il pas donner à ses disciples? Voici
3uelques-unes des maximes qu'il ne cessait e leur répéter : « Que le souvenir de l'éternité, disait-il, ne sorte jamais de votre esprit. Pensez tous les malins que peut-être vous ne vivrez pas jusqu'à la lin du jour; pensez tous les soii*s que peut-être vous ne verrez pas le lendemain matin. Faites chacune de vos actions comme si elle devait être la dernière de votre vie, c'est-à-dire avec toute la ferveur et I esprit de piété dont vous êtes capables. Veillez sans cesse contre les tentations, et résistez courageusement aux efforts du démon; cet ennemi est bien faible quand on sait le désarmer. Il redoute Je jeûne, la prière, l'humilité et les bonnes œuvres ; quoique je parle contre lui, il n'a
Siar la force de me fermer la bouche. Il ne autque le signe de la croix nour dissiper ses prestiges et ses illusions (76). Oui, ce signe de la croix du Sauveur, qui l'a dépouillé de sa
Euissance. suffit pour le faire trembler (77). » e saint fortifiait ces dernières instructions par le récit des divers assauts qui lui avaient été livrés par le démon.
« C'est par la prière, aioutait-il, que j'ai triomphé de tous ses pièges. Il me dit un jour, après s'être transformé en ange de lumière : Antoine, demandez ce que vous voudrez, je suis la puissance de Dieu. Mais je n'eus pas plutôt invoqué le nom de Jésus, qu'il disparut. » Le saint avait merveilleusement le don de discerner les esprits. Voici la règle qu'il donnait à ses disciples sur ce sujet (78). « La vue des bons anges, disait-il, n'apporte aucun trouble; leur présence est douce et tranquille; elle comble Tâme de joie, et lui inspire de la confiance. Us font concevoir un tel amour des choses divines,
Su'on voudrait quitter la vie pour les suivre ans la bienheureuse éternité. Au contraire, l'apparition des mauvais anges remplit de trouble. Us se présentent avec bruit; ils jettent Tâme dans une confusion de pensées, ou dans une frayeur qui la déconcerte. Ils dégoûtent de la pratique des vertus, et rendent l'âme inconstante dans ses résolutions. »
Pendant qu'Antoine était ainsi occupé, dans la solitude, de sa propre sanctification et de celle de ses disciples, l'Eglise se vit attaquée par Maximin,aui ralluma le feu de la persécution en 311. L espérance de verser
(76) Pag. 814.
(77) Cette règle a reçu de justes louanges du cardinal Bona, et de tous ceux qui ont bien écrit sur le discemenienl des esprits.
(78) Pag. 843, éilil. Ben.
son sang pour Jésus-Christ l'engagea à sortir de son monasière. il prit la route d'Alexandrie, afin d'aller servir les Chrétiens renfermés dans les prisons, et condamnés à travailler aux mines, nies engageait tous à rester inébranlables dans la confession de la foi, et cela jusque devant les tribunaux, etdans les lieux où se faisaient les exécutions. Il portait publiquement son habit monastique, sans craindre que le ju^e le reconnût. Il ne voulut pourtant point imiter l'exemple de ceux qui se livraient eux-mêmes aux tyrans, parce qu'il savait qu'on ne peut agir ainsi sans une inspiration particulière ue Dieu. La persécution ayant cessé l'année suivante, il retourna dans son monastère, résolu d'y vivre plus que jamais dans une entière séparation du monde. Ce fut ce qui le porta à faire murer la porte de sa cellule. Il en sortit néanmoins quelque temps après, et quitta la contrée où étaient ses premiers monastères, que saint Athanase appelle les MonaS" tères au dehors. Ils étaient aux environs de Memphis,d'Arsinoé, de Babyloneet d'Aphrodite (79). Le nombre des solitaires ae ce premier désert de saint Antoine s'accrut prodigieusement ; et Rufin, en parlant de saint Sérapion d'Arsinoé, peu après la mort de saint Antoine, dit qu'il était supérieur de dix mille moines. Il ajoute qu on ne pouvait presque compter ceux qui habitaient les solitudes de Memphis et de Babylone. De ces solitaires, les uns vivaient ensertible et formaient des corps de communautés. Les autres menaient la vie anachorétique dans des cavernes séparées. Saint Athanase, qui les visita souvent, n'en parle qu'avec des transports d'admiration.
« Il y a, dit-il, des monastères qui sont comme autant de temprles remplis de personnes dont la vie se passe à chanter des psaumes, à lire, à prier, à jeûner, à veiller; qui mettent toutes leurs espérances dans les biens à venir, qui sont unies par les liens d'une charité admirable, et qui travaillent moins pour leur propre entretien que pour celui des pauvres. C'est comme une vaste fégion absolument séparée du monde, et dont les heureux habitants n'ont d'autre soin que celui de s'exercer dans la justice et la piété. » Tous iM. solitaires étaient conduits par le grand Sm^ Antoine, qui no cossait d animer leur ferveur par sa vigilance, ses exhortations et ses exemples. Et, quoiqu'il eût établi des supérieurs subalternes, il ne laissa pas de conserver toujours sur eux une surintendance générale, même après qu'il eût changé de demeure.
Cependant le saint, après avoir recommandé à Dieu ses disciples, résolut de pénétrer plus avant dans les déserts, afin d'jr vivre plus éloigné du commerce des hommes, et, pour ainsi dire, seul avec Dieu seul. Par là il se préservait encore de la tentation de
(79) C'est-à-dire, dans les déserts, situés autour de la montagne, où était le vieux château qu'il avait habite, et d'où il était sorti pour fonder aet gouverner ces monastères.
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la vauité, qu'il craignait extrî^aiomout. Il se délermina donc à s.^ relirer dans un lieu de la haute Egyple, où il n'jr avait crue des hommes sauvages. Etant arrivé sur le boni du Nil, il s'arrêta dans un lieu commode, attendant qu'il passât un bateau sur lequel il pût remonter le fleuve vers le sud. Mais, par une inspiration particulière de Dieu, il changea de dessein; et au lieu de s'avancer vers le sud, il se ioignit à quelques marchands arabes qui allaient vers la mer Rouge, du côté de l'Onent. Enfin, ayant marché trois jours et trois nuits porté apparemment sur un chameau, il gagna le lieu où le ciel voulait qu'il fixât sa demeure pour le reste de ses jours. C'était le mont Colzin, gu'ona depuis nommé le mont Saint-Antoine, et
Iui n'est qu'à une journée de la mer Rouge, u bas est un ruisseau sur le bord duquel on voit un grand nombre de palmiers, qui contribuent beaucoup h rendre ce lieu commode et agréable. Cette montagne était si haute et si escarpée, qu'on ne pouvait la regarder sans frayeur; on la découvrait du Nil, quoiqu'il y eût trente milles ou douze lieues (80), à l'endroit où elle en était le plus proche. Saint Antoine s'arrêta au pied (le cette montagne, et fixa sa demeure dans une cellule si étroite, qu'elle ne contenait en carré qu'autant d'espace qu'un homme en peut occuper en s'étendant.
Il y avait deux autres cellules toutes semblables, taillées dans le roc, sur le sommet de la montagne, où Ton ne montait que trèsdifficilement, par un petit sentier fait en forme de limaçon. Le saint se retirait dans l'une de celles-ci, lorsqu'il voulait se dérober À la presse ; car il ne put rester longtemps inconnu. Ses disciples le découvrirent h la fin, après beaucoup de recherches, et se chargèrent du soin de lui procurer du pain; mais il voulut leur épargner cette peine. Il les pria donc de lui apporter une bêche, une cognée, et un peu de blé qu'il sema, et qui lui rapporta suffisamment do quoi se nourçir. Sa joie fut extrême quand il vit qu'il n'était plus à charge à personne.
Quelque désir qu'il eût de vivre dans la retraite, il ne put résister aux instances qu'on lui fit d*aller visiter ses premiers monastères. Il y fut reçu avec les démonstrations de la joie la plus vive. Ses discours
(80) Saint Antokie passa les dernières années de sa vie, et mourut sur sa 'montagne. 11 est dit, dans la vie de saint Hilarion, qu'un oiacre d*Apbrodile, nommé Baisan, louait des chameaux à tous ceux qui avaient envie de visiter notre sainte et qu'il y avait trois journées de chemin à faire pour gagner sa montacne; encore lallait-il que ces animaux allassent fort vite. Le monastère de saint Antoine, fondé sur cette montasne, a toujours été célèbre d(^puis par un grand nombre de pèlerinages
(Voyez les Cmnmentaires de Kochbr sur les iutes des Abyssins^ dans le Journal de Berne^ an i76i, t. V\ p. 160 et 169). On voit encore un peu au-dessus de Tancienne ville d'Aphrodite, sur le bord du Nil, un monastère dont saîut Antoine est patron. On l'appelle dans le pays der Mar. Anto-' nious el bahr., c'est-à«dire, le monastère de saint Antoioe sur le fleuve (Voyez PococKE,.p. 70, avccla
ins[)irèrent h ses disciples une nouvelle ardeur de croître en vertu et en sainteté. Ce fut dans ce même voyage qu'il visita sa sœur, supérieure d*une communauté de vierges, qu elle édifiait par l'exemple de toutes les vertus. Après avoir satisfait à ce devoir de charité, il reprit la route de sa montagne. Les solitaires et les personnes affligées venaient de toutes parts le consulter. Il donnait aux uns des avis salutaires, et obtenait, par ses prières, des miracles du ciel en faveur des autres. Nous apprenons de saint Athanase quMI guérit un nommé Fronton, de la famille de l'empereur, d'une nuiladio si extraordinaire, qu'il se cx)upait la langue avec les dents. Il rendit la santé h une fille paralytiaue et à plusieurs autres malades. Si quelqueiois Dieu n'accordait pas à ses prières la guérison des malades, il se soumettait à la volonté du ciel, et exhortait fortement jes autre's è faire la même chose. Souvent il les envoyait à d*autres solitaires, afin qu'ils obtinssent parleurs prières ce qui avait été refusé aux siennes. « Je leur suis bien inférieur en mérite, disait-il, et je m'étonne qu'on vienne me trouver, tandis qu'on pourrait s'adresser à eux. »
Le lieu de la retraite du saint ayant été découvert, comme nous l'avons dit, plusieurs de ses disciples se rendirent auprès de lui; mais ils ne purent, malgré l'envie qu'ils en avaient, obtenir de lui la permission de s*établir sur sa montagne. Ils bâtirent donc, avec son consentement et par son avis, le monastère de Pispir ou Pispiri (8t). Ce monastère, peu éloigné du Nil, et peut-être sur le bord de ce Qeuve,'était du côte de Torient, et à douze lieues de la montagne du saint. Macaire et Amathas y restèrent jusqu'au temps où ils demeurèrent auprès du saint,
(louc le servir dans son extrême vieillesse. 1 s'y forma une communauté aussi nombreuse que dans les déserts d'au delà du Nil. On dit qu'après la mort du saint patriarche, Macaire y eut sous sa conduite jusqu'à cini} mille moines. Dans la suite, Amathas et Pithirion gouvernèrent aussi uq grand nombre de moines, qui habitaient dans des cavernes, sur la montagne même du saint. Il y avait beaucoup de ces cavernes, à cause de la quantité de pierres qu'on avait tirées pour la construction des pyramides d'Egypte.
carte quHl a mise à la tète de cette partie de ses
p. 520, etc.).
(81) Quelques-uns appellent saint Antoine fondateur du monastère de Pispir; d'autres donnent ce titre.À Macaire, son disciple, qui en eut la conduite. Pispir était situé sur le bord du Nil, dans la Thébaidc. Pallade {Laus^ c. 63), le met à trente oiQfuiet de la montafpie de Saint-Antoine. Les critiques sont partagés sur les mesures, appelées en grec lem^a. Les uns les entendent des milles romains, les autres des schœnes égyptiens, dont chacun était de 50 stades. Pispir devait être fort éioî* gné des premiers monastères de saint Antoine ( Vcyez KocuER, lac, cit.).
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Saint Antoine était trop éloi^é do ses premiers disciples pour les visiter souvent; mais il ne négligeait pas pour cela leurs besoins spirituels. Outre les instructions |)articulières qu*il donnait à ceux qui venaient le visiter de temps en temps, il leur écrivait encore, comme nous l'apprenons de saint Jérôme. Quant au monastère de Pispir, qui était plus près, il v allait fréquemment. Ce fut là qu'il confondit les philosophes et les sophistes qui voulurent disputer avec lui. C'était là aussi qu'il instruisait les étrangers, surtout les grands, qui ne pouvaient avec leur suite gagner le haut de la montagne, Maisairc, son disciple, chargé de recevQiîr les étrangers, l'informait de ce dont vt^laieint lai parler ceux qui demandaient à Téntretenir. Ils étaient convenus entre eux d'appeler Egyptieni les personnes du monde, et JéroÉolymitains celles qui faisaient profession d'une rare piété. Ainsi, lorsque Macaire disait à son maître que les Jérosoljmitains étaient venus pour le visiter, il s'asseyait avec eux et leur parlait des choses de Dieu ; s'il lui disait au contraire que c'était des Egyptiens, il se contentait de leur faire une petite exhortation, après laquelle Hacaire les entretenait et leur préparait des lentilles. Dieu lui ayant un jour fait voir toute la surface de la terre tellement couverte de pièges, qu'il était presque impossible de faire un pas sans y tomber, il s'écria tout tremblant : « Qui pourra donc, Seigneur, éviter le danger? » Une voix lui répondit aussitôt : « Ce sera l'homme vraiment humble (81*). »
Antoine était assurément dans le cas de né' rien craindre, car il se regardait toujours comme le dernier des hommes et comme le rebut du monde. Il écoutait et suivait les avis qui lui étaient donnés par toutes sortes de personnes ; ses leçons sur l'humilité étaient aussi admirables que son exemple. Il disait à son disciple : « Lorsque vous gardez le silence, ne vous imaginez pas pour cela faire un acte de vertu; mais reconnaissez plutôt que vous n'êtes pas digne de parler. »
Antoine avait auprès de sa cellule un petit jardin, qu'il cultivait de ses propres mains. Il en tirait de quoi procurer quelques rafraîchissements aux personnes qui. pour arriver jusqu'à lui, étaient obligées de traverser avec beaucoup de fatigues un vaste désert. La culture de son jardin n'était pas le seul travail auquel il s'occupait ; il faisait encore des nattes. Un jour qu'il s'affligeait de ne pouvoir se livrer avec une continuité assidue au saint exercice de la contemplation, il eut la vision suivante : un ange lui apparut; cet esprit céleste se mit à faire une natte avec des feuilles de palmier, et il quittait, de temps en temps son ouvrage pour s'entretenir avec Dieu dans l'oraison. Après
(8i*) RoswEiDE, t. 111, c. 12^; Cotel, etc
(82) Saint Nil, ep. 24; Cotel, Apophth. Patr., p; 540; RoswEiDE, t. 111, c. i05; l. V, c. 7.
(83) Pallad., JLaus.
(84) Cassian., Collât. 9, cap. 51, p. 405.
avoir ainsi entremêlé plusieurs tois ie tra» vail et la prière, il dit au saint : c Faites la même chose, et vous serez sauvé (81). » Antoine n'omit jamais cette pratique, et il ' tint toujours son cœur uni à Dieu (tendant que ses mains travaillaient. Qu'on juge de la ferveur de ses prières et de la sublimité de sa contemplation par ces traits Ml se levait à mfnuit, priait à genoux, les mains ir levées au ciel, jus(ju'au lever du soleil, et souvent jusqu'à trois heures après midi (83)* Quelquefois il ^e plaignait de ce que le re- ■ tour de l'aurore le rappelait à ses occupations journalières (84). « Qu'ai-je affaire de ta lumière, disait-il au soleil, lorsqu'il commençait à paraître, pourcruoi viens-tu me distraire? pourquoi ne te lèves-tu que pour m'arracher a la clarté de la véritable lumière? » Cassien, qui rapporte ce trait, igoute que, pendant l'oraison, il disait que celle a'un religieux n'était pas pprfaite lorsqu'en priant il s'apercevait lui-môme qu'il priait : ce c|ui fait voir combien son oraison était sublime.
Les visions dont nous avons déjà parlé ne furent pas les seules dont Dieu favorisa son serviteur. Il lui découvrit, sous la figure de mulets qui renversaient l'autel à coups de pieds, les horxibles ravages que les ariens ; causèrent deux ans après dans la ville d'Alexandrie. Et de sraves auteurs (85) nous assurent au'il prédit clairement les excès . auxquels la fureur de ces héréticiues se porta. Il détestait, en général, tous les en<* nemis de l'Eglise; il les chassait de sa mcm-r tagne, en les traitant de$erpent$ ventmeuâ? (86), et jamais il ne leur parlait, à moins qu'il ne fût question de les exhorter à rentrer dans l'unité.
Plusieurs évoques, persuadés que per- * sonne n'était plus propre que notre saint à confondre les ariens , l'engagèrent, vers l'an 355, à faire un voyage à Alexandrie. 11 . se rendit à leurs sollicitations. A peine fut-il arrivé dans cette ville, qu'on l'entendit prêcher hautement la foi catholique. Il, enseignait que le Fils de Dieu n'était point une simple créature, mais qu'il était consubstlantiel au Père : « 11 n'appartient. disait-iL qu'aux sectateurs impies d'Anus, de le traiter de créature. Autfi ne diffèrent-ilspas des païens, qui reiiHkU un culte sacri" lége à la créature^ au lieuWàdorer le Créateur. • Tout le monde s'empressait d'aller le voir et de l'entendre. Les idolâtres uartageaient cet, empressement avec les Cnrétiens. Nous voulons voir rhomme da Dieu, disaient-ils. il y en eut plusieurs d'entre eux qui, frappés de ses discours et de ses miracles, demandèrent le baptême. Antoine vit à Alexandrie le célèbre Dydime, qui, quoique aveugle dès l'âge de quatre ans, s'était. néanmoins rendu très-habile dans toutes sortes de sciences, et qui, à cause de son zèle à dé-
(85) Saint Athan.^d. 82, p. 857; saint Ghrtsmt., » hom. 8 in Matth,; saint Jérôme, ep. 16; SoiOM., t. \I c. 5.
* (8(5) Saint ATii.i!*., n. 08. 69, p. 847
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léodre la foi de Nti:ée, était fort estimé de saint AtbaDase et de tous les évéques catholiques. Il lui dit» un jour quMIs s'entretenaient ensemble : « Poumez-Tous regretter la perlé de la rue? Les jeux tous étaient communs arec les mouches, les fourmis et les animaux les plus méprisables. Vous devez plutôt tous réjouir de posséder une lumière qui ne se troure que dans les apôtres, les saints et les ançes, lumière par laquelle nous Toyons Dieu même, et qui allume dans nous le feu d*une science toute céleste. La lumière de Tesprît est infiniment préférable è celle du corps. Il ne faut qu*un regard impudigue pour que les yeux charnels nous précipitent dans Tenfer. » Le saint ayant passé quelques jours à Alexandrie, ne
ednsa plus qu*è retourner dans sa cellule, n Tain le gouverneur d*Kgypte Toulut le retenir plus longtemps; il ne répondit k ses inTitations que par ces paroles : « Il en est d*un moine comme d*un poisson; Tun meurt 8*il quitte Teau, et Tautre s*il quitte sa solitude (87). » Saint Afbanase le reconduisit par respect jusqu'aux portes de la ville, où il le vit guérir une fille possédée du démon.
Plusieurs philosppbcs païens, curieux de Toir un solitaire dont la renommée publiait tant de merveilles, visitèrent souvent Antoine, dans le dessein de disputer avec lui. Il leur prouvait d'ane manière invincible que la religion chrétienne est la seule vraie, la seule ^ qu'on puisse professer avec sûreté. « Nous autres Chrétiens, leur disait-il, en prononçant seulement le nom de Jésus-Christ crucifié, nous mettons en fuite ces démons que vous adorez comme des dieux. Leurs presti-
S[es et leurs charmes perdent toutes leurs orces où le signe de la croix est formé. » Il confirmait ce qu'il avait avancé en invoquant le nom de lésus, et en faisant le signe de la croix sur des possédés qui, se trouvant tout k coup délivrés, se levaient pour témoigner k Dieu leur reconnaissance (BS).
Quelques-uns de ces philosophes lui demandèrent un jour k quoi il pouvait s'occuper dans son désert, puisqu'il était privé du plaisir que l'on goûte dans la lecture. « La nature, répondit-il, est pour moi un livre qui me tient Heu de tous les autres. » Quand il V en avait qui voulaient tourner en ridi^ cuie son ignorance dans les sciences profanes, il leur demandait, avec une simplicité admirable, qui de la raison ou de la science était la première, et laquelle des deux avait produit l'autre? c C'est sans doute la raison, répondirent-ils. La raison suffit donc, reprenait le saint. » C'était ainsi qu'il réfutait ces prétendus savants, et qu'il prévenait toutes leurs objections. Ils s*en allaient si frappés de la sagesse de ses discours, qu'ils ne pouvaient lui refuser leur admiration. D'autres, dans le dessein de le trouver en défaut, l'interrogeaient sur les raisons qu*il avait de croire eo Jésus-Christ. Mais il leur ferma la
(87) Saint Atiun'., n. 85, p. 859.
(88) Saint Athah., n. 89, p. 855.
(89) Saint Antoine, comme le rapporte saint
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bouche en leur montrant que d'attribuer, comme eux, les vices les plus infimes i la Divinité, c'était la dégrader ; que le mystère purifiant de la croix était la preuve ui plus sensible de la bonté divine, et que les humiliations passagères de Jésus-Christ avaient été amplement effacées par la gloire de sa résurrection et par les miracles saus nombre qu'il avait opérés, en rendant la vie aux morts, la vue aux aveugles, la santé aux malades. Il établissait ensuite que la foi en Dieu, et les œuvres dentelle est le principe, avaient quelque chose de bien plus c!air et de plus satisfaisant que les rêveries des Grecs (89).
On ne peut douter de l'attachement de saint Antoine à la doctrine ^du concile de Nicée après ce que nous avons dit de son voyage a Alexandrie. Ce n'est cependant pas la seule occasion où il fit connaître ses seutiments; car il n'eut pas été plutôt informé que le faux (lalriarche Grégoire, soutenu de
I autorité du duc do Balac, persécutait les orthodoxes avec fureur, qu'il lui écrivit de la manière la plus pressante pour l'exhorter à ne pas déchirer le sein de l'Eglise. Halbeusenient sa lettre ne produisit aucun effet; le duc, au lieu d'y avoir éeard, la mit en piùces, cracha dessus et la foula aux pieds.
II menaça même le saint de décharger sur lui le poids do son indignation. Mais la justice de Dieu ne tarda guère à le punir. En effet, allant cinq jours après i(90), sur des chevaux de sa propre écurie, avec Nestor, gouverneur d'Egypte, ces animaux se mirent a^oifer ensemble, et celui que Nestor montait, quoique très-doux, se jeta sur Balac, le renversa par terre, et hennissant contre lui, le mjrdit plusieurs fois è la cuisse. Le duc, exlraordinairement maltraité, fut porté à la ville, où il mourut aubeut de deux jours.'
La vénération qu'on avait pour notre saint était si universelle, que le grand Constantin et ses deux fils. Constance et Constant, lui écrivirent vers l'an 337. Ces princes, dans leur lettre commune, sollicitaient le secours de ses prières, et lui témoignaient le plus vif empressement de recevoir une réponse de sa part. Les disciples d*Antoine étant surpris de Thonneur que lui faisait le mettre du monde, il leur dit : « Vous ne devez pas vous étonner de oe que je reçois une lettre de Tiimpereur; c'est un homme qui écrit à un autre homme. Mais étonnez-vous de ce que Dieu nous a fait connaître ses volontés par écrit, et de ce qu'il nous a parlé par son propre Fils. » 11 ne voulut pas d'abord faire de réponse, alléguant pour raison qu'il ne savait pas comment sy prendre. A la fin pourtant il céda aux représentations réitérées de ses disciples, et écrivit à l'empereur et à ses enfants une lettre dans laquelle il les exhortait à mépriser le monde, et à ne ja* mais perdre de vue la pensée du jugement
Athanase, n. 77, p. 882, se servit d*an imerpréCe pour discuter contre ces phîlosoplies grecs. (90) Saioi ATHA!(.,ii. 86, p. 860.
îd!
ANT
D^ÂSCETISME.
ANT
dernier. Elle nous a été conservée par saint Athanase.
Le saiat écrivit aussi plusieurs lettres(9l) k divers monastères a*£gvpte, dans les* quelles on trouve le style aes apôtres et la solidité de leurs maximes. II insiste fortement, dans celle qui est adressée aui moines (l*Arsinoé } sur la nécessité d'opposer aux tentations la vigilance, la prière, la mortification et Thumilité. Il y obseive , pour mieux faire sentir le danger de l'orgueil , que c'est ce péché aui a perdu le démon , et par conséquent celui dans lequel il s'efforce particulièrement d'entraîner les homme«. Il répète souvent que la connaissance de nous-mêmes est l'unique moyeu de nous élever à la connaissance et à l'amour de Dieu (92). Il ne paraît pas que saint Antoine ait écrit de règle pour ses disciples (93), du moins les anciens auteurs n'en ont rien dit. Ses exemples et ses instructions étaient une règle vivante à laquelle les saints moines de tous les siècles ont toujours essayé de conformer leur vie.
Dieu fit connaître au saint ta décadence future de l'état monastique. Il en avertit ses disciples un jour qu'ils marquaient leur surprise de ce qu'un si grand nombre de personnes venaient pratiquer dans la solitude tout ce que la pénitence a de plus ri- (;oureux. « Un jour viendra , leur dit-ii les armes aux yeux , que les moines se construiront des bâtiments magnifiques dans les filles , qu'ils aimeront la bonne chère , et
Su'ilsnese distingueront plus des personnes u monde que par leur habit. Cependant , malgré cette corruption générale , il s'en trouvera toujours quelques-uns qui conserveront l'esprit de leur état ; aussi leur couronne sera-t-elle d'autant plus glorieuse, que leur vertu n'aura pas succombé è la multitude des scandales » ( Roswetdb , Vit. Paîr.^ t. V, c. 8). C'était dans l'intention de prévenir ce malheur, que le saint inculquait si fréquemment à ses disciples le mépris du monde, la nécessité d'avoir toujours la mort
[)résente à son esprit, d'avancer continuelement dans la perfection , d'être sans cesse
(91) SâiDt Jérôme fmrle de sq^t. Les originaux écrits en langue égyptienne se conservent encore dans plusieurs monastères d'Egypte. Nous n'en avons qu'une assez mauvaise traduction latine faite sur le grec {InBibL Patr. Colon.^ tom. IV, p. 26). Voyez le livre intitulé : S. Antonii Magni Enittolm 20, cura Abraham Eckellentis, imprimé à Paris, en 1641. De ces vingt lettres attribuées à saint Antoine, il n'y a que les sept dont nous avons parié ci-devant qui soient véritablement de lui ; on ne peut pas no» plus lui ôter les discours rapportés dans sa vie par saint Athanase.
(92) Les BoUandistes ont publié, Maii, tom. III,
Ç. S5d, une courte lettre de saint Antoine à saint héodore, abbé de Tabenne, dans laquelle U dit que Dieu lui avait assuré, dans une révélation, que tous les pécheurs sincèrement repentants de leurs fautes en obtiendraient le pardon.
(95) Celle que l'on trouve sous son nom dans Abraham Ediellensis est de beaucoup postérieure lài temps où il vivait. En Orient, plusieurs moines de Saint-Basile portent, depuis le xvu* siècle, le nom de moines de Saint-Antoine, mais ils suivent
on sarde contre les arllGces du démon , et de bien discerner les esprits (S. Athan.» n. 16 et kS ).
Antoine , qui sentait que sa fin approchait , entreprit la visite de s&s monastères ; ses disciples, aux(]ue1s i! prédit sa mort prochaine, le conjurèrent tous , les larmes aux yeux , de rester avec eux jusqu'à son dernier moment ; mais il ne voulut jamais y consentir. Ils craignaient qu'on n'embaumAt son corps, suivant la coutume des Egyptiens , abus qu'il avait lui-même condamné» comme ayant la vanité et quelquefois la superstition pour principe; et ce fut pour empêcher qu'on né le commit à son égard , qu'il avait expressément recommandé à Macaire et à Amalhas, qui demeurèrent avec lui les quinze dernières années de sa vie, de l'enterrer comme les patriarches l'avaient été , et de garder le secret sur le lieu de son tombeau. De retour dans sa cellule , il y tomba malade i)eu de jours après; il réitéra à ses deux disciples les ordres qu'il leur évaitdonnés précédemment sur sa sépulture, puis il ajouta : « Lorsque le jour de la résurrection sera venu , je recevrai ce corps incorruptible des mains de Jésùs-Clirist. Partagez mes habits ; donnez à Tévôque Athanase une de mes peaux de brebis , (94) avec le manteau (95) sur lequel je coucne; donnez à l'évèque Sérapion l'autre peau de brebis, et gardez pour vous mou cilice. Adieu , mes enfants, Antoine s'en va et n'est
Eus avec vous. » Quand il eut ainsi parlé, acairo et Amathns Tembrassèrent, il étendit ses pieds et s'endormit paisiblement dans le Seigneur. Ceci arriva l'an 356. II. parait que ce fût le 17 janvier , jour auquel les plus anciens Martyrologes le nomment, et auquel les Grecs célébrèrent sa fôte peu de temps après sa mort. 11 était Agé de cent cina ans, et malgré ces grandes austérités, il n avait éprouvé aucune de ces infirmités
aui sont le partage ordinaire de la vieillesse ; fut enterré comme il l'avait ordonné.
Son corps ayant été découvert en 561 , il fut transféré avec beaucoup de «solennité à Alexandrie (96}. Les Sarrasins s'étant em-
toujours la rè^le contenue dans les ouvrages ascétiques de saint fiasile. Ils observent encore les jeunes et les autres pratiques oui sont en usage dans les monastères d^ T^bAre Baiut-Basile. U en est de même des Maronites,^èt TiUemont se trompe en disant le contraire.
(94j Saint Athanase se sert du mot épendytei (n. 46, p. 851), ce qui a fort embarrassé les critiques. U semble que* c*était un manteau de laine blanche.
(95) 11 voulait montrer par là qu'il mourrait dans la communion de saint Athanase.
(96) La translation des reliques de saint Antoine à Alexandrie a été révoquée en doute par plusieun
Çrotestants; mais eUe est attestée par Victor de unres (Chron., p. S», in Sgàliger. Thesauro), qui était alors relégué à Caiispe, bourg éloigné seulement de quatre à cinq lieues d'Alexandrie, et qui pouvait avoir été témoin oculaire de cette cérémonie. Saint Isidore de Séville, qui vivait dans le même siècle, Bède, Usuard, etc., ont aussi parié de ceitt translation, comme d'un fait certain.
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farés de l'Egypte » vers Tan 635 , on le porta ConslontinopJe (Rolland., p. 16â, 113^).
De cette Tille il fut transporte dans le diocèse de Vienne en Daupniné » h la fin du X* siècle ou au commencement du ici% vers Tan 980. Un seigneur de cette province , nommé Josselin, auguel Tempereur de Constantinople en avait fait prissent, le déposa dans l'église priornlede La Motte-Saint- Didier (97|, laquelle devint dans la suite le ehef-lieu ae l'ordre de Saint-Antoine. Il s'est opéré plusieurs miracles par l'intercession du saint, dont les reliques, è l'exception d*un brns, furent transférées, sur la fin du XIV* siècle» à l'abbaye de Montmajour-les- Arles; elles j sont restées jusqu'au 9 janvier 1^91, qu'elles furent transférées de nouveau , et déposées dans l'église paroissiale de Saint-Julien de la ville d'Arles , où elles étaient enfermées dans un beau reliquaire de vermeil (98). Voici un des plus célèbres miracles du saint ( Voyez Bollan- DiJs). Un érysipèie contagieux, connu sons le nom de feu sacré y causait, en 1039, d'horribles ravages dans plusieurs provinces de France.*On ordonna, pour écarter ce fléau , des prières publiques et des processions. Un grand nombre de personnes s'étant trouvées miraculeusement guéries, après avoir prié devant tes reliques de saint Antoine, il se fit un concours prodigieux à l'église uù elles reposaient. Toute la France implora la protection du saint contre une maladie qui emportait tant de monde, et lY^vé H roînt prouva que ce n'était pas en vain qu'on avait mis sa confiance dans l'intercession du serviteur de Dieu (99).
L'amour extraordinaire de saint Antoine pour la n traite lui mérita le don de la prière et de la contemplation dans le plus sublime degré. Ces saints exercices avaient pour lui tant de charmes , qu*il j consacrait les nuits entières , encore lui paraissaient-elles trop courtes. Une union avec Dieu aussi intime et aussi continue sui)poi5ait nécessairement dans notre saint une pureté incomparable, QB détachement sans bornes , une humilité profonde, une mortiHcation absolue des sens et de toutes les puissances de l'Âme. De là cette inaltérable tranquillité qui annonçait un honime accoutumé h maîtriser toutes ses [ assions. Il ne faut pourtant
(97) Ce prieuré relevait alors des Bénédictins de Tabbaye de Montmajour, prés d*Arles.
i98) On peut consulter Thistoire manuscrite de »baye de Montmajour, qui était à Sainl-Germain-des-Préâ.
(99) Un seigneur des environs de Tienne, nommé Gaston, fonda, de concert avec son fils Giroud, qui avait recouvre la santé par rinterccssion de saint Antoine, un hôpital auprès du prieuré de La Hotte- Saini-Didier, afin d'ôtre à portée de servir tous les pauvres qui seraient attaqués de la maladie du feu sacré {appelé d^ttis le feu de Suint-Antoine). Sept autres personnes s'étant jointes à eux, il se forma une cougrégatîoD de laïques, oui se dévouèrent au service des pauvres malades. Bonifacc Vlll fit du fN'ieuré de La Motle-Saint -Didier une abbave qu'il donna k ces Frères Hospitaliers. Il ériaea leur société en religion, leur prescrivit la régie des cha-
pas s'imaginer qu'Antoine fôt un de ces dévots sombres et farouches qui n'ont rien que de rebutant. Nous apprenons le contraire de saint Athanase (100). La misanthropie n'approche pas d'un cœur où régnent , avec la paix', la simplicité, la douceur et la charité. La vraie rwin , toujours inflexible lorsque le devoir parle, ne peut rendre iolraitable celui qui la possède ;e1ie sait que le (iéfaut d'aflabiiité et de complaisance pour le prochain a communément sa source dans l'orgueil , vice qui ternit l'éclat de toutes les vertus que l'on aurait d'ailleurs, et qui, en nous éloignant de cette ressemblance que nous devmis avoir avec la nature divine , nous rend en quelque sorle participants de celle des démons; et nous apprenons encore de saint Athanase, que saint Antoine possédait la vertu de patience dans le plus héroïque degré; la paii do son âme paraissait sur son visage par une douce sérénité et une gr&ce merveilleuse , qui faisaient que ceux qui ne l'avaient vu le reconnaissaient au premier abord , et le distinguaient aisément des autres frères, lorsqu'il était en leur compagnie ( Fotr les art. Asci^TES, Moines , Caloters, Anichorè- TES , Abbés, Abbate ).
APATHIE SPITITUELLE.— Le moi apathie, dans le langage mystique, désigne ou la tiédeur ipiritueUe^ ou cette impassibilité de rftn?e dont les quiétistes ont si souvent abusé. Nous expliquons au motTiéoEUR Vs'^ pathie entendue dans le premier sens. Reste donc à établir ce qu'il faut pense.r de cette doctrine de l'impassibilité ou de l'apathie des âmes parfaites.
Depuis que les erreurs do Jovinien et de Pelage ont rendu l'Eglise plus attentive à cet'e matière, saiiit Jérôme, en écrivant contre ce dernier, a remarqué qu'Evagre de Pont avait publié un livre et des sentences sur l'apathie, «que nous pouvons» diî«il, appeler impassibilité ou imperturbabilité. C est un état où l'âme n est émue d'aucun trouble vicieux, où , à parler franchement, on est une pierre ou un Dieu. Les Latins n'avaient jamais donné dans ces sentiments, et ne connaissaient pas ces expressions; mais Ruffin traduisit ce livre de grec en latin, et le rendit commun en Occident. Cassien, dans les conférences qu'il
noines réguliers de Saint- Augustin, et créa leur abbé général du nouvel ordre, qui était connu sous le nom de Chanoines réguliers de Saint-Antoine. On Ta supprimé et incorporé à celui de Malte, par bulles des 17 décembre 1776 et 7 mai 1777. Il y avait en France plusieurs maisons d^Antonins, qu'on appelait Commanderies, à cause de la destination primitive de cet institut. De là vient que les supérieurs de chaque maison portaient le titre de commandeurs. Le général seul était qualifié abbé, étant abbé de SaintrAntoine en Dauphiné, cbef-lieu de rOrdre. Celte abbaye est à c[uatre lieues de Romans, et à une demi-lieuè de liséré. La magnifique église subsiste encore (Voye2 Bollarbus; Bauniek, t. U, p. 980; le Père Longueval, Util, de PE^L Gallio., I. xxn, t. Vlll, p. 46, et la nouvelle éditiOD de Mo- RÉRi, par Droiiet, au mot Antoine.
(lOO) N. 67, p. 817; n. 75. p. 850.
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publie des Orientaux, parle beaucoup dV pathie, umls avec de grands éclaircisseuients. Du lemps de saint Jérôme, cette matière fut un grand sujet de contestation parmi les solitaires. Ce Père, comme tous les Occidenlaux, fut fort opposé à Tapathie, et encourut pour cela I indignation de la plupart des moines d*Orient, comme il paraît dans Palladius. A la un, les livres d'Evagre furent condamnés dans le cinquième concile, avec ceux d'Origène, dont il était sectateur, et la doctrine de l*apathie a été mise, depuis ce temps-là , parmi les erreurs. On voit môme, dès auparavant, et mOme dans saint Jérôme, qu*Ëvagre avait été condamné de son temps nar les évoques, et la co?idam* nation de Vapathie passe pour constante. Il faut pourtant demeurer d*accord que ce terme (ïapaChie était familier aux spirituels parmi les Grecs, tant avant le cinquième concile que depuis. On le trouve dans saint Macaire, disèiple de saint Antoine. L'apathie fait un des degrés de TËchelle de saint Jean Climaque ; mais partout on en parle plutôt comme d'une chose où Ton tend, que comme d'une chose où l'on arrive. Voyez ces spirituels Grecs dans un combat perpétuel contre leurs pensées, et, selon Isaac Sj« rien, ce combat durait jusqu'à la mort. Combattre ses pensées, c'était combattre les passions qui les faisaient naître. C'est à cause des passions, qu'on n*avait jamais as-, sez vaincues, que saint Jean Climaque disait c qu'après avoir passé tous les degrés des vertus, il fallait encore demander la rémission de ses péchés, et avoir un continuel recours à Dieu, qui seul pouvait&xernos inconstances. » Il n'^ avait rien qu'on fît tant craindre aux solitaires <\ué la pensée d'être arrivé à la perfection ; et on raconte de saint Arsène, ce grand solitaire, dont la vertu était parvenue à un si haut degré, qu'en cet état il faisait à Dieu cette prière: « O mon Dieu! faites-moi la grâce qu'aujourd'hui, du moins, je commence à Lnen faire. » Ainsi, lésâmes les plus consommées dans la vertu, bien éloignées de se croire dans la perfectionde l'impassibilité, ou défaire cesserleurs demandes, faisaient celles des cominençants.Comment,s'ilsnesentaient rien à combattre en eux? Il faut avouer après cela que le terme d'apa/Ate n'est guère de saison en cette vie. Saint Clément d'Alexandrie s'en est servi très-souvent pour attirer les philosopher, qui ne connaissaient de vertu que dans cet état : tous y aspiraient, jusqu'aux épicuriens. C'est par là qne ce Père a mis ce terme en vogue; mais il y a apporté les tempéraments qu'on a vus, qui reviennent h la doctrine de saint Augustin et do toute l'Eglise catholique, sur les combats et l'imperfection de la justice de cette vie. Après saint Clément d'Alexandrie, celui des anciens le plus propre à confondre les novateurs, c est tassien, parce que, comme saint Clément, il a expressément traité de Toraisondes parfaits contemplatifs, et môme de leur apathie, qu'il appelle, comme lui, leur immobile et perpéfueile tranquillité.
mais avec les mômes corrcctils; car, d'abord , dans la|^ neuvième conférence ^ où l'abbé Isaac commence à traiter de l'oraison, il enseigne que les parfaits doivent «tendre à celle immobile tranquillité de l'esprit, et h la parfaite pureté de cœur, autant que la fragilité humaine lé peut souffrir : quantum humanœ fragilitati conceditur. » Or, cette fragilité qui reste dans les parfaits consiste en deux points, dont l'un est le perpétuel combat de la convoitise jusq^u'à la fin de la vie; le second est rinévilanle assujettis- ' sèment au péché tant qu*on est sur la terre.
11 pousse si loin le premier point, dans ses institutions monastiques, qu'il ne craint pas d'assurer que a les combats augmentent avec les triomphes, de peur crue l'athlète de Jésus-Christ, corrompu par roisivté, n'oublie son état ; » ce ({ui est vrai principalement de i*orgueil, à qui tout, jusqu'à la vertu et à la perfection, sert de pâture : « Et, dit-il, l'ennemi que nous combattons est enfermé au dedans do nous; il ne cesse de nous combattre tous les jours, afin que notre combat soit un témoignage de notre vertu. »
Pour venir aux conférences, la sixième, qui est de Tabbé Théodore, nous montre les plus pàrfaijls en cette vie, « comme des gens qui, remontant une rivière, en combattent le courant par de continuels efforts de rames et de bras; d'où il conclut que, pour peu qu'on cesse d'avancer, on est entraîné, ce qui oblige à une sollicitude qui ne se relâche jamais; » par où il fait voir, dans les plus parfaits, des exercices actifs jusqu'à la fin de la vie. Il conclut encore qu'il n'y a personne de pur sur la terre; ce qui démontre que le repos et la pureté dé cette vie ne peut' jamais avoir ce nom à toute rigueur, ni autrement qu*en comparant un état à l'autre.
Dans les vingt-deuxième et vingt-troisième conférences, Tabbé Théonas entreprend de prouver que ce n'est pas en la personne des infidèles, mais en la sienne propre, c'est-àr dire eji celle de tous les ndèles, sans en excepter les plus parfaits, que saint Paul a dit : Je ne fats pas le bien que je veux; et lé reste: où ce saint apôtre porte ses gémissements sur le combat de la convoitise jusqu'à cette exclamation : Malheureux homme que je suisi Le docte abbé conclut de là « que les plus, forts ne soutiennent pas, un combat si continuel, sans y recevoir quelques blessures; que les plus saints et les plus justes ne sont pas sans péché; que ce n'est pas seulement par humilité, mais en vérité qu'ils se reconnaissent impurs. »
APHORISME. — On désigne sous ce nom une sentence ou une maxime énoncée en peu de mots expressifs. Tout le monde connaît les Sentences ou Aphorismes d'Hipnocraie; en jurisprudence, le livre des Aphorismes, les Pandectes de Pothier. Par imita» tion, les auteurs ascétiques ont désigné sous ce nom les plus belles maximes de là perfection chrétienne. C'est ainsi qu'aux mots Pervection, Abandon, etc., nous donnons les principaux aphorismes qw y ont rap**
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port» tels que nous les ont laissés les meilleurs mailres de la vie spirituelle.
ÂPOTACTITES ou ipot4gtiqije8, en grec
&iror«3rrir«(9 COmpOSé de ènro Ot rarru, je renonce. — C'est le nom d*une secte de faux mystioueSv qui renonçaient k tous leurs biens et voulaient imposer à tous les Chrétiens Toliligation de laire de m6me, pour suivre les conseils évangéliques, et pour imiter Texeraple des apôtres et des premiers fidèles.
H ne paratt pas qu'ils aient donné d'abord dans aucune erreur. Selon quelques auteurs ecclésiastiques, ils eurent des vierges et des martyrs sous la persécution de Dioclétien, au iv siècle. Ensuite ils tombèrent dans l'hérésie des encratites.
APPARITION. — Action par laquelle un esprit tel que Dien , un ange bon ou mauvais, l'flme d'un mort, se rend sensible, asit et converse avec les hommes. Les exemples en sont fréquents dans TEcriture sainte [Voir Vision.)
Les auteurs profanes ont aussi rapporté une multitude aapparitions des esprits; les philosophes du m' et du iv* siècle do l'Église, entêtés de théurgie, de théopsie et de magie, croyaient ou faisaient semblant de croire que l'on pouvait converser avec les génies ou dieux du paganisme; que plusieurs hommes en avaient vu, leur avaient parlé et en avaient reçu des réponses. Quelques Pères de l'Église ont été persuadés qu'en effet le démon s'était rendu sensible h ses magiciens, en particulier à Julien l'Apostat, et que Dieu l'avait permis pour punir leur impiété. On ne peut savoir avec certitude jusqu'à quel point l'imagination , les prestiges de l'esprit impur, ou Pimposture, ont eu lieu en ces circonstances. Comment nous fier à de prétendus philosophes, dont la mauvaise foi allait de pair avec leur fanatisme? Porphyre et Jamblique, moins entêtés c|ue les autres, ont témoigné c|u*ils n'ajoutaient aucune foi à toutes ces visions; les Chrétiens ont plus d'une fois défié les païens de faire agir en leur présence ces génies dont on vantait la puissance (Ter- TULLiBN , Apolog., ch. S2 et 23.) Si Ton veut en croire les voyageurs, les mngicieus ont souvent commerce avec le démon.
Quant aux apparitions des morts, rien n*e$t plus commun chez les historiens païens ;
mais aucun de ces faits, dont les auteurs
i)aïens repaissaient leur crédulité, n*est bndé sur des preuves assez fortes pour nous obliger à le croire. S'il y en avait de bien prouvés, nous n'aurions aucune répugnance h y ajouter foi. D'autre part, les doutes que nous inspirent des narrations apocryphes ne dérogent en aucune manière à la certitude des faits rapportés dans les livres saints; vainement les incrédules se croient en droit de tout nier, parce que tout n'est pas également prouvé.
!• Ceux qui admettent un Dieu peuventils mettre des bornes h sa puissance, régler ses décrets, prescrire la conduite qu'il a dû tenir envers les hommes depuis la création? Dieu, sans doute, peut se revêtir d'un corps, c'est-à-dire rendre sa présence plus sensible, par la parole et par l'action qu'il donne à un corps quelconque; que ce corps soit igné, aérien, lumineux ou opaque, cela est égal ; on ne prouvera jamais que cette inafiière d'instruire les hommes, de leur dicter des lois, de leur prescrire une reiîgioa, est indigne de la sagesse et de la majesté divine; Dieu a donc pu s'en servir, Cfommcnl prouvera-t-on qu'il ne l'a pas fait? Une preuve qu'il l'a fait à l'égard des patriarches, de Moïse, et d'autres, c'est qu'ils nous ont laissé les monuments d'une religion plus pure, plus sainte, plus sensée, plus vraie que toutes celles des peuples qui n'ont pas pas eu le même secours* Il faut donc que Dieu la leur ait révélée.La manière dont ils disent que cette révélation leur a été faite était donc convenable, puisqu'elle a produit l'effet que Dieu se proposait.
Les apparitions des anges et des morts ne renferment pas plus de diOicultés que les apparitions ae Dieu. 11 ne lui est pas moins aisé de donner un corps à un ange que d*en revêtir une âme humaine. Lorsque celle-ci eit séparée de nos corps. Dieu peut certaiiiement la faire reparaître, lui rendre le même corps qu'elle avait, ou un autre, la remettre eâ état de faire les mêmes fonctions qu'elle faisait avant la mort. Ce moyeu d'instruire les hommes et de les rendre dociles est un des plus frappants que Dieu puisse emplover.
^ Les matérialistes mêmes, qui ne croient à Dieu ni aux esprits, et qui nient tous les faits capables d'en prouver l'existence, ne raisonnent pas consôquemment. Bayle a démontré que Spinosa, dans son système d'athéisme, ne pouvait nier ni les esprits, ni leurs apparitions, ni les miracles, ni les démons, ni les enfers. {Dict. criï., art. Spinosa^ rem. Q et suiv.)
En effet, selon l'opinion des matérialistes, la puissance de la nature , c'est-à-dire de la matière, est inQnie ; or, elle ne le serait pas, si elle ne pouvait pas faire tout ce qui est rapporté dans l'Ecriture sainte. Un défenseur de ce sytème nous dit que nous ne savons pas si ^a nature n'est pas actuellement occupée à produire plusieurs êtres nouveaux , si elle ne rassemble pas dans son laboratoire les éléments propres a faire éclore des générations toutes nouvelles, et qui n'auront rien de commun avec ce que nous connaissons. {Système de la nat. , tom. I*', ch. 6, pag. 86, 87. ) Donc nous ne savons pas non plus si, plusieurs milliers d'années avant nous, elle n'a pas produit des phénomènes .singuliers, et que nous ne concevons pas. Nous ignorons si, par quelques combinaisons fortuites de la matière, il ne s'est pas allumé au sommet du mont Sinaï un feu terrible, d'où sortait une voix qui a dicté le Décalogue. Nous ne pouvons décider si
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par d'autres combinaisons il no s*cst pas formé tout à coup une figure d'homme quia conduit, protégé et comblé de biens lo jeune Tobie; si, par magie ou autrement, il n*est pas sorti de terre un spectre semblable h Samuel, qui à parlé à Saiil, etc. Puisque la nature, par sa toute-puissance, a fait des hommes tels que nous sommes, pourquoi ne pourrait-elle pas former des anges beaucoup plus puissants que les hommes, des corps ignés ou aériens capables de faire des choses supérieures aux forces humaines? 3^ En bonne logique, les sceptiques peuvent encore moins rejeter le témoignage des auteurs sacrés; selon leur système, il n'y a aucune connexion nécessaire entre les idées qui nous viennent à l'esprit par les sensations et l'état réel des corps existants hors de nous; nous ne sommes pas sûrs s'ils sont réellemenls tels qu'ils paraissent à nos sens. Donc le cerveau de Moïse a pu être affecté de manière qu'il ait pu voir, entendre, et faire tout ce c[u'il raconte; les sens des parents de Tobie ont pu se trouver dans la môme situation que si un ange leur était apparu, leur avait parlé, et avait fait tout ce qu'ils ont cru voir et éprouver ; les organes de Saiil ont pu être modifiés de la même manière que si Samuel était réellement sorti du tombeau, etc. Nous aurions donc tort de suspecter la sincérité de ceux qui ont écrit ces faits. A la vérité , si c'étaient des illusions, tous chs gens-là n'étaient pas dans leur bon sens ; qu'importe ? nous ne sommes pas sûrs si à ce moment notre cerveau et celui des scepti-
aues ne sont pas aussi malades que celui es personnages dont nous parlons.
Si donc les incrédules savaient raisonner, ils ne borneraient jamais les foroes de la nature, ni le nombre des possibles; ils seraient aussi crédules que les vieilles, les enfants et les ignorants les plus grossiers. Ceux qui croient à la uiagie sans croire en Dieu ne sont pas ceux qui raisonnent le plus mal.
V Le grand argument est de dire : Si tout cela était arrivé autrefois , il arriverait encore; puisqu*il n'arrive plus depuis qu'on est mieux instruit, c'est une preuve qu'il n'est jamais arrivé. Faux raisonnement.
Selon l'opinion des matérialistes, il est sorti autrefois du sein de la terre ou de la mer des hommes tout formés, il n'en sort plus aujourd'hui; tous viennent au monde par une suite de générations régulières; si nous en croyons les sceptiques, il n'y a aucune connexion nécessaire entre ce qui se fait aujourd'hui et ce qui s'est fait autrefois. Dès qu'il n'y a point de providence qui entretienne dans la nature un ordre constant, il n'est rien qui ne puisse arriver par hasard, ou par des combinaisons inconnues de la matière.
Les déistes, è leur tour, se fondent mal à propos sur ce môme argument. S*il y a un Dieu , il a pu, et il a dû conduire auti'ement le genre humain dans son enfance que dans >€S âges postérieurs. Ii fallait alors
dos miracles, des prophéties, des apparitions et des inspirations pour établir la vraie religion ; une fois fondée, elle n'en a plus besoin; les mômes faits qui lui ont servi d'attestation dans l'origine lui en serviront jusqu'à la fin des siècles ; il n'est donc plus nécessaire que Dieu fasse aujourd'hui ce qu'il a fait autrefois. C'est la réflexion de saint Augustin. Il s'en faut beaucoup que les dissertations de dom Calmet sur les apparitions aient été faites avec la sagacité et le bon sens qu'exigeait une matière aussi délicate. L'abbé Langlet lui a fait, avec raison, plusieurs reproches dans son traité sur le môme sujet ( tome II, p. 91 ). Celui-ci prouve fort bien que le très grand nombre des apparitions des morts rapportées par les écrivains des bas siècles manquent de preuves et de vraisemblance (p. 393ct8uiv).
APPETIT. — Pour traiter ceci à fond, il est nécessaire de supposer, en premier lieu, qu'il y a deux parties principales dans notre ame, (]Ui sont appelées par les théologiens supérieure et inrerieure, et qu'on distingue ordinairement sous les noms de raison et d'appétit sensitif. Avant le péché, et dans le bienheureux état de l'innocence et de fa justice originelle où Dieu créa rhomtne, la fartie inférieure était parfaitement soumise la partie supérieure, comme une chose moins noble à une plus noble, et comme un serviteur à son maître. Dieu fit l'homme droit, dit l'Ecriture. H ne le créa pointdéréglé comme nous ie sommes. L'appétit obéissait alors à la raison, sans peine et sans répugnance; et l'homme se portait lui-môme à aimer son créateur et à le servir, sans que rien l'en détournât. Cette sujétion de l'appétit sensitif à la raison était si grande iqu il ne pouvait alors exciter aucun mouvement désordonné dans l'homme, ni aucune tentation, s'il ne le voulait de liiimôme. En cet état nous n'eussions été sujets ni à la colère, ni à l'envie, ni à la gourmandise, ni à l'impureté, ni à aucune autre inclination corrompue, si de nous-mêmes, et par une volonté déterminée, nous ne nous y fussions
f)orlés. Mais la raison s'élant depuis révolée contre Dieu par le péché, l'appétit sensitif se révolta aussi contre la raison; de sorte que malgré nous, et contre notre consentement, il s'élève quelquefois dans notre appétit sensitif des mouvements et des affections que nous condamnons suivant ces paroles do TApôtre : Je ne fais pas le bien que je veux : mais xje fais le mal que je ne veux pas. Que si l'homme n'eût point péché, le corps aurait toujours été disposé à raire sans peine et sans contradiction ce que l'âme eût voulu de lui ; mais à présent la corruption du corps appesantit l'âme. Le corps l'ompôche de bien des choses qu'elle pourrait et qu'elle voudrait. C'est un méchant cheval sur leque on a beaucoup de chemin à faire; qui n'a point de pas, qui va un train rude, qui bronche souvent, qui se lasse en moins de rien, qui est quelquefois rétif et ombrageux, et qui se couche lorsqu'on a le plus de be-
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soin de lo Taire aller. Celle punition était bien due à riiornme; il a?ait désobéi à son créaleur, et le juste jugement de Dieu sur lui veut que sa chair aussi lui désobéisse, et que la révolte de son appétit eicite une guerre continuelle en lui-môme.. Les IhéologieDS disent avec le vénérable Bèdc que, par le péché, Thomme a été dépouillé des dons de la grâce, et qu*il a reçu une plaie dans les dons de la nature. Car, non seulement il a été privé de la justice originelle ni des dons surnaturels qui y étaient attachés, mais il a souffert aussi une grande altération dans les dons qui sont pufçdiçnt naturels. Çon entendement s*ost obscurci, son libre arbitre s'est affaibli, sa volonté pour le bien s'est relâchée, son appétit s'est rendu violent pour le mal, sa mémoire a diminué, son imagination est devenue si inguiète, si aisée à dissiper, qu^à peine peutil faire la moindre prière avec attention, et sans qu'aussitôt elle s'échappe et se promène de tous côtés ; ses se*is ont perdu ce qu'ils avaient d'eiquis, sa chair est demeurée pleine de corruption et de mauvaises inclinations ; enfm, la nature a été tellement altérée, tellement gâtée en lui, que ce qui lui était alors aisé lui est devenu désormais .ronarae impossible. Avant le péché, l'homme aimait Dieu plus que lui-même ; depuis le péché, il s'aime plus que Dieu, ou plutôt il n'aime que soi; il n*a d'ardeur que pour faire sa volonté, que pour contenter ses appétits, que pour se laisser emporter h ses passions, quelque contraires qu'elles puissent être à la raison et aux lois de Dieu.
De plus, il faut remarquer que quoique le baptême nous ait délivrés du péché originel, quiestlacausedetoutce désordre, il ne nous a pas délivrés de la rébellion de notre appétit contre la raison et contre Dieu, qui est appelée parles théologiens l'aliment du péché, î^ost par un juste jugement et par une provjijence adorable que Dieu a voulu que celte ébellion subsistât toujours pour punir et .iour réprimer notre orgueil, et afin que la considération de notre misère et de notre bassesse servit à nous humilier devant lui. Il avait comblé l'homme de dignilé et d'honneur en le créant; il l'avait paré et embelli de ses dons et de ses grâces; mais l'homme en ayant mal connu le prix, et ayant été ingrat envers son créateur, mérita d'en être privé et d'être fait semblable aux bêtes, en devenant sujet aux mêmes désirs et aux mêmes inclinations qui les emportent. Ainsi, Dieu a Voulu abaisser l'homme, afin qu'il rentrât en lui-même, et qu'il n'eût plus croccasions de s'enorgueillir; comme, en effet, si nous nous connaissions, nous vjerrions bien que nous n'en'avons. aucune, mais que plu- ,tùt nous en avons une infinité de nous humilier à tout moment. Secondement, il faut supposer encore une autre vérité principale, ^t.qui est une suite nécessaire de ce que nous venons de dire, c'est que le dérèglement de notre appétit et la perversité de l'inclination de notre chair, est le plus grand obstacle qui s'oppose à notre avancement
dans la vertu. C'est ce qu'on dit ordinairement, que la chair est notre plus grand ennemi, parce qu'en effet c'est de Ih que viennent.toutes nos tentations et toutes nos chutes. D'où viennent les guerres et les contradictions que vous sentiez en vous-mêmes?
dit l'apôtre saint Jacques. N'est-ce pas de vos passions qui combattent dans votre es> prit ? La sensualité, la concupiscence et le dérèglement de l'amour-propre, sont la cause de toutes nos guerres intestines, de tous les péchés, de toute."? les fautes et de toutes les imperfections que nous commettons, et, par conséquent, le plus grand empêchement que nous rencontrions dans le chemin de la pei^ fection. Les philosophes anciens, qui n'étaient éclairés que do la seule lumière 4e la raison naturelle, ont connu celte vérité. Aristote établissait toute la diffirullé de la vertu dans la modération des plaisirs et des chagrins. Ëpiclète réduisait toute la philosophie à ces deux mots : souffrez et abstenez-vous. En effet, toute la vertu consiste à souffrir constamm nt les afflictions et les douleurs, et à s'abstenir sagement des plaisirs; et nous le voyons tous les jours par expérience : car on ne pèche que pour éviter quelque peine et quelque chagrin, ou pour avoir quelque plaisir ou Quelque commodité, ou pour ne savoir pas s en priver. Les uns pèchent par le désir ou des rnhesses, ou des honneurs, oudcs plaisirs sensuels; les autres par la crainte de la peine qu'ils trouvent daub la pratique des commandements de Dieu et de TEglise, par la difficulté qu'ils ont à aimer leurs ennemis, à observer le jeûne, et h confesser leurs péchés honteux et secrets. Tous les péchés viennent donc de ces deux sources, et non-seulement tous les
F).échés considérables, mais toutes, les fautes éf^ères et toutes les imperfections où nous tombons dans le chemiu de la vertu.
Tout ceci supposé, il n'est pas difficile de concevoir que la mortification consiste à réparer ce désordre de nos passions, c'est-àdire à réprimer en nous les mauvaises inclinations et le dérèglement de l'amourpropre. Saint Jérôme écrivant sur ces paroles de Jésus-Christ : Si quelqu*un veut venir après moi^ juil renonce à lui-même^ et qu'il
{)orte sa croix et me sutre, dit : « Que celuià renonce à lui-même, et porte sa croix, qui était auparavant impudique, et qui devient chaste; qui était auparavant sans mo* déralion, et qui devient tempérant ; qui était auparavant faible et timide, et qui dnvîent fort et courageux. C'est là renoncer véritablement à soi-même que de devenir luut autre que l'on était. »
Mais ce qui nous fait bien voir la nécessité de la mortification, c'est que le Sauveur, comme le remarque très-bien saint Basile, dit premièrement : qu'il renonce à lui-même^ et qu'il ajoute après, et qu'il me suive: c'està-dire que si vous ne renoncez premièrement à vous-mêmes, et si vous ne vous dépouillez entièrement de votre propre volonté; si vous ne mortifiez vos mauvaises inclinations, vous rencontrerez mille cui*
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barras et mille obstacles qui vous eupôcheront de pouvoir suivre Jesus-^brisU 11 faut dODC que vous vous aplanissiez premièrement le chemin par la mortification; etc*est pour cela qu'il l'a établie comme le fondement, non-seulement de la perfection, mais de toute la vie chrétienne. C'est là coite croix que nous devons toujours porter avec nous, si nous vouions suivre Jésus-Christ. C'est ainsi que nous devons toujours porter sa mort en notre corps, afin que la pureté de sa vie paraisse aussi dans notre corps. I^ vie de l'homme sur la terre est une guerre perpétuelle. Car/acAatr, comme ditsaint Paul, a de8 désirs contraires à ceux de V esprit^ et V esprit en a de contraires àceux de la chair. Voilà d'où vient la guerre continuelle que nous avons avec nous-mêmes; celui qui saura le mieux vaincre sa chairetsesappétils, celui-là sera le meilleur et le plus brave de tous les soldatsde Jésus-Christ. SaintGrégoire et saint Ambroise disent que c'est en cela que consiste la véritable valeur des serviteurs de Dieu ; la force du corps n'y fait rien ; il n'est; question que de celle du courage qui va à vaincre sa chair» à gourmander ses passions, i mépriser les plaisirs de cette vie, .et à en supporter patiemment les adversités et It'S travaux. En effet, ajoutent-ils, c'est quelque chose de plus grand de se commander et d'être mattre de soi-même et de ses passions, que de commander aux autres. Un homme
Satient, dit le sage, est plus à estimer qu'un omme vaillant ; et celui qui est maître de sa colère, que celui qui emporte des villes d'assaut. La raison qu'en rend saint Ambroise, c'est que nos mauvaises inclinations sont des ennemis bien plus dangereux que tous les ennemis étrangers; aussi dit-il que Joseph acquit plus de gloire en se commandant à lui-même, et en résistant aux sollicitations de Putipbar, qu'en commandant ensuite à toute l'Egypte. Saint Chrysostome est de ce même sentiment, et dit que David remporta une plus belle victoire lorsque, pouvant se venger de Saijl et le tuer dans la caverne, il ne le voulut point faire, que lorsqu'il vainquit Goliath. Les trophées de cette première victoire furent érigés non pas dans la Jérusalem de la terre, mais dans la Jérusalem céleste; et c'est de là que sortent au devant de lui, non pas les filles d'Israël en chantant ses louanj;es, comme lorsqu'il «ut vaincu Goliath, mais tous les chœurs des ançes, qui se réjouissent du haut du ciel et qui admirent sa vertu et son courage.
Pour connaître mieux la nécessité où nous sommes de mortifier notre chair, et Dour nous encourager davantage à prendre les armes contre elle, il importe extrêmement que nous sachions combien c'est un ennemi dangereux. C*en est un si redoutable, que les saints disent qu'une des plus grandes punitions de Dieu et où il montre le plus sa colère contre le pécheur, c'est lorsqu'il le livre entre les mains de cet ennemi et qu'il Tabandonne à ses désirs et à sqs appétits sensuels, comme à de cruels bourreaux. Ils rapportent, à ce sujet, plusieurs passages do
rEcrituro sainte, et entre autres celui du jTophèle : Mon peuple [n'a point écouté ma voix; Israël ne s'est point attaché à moi; c'est pourquoi je les ai abandonnés aux désirs de leurs cœurs ; ils ne suivront plus que leur propre fantaisie. }^Bir\i Paul dit que c'est do celte sorte que Dieu voulut châtier l'orgueil des philosophes, qui ayant connu Dieu, ne le glorifièrent pas comme Dieu, et ne lui rendirent pas les grâces qu'ils lui devaient, mais s'égarèrent en de vains raisonnements. Et c'est pour cela, ajoule-l-il, que Dieu les livra aux désirs de leur cœur et à l impureté, afin que, venant à s'y abandonner, ils déshov^)fassent eux-mêmes leur propre corps. Le châtiment que, Dieu exerça contre eux fut de les livrera leurs désirs. Mais il faut remarquer ici, en passant, avec saint Ambroise, que quand l'Ecriture dit que Dieu livre un homme à ses désirs, on ne doit pas entendre par là que Dieu incite quelqu'un au mal, et fasse tomber personne dans le péclié, mais seulement qu'il permet que les mauvais désirs qu'on avait conçus dans le cœur viennent à éclater au dehors, et à être mis enfin en exécution par l'instigation et par le secours du démon.
On peut voir combien cette sorte de châtiment est horrible par tout ce que l'Apôtre ajoute ensuite. Il montre de quelle manière ces philosophes superbes furent traités par cet ennemi furieux, à qui Dieu les avait livrés; et on ne saurait dire à quel excès de désordre il ne les porta point. Il les entraîna dans toutes sortes de vices, jusque à les plonger enfin en des péchés honteux et aboininnbles. Dieu les livra, (dit-il, à des passions infâmes. Malheur à vous si vous vous laissez tomber eiitre les mains d'un ennemi si terrible, entre les griffes d'une bêle si cruelle et si indomptable I Savez-vons comment vous en serez traités? Ecoulez saint Ambroise : « Celui, dil-il, qui ne sait pas commander à ses désirs se trouve bientôt emporté par ses désirs comme par un cheval indompté, qui a pris le mors aux dents, gui court de toute sa force par des lieux inaccessibles, et qui ne s'arrête point qu'il ne soit tombé, avec son homme, dans un précipice. C'est ainsi que si vous ne gourmandoz la concupiscence, si vous ne la domptez, elle vous emportera de désordre en désordre, de vice en vice, et ne s'arrêtera point qu'elle ne vous ait précipité dans des péchés énormes et dans les abîmes de l'enfer. Ne -Vous laissez ffoint aller à la concupiscence, d\l\'Ecc\éshsiique, et gardez vous bien de suivre votre propre volonté : si vous donnez à vos désirs ce qu'ils vous demandent, vous deviendrez un spectacle de joie et de.risée à vos ennemis. Nous ne pouvons donner un "plus grand sujet de joie aux démous, qui sont nos ennemis, que de nous livrer nous* mêmes à hos.passions; car elles nous traiteront de manière que tout l'enfer ensemble ne pourrait point nous traiter si mal. C'est pourquoi le même Ecclésiastique demande si instamment à Dieu qu'il détourne ce châttment-là de lui : Scigt.eur, qui êtes mon
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Père et mon Dieu, détournez de moi toute sorte de ()ensées impures; ne permettez point que je sois possédé par les désirs de Ta cbair, et ne me livrez pas à l'égarement d'un esprit sans honte. Et certes, c est avec grande raison que les saints disent que la plus grande marque aue Dieu puisse donner de sa colère à un pécheur, c'est de l'abandonner è sa propre volonté, et de lui laisser suivre en liberté les mouvemeots de ses passions. C'est un mauvais sig^ne pour un malade quand un médecin iui laisse boire et manger tout ce qu'il lui plaît ; c'est dire qu'il en désespère entièrement, et qu'il le regarde déjà comme un homme mort. Dieu en use de la môme sorte envers le pécheur qui Ta irrité ; il lui laisse faire tout ce au'il veut : et que peut vouloir un homme dans un état si déréglé et avec des inclinations si méchantes, sinon tout ce qui lui est le plus contraire et qui lui donne la mort? Il est aisé de comprendre par là combien est déplorable et malheureuse la'condition de ceux qui mettent leur bonheur àlaire tout ce qu'ils veulent.
Si nous faisons bien réflexion sur ce que nous venons de dire, cela suffira pour nous donner cette sainte haine et cette sainte aversion de nous-mêmes que Jésus-Christ veut de nous, et sans laquelle il dit que nous ne pouvons être ses disciples. Car que faut-il davantage pour nous faire haïr notre corps, que de savoir que c'est le plus grand ennemi que nous ayons, et le plus irattre qu'on ait jamais vu; mais un ennemi mortel ; mais un traître, qui cherche à toute heure à donner la mort et une mort éternelle à i'ftme qui le soutient, et qui fournit à tous ses besoins; un traître qui, pour un plaisir passager, ne se soucie pas d'offenser Dieu, et de la précipiter pour toujours dans les abîmes éternels. Si on disait à un homme : Sachez qu'un de vos domestiques, qui boit et manse tous les jours avec vous, machine une trahison pour vous tuer, quelle devrait être sa crainte? Que si on ajoutait : Il y a encore plus, car il vous hait de telle sorte, qu'il ne se soucie pas de mourir, pourvu qu'il vous tue; il sait bien qu'on le prendra aussitôt et qu'on le fera mourir cruellement; mais il compte sa vie pour rien, pourvu qu'il vienne à bout de son entreprise : de quelle frayeur n'en serait-il Eoiat saisi? N'appréhenderait-il pas à toute euro et à tout moment qu'on ne lui vint donner un coup de poignard ? et s'il pouvait découvrir le traître, quelle haine ne concevrait-il point, et quelle vengeance ne voudrail-îl pas en prendre? Or, notre corps est ce traître, qui boit et mange, qui couche avec nous, et qui sait bien qu'en faisant du mal à notre Ame, il s'en fait à lui-môme, et qu'il ne saurait la précipiter dans l'enfer sans y tomber aussi après elle. Cependant, à l'appétit de faire ce qu'il lui plaît, il foule tout aux pieds et ne considère rien. Regardez si nous avons raison de le haïr. Combien de fois ce traître vous a-t-il poussé au bord de l'abîme! Combien de fois vous a-t-
il fait offenser la bonté de Dieu I Combien de grâces vous a-t-il fait perdre 1 Et combien de fois tous les jours met-il en danger votre salut! Quelle sainte indignation ne devez-vous donc point avoir contre un ennemi oui vous a fait tant de maux, qui vous a privés de tant de biens, et qui vous met à toute heure en de si étranges périls? Si nous haïssons le démon,* et si nous le regardons comme notre principal ennemi, à cause du mal qu'il nous fait continuellement, combien davantage devons-nous haïr notre chair, qui est pour nous un ennemi bien plus cruel et plus dangereux I Les démons seraient bien faibles si notre chair ne s'était uuse de leur parti pour nous faire une guerre continuelle.
Voilà ce qui faisait que les saints aTaient une si grande haine d'eux-mêmes; et de là naissait en eux cet esprit de mortification et de pénitence par lequel ils se vengaieut de leur ennemi, et le tenaient toujours dans la sujétion. Ils n'avaient garde de traiter doucement leur co»*ps, et de lui donner aucun plaisir, étant persuadés que e eût été donner de^ armes a leur ennemi, et luifa^e reprendre une nouvelle vigueur et de nouvelles forces contre eux. Prenons garde, dît saint Augustin, de ne point laisser prendre trop de forces à notre corps, de peur qu*il ne s'en serve à faire la guerre contre notre âme; mais appliquons-nous plutôt à le maltraiter et à le mortifier, pour l'empôcher de se révolter : car celui qui élève un domestique avec trop de délicatesse, le trouvera ensuite insoient.
Les anciens solitaires s'appliquaient avec tant d'ardeur à cet exercice de la mortification du corps et croyaient qu'il était si nécessaire d'en affaiblir tes forces, que quand les autres moyens ne suffisaient pas, ils avaient recours à des fatigues excessives C|n'ils s'imposaient pour l'atténuer et pour I abattre. Pallade raconte qu'un saint anachorète, se trouvant extrêmement tourmenté de quelques pensées d'orgueil et de vanité dont il ne pouvait se défaire, s'avisa do prendre une hotte et de transporter continuellement de la terre d'un endroit à un autre; et comme on lui demandait ce qu'il faisait : Je fais de la peine, répondit-il, à celui qui m'en fait; je me venge de mon ennemi. On dit la môme chose de saint Macaire; et on rapporte de saint Dorothée qu'il faisait de grandes pénitences et de
f;randos austérités, et qu'un jour quelqu'un ui ayant demandé pourquoi il tourmentait tant son corps : « C est parce qu'il me tourmente moi-mômè, » répondit-il. Saint Bernard, enflammé d'une sainte colère contre son corns, comme contre son ennemi capi- Xnl : a Oue Dieu s'élève, s'écriait-il, que ce géant armé tombe devant lui; qu'il tombe et qu'il soit écrasé cet ennemi de Dieu, cet amateur de lui-môme, ce partisan du monde» cet esclave du démon; que vous en semble, ajoutait-il ? Certes, si vous en jugez sainement, vous vous écrierez avec moi, qu'il
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est coupable de mort, qu'on lo pende I qu'on le crucifie !•»
C'est avec ce courage et ces armes que nous devons comballre notre corps et l'assujettir, de crainte qu'il ne se soulève et qu'il n'entraîne lespnt et la raison dans la révolte. Cette victoire nous en attirera une autre; car la chair étant, vaincue, il nous sera aisé de vaincre lo démon. Comme c'est par le moyen de la chair dont il fomente la rébellion, qu'il nous fait la guerre; il faut lui faire pareillement la guerre, en mortifiant notre chair, en la macérant, en Tempéchant de pouvoir se révolter. Saint Au-
fustin écrivant sur ces paroles de l'Apôtre : *our moi, je cours de manière que je ne coure pas au hasard: je combats de sorte que je ne donne pas des coups en l'air : mais je maltraite mon corps ^ et ie le réduis en servitude^ remarque que c'est là le véritable moyen de triompnerau démon. Maltraitez votre corps, et vous vaincrez les démons; car c'est ainsi que l'Apôtre nous a enseigné qu'il fallait combattre contre eux. Quand un capitaine, qui est en garnison sur une frontière, entend sonner l'alarme, s'il a quelque prisonnier, il le met aussitôt aux fers dans un cachot, de peur qu'il ne se soulève contre lui et ne secoure ses ennemis. Nous devons en user de la même sorte h l'égard de notre chair : il faut la mortifier, il faut la mettre à la chaîne, de crainte qu'à l'approche de nos ennemis elle ne se range de leur parti.
Les divers appétits que nous portons en nous sont comme des séducteurs qui semblent avoir fait une ligue pour nous entraîner dans leurs pièges. Leurs armes sont des caresses; ils nous flattent, ils cherchent à nous faire comprendre que leurs intérêts sont les nôtres, que le bonheur consiste à se laisser aller à leurs sollicitations; mais si nous avons le malheur de mordre àcet appflt, nous sommes perdus; car les appétits sensuels, une fois qu'on leur a laissé prendre l'autorité, nous mènent tout droit à des pré* cipices. Il n'est pas un appétit, pas une passion qui n'aboutisse à un précipice.
Pour conclusion de ce sujet, nous pouvons donc admettre comme une maxime fondée sur l'Evangile, sur l'expérience universelle, qu'on ne peut gouverner les divers appétits du cœur humain et conserver l'autorité de la raison au milieu de ce peuple d'esclaves qu'en commandant avec dureté, en usant de terreur : ce sont des ennemis avec Jesquels la paix est impossible. Ils ne sont soumis que lorsqu'ils voient briller les armes dans nos mains. Si vis pacem , para b^Z/um, comme disaient les païens, des ennemis de la patrie; mais le Sauveur du monde nous l'a dit souvent des ennemis de notre salut, et en particulier dans ces paroles : Celui qui perd sa vie pour Vamour de mot, la sauvera. [Voy, Mortification et Purga-
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AQUAVIVA (Claude) , de la famille des ducs d'Atri, au royaume de Naples, devint général des Jésuites on 1581, et mourut en
DiCTiONN. d'Ascétisme. I.
1615, i\gc de soïxantc-^louze ans. On le regarde avec raison comme l'un des généraux de la société qui ont montré le plus de fermeté et de prudence dans le gouvernement. Ses œuvres ascétiques sont : 1" des Lettres sur divers sujets spirituels ; 2** des Méditations en latin sur les psaumes kk et 93; 3' Oratio de Passions Domini ; 4* Industria ad curandos animi morhos, 1606, in-12: cet ouvrage qui annonce une grande connaissance du cœur humain, a été traduit en français sous le titre de Manuel des supérieurs, Paris, 1776, in-12.
ARCANES. — Les alchimistes désignaient sous le nom d'arcanes certains remèdes secrets, dont la composition n'était connue que de l'inventeur, et quipossédaient,disailon, des propriétés toutes merveilleuses. Les auteurs ascétiques se sont emparés de cette expression pour désigner les moyens secrets qu'ont pratiqués les maîtres les plus expérimentés de la vie spirituelle, pour conduire les âmes dans les voies de la perfection. C'est ainsi que nous donnons d'après eux les arcanes de l'abandon et des différentes voies de la vie spirituelle. {Yoy, les mots Abandon, Perfection, etc.)
ARIAS (François) , Jésuite de Séville , mourut en 1605, âgé de soixante-douze ans, en odeur de sainteté. Ses ouvrages de piété avaient le suffrage de saint François de Sales. Ils ont été traduits d'espagnol en latin, en français et en italien. Nous signalons eu particulier: 1** Son Traité sur l avancement spirituel; — 2** un autre sur la Défiance de soi'-méme ; — 3** sur la Mortification , — 4' sur la Présence de Dieu ; — ^'^ sur la gravité du péché : — 6* une Imitation de Jésus-Christ.
ARNAULD, abbé de Bonneval, ordre de Saint-Benoit, diocèse de Chartres » nommé aussi Arnauld de Chartres, était ami de saint Bernard, qui lui écrivit sa dernière lettre, peu do jours avant sa mort. Arnauld est auteur du second livre de la Vie de saint Bernard, attribué mal à propos, comme Ta prouvé dom Mabillon, à un autre Arnauhl , abbé de Bonneval, en Dauphiné. 11 passo pour être le véritable auteur des douze traités De operibus Christi cardinalibus, attribués par quelques-uns, sans fondement, à saint Cyprien. Ils sont adressés au Pape Adrien I V. On a encore de lui : i* Tractatus de septem verbis Domini in cruce ; 2" Sermo de laudtbus B. Mariœ, dans la Bibliothèque des Pères : le P. Titelman, cordelier, et le P. Scholt, Jésuite, les ont publiés l'un et l'autre ; 3** Tractatus de operibus sex dierum, publié par Denys Pertounet de Melun , théologal d'Auxerre.
ARVISENET (Claude), chanoine et vicaire général de Troyes, puis archidiacre dé Langres, sous Mgr de La Luzerne, naquit à Laugres, le 8 septembre 1755, et mourut à Gray le 17 février 1831. Forcé par la révolution de se retirer àLucerne, Arvisenet composa dans l'exil plusieurs ouvrages de piété, et entre autres le Memoriale vitœ sacerdota-^ 1(5, répandu dans toute l'Europe catholique,
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et qui a nférilé à l*auteur les éloges du Pape
Pic Vil.
ASCETES, du grec àtntnriiç, mot qui signifie, à Ja lettre, une personne qui s'exerce, qui travaille. Ce nom a été donné en générai à tous ceux qui embrassaient un genre de vie plus austère, et qui par là s'exerçaient plus h la vertu, ou travaillaient plus fortement h l'acquérir que le commun des hommes. En ce sens, les esiéniens chez les Juifs, les pythagoriciens entre les philosophes,
Î>ouvaient être appelés ascêlei. Parmi les Chrétiens , d&ns les premiers temps , on donnait le même titre à tous ceux qui se distinguaient.des autres par l'austérité de leurs mœurs, qui s'abstenaient , par exemple , de pain el de viande. Depuis, la vie monastique ayant été mise en honneur dans l'Orient, et regardée comme plus parfaite que la vie commune, le nom d'ascf/e^ est demeuré aux moines, et particulièrement à ceux qui se retiraient dans les déserts, et n'avaient d'autre occupation que de s'exercera la méditation, à la lecture, aux jeûnes et aux autres mortifications. On Ta aussi donné à des religieuses ; c*est pourquoi on a nommé asceieria les monastères, mais surtout certaines maisons dans lesquelles il y avait des moniales et des acolytes, dont l'office était d'ensevelir les morts. Les Grecs donnent généralement le nom A*asciiesii tous les moines, soit anachorètes et solitaires, soit cénobites.
M. de Valois dans ses Notes sur Eusibe^ et le P. Pagi, remarquent que dans les premiers temps , le nom di'ascites et celui de moines n'étaient pas syuonimes. Il y a tou- |ours eu des ascètes dans l'Eglise , et la vie monastique n'a commencé à y être en honneur que dans lenr' siècle. Bingham obs^erve plusieurs différences entre les moines anciens et les ascètes; par exemple, que ceux-ci Tîvaient dans les villes, qu'il y en avait de toute condition, même des clercs , et qu'ils ne suivaient point d'autres règles particulières que les lois de l'Eglise, au lieu que les moines vivaient dans Ta solitude, étaient tous laïques, du moins dans les commencements, et assujettis aux règles ou constitutions de leurs fondateurs. De là , on a nommé vie ascétique^ la vie que menaient les fervents Chrétiens. Elle consistait, selon Fleur^, à pratiquer volontairement tous les exercices de la pénitence. Les ascétiques s'enfermaient d'ordinaire dans des maisons, où ils vivaient en grande retraite, eardant la continence, et ajoutant à la frugalité chrétienne des abstinences et des jeûnes extraordinaires. Ils pratiquaient la xérophagie et les jeûnes de deux ou trois jours do suite, ou plus encore ; ils s'exerçaient à porter le cilice, à marcher nu-pieds, à dormir sur la terre, à veiller une grande partie de la nuit, à lire assidûment l'Ecriture sainte, à prier le plus continuellement qu'il était possible.
Jl est souvent parlé des ascètes dans Origène et dans les autres auteurs ecclésiastiques. Les plus célèbres dont ils fassent mention, sont : saint Sdrapion,élu évéque d'Antioche sous Commode (S. Hier., Catal.)\
Piérius, prôlre d'Alexandrie [76td.); saint Lucien, martyr (S. Athan., vel atius, Synops. sacr. scriptor. , in fine, p. 2M, 7, â); saint Pierre, martyr en Palestine (Eus., ife mort. Palesi., c. 20} ; saint Pamphile et saint Seleucius, martyrs (/6id., cil) ; saint Justin, martyr (S. EpiPH.,hœr. M); saint Cyrille de Jérusalem (Synax, grœe. mss, coHeg. Jesuit. Paris,, et Bolland., t. II, marl.yAppend^^
K. 7^8); saint Basile et saint Grégoire de azianze,avant qu ils eussent embrassé l'état proprement monastique ; saint Chrysostome, saint Amphiloque , saint Athanasc, saint Martin, saint Jean d'C^nte, saint Sulpice- Sévère, saint Paulin, Héliodore, Népotien, Finien (Pallad., Laus., c.8^,12i, 122, etc.). On appelaitquelquefois les ascètes, abstinents (RuFiN,£fts^, t. Il,c. \6), solitaires (S.Epiph.» or. 2; S. Cyr., Hier., cat. i^, 12 et 16)» cf^ vots (S. Jac. NisiB., Or. de devotis)9naxaréens (S. Greo. Naz., or. 20, 32, etc.] , enfin confesseurs, parce que leur vie était une confession perpétuelle de la foi dont ils pratiquaient les œuvres avec un zèle vraiment héroïque (Du Carge, Gtossar, , v. Confess.). C'est de là qu'est venu le nom de eonfessenr à saint Martin, le premier qui l'ait porté dans les calendriers , et ensuite aux autres saints qui n'étaient pas martyrs (Foy. M. Ar-
TONBLLl , C. %, p. 13i).
Parmi ces ascètes, il y en avait qui étaient solitaires, et qui menaient une vie purement contemplative ; d'autres s'appliquaient aux travaux du ministère ecclésiastique » et à l'instruction du peuple. (Foy. S. GmfeoimB de Nazianze, or. 23, p. i^ll ; or. 12 , p. 191; or. 20, p. 358 ; S. Basile, ep. 9, ol. M , ad Maximum, etc.) Saint Sérapion saint Justin , Aristide, Quadrat , Athénagore , Panthène , Clément , Origène , Héraclas, etc., furent du nombre de ces derniers.
Il est clair, par saint Ambroise (Ep. 58 ad Sabinum episCf n. 3, t. Il),que les ascètes avaient des habits différents de ceux des personnes du monde ; et ces habits étaient pauvres, et ordinairement de couleur noire ou brune. (Stnes., ep. H6, p. 282, etc.) Les uns se. consacraient a Dieu par des vœux, et les autres sans vœux. Saint Jacçiues de Nisibe (or. 6» De devotis, p. 203) distingue formellement ces deux sortes a*ascètes. Tous ceux qui avaient embrassé la vie ascétiaue vivaient dans une grande pauvreté, et taisaient profession d'une continence perpétuelle. fORi6.,l.i, contra Cels., n. 6, et I. vu, n. 48 ; S. Cyril. Hierosol., calech. k et 12; S. Basil., ep. 1184 ; S. Greg. Naziàkz., or. 12, p. 191; Carm. 18, p. 218; S. Chrts., De virginil., etc.) Ils ne mangeaient point de viatKie, et pratiquaientdes jeûnes rigoureux. (Orio., 1 contra Cels., p. 264, ethom. 19 in Jerem., n. 7.) Leurs veilles étaient longues, et leurs autres mortifications fort austères. (Clem. Alex., Pœdag,, et Strom., 1. m, p. 538; Eus., Hist., I. v, etc. ; m , etc.) Enfin, la lecture, la prière et le travail, faisaient toute leur occupation. (S. Basil., ep. 3 ad Greg. Naz.) Le nombre des ascètes était très-considérable à Nazianze. (S. Greg. Naz.,
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or. 12); h Césarée, en Cappadoce (Idem, or. ao, et S. BasiLm ep. 223 , alias 29 j; on Arménie (S. Greg. Naz., Cavm.hS ad hellenium Armenwn^ et S. Jacob. Nisib., or. 6, De devoiis, p. 202) , et surtout en Egypte.
Les ascètes avaient un rang distingué dans VEglise, et étaient placés entre le clergé et le peuple. {Yoy. S. Denis, De EccL Hier., c. 6, 1. m» p. 386; les Constitutions apostotiques^ I. yiu, c. 13;S. Cyril, de Jérusalem, cat: kn n. 2^; cat. 12, n. 33, et cat. 6, n.23; S. Grégoire de Nazianze, ep. 12, etc.) Saint Basile Œp. canon, ad Amphiloc.) parle aussi de Tordre des vierges. L*£glis6 , dans une des oraisons du vendredi saint, qui est de la plus haute antiquité, puisqu'on la trouve dans les sacramentaires ae Gélase et de saint Grégoire, prie pro ostiariis, confessoribus^ virgtnibuSf viduis^ etc. Ménard croit, conformément au sens du quatrième concile de Cartbage, que les confesseurs dont il s*agit sont les chantres; mais on peut aussi bien les entendre des ascètes avec M. Antonelli. {Voyez sur les ascètes, S. Jacques de Nisibb, or. 6 Dt devotiSf et la dissertation De ascetis
Sue M* Antonelli a insérée dans son édition es Œuvres de ce Père, depuis la p. 107, jusqu'à la p. 202. Cette édition de saint Jacques de Nisibe parut à Rome en 1756.)
On conçoit que la vie ascétique telle que nous venons de la décrire, ne pouvait man-
3uer de déplaire aux protestants, et quMI est e leur intérêt de la faire envisager comme un effet de l'enthousiasme de quelques Chrétiens mal instruits. Ce fut, selon leur opinion, une erreur capitale, un système extravagant, qui a causé dans tous les siècles les plus grands maux dans l'Eglise. € On distingua, dit Mosheim, les préceptes que Jésus-Christ a établis pour tous les faomjnQes, d'avec les conseils auxquels il a exhorté seulement quelques ()ersonnes; on se flatta de s'élever, parla pratique de ceuxci, à un degré supérieur de vertu et de sainteté, et de Jouir d'une union plus intime avec Dieu. Dans cette persuasion, plusieurs Chrétiens du u* siècle s'interdirent Tusage du vin, de la viande, du mariage, du commerce; ils exténuèrent leurs corps par les veilles, l'abstinence, le travail et la faim: bientôt ils allèrent chercher le bonheurdans les déserts, loin de la société des hommes. Ce travers d'esprit lui a paru né de deux causes; la première fut l'ambition d'imiler les . philosophes platoniciens et pythagoriciens, dont Porphyre a rendu les fofles idées dans son Traité de rabstinence; le second fut la mélancolie qu'inspire naturellement le climat de l'Egypte, maladie dont étaient affectés les esseniens et les thérapeutes, qui avaient déjà mené cette vie triste et luéubre longtemps avant la venue de Jésus-Christ. De Tè, dit-il, elle passa dans la Syrie et dans les contrées voisines, dont les habitants sont h peu près du même tempérament que les Egyptiens; et dans la suite elle infecta même les nations européennes. Telle a été l'origine des vœux, des mortifications monastiques, du célitat des prêtres, des oénitcnces in<
fructueuses et des autres superstitions qui ont terni la beauté et la simplicité du christianisme.» {Hist. ecclés. du ii" siècle^ ii'part., c. 3, § 11 et suiv.) C*est le langage de tous les protestants.
Ainsi, suivant leur opinion, c'est dès le II' siècle, et immédiatement après la mort du dernier des apôtres, que le cnristianismo a commencé à se corrompre, à devenir un chaos d'erreurs et de superstitions ; ce sont les disciples mêmes des apôtres qui ont préféré à la doctrine de leurs maîtres celle des philosophes païens, et qui ont fait dominer celle-ci dans rEglise.Ët c'est ainsi que Jésus- Christ a tenu la promesse qu'il avait faite d*êlre avec son Eglise jusqulii la consommation des siècles. Quand on considère co système des protestants, on est tenté de leur demander s'ils croient en Jésus-Christ.
Au mot Conseils év angéuqubs, nous ferons voir gue la distinction que les premiers Chrétiens en ont faite d'avec les préceptes, n'a pas été une vaine imagination de leur part, et que Jésus-Christ l'a faite lui-même; que c'est lui qui a dit qu'il y a quelque cnose de plus parfait que ce qu il a prescrit et ordonné à tous les hommes, et qu'en le faisant on peut mériter une plus grande récompense. loi nous avons, à prouver que c'est encore lui qui a donné i'exempie de la vie ascétique, et que ses apôtres l'ont pratiquée comme lui : les Chrétiens n'ont donc pas eu besoin d'en aller chercher le modèlo chez les philosophes païens, ni chez les esseniens ou chez les thérapeutes juifs.
Jésus-Christ, a loué la vie solitaire, pénitente, chaste et mortifiée de saint Jean-Bappîiste (Matth. xi, 8), vie ascétique s'il en fut jamais; il a pratiqué lui-même la chasteté, la pauvreté, la mortification, le jeûne, le renoncement à toutes choses, la prière continuelle: tout cela cependant n'est pas commandé à tous les hommes ; nous persuadera-t-on qu'il y a de l'enthousiasme et de la folie à vouloir imiter Jésus-Christ? 11 dit qu'il y a des hommes qui se sont faits eunuques pour le royaume des cieux. {Matth. XIX, 12. ) Il appelle bienheureux ceux qui pleurent; il prédit que ses disciples Jeûneront lorsqu'ils seront privés de sa présence; il leur promet le centuple parce qu'ils ont tout quitté pour le suivre. [Matth. v, 5; ix, 15; XIX, 29.) Il ne reste aux protestants qu'à se joindre aux incrédules et à dire comme eux, que Jésus-Christ était d*un caractère austère, fâcheux, mélancolique, comme lés Egyptiens; qu'il avait été élevé parmi les esseniens, et s'était imbu de leur morale arbitraire; que le christianisme, tel qu'il l'a prêché, n'est propre qu'à des moines.
Ils auront encore le même reproche à faire à saint Paul : Je châtie mon corps et je le réduis en servitude^ dit-il, de peur qu'après avoir prêché aux autres^ je ne sois moi-même réprouvé. (/ Cor. ix, il.)-- Ceux qui sont à Jésus-Chrtstf crucifient leur chair avec ses vices et ses convoitises. ( GaUU. v. 2k.) — Montrons-nous dignes ministres de Dieu, par la patience^ par les souffrances, par le travailp
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par les veilles, par les jeûnes, elc {// Cor., yti,k.) 11 a loué la vie pauvre, austère et pénible des nrophèles. (Hebr. xi, 37.) Nous avons cherché vainement, dans lescommcn- Uteurs protestants, des explications et des subterfuges, |)0ur esquiver les conséquences de ces passages: nous n'y en avons point trouvé ; nous serons forcés de les répéter aux mots AB$Ti!fE!iCE, Célibat, Jeune, Mortification, Moines, Voeu, etc., parce que les protestants ont blâmé toutes ces pratiques avec la même opiniâtreté, et toujours sans fondement.
Hais ils se flattent de répondre à tout par un seul passage de saint Paul, qui dit à Timothée : (/ Jim. iv, 7.) Exercez-vous à la piété, car tes exercices corporels sont utiles à peu de chose ; mais la piété est utile à tout, elle a les promesses de la vie présente et de la vie future. La question est de savoir si, par exercices corporels, TAnôtre entend la prière, le travail, les veilles, les jeûnes, etc., qu'il recommandait aux fidèles; dans ce cas, TApdtre se serait contredit grossièrement, et nous demanderions encore ce qu*il faut entendre par s'exercer à li piété. Pour nous
aui craignons de meltre saint Paul en contraiclion avec lui-môme, nous pensons que par les exercices corporels, il a entcr:du la course, le pugilat, le jeu du disque et les autres exercices violents dont les Grecs et les Romains faisaient beaucoup de cas et beaucoup d'usage : que s'exercer à la piété, c'est s'occuper de la prière, de la méditation, de la lecture, des louanges de Dieu, des veilles et des jeûnes, comme l'Apôtre le recommande, et comme faisaient les ascètes de l'Ëglise primitive; nous soutenons aue ces exercices font partie de la vraie piété, à laquelle Jésus-Christ a pronis les récompenses de la vie présente et de la vie future. \Matth. XIX, S9.)
Nos rationalistes contemporains n'ont pas mieux traité les ascètes que ne l'avaient fait les écrivains protestants. Pour eux, les ascètes chrétiens no sont que des espèces de fakirs, le mysticisme catholique n'étant
au'une copie du mysticisme indien. Point editférence pour ke fond entre les pratiques de la perfection chrétienne et celles cTe la perfection enseignée par Bouddha et par ses lidèles disciples. — Il suflit de lire los écrits et la vie admirable de nos plus célèbres mystiques, de saint Antoine, de saint Hilarion, de saint Jean Climaquo, de sainte ïhérèse, do saint Jean de la Croix, pour faire tomber de pareilles objections. Comnaent oser comparer les pratiques si pures de la vie spirituelle, avec les puérilités cruelles et absurdes que nous retrouvons dans les livres sacrés de Tlnde? Ces recettes
(101) Il parle à Ardjouna qu'il initie aux ventes aivinés, et qui rappelle le Tcicmaque de Fénelon.
(102) Ou om, syllabe mystique et sainte, qui désigne les trois dieux de la trimourti. — Le Manava- Dharma-Sastra , explique ainsi l'origine de ce mot célèbre, c La lettre A , la lettre U et la lettre M , qui par leur réunion , forment le monosyllabe sacré, oi.t
du mysticisme indien sont trop curieuses |K)ur que nous ne les mettions pas sous 'es yeux du lecteur; elles serviront, à faire juger de Texactitude de certains narallèles.
Le Rhagavad'Gita prescrit à ceiui qui aspire à la sagesse, « de se tenir dans U solitude, dans une contrée pure, sur un si^^ qui ne soit ni trop haut ni trop bas, qui soit couvert de vêtements ou d'une peau de gazelle, ou d*un peud*herbe sacrée; de domp* ter ainsi ses sens, ses pensées et ses actions, en se purifiant lui-môme; de tenir le corps, la tête, la nuque immobiles; de regaroer fixement la pointe du nez, sans détourner ses yeux ; de rester calme, libre de crainte, chaste ; de hc songer qu'à Dieu ; c'est ainsi que Tyogi arrivera à cette tranquillité voisine de fabsorption. » (Rhagavad-Gita^ \ïr. VI, II, 16. — Chassay, Essai sur te mifsiicisme, )
« Le chemin, di l Rrichna dans le même poème, le chemin que suivent ceux quise domptent, qui sont 1 ibres de colère, que recherchent ceux qui vivent dans la chasteté, c'est le chemin que je t'indiquerai (101). Ils ferment toutes les portes du corps ( les sens ), renferment le sons intérieur dans le cœur, retiennent l'haleine dans la tête, persévèrent dans Ty^gâ, prononcent Aum (102), c'est-à-dire la divinité éternelle, et pensent à moi. Celui qui s'applique à cette pratique s'élèvera après la mort sur le sentier suprême.» (Rka" gavad-Gita, liv. viii, 11.)
Il faut lire, dans l'analyse que H. Lanjuinais a donnée de YOupnek'hat, comment les livres sacrés de la première classe envisagent la manière de se réunir à la substance uni- . verselîe (103).— On apprend, dans ce curieux résumé de la doctrine philosophique des védas, qu'il faut « retenir son haleine, lier sa pensée à un objet particulier, raisonner en soi selon les védas, penser que TAmo est une avec Dieu. Retenir l'haleine, c'est l'attirer, ou la garder, ou l'expirer. Quand on l'attire, il faut s'en gonfler pleinement; quand on la garde, il faut rester sans mouvement, et dire autant de fois le nom do Dieu ; quand on l'expire, il faut penser que le vent est sorti de rélher et va s*y absorber. Dans cet exercice, il faut se rendre commeaveugic et sourd, et immobile comme un morceau de bois. »
Celle manière de respirer et de retenir rhaleine est encore décrite plus spécialement : « Avec un doigt on ferme une aile du nez, par l'autre on attire l'air, puis on la ' ferme avec un doigt en pensant que le Créateur est dans tous les animaux, dans la fourmi comme dans l'éléphant. — D'abord on dit douze fois Aum; pendant chaque aspiration, on doit dire quatre-vingts fois Aum,
été exprimées acs trois livres saints par Brahmà, l6 Sciçneur des créatures, i
(ilanava-Dharma-Sastra , traduction LoiscLEun* Dëslongciiamps, 1. H, stauce 76.)
(105) Cf. Lanjuinaiâ, Analyse de Loupnek^hat , surtout le chapitre intitulé : Méthodes pratiques d'unifii^don.
ASC
DASCETISME.
ASG
puis» autant do fois que possible, se représentant le Créateur comme un être parfait, et pensant qu'on peut le voir par le moyen de sa lumière. Faites cela pendant trois mois sans crainte, sans paresse, mangeant etdor- Haant peu : au quatrième mois, les bons anges vous«appdraîtront; au cinijuième, vous aurez acquis les qualités des anges; au sixième, vous serez devenu Dieu ! »
Terminons ces curieuses citations par l'exposé d'une méthode d'unilicaiion fournie par i'OupneA:'a/: « Avec le talon bouchez puis tirez le vent de bas en haut
par le côté droit; faites-le tourner trois fois autour de la seconde région, ensuite au nombril qui est la troisième, puis h la quatrième, qui est le milieu du cœur, puis à la cinquièmequi esta la gorge, puis à la sixième à l'intérieur du nez. Là, retenez le vent, il est devenu celui de l'âme universelle; alors pensez au grand Aum qui est le nom du Créateur, la voix universelle, pure et indivisible, qui remplit tout, qui est le Créateur (10/i).i>
Mais pourquoi tant de pénibles efforts ? N'y a-t-il pas des moyens plus prompts, plus énergiques pour rentrer dans la substance universelle?— Arrivés là, nous allons voir éclater toutes les redoutables consé-
3uences du quiétisme, de cette fausse et érisoire piété qu'on veut comparer à celle de l'Evangile, etiemvsticisme hindou venir enfin aboutir, comme le scepticisme du xix' siècle, à une théorie raisonnée du suicide.
« Que l'anachorète, est-il dit dans le Afafiava-d'HarmaSastra^ se roule sur la terre, ou qu'il se tienne tout un jour sur le bout des pieds, dans la saison clniude {grickma) ; qu'il supporte l'ardeur de cinq feux, pendant les pluies (varchas); qu'il s'expose tout nu aux torrents d'eau que versent les nuages durant la saison froide (hemanla) ; qu'il porte un vêtement humide, augmentant par degrés ses austérités. — Trois fois par jour, en faisant son ablution, qu'il satisfasses les dieux et Ihs mânes par une libation d'eau, et se.livrantà des austérités de plus en plus rigou-
(lOi On verra dans Toiivrage du vénérable abbé DulH)is , de curieux détails sur les extravagances du nuiétismc hindou. (Cf. Dubois, Mœurs des HindouSy i, 271.)
(105) Manava-Dharwa-Sastra , traduction Loiseleur-Deslongcuaups, liv. vi , stances Îi-Si. — Le texte de la 24' slance laisse bien des obscurités sur le but de ces pénitences , mais la stancc 51* éclaircit iout.
(106) Sur la pénitence appelée Tapas, cf. Clavel, Ilist. des reiig., 1 . 204; Hocuingen, Vie contemplât, des Hindous, i" part. chap. 9, 10, et surtout Mauava Dharma-Sastra , liv. ix, stances 234-244. — l)*aprcs ce livre sacré , c la puissance du Tapas est si grande , qu'il fait aller au ciel les vers , les serpents , les sauterelles et les plantes, i Et c'est de telles extravagances qu'on' voudrait tirer TËvangilc ! — Du reste , la science est aussi efficace que le Tapas; c car un brahmane possédant leRig-Véda tout entier, ne serait souillé u aucun crime, même s'il avait tué tous les habitants des trois mondes ! >
{Manava^Dharma-Sastra. liv. xi» stancc 2G1.) Quels étranges rapports avec le gnosticisme !
(107) Manava-Dharma'S({8traf traduction Loisë-
reuses, qu*il dessècbe sa substance mortelle (105).»
Le Ramayana et le Mdhàbàrata abondent en exemples de ce terrible tapas (106). Mais tout cela n'a-t-il pas été autorisé par la législation révélée? Ecoutez un de ses conseils : « Qu'il s'avance vers la région invincible (nord-est), et marche d*un pas assuré ters la dissolution de son corps, aspirant à runion divine, et ne vivant aue a'eau et d'air (107). » Quand on entend les livres sacrés prêcher une telle doctrine, et qu'on les voit arriver aux plus funestes conséquences du quiétisme, faut-il s'étonner que le suicide religieux soit devenudans l'Inde uneprofondû et incurable maladie, que la conquête anglaise et les progrès de la civilisation n*ont pu, jusqu'ici, parvenir à faire disparaître?
Citons quelques exemples qui forment un coniraste curieux avec l'antipathie que FËvangile professe pour la mort volontaire et avec la résignation qu'il recommande sans cesse aux décrets du ciel : la pénitence car* dagni consiste h se couvrir entièrement de bouse de vache, à !a laisser sécher et à se laisserbrûlor avec elle. Par ce moyen, tous les péchés sont consumés, et l'âme du pé« nitent va droit au ciel (108). — H. Bochinger cite encore quelques pénitences mortelles, comme de se faire enterrer dans la neige, de s'exposer à l'embouchure du Gange, aux alligators, de se couper la gorge au con* fluent du Gange et de la Djumna (109).
M. Clavel raconte les suicides qui accompagnent encore de nos jours la procession deDjaggernâtha(llO). — La pénitence ap* pelée Uayopastescha, dont il est parlé dans le Ramayana , consiste à se laisser mourir de faim (111). Autrefois le suicide par le feu n'était pas rare; les Hindous et les Grecs l'attestent unanimement (112). Jilais pourquoi recourir à de si rudes moyens pour précipiter la délivrance de Târae ? Les privilèges de ceux qui, pendant cette vie, parviennent à s'identitier avec Brahm , ne sont-ils pas tellement glorieux qu'ils sembleraient bien faits pour satisfaire les désirs les plus insa*
leur-Desloncchamps, liv. G, slance 31. — Plus bas la rentrée en Brahm, ou délivrance, est appelée Moekcha. (Cf. liv. vi, stance 35, et liv. i, stance 98.) Dans le dernier passage , on dit que le Brahmane est destiné à s'identifier avec Brahm.) —^ Sur la pénitence du Mahaprasthama, que cite ici le code sacré, cf. le /?amayana, édition Carey etMarsham, % 431 . — Au reste , les Védas eux-mêmes , la plus {grande autorité tliéologinue de rinde,ncrecomman-' dent-ils pas le suicide religieux?
(108) Cf. MooR, Panthéon hindou, 138. f
(109) Cf. BocuiNGER, Vie contemplât, des Hindous, r* partie, ch. 9.
(110) Ou Jagrcnat,ouJ.iguernat, ou Djagannatba, ou Djaggernat, car on trouve ces différents noms.
— Cf. t:L\VEL, lïist. des religions, liv. i, cb. il ; fiouiLLET , Dictionn, universel , article Djaggernat,
(111) Cf. Le Ramayana, édition Carrey et Marsham, II, 431.
(11^2) Le Ramayana, 111, 74; Wilson, Théâtre Hindou, 1, 12, 111, 130;Strabon, Géographie ,\s,iT:iducU L\ PORTE DU Tue IL, Gosselin, CoraÏ , et Letronne.
— Maintenant, au lieu de se brûler et de s'cmpoi-
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liables of contenter la plus audacieuse ambition? — En effet, une fois que , par Tabstraction et l'anéanlissement de sa personnalité, un yd^ est arrivé à s'élever au-dessus des agitations passagères de ce monde, il obtient alors cette ipamissibilité de la justice attribuée par Calvin à la justiflcation, et par Molinos à la vie vraiment contemplative. Ces étranges assertions qui ruinent la morale par la base, sont une des chimères qu*a toujours le plus volontiers caressées la folio imagination des quiétistes do Tlnde. Pendant que TËvangile recommande, comme la voie suprême de la perfection, la simplicité des petits enfants, le mysticisme panthéiste précipite l'humanité dans toutes les extravagances d'un orgueil effréné. En effet, quel plus sûr moyen d'égarer la raison de ) homme, que de le présenter dès ici-bas comme revêtu d'une sainteté qu'aucune chute ne peut affaiblir, qu'aucune souillure ne peut jamais ternir? Efiposer de pareilles (]octrine3, c'est réfuter les conséquences que Ton voudrait en tirer contre Tascétisme catholique (113).
ASCETIQUES (Livres et auteurs.) — Foy.
le Catalogue ,fln du tom. II.
ASCÉTISME. " Voy. AscàTES, Théologie mystique.
ASPIRATION A LA BÉATITUDE. —Yoy. Espérangb.
ASSELINB, d'abord professeur d'hébreu à Ja Sorbonne, puis évêque de Boulogne, naquit à Paris en ilki. Il eut la gloire de con* vertir le comte de Stolbere. Ses principaux ouvrages spirituels sont : Considérations sur r Eucharistie: des Méditations; Réflexions sur les Vertus théologales:...
ASSIDËENS ou Hassidéens. — Secte des juifs mystiques, ainsi nommés du mot hébreu hhasiaim justes. Los assidéens croyaient les œuvres de surérogation nécessaires au salut. Ils furent les prédéceseurs des pharisiens, desquels sortirent les esséniens qui enseignaient, comme eux, que leurs traditions étaient plus parfaites que la loi de Moïse.
Serrarius, jésuite, et Drusius, théologien protestant, ont écrit Tun contre l'autre touchant les assidéens , à l'occasion d'un passage de Joseph, fîls de Gorion. Le premier a soutenu que, par le nom d'assidéens, Joseph entend les esséniens, et le second a prétendu qu'il entendait les pharisiens. Il serait facile de concilier ces deux sentiments, en observant qu'assidéens a été un nom générique, donne à toutes les sectes des Juifs qui aspiraient à une perfection olus haute que celle qui était prescrite par la loi : tels que les cinéens, les réchabites, les esséniens, les pharisiens, etc., è peu près comme nous comprenons aujourd'hui, sous le nom de religieux et de cénobites, tous les ordres et les instituts religieux.
sonner, on se noie ou on se fait enterrer. (Cf. Rechercha asiatiques^ Vil, 25G ; Journal asiatique, XXV, iG3, et II, 259.) — Nous n'avons sur cette question du suicide, cité que les faits les plus importants. On tnmvcra des détails plus étendus dans un écrivain que nous avons sur ce point souvent consulté nous-
Wais tous les assidéens n'étaient pas pharisiens. ( Bruckbr, Histoire de la phtlos., tome II, p. 713.)
ATHANASE (S^int), surnommé le Grand, naquit à Alexandrie d une famille distinguée. 11 fut élevé au diaconat par saint Alexandre, i évoque de cette ville. Dieu, qui le destinait f à combattre la plus terrible des hérésies, ! armée tout à la fois des subtilités de la dia- * lectique et do la puissance des empereurs, de Constantinople, avait mis en lui tous lesi dons de la nature et de la grâce qui pouvaient le rendre propre à remplir cette haute destination. Il accompagna sou évoque au concile œcuménique de Nioée, et s'y distingua par son zèle et son éloquence. Saint Alexandre le choisit nour son successeur l'année suivante, on â26. Athanase signala son entrée dans l'épiscopat en refusant de recevoir Arius à sa communion. Après une vie continuellement agitée par la persécution, et toute consacrée à la défense de la vérité catholique, il mourut le 2 mai 373, après i^6 ans d'épiscopat. Il avait l'esprit juste, vif et pénétrant; le cœur généreux et désintéressé; une foi vive, une charité sans bornes, une humilité profonde; un christianisme mflle, simple et noble comme l'Evangile. Ses œuvres ascétiques sont : V Traité de lavirginité;-^^ Lettre à Amman, où il établit que le péché seul peut souiller l'homme; Sr Abrégé de r Ecriture sainte; — i^** Vie de saint Antoine, la plus belle qu'on puisse lire ; — 5"" Exhortation aux moines; — 6** De la perfection de la vie monastique.
ATTENTION. Foyez INTELLIGENCE, PRiàBB,
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AUGE, premier archidiacre de la métropole de Paris, mort le 12 novembre 18i4, k Îuatre-vinet-sept ans, était originaire de eauvais. Il composa pendant l'émigration, de concert avec M. Coquatrix, grand vicaire de M. Asseline , évèque de Boulogne, le livre si estimé et si répandu, intitulé : Miroir du clergé.
AUGUSTIN (Saint), né à Tagaste, en 354, de Patrice et do Monique, étudia d*abord dans sa ville natale, ensuite à Madauro et à Carthage. Ses mœurs se corrompirent dans cette dernière ville autant que son esprit s'y perfectionna. Il eut un (ils nommé Adéodat (aDeo datus), fruit d'un amour criminel, mais né avec le génie de son père. La secte des manichéens fît d'Augustin un adepte qui devint bientôt son plus ferme appui. Il pro* fessa ensuite la rliétoriquo à Tagaste, à Carthage, à Rome, à Milan, où le préfet Symniaque l'envoya. Ambroiso était alors évoque de cette dernière ville. Augustin, i qui alla l'entendre, touché de ses discours ! et des larmes de la pieuse Monique, sa mère, f pensa sérieusement à quitter sa vie déréglée et le manichéisme. Il se Gt baptiser à
môme. (Cf. Bocuinger, Vie complative chez les hindous, 1" partie, eh. 9. — M. Cfavel est Dien moin? complet sur la question des pcnitèDces et du suicide religieux.)
(115) Voy. (4IASSA Y, Essai sur le mysticisme. ( Voit Tart. MoLNES, Mo.nastèhes.)
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Milan, ^a veille do PÂques, en 387, dans la trente-deuxième année de son âge. Il renonça dès lors à la profession de rhéteur. I>6 retour à Tagaste, il se livra au Jeûne et à Ta prière, donna ses biens aux pauvres, et forma une communauté avec quelques-uns de ses amis. Il se rendit peu après à Hippone, et Valère, qui en était évéque, le fit nrètre malsré lui au commencement de ran 391. L^nnée suivante, Augustin confondit Fortunat, prêtre manichéen, dans une conférence publique, et avec d'autant plus de succès, qu'il avait connu le fort et le faible de cette secte. En 393, il donna une explication si savante du symbole de la foi, dans un concile d'Bippone, que les évô-
3ues pensèrent unanimement qu'il méritait 'être élevé à Tépiscopat. Un autre concile, tenu en 395, le donna pour coadjnteor à Valère. Ce fut alors que Ton vit éclater toutes les vertus et tout le génie d'Augustin. Il eut, entre autres, l'occasion de déployer toutes les ressources de sa science, de son éloquence et de sa pénétration , dans une conférence des évoques, catholiques et donatistes, à Carthage en &il. Il y fit éclater son zèle pour l'unité de l'Eglise, et le communiqua à ses collègues. Consumé de travaux et d'austérités, il mourut en i30, flgé de soixante-seize ans, dans sa ville épiscopalc, qui était assiégée depuis plusieurs mois par les Vandales. Ce grand homme vivait, pour ainsi dire, des succès de la religion et de la gloire de l'Eglise. Possidonius, évoque do Calame, son ami, écrivit sa vie. Cet historien compte 1030 de ses ouvrages, en y comprenant ses Sermons et ses Lettres. On remarque dans tous un génie vaste, un esprit pénétrant, une force de raisonnement admirable et un style plein d'énergie et de vi- Jueur. (Voir pour ses œuvres ascétiques, le atalogue, à la fin du tome H.) AUSTÉRITÉS. — Voy. MoariFiCATiorf.
AVANCEMENT SPIRITUEL. — C'est une mnxime générale de tous les saints, que c'est reculer dans la voie de Dieu, que de ny point avancer. C'est ce que nous prétendons montrer ici, afin que celte considération nous serve d'un moyen efficace pour nous encourager à faire tous les jours do nouveaux
f progrès dans la perfection. Car quel est ceui qui voudrait retourner en arrière après avoir longtemps cheminé, sachant principalement qu*il aurait contre lui celle sentence du Sauveur dans l'Evangile : Quicon(Ji^ue met la tnain à la charrue et regarde derrière soi, n'est pas propre au royaume de Dieu, Voilà des paroles qui devraient nous faire trembler, et le grand saint AugttMiû dit là-dessus : Nous ne pouvons.ngiis empocher de descendre qu'en nous efl^^^nt toujours do monter. Car dès que notfb commençons à nous arrêter, nous descendons, et c'est reculer que de no pas avancer : de sorte que si nous ne voulons retourner en arrière, il faut que nous courions toujours sans nous reposer. Saint Grégoire, saint Chrysostomc, saint Léon Pape et plusieurs autres saints disent souvent la môme chose, et presque
dans les mémos termes. Mais saint Bernard rétend bien davantage. Dans^ deux de ses épttres, s'adressant au religieux l&che et tiède qui se contente de mener une vie ordinaire^ sans songer à son avancement,, il l'interroge, et fait le dialogue suivant :« Eh quoi, ne voulez-vous point profiter? — Non. — Vous voulez donc retourner en arrière?— Je veux demeurer comme je suis, et ne devenir ni meilleur ni pire. — Vous voulez donc l'impossible, puisque dans le monde il n'y a aucun état de consistance ? C'est un avantage qui n'appartient qu'à Dieu seul, dans lequel il n'y a point de changement, ni même la moindre ombre de vicissitude : Je suis le Seigneur ^ dit-il, et je ne change point. — Mais toutes les choses du mondo sont sujettes à un changement perpétuel. Ils s*useront comme un vêtement^ oit le Psa7miste, parlant des cieux, et vous les change:* rez aussi aisément qu'on change d'habiC;^^ mais pour vous, Seigneur^ vous êtes toujjours. le mime , et vos années sont éternelles. L'homme surtout, selon le témoignage de Job, n'est jamais dans une même situation. Il fuit comme l'ombre et ne demeure jamais dans le même état. Et Jésus-Christ même, ajoute saint Bernard, tant qu'il a été sur la terre, et qu'il a conversé avec les hommes, s'est-il arrêté? — Il croissait en sagesse, en flge et en gr&ce devant Dieu et devant les hommes : c'est-à-dire qu'à mesure qu'il croissait en flge, il donnait des marques plus éclatantes de sagesse et de sainteté, et se préparait à courir comme un athlète dans la carrière des peines et des souffrances. Saint Jean dit aussi que celui qui veut demeurer avec Jésus-Christ , doit marcher dans le même chemin et au même pas que lui. Mais si, lorsqu'il court, vous vous arrêtez, n'estil pas évident que vous vous éloignez de lui, au lieu de vous en approcher? L'Ecriture sainte nous aprend que Jacob vit uno échelle qui tenait depuis la terre jusqu'au ciel, au naut de laquelle Dieu était appuyé et c^ui était pleine aanges qui montaient et qui descendaient incessamment sans qu'aucun d'eux s'arrêtât, pour nous donner à entendre, dit saint Bernard, que dans le chemin de la vertu il n'y a point de milieu entre monter et descendre, entre avancer et reculer. Lorsqu'on travaille au tour, la roue retourne sur elle dès qu'on veut l'arrêter; de môme aussi , dès qu'on cesse d'avancer dans la vertu, on recule nécessairement en arrière. » L*abbé Théodore nous explique les mêmes sentiments en ces termes, rapportés par Cassien : « Nous devons, dit-ii,, nous appliquer sans relâche à l'élude de la vertu , et en pratiquer sérieusement les. exercices, de peur que cessant d'y profiter, nous ne commencions aussitôt à y devenir moins parfaits; car l'esprit, comme nous l'avons dit, ne peut demeurer dans une même assiette ; il faut ou qu'il augmente ou qu'il diminue en vertu; c est perdre qu& de ne pas acquérir, et Ton est en danger de déchoir bientôt, dès qu'on ne se sent plue rejivio de ftire dos progrès, «
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Le raêino Cassîen nous explique cette vérité par une comparaison Irès-jusle, gui est aussi de saint Grégoire : « Ceux oui marchent, dit-il, dans la vie spirituelle , ressemblent à un homme qui serait au milieu d -un fleuve rapide; s'il voulait s'arrêter le moins du monde, et qu'il ne s*e(rorç&t pas toujours d aller contre le courant, il risquerait d'en être emporté. Le chemin que nous avons è tenir est si directement contraire au penchant de notre nature corrompue par le péché, que si Ton ne travaille, et si 1 on ne s'efiforco daller toujours en avant, on sera sans doute entratné par le cours impétueux de ses passions. Le royaume du ciel souffre violence; il n'y a que les violents qui l'emportent. Quand on s'avance contre m marée, on doit toujours ramer sans relâche, et l'on ne peut cesser un moment, qu'on ne se trouve fort éloigné du lieu où l'on était. De môme ici, il faut toujours ramer sans relâche, et il faut toujours voguer, et faire force contre le courant do nos passions déréglées, si nous ne voulons nous voir bientôt extrômemenl éloignés du degré de perfection où nous étions auparavant arrivés. »
Les six moyens qui contribuent surtout à notre avancement spirituel, sont le recueillement, la paix du cœur, le détachement des créatures, le renoncement h sol-môme, Tesprit de douceur et de résignation parfaite h U volonté do Dieu.
On pratique le recueillement en gardant le silence et la retraite et en ne se mêlant ])oint des affaires d'autrui. Le silence consiste à ne parler que lorsqu'il est nécessaire, et alors môme è parler peu, h moins qu'on ne s'entretienne sur des matières qui regardent Dieu; autrement, parler beaucoup nuit toujours à la dévotion. On garde vraiment la retraite, lorsqu'on suit ce conseil du ])rophète Isaïe : Entrez dans le secret de votre chambre^ fermez vos portes sur vous (Isa, XXVI, 20) ; c'est-à-dire qu'il faut se tenir chez soi, s'éloigner du commerce des créatures, ne chercher leur conversation que pour la nécessité, ou lorsque la gloire de Dieu l'exige; se passer des visites et de toute communication au dehors autant que la bienséance et l'état de chacun peuvent le permettre. On ne s'éloignerait pas autant cni'il est nécessaire de ce qu'on appelle affaires d'autrui, si Ton n'était déterminé à se borner à son emploi, et 5 s'intéresser simplement à ce qui est du devoir; à ne point s'informer des nouvelles et iios bruits.qui O0urent, et à renoncer aux connaissances mondaines; car toutes ces choses doivent être mises au nombre des inutililés dont il ne faut jamais permettre à Tesprit de s'occuper, ahn que, donnant toute son attention h la présence de Dieu, aux mystères dj JésusChrist et aux paroles de l'Ecrituro sainte, on ne perde jamais de vue la pratique (Ves vertus et surtout de la charité et do l'humilité, et qu'on entretienne toujours en soi une ferme résolution de s'y perfectionner.
Trois choses contribuent surtout à entre-
tenir la paix du cœur : la première est de renoncer a toute affection aux objets créés ; de n'avoir nulle prétention, nul désir, nul soin qui inquiète : quand on ne prétend rien, qu'on ne chercno rien hors de Dieu, on possède son âme en paix; la seconde est de réprimer tout mouvement de passion, tout sentiment un peu vif et tout empresse* ment qui pourrait troubler le calme intérieur. Pour y réussir, il faut avoir soin d'éviter toute sorte de contestation avec le prochain ; la troisième est de conserver le goût des choses divines et de faire toutes ses actions dans le môme goût, prenant garde do ne donner aucun lieu au trouble. On sent alors comme un baume céleste qui se répand sur le cœur et qui contribue h le maintenir dans une assiette tranquille. Par ce moyen, on parvient à la paix dont parle saint Paul, laquelle surpasse toute pensée (Philip. IV, 7). Cette paix s'arrôto quelquelois dans la partie supérieure de l'âme, sans passer jusque dans les sens. Alors l'âme, Quoique sans goût sensible, ne laisse pas (t'ôtre tranquille, parce qu'elle est pénétrée d'une suavité divine purement spirituelle.
Le détachement des créatures consiste, 1" à renoncer par un dépouillement effectif ou du moins par détachement du cœur à tous les biens de la terre, de sorte qu'il n'y ait rien de temporel en quoi l'on cherche qui'lque appui ou le moindre contentement ; 2** à user avec modération de toutes choses extérieures, à fuir l'abondance, à se passer de tout ce qui est précieux, de tout ce qui ne sert qu'aux aises de la vie, ou à contenter la curiosité; de tout ce qui n'est pas précisément nécessaire; 3* en un entier dégagement de tout ce qui nous environne, si bien que nous ne tenions à rien et que les choses les [)lus nécessaires nous deviennent indifférentes.
Le renoncement à soi-mômo consiste h sacrifier ses intérêts pour ne se chercher en rien, h se mortifier en tout, combattant sans relâche les inclinations et les sentiments déréglés de la nature, et n'accordant è son esprit et à son corps aucun soulagement ni aucune satisfaction, que la raison et la nécessité ne l'ordonnent; à s'oublier, à se haïr soi-même d'une sainte haine, et à se traiter comme une créature insupportable qui mérite que tout le monde la foule aux pieds.
L'e5pril de douceur comprend deux choses : 1"* une égalité d'âme et une humeur accommodante t^qui se prête h tout dans la société civile, el qui ne sache ce que c'est que de témoigner de l'aigreur el du ressentiment, lorsqu'elle se voit contrariée; 2" une invincible patience dans les accidents fâcheux, h l'exemple de Jésus-Chri'st et des saints à qui ce divin Sauveur a expressément recommandé celte vertu, lorsqu'il leur a dit qu'il les envoyait comme des brebis au milieu des loups; voulant leur faire entendre, (juc les plus grandes adversités cl les pcrscculi'jns les j»Yus cruelles ne
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doivent jamais altérer la paix et la douceur do leur cœur.
La résignation parfaite renferme trois excellentes pratiquos : de soumission sincère à tout ce qui vient de la part de Dieu» d abandon aveugle à sa conduite, de conformité sincère à sa sainte volonté.
1** La soumission consiste à nous résigner de cœur aux ordres de Dieu, jusqu'à y trouver notre contenlement et notre plaisir.
Cette résignation doit s'étendre premièrement, à tout ce qui nous regarde uous-mômes : nous devons être bien aises que la volonté de Dieu s'accomplisse sur nous, et trouver bon tout ce qui nous arrive, quelque desagréable et quelque fâcheux qu'il puisse être. 2" La résignation doit s'étendre è tous les malheurs publics, tels que sont les renversements des royaumes, les guerres, les révolutions qui arrivent dans l'Etat ou dans l'Eglise ; toutes ces calamités doivent être acceptées avec une soumission cordiale, ce qui n'empôche pas qu'on ne supplie la bonté divine d'y remédier. 3* La résignation doit encore se pratiquer à l'égard des choses que Dieu n'oi donne point et qu*il ne veut point orJon ler, mais qui ne sauraient arriver sans sa permission, comme sont les scandales publics, les fautes considérables qui font tort à la religion et h la vertu : en tout cela nogs pouvons et nous devons adorer avec soumission la volonté de Dieu, sans cesser de détester le péché qui lui déplaît.
L'abandon aveugle entre les mains de Dieu doit aller jusqu'à être parfaitement tranquille sur toute sorte d'evénemenis ; mais en particulier, il faut en user : 1** à l'égard de la Providence. Tout ce qui nous vient de sa part, ou qui arrive aux person-
Ss que nous chérissons, la maladie aussi }n que la sauté, la perte aussi bien que le profit, tout cela doit ôlre accepté, non- ^ seulement sans murmurer, mais encore "avec plaisir. 2* En matière d'obéissance il ne suffit pas de se soumettre aux ordres des supérieurs, il faut sy livrer sans examen et sans réserve. 3" Dans la manière d'observer la loi évangélique, il faut tout sacrifier, tout risquer pour y être fidèle, se confiant pleinement en la sagesse et en la bonté de celui qui en est l'auteur. Ainsi le pratiqua saint Antoine, lorsqu'ayant entendu ces paroles : Allez, vendez tout ce que vous avez, etc., il se dépouilla de tout pour obéir. Ainsi l'observent tous les jours ceux qui quittent père et mère et tout ce qu'ils possèdent pour l'amour de Jé^M^Christ, sans se mettre en peine de tooTAqûi peut ar-. river. .,.>^ -
Mais de toutes les pratiqiiei«la plus excellente et la plus utile, c'est la conformité à la volonté divine. Elle consiste à faire ce quo Dieu veut, à le faire comme il veut et parce qu'il le veut. C'est à quoi une ûme qui désiie son avancement doit apporter une attention continuelle. 11 faut qu'à tout moment elle se demande à ello-mème : La volonté de Dieu se trouve t elle dans l'aciion
que je vais faire? La manière dont je fais celte action est-elle conforme à la volonlé de Dieu ? Est-ce bien le motif de la volonté de Dieu qui me la fait entreprendre ? On doit pendant plusieurs mois s'examiner tous les jours, et plusieurs fois par jour, sur ces trois points , jus(|u'à ce que cette sainte pratique ait passé, en habitude, et qu'elle nous soit devenue aisée et familièr<î. (Voir Perfection).
AVANCJN, Jésuite, originaire du Tyrol , enseigna la rhétorique , la morale et la philosophie à Gralz, puis devint professeur de théologie à Vienne. On remarque parmi ses œuvres l'ouvrage ascétique intitulé : Via et doctrina Jesu Christi; Vienne,
AVEUGLEMENT SPIRITUEL. - L'aveuglement spirituel est un état d'obscurité C|ui empoche l'âme de voir bien des choses importantes pour son salut et sa perfection.
L'aveuglement produit dans les Imes trois effets principaux, dont chacun est une espèce particulière d'aveuglement. La iremière espèce est de ne point apercevoir e mal qu'elles font; la seconde, d'ignorer le bien qu'elles pourraient faire et qui leur est nécessaire ; la troisième, de no pas connaître le fond de leur âme.
1* La première espèce d'aveuglement suppose, comme tout aveuglement spirituel, une privation de lumière et des infidélités qui nous attirent cette privation. L'effet
3UC produit ce premier aveuglement, c'est e nous empêcher de voir, ou de nous faire compter pour rien, certai)is dé.sordres de l'intérieur qu'on peut réduire à trois. 11 est des âmes qui s imaginent n'avoir d'autre dessein que celui de contenter Dieu : c'est en cela (ju'elles s'aveuglent; car elles sont toujours occupées à former des projets qui marquent peu de vertus et beaucoup d'imperfections. Mais ce sont des projets cachés et presque imperceptibles, qui se dérobent à leur connaissance par lo moyen du trouble et du tumulte au'ils jettent dans leur âme. Cependant elles sont très-ardentes à la poursuite de ce qu'elles désirent; elles eu attendent l'accomplissement avec beaucoup d'impatience; elles comptent tous les moments. Et comme elles forment |)lusieurs desseins qui se succèdent les uns aux autres, toute leur vie se [)asso dans une agitation continuelle dont elles no s'aperçoivent pas. D'autres personnes, d'uit autre caractère, se laissent emporter par leur activité naturelle : elles ne sauraient rien faire qu'avec un certain empressement qui gâte tout, parce qu'il est toujours accompagné de quelque trouble, et fort contraire à la paix du cœur et au recueillement intérieur. Cependant elles ne se défient |)oint de cette disposition, parce qu'elles n'en comprennent point les conséquences.
D'autres parlent trop I brement, décident hardiment de tout, coupent et tranchent pour ainsi dire, et commettent en cette matière une infinité de péchés qu'elles n'aperroivcnt point, parce que le torrent de TUa-
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btlude les entraîne» et que leur dissipation les empoche de veiller sur leur intérieur. Leur aveuglement est semblable à celui de Bavid qui , après son adultère et son homicide, fut longtemps sans se reconnaître.
2* La seconde espèce d'aveuglemf*nl, c'est d'ignorer le bien qu'on pourrait faire pour la gloire et le service de Dieu. Les lumières naturelles ne découvrent ordinairement que ce qui flatte l'amour-propre; et quand on les prend pour guides, on cherche à se faire valoir, a pousser ses prétentions, h s'attirer Testime des hommes. Mener une vie cachée, èire abandonné des créatures, prendre pour soi ce qu'il' y a de plus incommode, faire fonds sur l'humilité, sur la pauvreté d'esprit et sur la souffrance, toutes ces maiimes évangéliques, où la lumière du Saint-Esprit découvre de si grandes richesses aux saintes Ames, ne présentent au commun des hommes que pauvreté et disette, parce qu'étant dans l'obscurité, les vérités les plus lumineuses ne sont pour eux que ténèbres. C'est pour cela que saint François Xavier, parlant de cette sentence de l'Evangile : Celui qui en ce mondt hait sa vie, i*en aaure pour la vie éiemelle {Joan. xii, S5), dit que rien n'est plus clair que cette vérité pour ceux qui la contemplent dans l'oraison, et que rien n'est plus obscur dans la pratique, pour ceux qui n'en ont pas l'intelligence et le goût.
3* La troisième espèce d'aveuglement consiste à ignorer ce qu'il y a de plus profond et de plus secret dans le cœur. Il y a des personnes qui paraissent vertueuses, qui se croient telles, et qui le sont au jugement de bien des gens : il s'en faut pourtant de beaucoup qu'elles le soient autant qu'elles le paraissent, parce qu'elles n'ont pas poussé la mortification assez loin, et qu'en attaquant leur orgueil, leur vanité et l.eurs autres vices, elles' ne sont pas allées assez ayant pour les détruire jusqu'à la racine. Ces vices demeurent cachés au dedans, à la faveur de leurs ténèbres intérieures; il faut que quelque occasion imprévue les fasse paraître, et alors ils se montrent, du moins aux yeux de ceux qui sont éclairés.
On paut comparer les âmes plongées dans ravouglemehl spirituel, à des étangs dont I eau paraît claire et tranquille. Pour ragiter et la troubler, il ne faut qu'y jeter quelque appât : on voit alors des poissons monstrueux monter jusqu'à la surface de l'étang, et se replonçer incontinent dans le fond d'où ils sont sortis; c'est dans ce fond bourbeux qu ils habitent, et ils ne le quittent que pour courir à quelque proie. Ainsi en est-il dés vices cachés : ils demeurent tranquilles dans le fond de l'âme, et on ne les connaît point ; mais que quelque accident, auquel on ne s attendait pas, vienne à les exciter, ils se montrent tels qu'ils sont, et on commence à les connaître. Or il importe beaucoup aux âmes, que ces sortes d'accidents leur arrivent, et qu'elles trouvent des gens qui les exercent et les éprouvent, pour leur appren-
dre à se connaître. On peut encore comparer les personnes dont nous parlons à ces mers pleines d'écueils dangereux, cachés dans le fond, et qu'on ne découvre que lorsqu'on s'en approche» et que le vaisseau vient à toucher.
La plupart des hommes ne connaissent pas le fond de leur cœur ; leurs vices s*y tiennent cachés sous une montre de vertu et sous une tranquillité apparente ;* il faut qu'on les heurte pour les leur faire connaître. Comme la connaissance des écueils cachés est la grande science du pilote, on peut dire que l'ignorance des vices occultes est le plus funeste aveuglement et le plus grand malheur d'une âme. On ne peut remédier à ce mal qu'avec le secours de la grâce et par la conduite ferme d'un directeur éclaire : deux moyens gui doivent concourir ensemble pour opérer une entière guérison. L'âme est ensuite capable des dons extraordinaires de la grâce, qui demande beaucoup de pureté dans le sujet qui les reçoit. {Yoy^ l'art. Abandon.)
AVILA (Jean d'). né à Almodovar del Campo, bourg de 1 archevêché de Tolède, dans la Nouvelle-Castille, vers l'an 1500, fut surnommé VApôtre de l'Andalouêie. Il eut
r^ur maître de philosophie Dominique Soto, Alcala. Après la mort de ses parents, il distribua tous ses biens aux pauvres. Il exerça le ministère de la parole avec un zèle admirable, et opéra de nombreuses conversions. François de Borgia et Jean de Dieu lui durent la leur. Sainte Thérèse lui fut aussi redevable d'avoir décidé sa vocation. On peut le regarder comme le père de tant de saints qui édifièrent l'Espagne au xvi* siècle. C'était un génie universel, un directeur éclairé, un prédicateur célèbre, un homme révéré dé toute l'Espagne, connu de tout l'univers chrétien; sa réputation était parvenue à un tel point, que les princes se soumettaient à ses décisions, et que les savants lui demandaient le secours de ses lumières ; enûn il mérita par sa doctrine, par son zèle et par ses autres vertus, d'être l'édiflcation, le soutien et l'oracle de l'Eglise. Il mourut le 10 mai 1569. On a de lui des Lettres spirituelles et des Traités de piétés traduits en français par Robert Arnauld d'Andiil v. Jean d'Avila a reçu l'honneur de la béatincafion. Louis de Grenade, Louis Munnûz et Martin Ruiz ont écrit sa vie.
AVRILLON (Jean-Baptiste-Elie), né à Paris en 1652, Minime distingué par ses sermons et par sa piété, mourut à Paris en 1729, âçé de soixante-dix-huit ans. On a de lui plusieurs ouvrages ascétiques. Les principaux sont : V Méditations et sentiments sur la sainte communion, in-i2; — ^ Betraite de dix jours pour tous les états ^ in-12; — 3* Conduite pour passer saintement le temps de l'Avent, in-12 ; pour passer saintement le temps du Carême , in-12; pour passer sainte' ment les octaves de la Pentecôte, du Saint-So" crement et de lAssomption, in-12; — k'^Commentaire affectif sur le psaume Miserere, pour servir de préparation à la mort, in*12}
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— 5* V Année affective^ ou Smtimenis sur Vamour diéin^ tirés du Cantique des canltques, in-12 ; — 6' Réflexions théologiaues , morales et affectives sur les attributs de Dieu^ in-12 ; — 7' Commentaire affectif sur le grand précepte de f amour de Dieu, in-.12 ; — 8* Réflexions pratiques sur ta divine enfance de //«.- ^Wist^ in-12; — 9" Sentiments d'un ^ retraite pendant l'octave du Saint-
Sacrement, in- 24; — 10" Traité de l'amour de Dieu à l'égard des hommes, et de l'amour du procAatfi, iul2 ; —11" Penséessur divers sujets de morale, in-12. Tous ces ouvrages s(»nt très-eslimés par les hommes versés dans les voies spirituelles et dans la connaissance des cœurs. Ils sont écrits avec beaucoup d'onction, d'une manière attachante et persuasive. Le style est clair» noble et naturel.
BACCHIARIUS» philosophe chrétien, florissait au v* siècle. On a de lui une lettre écrite è l'évèque Januarius, touchant Tincontinence d*un moine. On y voit autant de prudence que de zèle, autant de sévérité que de charité.
BACON (Jean), provincial des Carmes, docteur de Sorbonne, appelé le docteur Résolu, naquit h Baconthrop, dans la province de Norfoick, en Angleterre, et mourut à Londres vers Tan 1346. Outre ses Commentaires sur le Maître des sentences, on a de lui un Traité de la règle des Carmes.
BAIL (Louis), docteur de Sorbonne, et sous-pénitencier de Paris, né à Abbeville, est auteur de plusieurs ouvrages fort peu estimés : 1" VÈxamen des confesseurs, livre rempli d'inexactitudes; — 2* une Bibliothèque des prédicateurs, en latin, sous le titre pompeux deSapientia foris prœdicans; — 3* Summa conciliorum, 2 vol. in-foK
BAKER (David), Bénédictin anglais, né dans la religion jprotestante, 1575, dans le comté de Kent, nt ses premières études à Oxford, et vint ensuite à Londres où il fit son droit. Ayant embrassé la religion catholique, il se rendit en Italie et entra dans ^l'ordre de Saint-Benoît. Ses supérieurs le 'renvoyèrent à Londres en qualité de missionnaire, sous Charles I". 11 y mourut en IGii^l. Il publia une explication de Walter Hilton y intitulée : L'Echelle de perfection^ ouvrage de spiritualité qui prouve les progrès que David Baker avait faits dans la science de la vie intérieure. Il était d'ailleurs très-érudit, et il a !aisséd*immenses recueils.
BABRY (Paul de), provincial des Jésuites do la province de Lyon, mort à Avignon, en 1661, publia plusieurs ouvrages de t)iété où il y a plus de bonne morale gue de )on goût. La plupart furent traduits en latin, en italien et en allemand. Voici \es titres singuliers de quelques-uns : l"* Les saints accords de Philagie avec le Fils de Dieu; — ^ La riche alliance de Philagie avec les saints du paradis ; — 2r La Pédagogie céleste; — W' L instruction de Philagie pour vivre à la mode des saints. Paul de Barry est aussi l'auteur du Pensex-y bien,
BASILE, pieux et savant évéquo doSéleuc\\)t fut déposé au concile de Chalcédoinn, en hoi, pour avoir souscrit au concile d'E*
phèse; mais il reconnut sa faute et fut rétabli. Nous signalons plusieurs de ses sermons, son travail sur l'oflice des pasteurs, sur rhuniilité et ses exhortations aux pécheurs. Ses ouvrages conviennent à ceux qui ont des âmes à conduire.
BASILE, qui de mendiant devint empereur et empereur assez sago et vertueux, ce qui était rare en ce temps-là, nous a laissé des Avis à son flis, où l'on trouve de bonnes maximes de piété chrétienne.
BASILE (Saint), surnommé le Grande naquit en 329, à Clésarée en Cappadoce. 11 alla continuer ses études è Gonstantinople, où il profita des leçons des plus célèbres philosophes, puis à Athènes, où il cultiva l'amitié de saint Grégoire de Nazianze. Il revint de là à Césarée, où il plaida
3uelques causes avec succès. Hais bientôt, écouté du barreau et du monde, il alla s'ensevelir dans un désert de la province du Pont, oùsa sœur Macrineetsa mère Emilies'étaienl déjà retirées. Saint Grégoire et plusieurs autres vinrent se former à la vertu dans la solitude de Basile. Après la mort de l'évèque de Césarée, en 369, Basile fut élu, contre son gré, pour lui succéder. L'empereur Valons, partisan fanatique des ariens, essaya do l'engager dans cette secte, et employa auprès de lui les prières et les menaces. Mais ce fut en vain : ni la crainte do subir Texil ou la perte do ses biens, ni la menace de la mort, rien ne fut capable d*ébranler le saint évoque. Cette grandeur d'âme désarma Valens. Basile mourut en 379, laissant de volumineux écrits. On y trouve des Homélies ; des Commentaires ; des Traités de morale, et enfin des Lettres où les fondateurs des monastères occidentaux ont puisé bien des points de leurs constitutions, et où l'on admire plusieurs avis fort judicieux que la plupart des moines ont pris pour leur rèjjlo. Dans ces divers ouvrages de saint Basile, tout respire une élégance, une pureté que la solitude n'avait pu altérer. Son styfe est élevé et majestueux, ses raisonnements profonds, son érudition vaste. Ses écrits étaient lus de tout le monde, môme des pViens. On lo comparait aux plus célèbres orateurs de l'antiquité, et on doit le mettre au rang des Pères de l'Eglise les plus éloquents. La Vie de saint Basile a été écrite par Godefroi lier-
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manl, doclcur de Sorboniic, 2 vol. in-i", 167 V.
BASTIDE (Warc), Bénédiclin de la congrégaiîon de Saint-Maur, nnquit à Saint- Benoîl-du-SauIt, en Berry. Il fil profession h Saint-Auguslin de Limoges, en 1616. 11 [}assa par toutes les charges de son ordre, ce qui ne l'empêcha pas de composer plusieurs ouvrages, tous traitant de spiritualité, parmi lesquels on remarque : !• Des Dircctions pour les novices ; — 2" des Méditations: — 3* Traité de Vesprxt de la congrégation de Saint'Maur; — le Carême bénédictin. Marc Bastide mourut à Saint-Denis, le 7 mai 1668, dans de grands sentiments de piété.
BAUDRAND (Barthélemi), Jésuite, né à Vienne, en Dauphiné, entra jeune dans la société, et après sa suppression se retira à Lyon, oii il s occupa de la composition d'ouvrages de piété bien connus et estimés des I ersonnes religieuses et des ecclésiastiques qui les dirigent. Ces ouvrages sont : 1" Uista ires édifiantes et curieuses tirées des meilleurs auteurs; — 2" rAme contemplant les grandeurs de Dieu^ avec VAme se préparant à l'Eternité, Lyon, 1775, in-12; — 3* IWme élevée à Dieu, etc., Lyon, 1776, in-12; traduite en Allemand, Ausbourg, 1790; — 4" VAme éclairée par les Oracles de la sagesse, dans les paraboles et béatitudes étangéliques^ Lyon, 1776, in-12; — 5* VAme affermie dans la foi, Lyon, 1776. in-12; — 6* VAme intérieure ou Conduite spirituelle dans les voies de Dieu, Lyon, 1776, in-12;— 7* Gémissements d'une âme pénitente ; — 8* Réflexions, Sentiments et Pratiques de piété; — 9" Panégyriques des saints, etc. Le pieux Baudrand, qui n'est connu que par ses ouvrages, auxquels il n'avait pas mis son nom, et sur la vie duquel on n'a pas de détail, est mort le 3 juillet 1787.
BÉATIFICATION. — Voy. Canoi^isatio».
BEATITDDE (Motifs de). —On sait que les faux mystiques ont prétendu qu'il y avait un certain amour pur tellement désintéressé qu'il excluait tout motif de béatitude; c'était pour eux le beau idéal de l'amour des parfaits; or celte doctrine ensei gnée par 1 école quiétiste, est certainement contraire à l'Ecriture.
En efftl, ce motif de béatitude est également proposé h tous dans les termes les plus généraux sans aucune restriction, de sorte qu'on n'en peut excepter personne. 11 n'y a point de restriction dans les huit bé?.litudes; il n'y en a point dans cette parole. Réjouissez-vous, parce que vos noms sont écrits dans le ciel, ni dans toute VEpitre aux lîébreuXf où la cité permanente nous est proposée, ni en aucun des endroits de l'Ecriture, où toute l'Eglise, sans distinction de parfaits et d'imparfaits, est mise en mouvement vers le ciel.
Ce motif nous est proposé avec le grand cl premier commandement, qui est celui d'aimer Dieu; ce qui parait par ces paroles du Deutéronome : Ecoute, Israël, et prends garde à observer les commandements que te donne le Seigneur ton Dieu, afin que lu sois
heureux (ul bene sit (ibi), que iu sois mulii^ plié, et que tu possèdes la terre où coulent le tniel et le lait, comme le Seianeur te Va pro^ mis. Cette (erre où coulent Te lait et le mie), est pour nous la patrie céleste, qui est la terre des vivants et le royaume de Dieu, à quoi lo Seigneur attache le coromandemenl en ces termes : Ecoute, Israèt, le Seigneur notre Dieu est un seul Dieu. Tu aimeroM le Seigneur ton Dieu de tout ton cœur^ de toute ton âme, et de toutes tes forces.
11 n'est pas ici question de discuter les motifs de l'amour de Dieu spéculatifs, généraux, immé<liats , subsidiaires , ou autres dont on dispute dans l'école; mais seulement de considérer les choses que Dieu veut unir ensemble en «quelque manière que ce soit; qui sont d'aimer Dieu è titre de Seigneur; ce qui est uu titre relatif à nous : à titre de notre Dieu, Deum tuum^ d'un Dieu qui veut être à nous en toutes manières, et autant par ses bienfaits que par son empire naturel : et enfin , avec le motif de désirer d'être heureux, et de posséder la terre qu'il nous a promise.
Ces annexes, inséparables du premier commandement, ont la même étendue que le commandement même, et entrent dans les motifs, sinon spécificalifs , dont il ne nous importe pas à présent, du moins excitalifs de i'amour de Dieu, comme il parait encore dans ces paroles du Deutéronome : Regarde que le ciel, et le ciel des deux, est au Setgneur ton Dieu, avec la terre et tout ce
Îu'elle contient ; et toutefois le Seigneur ton Heu s^ est attaché et collé à tes pères (couglu* tinatus est), et les a aimés et leur postérité après eux : pour en venir à conclure» Aime donc le Seigneur ton Dieu, ce qui montre que l'union de Dieu avec nous pour nous rendre heureux, et son amour bienfaisant» entre en quelque manière que ce soit dans le motif de Taimer, et ne peut en être absolument séparé. Bossuet.
Ce motif de notre béatitude n'entre pas . seulement dans le culte de l'Ancien Testament, comme il paraît par ces passages : Heureux Vhomme qui ne marche point dans le conseil des impies : heureux ceux dont les péchés sont remis : heureux ceux qui marchent sans tache dans la voie du Seigneur ; et. cent autres de cette nature : mais il est encore présupposé , comme un fondement do la nouvelle alliance, dès le sermon sur la montagne , où Jésus-Ciirist commence à établir la loi nouvelle par les huit célèbres béatitudes, qui sont le fondement de ce grand édifice.
, Jésus-Christ, en proposant ce motif, n'use pas de paroles de commandement, mais il procède en présupposant que de soi il est voulu de tout le monde, et le donne aussi pour motif commun de tous les commandements qui doivent suivre dans les 5*, 6* et 7' chap. de saint Matthieu.
Ces commandements regardent les parfaits comme les autres, et même plus que les autres, puisque Jésus-Christ y établit rcxcellence de TEvangilo par-dessus la loi ♦:
BEA
D'ASCETISMF.
BEA
ainsi les béalitudes, qui en sont les fondements et les motifs, les regardent aussi.
Le motif de la récompense est clairement exprimé par ces paroles adressées à tous : Quoi I vous ne vouleijoas venir à moi pour avoir la vie? (Joan.) Qu'est-ce que venir à lui, sinon s*unir h lui par une foi vive, ce gui revient à cette parole : Alaitre^ que ferai'je pour posséder la vie éternelle? [Luc.) Celui qui parle ainsi, déclare assez de quel motif il est poussé; et loin de Ton détourner, le maître céleste, après lui avoir fait réciter le commandement de la charité, le confirme dans son intention en lui disant : Faites cela^ et vous vivrez.
Pour exclure toute exception, ce motif est proposé nommément aux plus parfaits, h ceux qui font les plus grands miracles, lorsqu*on leur dit : JSevous réjouissez pas de ce que les démons vous sont assujettis^ mais de ce que vos noms sont écrits dans le ciel : il est proposé à ceux qui souffrent persécution pour la justice (Matlk.)^ qui sont au plus haut degré de la perfection chrétienne^ auxquels on dit néanmoins : Réjouissez-vous et tressaillez de joie ^ parce que votre récompense est grande dans le cietf ce que Jésus- Christ confirme, lorsqu'il promet le centuple avec la vie éternelle; il est proposé h ceux qui ont pour lui un si grand amour, qu'il leur fait quitter pour son nom leurs maisons, leurs frères, leurs sœurs, leur père, leur mère, leur femme, leurs enfants, leurs terres ; ce sont sans doute les plus parfaits : et toutefois, il ne trouvD pas indigne d'eux, ni de lui, demies exciter par la récomoense éternelle.
Si on répond que ce motif doit être proposé à tous les justes, et môme aux plus f>arfaits, mais non pas précisément comme e motif de la charité; on oublie cette parole de saint Paul : La fin du précepte est la charité; ce qui montre que Dieu se pro[X)se, dans tous les préceptes, de la faire régner on nous déplus en plus; et c'est aussi ce qui a fait dire à saint Augustin « que !'£criture ne défendait que la convoitise, et no commandait que la charité : Non vetat nisi cupiditatem, non prœcipit nisi chnritatem.
Les exem[)les secondent les préceptes :
Abraham est le père des croyants et le modèle de la justice chrétienne, môtuc dans les plus parfaits. Son premier pas a été de tout quitter pour Tamour de Dieu, et de le suivre aveuglément; et néanmoins Dieu ne juge pas indécent d'attirer par la ricompcuse un homme si parlait, en lui disant : Je suis tan protecteur et ta trop grande récompense {Gen,)', à quoi Abraham consent en disa it : Seigneur, que me donnerez-vous? parce qu'on ne peut mieux répondre à la liberté de Dieu ^'en Tacceplant.
Moïse est si parfait, que lorsque Dieu lui promet Jésus-Christ, il se sert do ces paroles : Je leur donnerai un prophète comme vous, (sicut te) [Deut,], ce qui montre qu'il devait élre la plus parlaile image de Jésus- Christ, cl néanmoins saint Paul no croit pas se rabaisser ea disant que s'il préférait à
tous les trésor s de V Egypte V opprobre de Jésus- Christ, c'est parce quil regaraait à la récompense. {Hebr.)
Si Ton répond que lorsqu'il agissait par cette vue, il n'était pas encore si parlait, ou qu'en tout cas, ce n'était pas là sa plus parlaite action, il faudrait rendre raison pourquoi c'e>t ce!le-lh que saint Paul remarque, et demander s'il voulait par là dégrader Moïse, un si parfait ami de Dieu, qui dès lors, étant devenu grand, ne voulut plus élre le fils de la fille de Pharaon (Uebr.), ni changer pour cette naissance royale, la sienne, si méprisée et si haïe dans l'Egypte. Il faudrait aussi expliqu r si ce n'est pas au plus haut état de la perfection qu'il disait à Dieu : Sifai trouvé grâce devant vos yeux, montrezmoi votre face (Exod.), et encore : Montrezmoi votre gloire : et Dieu répondit : Je vous montrerai tout bien, [Exod.) Que ne disait-il une fois à ces parfaits qu'ils étaient encore trop intéressés, et que contents de rainier sans rien désirer de lui, ils ne devaient pas demander de voir sa face.
J'en dis autant do David, cet homme selon le cœur de Dieu, qui confesse qu'il a incliné son cœur à observer les commandements, à cause de la récompense. {Ps. cxviii.) Je me suis souvent étonne de quelques auteurs scolastiques, qui, pour éluder ce passage, remarquent qu'il est cité dans I hébreu un peu autrement, sans considérer qu'il est indiqué nrécisémcnl selon la version Vulgale pour le concile de Trente, pour établir le motif de Ja récompense. Les Septante y sont conformes; saint Jérôme en traduisant selon Phébreu, et pour en mieux prendre l'esprit, a mis, propter œternam retributionem; cotte version eit conforme à l'esprit de David, qui dans ce psaume, l'un des plus parfaits et des plus profonds, ne cesse de s'exciter par tous les motifs à aimer Dieu, comme on le voit par ces mots : Ketribue servo tuo, récompensez votre serviteur; et par ceux-ci, dans la sécheresse : Quand me consolerez-vous? quando consolaberis me? et autres semblables pour ne pas parler des autres psaumes, où il disait : Le Seigneur est mon partageetmonhérilage.. : Je ne lui demande au une chose que je ne cesserai de lui demander,... Que désirai-je dans le ciel, et qu'ai-je voulu sur la terre? Vous êtes le Dieu de mon cœur^ et Dieu est mon partage vour jamais; et autres endroits sans nombre. Il ne reste plus qu'a dire qu'Abraham, Moïse et David étaient de ces saints qu'il fallait laisser dans ces motifs imparfaits et intéressés.
On ne peut donner un autre sens h ces exemples de Moïse et de David, sans encourir la condamnation du concile de Trente qui les rapporte expressément pour montrer qu'on peut « exciter la paresse, etsVncourager par la vue de la récompense, quoique ce soit principalement pour gloiiOer Dieu, » ce qui montre qu'il reste toujours dans la nature, et même dass les plus grands saints, un fond do paresse qu'il faut exciter par le motif de la recompense. ^'
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Il y n donc plusieurs motifs craimcr Dieu : rcicellence de sa nature, comme quand on dit : Le Seigneur est grand, Magnut Dominus: sa bonté communicative, ou, ce ;qui est la mémo chose, sa magnificence, comme quand on dit et qu'on répète a?ec un Tîf sentiment : Louez le Seigneur parce qu*ii est bon, et sa miséricorde est éternelle,
Juoniam in œtemum miserieordia ejus; le ienfait particulier de la création, comme quand on dit : H nous a faits, et nous ne nous sommes pas faits nous-mêmes : Ipse fecit noSf et non ipsi noi : tous les bienfaits réunis, lorsqu'on dit : Je vous aimerai^ Setgneur^ qui êtes ma force; le Seigneur est mon appuis mon refuge^ mon libérateur^ mon DieUf mon secours , et f espérerai en lui : où l'on prend pour motif de son amour, les grâces reçues, et celles qu'on en espère.
C'est un grand motif surtout de l'aimer pour la rémission de ses péchés, et si elle n'était pas un des motifs des plus naturels d'un grand amour, Jésus-Christ n'aurait pas dit que celui à qui on remet plus aime plus^ et que celui à qui an remet moins^ aime moins. {Lue.) Il s'agit certainement de l'amour de charité, puisqu'il s'açit de l'amour à qui les péchés sont pardonnes : Plusieurs péchés lui sont pardonfUsfdU'iUpareequ^elle a beaucoup aimé: c*est donc s'opposer directement a l'intention et k la parole de Jésus-Christque d'ôt^r ce motif k la charité.
Cest encore un grand motif d'aimer Dieu, que d'être préTena de son amour, et le disciple bien-aimé dont Tamour était si parfait en est si ému, qu'il s'unit k tous les fidèles pour dire arec eui d'une seule Toix : Aimons donc Dieu, puisqu'il nous a aimés le premier, quoniam ipse prior dilexit nos; quoniam par cette vue, par ce motif. La charité a donc plusieurs motifs nécessaires en tout état, elle en a une infinité, puisqu'elle en a autant
Îu'il y a, pour ainsi parler, de grandeur en lieu et de bienfaits envers l'homme.
Tous ces motifs sont compris dans l'oraison dominicale, qui n'est pas moins l'oraison des parfaits que des imparfaits; et l'on y joint l'excellence de la nature divine k la grandeur de ses bienfaits, d'abord sous le nom de Père, ensuite en le regardant dans les cietêXf oii il jouit de sa grandeur et où il en fait jouir ceux qu'il aime : toute la tra« dition reconnaît que, par la première demande, son nom saint en lui- môme devait être sanctifié en nous : que son règne en luimême toujours invincible devait nous arriver; que sa volonté, toujours accomplie dans le ciel, le devait être en nous et par nous, en sorte que nous fussions saints et heureux; et ainsi du reste, où la charité
Ëarfaite nous fait joindre la grandeur de ieu k notre bonheur et k ses bienfaits. Quand donc, en considérant tous ces motifs de la charité, on demande, en théologie, quel est le premier et le principal, ou, ce oui est la même chose, quel est l'objet spécilique de celte vertu, on demande quel est l'objet sans lequel elle ne peut ni être, ni $tre entenduei l'objet qu'on ne peut séfarcr
d'elle, pas même (>ar abstraction et par la peiséc; et on répond que c'est l'excelleiioe et la perfection de la nature divine; mais eo pratique on ne prétend pas dire qu'on doive négliger les autres motifs, ou les regarder comme faibles, ou, ce qui serait encore plus faux, les exclure d'entre les motifs de la charité; ce serait contredire directement l'Ecriture. On peut bien n'y pas penser toujours, et le seul objet qu'on ne peut pas séparer absolument des autres, même par la conception et la pensée, c'est celui de l'cxcellence et do la perfection divine: car qui peut songer seulement k aimer Dieu sans songer que c'est k l'être parfait qu'il se veut unir? C est la première pensée qui vient k celui qui l'aime; et sans elle on ne connaît même pas les bienfaits de Dieu, puisque ce qui en fait la valeur est qu'ils viennent de cette main divine et parfaite qui donne le prix k ses présents.
BEATITUDES. — Los huit béatitudes sont comme le fondement de cette morale sublime dont Jésus-Christ a posé les principes dans son premier discours sur la montagne. Ce sont les règles de la perfection chrétienne, et les dispositions habituelles de l'Ame qui marche k la poursuite de son bonheur éternel.
Pbbmière BéiTiTUDB. La pauvreté d^$sprit. — Par cette pauvreté d'esprit, nous nous affranchissons de tous les embarras du siècle, qui sont comme autant d'entraves k l'Ame chrétienne ; nous aspirons uniquement k être riches des biens de Dieu, et nous prenons la voie qui mène k la vie des anges. Cette vertu ne suppose pas seulement qu'on a su vaincre tous les désirs criminels et qu'on est convaincu de la vanité de toutes les choses de la terre, mais elle est encore une preuve que Thumililé règne dans le cœur, et que la vaine gloire y a fait place k la basse opinion de soi-même; disposition qui est le fondement de toutes les vertus, et attire infailliblement les dons de la grAce. Les plus hautes et les plus sublimes leçons nous ont été données par le Fils de Dieu sur cette double pauvreté d'esprit, que l'on retrouve dans sa doctrine et dans ses exemples.
Sbgondb BÉATiTUDB. Lcs larmcs. — Par les larmes de la componction nous purifions nos cœurs, nous les ouvrons au règne de la grAce, k la joie, k la paix intérieure, et nous y allumons toutes sortes de saints désirs pour le ciel.
TaoïsikME BÉATiTUDK. La douceur, — Par la douceur, nous asservissons la colère et toutes les passions qu'elle irrite en nous. La morale et la conduite du Sauveur nous apprennentque, parmi les vertus chrétiennes, oiie tient un des premiers rangs, et qu'elle est d'une extrême importance pour le salut. Il n'en est point, en effet, d une pratique plus étendue, et qui contribue davantage à assurer la paix de notre Ame, soit avec le prochain, soit avec nous-mêmes. Il n'en est point qui nous aide davantage k soumettre notre orgueil, k réprimer l'ambition, k étouffer Tenvio, k nous guérir de la vanité,
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de Tamour-ppopre, de la curiosité, des mauvais soupçons, do la trop grande crédulité, de la précipitation, de la négligence et de la légèreté ou irréflexion de l'esprit. Elle semble être la seule béatitude à laquelle Notre- Seigneur promet expressément les récompenses de la terre avec celles de Téternité. Heureux les hommes doux , parce quHls pos^ séderont ia terre. Paroles qu'il ne faut pas entendre des biens ou des richesses de ce monde, qui ordinairement embarrassent et
f possèdent plus l'homme ({u'il ne les possède ui-même. Ce qu'elles signifient, c'est que ceux qui possèdent les biens de la terre en jouissent avec consolation, avec plaisir et tranquillité d'esprit, parce qu'ils savent en jouir et en user selon les vues de Dieu. Avec cette paix intérieure, on goûte vraiment toutes les jouissances que l'on tient de sa providence toute paternelle; elle nous assure les bénédictions du ciel, nous gagne l'affection du prochain; elle triomphe enfin de la malice et de la méchanceté même, en apaisant les hommes les plus emportés, et (pielquefois en nous rendant chers à nos
f)ropres ennemis. C'est ce que nous enseigne e saint roi Prophète, lorsqu'il dit : La terre tombera en héritage à ceux yui sont doux^ et ils se verront comblés de jote, dans Vabondouce d*une paix constante et invariable. Un bien médiocre vaut mieux au juste qui jouit de cette paix^ que les grandes richesses des péd^eurs.
QuàTBifeMB BiATiTUDB. La faim et la soif delà justice. — Par la faim et la soif de la justice, c'est-à-dire, par les désirs ardents, {Mr la demande fervente et la poursuite continuelle de toutes les vertus, par les efforts que nous faisons pour croître en sainteté et en grâce, nous dilatons la capacité de notre cœur, nous sentons croître en nous le goût des choses spirituelles, nous jetons les iondéments d'une immeqse fortune pour l'éternité, et chaque jour nous multiplions nos trésors pour le ciel ; car, le commencement de la sagesse, c'est de la désirer avec ardeur. Plus nous dilatons notre cœur par la véhémence de nos soupirs, plus Dieu nous remplit de ses dons et de ses grftccs dès cette vie, el dous remplira un jour des biens de la gloire.
GiNQUiÀMB BÉATiTUDB. La miséricordc. — Par la miséricorde, c'est-à-dire par le sentiment de compassion qui nous inspire la volonté et la résolution de secourir tous ceux qui gémissent sous le poids des misères temporelles ou spirituelles, et par la disposition à pardonner toutes les injures personnelles, nous imitons le Père des mfsérioordes et nous l'engageons à se montrer miséricordieux envers nous; c'est là le seul fondement de toute notre espérance et de tous les droits que nous avons de pouvoir prétendre à sa grâce et à sa gloire. Nous ne voyons qr.e misères en ce monde, soit en nous-mêmes, soit dans tout ce qui nous en* viroune. Telle est la bonté de Bleu, que dans une si triste condition, nous ne trouvons de remèdes à ngs pro^ires maux que dans la
pratique dâ la miîjéricordo envers les autres.
SixiftMB BÉATITUDE. La pureté du cœur. — La pureté du cœur ou le détachement de toute affection aux choses qui passent, attire sur nous les srâces par lesquelles Di^u manifeste les richesses de son amour en celte vie, en attendant qu'il se découvre à nous face à face dans sa gloire pendant toute l'éternité. Cette vertu n'est pas une condition moins essentielle pour être saint que pour être heureux, soit dans ce monde, soit après cette vie. Klle porte Dieu, la sainteté même, à venir habiter en nous par sa çrâce, pour commencer ici-bas l'union spirituelle qui doit nous consommer en lui éternellement dans le séjour de sa gloire. Ainsi, tout homme qui a le cœur pur verra Dieu, selon la promesse du Sauveur, en ce sens que, durant les jours de son pèlerinage, il aura une connaissance plus parfaite do sa bonté et de ses mvstères, en ce sens qu'il mettra ses délices a les contempler dans la lumière de la foi, en attendant qu*il les contemple éternellement lui-même dans sa gloire.
Septièmb béatitude. Vesprit de paix. — Par l'esprit pacifique, nous devenons l'imago de Dieu lui-onême et nous portons sur nous un caractère de ressemblance avec Dieu, ce qui est le propre de ses enfants. Il est le Dieu de la paix, et Jésus-Christ son Fils est appelé l'ange et le prince de la paix. 11 a légué la paix à ses aisciples, comme le dernier présent de la tendre charité qu'il leur portait, et la dernière prière qu'il fit avant sa passion, fut pour la paix et l'unité de son ^lise. Si nous chérissons cette sainte paix, et si nous prenons soin d« la cultiver, nous la conserverons premièrement dans nousmêmes, en résistant au péché et en subjuguant nos passions. Secondement, avec les autres, par une conduite chari!able, douce et souverainement ennemie de tout ce oui pourrait altérer l'union etlaconcorde. Tâchez d'avoir la paix avec fout le monde^ dit saint Paul, et de conserver la sainteté^ sans laquelle nul ne verra Dieu. Vivez en paiXi si cela se peut^ dit-il encore, et autant qu*il est en vous^ avec toutes sortes de personnes. Il dit, si cela ss peu/, parce que, malgré la disposition où nous devons toujours être, pour le bien do la paix, de nous dépouiller de nos propres droits, nous ne devons cependant pas abandonner ceux de Dieu, en renonçant à notre foi ou en violant sa sainte loi, et en trahissant la vérité, ne fût-ce que dans un seul r>tnt. Les méchants veulent-ils nous forcer des actions incompatibles avec nos devoirs essentiels, nous devons leur résister, au péril même de notre vie; mais nous devons aussi les traiter en esprit de pa x, autant qu'il est en notre pouvoir, c'est-à-dire, leur pardonner tout le tort qu'ils nous font, et leur rendre le bien pour le mal; montrant ainsi combien nous désirons sincèrement conserver la paix à quelque prix que ce soit.
Cette disposition suppose qu'on a déjà su établir dans son âme le fondement de beaucoup d'autres grandes vertus, comme ia
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parfaite liumilil<S In liouneur» la effrité et la piété; car oMa (*$t un des plushaftls îlegrés do la perfection chrélienno et un des plus beaui traits do l'iinago do la divinité formée en nous par l'esprit de Jésus-Christ. Il nVst donc pas étonna!it que Tadorable Trinité se plaise à habiter dans une âme si riche en vertus, et déploie en elle les trésors de sa toute-puissance et de son infinie i)onlé,qu*clle la comlile de ses grâces, et qu'elle répande en elle ses chastes délices. L'esprit de paix qui règne en elle est une sorte de titre à ses faveurs les plus chères , et particulièrement h la dignité d'enfant de Dieu , par la resse:nblance avec Dieu , et par les prérogatives do grâces dont il Thonoro.
HtiTiÈUE BÉATITUDE. La pa/i>nre dans Ifn persécutions. — Le dernier et le degré le (dus parfait de béatitude est réservé à ceux (pii souffrent persécution pour la justice, avec l>atience, douceur, résignation et charité. Los souffrances, nrises dans l'esprit du christianisme, appellent à leur suite toutes ces vertus avec beaucoup d'autres et les élèvent jusqu'à l'héroïsme. Elles sont le remède le plus efficace contre toutes les maladies de r âme , et nous assurent un poids immense de gloire dans le ciel. C'est le sens de ces paroles : Le royaume des deux leur appar^ lient. L'homme , en elfot , no peut otfrir à Dieu un sacrilico plus parfait de lui-môme , f»uisqu'ile.Ht accompagné des vertus les plus sublimes et du degré do ferveur le plus (parfait , ou de tout ce aue le divin amour peut ins|jirer déplus généreux ; car nos sacriQces n'ont de merito devant Dieu , qu'à proportion de celte ferveur ; il no lui manque donc rien pour prétendre au plus haut degré do gloire. Do là cette doctrine de saint Jacques : Considérez^ mes frères ^comme un grand sujet de joie les diverses afflictions qui vous arrivent • sachant que répreuve de votre foi produit la patience. Or la patience est parfaite dans ses œuvres ; pratiquez-ta fidèlement , et vous serez des hommes parfaits , des chrétiens accomplis , en qui Dieu trouvera tout ce quit récompense dans ses élus.
Les vertus renfermées dans les huit béatitudes sont autant de vertus morales d*un ordre sublime et héroïque ; mais pour appartenir aux béatitudes, il faut qu elles aient des motifs surnaturels pour fondement, qu'elles soient infuses dans Tâme par une grâce spéciale , qu'elles découlent du pur amour uo Dieu, qu'elles soient par conséquent élevées à un ordre supérieur et conformes à la dignité de leur source.
Los vertus morales peuvent bien s'acquérir jusqu'à un certain degré par les forces naturelles et à Taide des motifs que suggère la simple raison. Mais dans les hommes d*oraison , remplis do ferveur et de charité, elles deviennent infuses ^ et s'obtiennent de nouveau d'une manière bien plus noble et bien plus parfaite que par les efforts et les arles répétés , cjui en laisaient auparavant des vertus acquises. Wiisi riiumililé, quand elle est in fuse ^lïontiQ à l'âmo une vue bien plut profonloi et une connaissance bien
plus vive de sa l»a<:scsso et de son néant , qu'elle ne pourrait l'acquérir pardes nioj'cns naturels, r|uand même elle serait assistée des grâces actuelles ordinaires. De là il {arrive qu'il lui semble être transportée dans une nouvelle région do lumières, où elle voit et ofi elle sent les plus importantes vérités avec bien [dus de clarté oue jamais, selon la remarque de saint Thomas , et qu'e:lo s'élève beaucoup plus haut dans la voie de la perfection , par des actes bien supérieurs aux voies ordinaires.
BEAUMONT ( Guillaume-Robert-Philippe- Joseph de ), curé de Saint-Nicolas de Rouen, SI ville natale, mourut au mois do septembre 17G1 , regretté do son troupeau qull éiiitlait et instruisait. On a de lui quelques ouvrages ascétiques, qui ne sont pas du p: emier ordre : 1* De V Imitation de la sainit Vierge ; — 2* Pratique de la dévotion du divin Cœur de Jésus; — 3* Exercice du parfait chrétien; — i* Vie des saints , en 2 vol. ; — 5" Méditations pour tous les jours de Pmih née , etc.
BEAUVAIS ( Vincent de ) , Dominicain , ainsi appelé du lieu de sa naissance, s'acquit Testimeduroi saint Louis et des princes de sa cour. Ce pieux monarque l'honora du titre de son Icaeur , et lui donna inspeotion sur les études des princes ses enfanta. Vincent mourut en 126i. On a de ce savant religieux : i** Spéculum majus , vaste collection divisée en quatre parties : Speculumno' turale^Speculumdoctrinale^ Spéculum Mom/e, Spéculum historiale; — 2r Un Traité de Nésh cation des princes , et quelques autres traités on latin écrits d'un style assez barbare. La collection de ces ouvrages a été publiée à Douai en 162^.
B£DË (Le Vénérable), docteur de l'Eglise, le plus savant homme de son temps en Angleterre et peut-être la plus vive lumière de TEglise universelle au viii* siècle, passa presque toute sa vie au monastère de Jarrow, au diocèse de Uexham. 11 écrivit sur la philosophie, l'astronomie, l'arithmétique, le calendrier, la grammaire, l'histoire ecclésiastique, etc. Ses œuvres théologiques composaient cependant la principale partie de ^es ouvrages. On trouve dans ses écrits beaucoup do clarté et de précision. Il y règne une aimable simplicité, avec un ton de franchise» de (ûélé, do zè!e, qui intéressent vivement le lecteur. La candeur et l'amour de la vérité caractérisent ses livres historiques. Personne ne sanctifie mieux ses études par une vie innocente et le plus pur désir du bien et de l'utilité du prochain. Aussi Dieu s'en est-il servi nour éclairer l'Eglise dans un siècle où la lumière commençait à faire défaut par suite des invasions des Barbares. 11 a eu la gloire do compter parmi les plus brillants flambeaux qui éclairaient le monde dans ces siècles malheureux ; il fit des efforts inouïs pour renouer les anciennes traditions de la science avec le monde nouveau. Une de ses gloires fut d'avoir formé Alcuin, le précepteur des Gaules. On nous pardonnera de donner uno
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liste un peu étendue des ouvrages de ce grnnd hoinnie ; tous, môme ceux qui ont drs titres profanes , resnirent une odeur de piété et de sainteté. (Voir le Catalogue^ au tome II.)
BEGARDSou Bkohards. — Secte do faui mystiques ou de fau% dévots* qui parut en Italie, en France et en Allemagne sur la lin du XIII* et au commencement du xiv* siècle.
Avant cette époque, les Albigeois et les Vaudois s*étaionl fait remarquer par un extérieur simple « mortiQé , dévot ; plusieurs renonçaient à leurs biens, vaquaient à la prière et à la lecture do rKcriture sainte, faisaient profession de pratiquer les conseils évangéliifues. Cette régularité vraio ou feinte, comparée h la ?ie licenoieuse de la plupart des catholiques , et d'une partie du clergé, avait contribué beaucoup aux progrès de Thérésie et au discrédit de la foi catholique. Plusieurs personnes, touchées de ce malheur, sentirent la nécessité de réformer les mœurs et de tenir une conduite plus conforme aux maximes de TEvangile, c'est ce qui fil naître la multitude d ordres religieux et de* congrégations que Von vit éclore dans les temps dont nous parlons. Les esprits une fois tournés do ce côté-1]^, seraient encore allés plus loin, si le concile de Latran, tenu Tan 1213, n^avait défendu d^établir de nouveaux ordres religieux , de peur que leur trop grande diversité ne mit de la confusion dans f Eglise.
Plusieurs séculiers, sans prendre Thabit religieux, formèrent aussi des associations de piété, et s'unirent entre eux pour vaquer à des pratiques de dévotion ; mais par lo défaut d'instruction et de lumière, plusieurs donnèrent bientôt dans Tillusion, et d*un excès de piété tombèrent dans un excès de libertinage. Tels furent ceux que Ton nomma beggards, frérots ou fraticelles, dulcinistes, apostoliques, etc. Ces dilTérenies sectes n'avaient entre elles aucune liaison ; elles ne se ressemblaient que par la manière dont chacune s^était égarée de son cdté.
Il faut distinguer des beggards de plusieurs espèces. Les premiers furent des franciscains austères que l'on appelait les spiri' tuels :i\s se piquaient d'observer la règle de Saint-François dans toute la rigueur^ de ne rien posséder en propre ni on commun. Je vivre d'atjmônes, d'ôlrè couverts de ballons,.ctc« Comme ils se séparèrent de leur ordre et refusèrent d'ol>éir à leurs supérieurs, Boniface VUl condamna ce schisme vers l'an 1300. Alors ces révoltés se mirent à déclamer contre lo Pape et contre les évoques ; ils annoncèrent la réformation prochaine de l'Eglise par les vrais disciples de Saint-François, et adoptèrent les rêveries de l'abhe Joachim, etc. Ils attirèrent dans leur parti un bon nombre de frères lais du tiers ordre do Saini-François, que Ton nomme fraticelles ou petits frères, en Italie bisochi ou besaeiers, en, France bé*
Dictions. dAsc^,ti.smf.. I
?utfis, dans îes Pays-Bas et en Allen^agiio eggards;AQ \h tous ces noms furent doi^iés h la sectes en général : comme tous les prédicants, ils en imposèrent par leur exté^ rieur mortifié et firent des prosélytes
Au commencement du xtv* siècle, il s'en trouvait un grand nombre en Allemagne, le long du Rhin, surtout à Cologne; et comme leur fanatisme était allé toujours en croissant, leurs erreurs se réduisaient à huit chefs principaux. 1** Ils prétendaient que l'homme peut acC|Uérir en celte vie un tel degré de perfection, qu'il devienne impeccable et no puisse plus croître en grâce. 2* Ceux qui sont parvenus à ce degré n'ont plus besoin do prier ni déjeuner; leurs sens sont tellement assujettis à la raison, (pi'ils peuvent accorder librement h leur corps tout ce qu'il demande. 3° Parvenus à l'état de liberié, ils ne sont plus tenus d'obéir ni d'observer les précep* tes de rSglise. h^ L'homme peut parvenir ici-bas à la parfaite béatitude, et posséder le même degré de perfection qu'il aura dans l'autre vie. Si* Toute créature intelligente est naturellement bienheureuse, et n'a pas besoin de la lumière de gloire pour voir et posséder Dieu. 6* La pratique des vertus est pour les Ames imparfaites; celles qui ont atteint la perfection sont dispensées de les pratiquer. 7* Le simple baiser d'^ine femme est un péché mortel, mais le^ommereo charnel avec elle n'en est pas un, lorsqu'on est tenté. S** Pendant l'élévation du corps do Jésus-Christ, les parfaits ne sont pas obligés de se lever, ni de lui rendre aucun revoecf: ce serait un acte d'imperfection pour eux de se distraire de la contemplation, pour penser h l'Eucharistie ou h la Passion de Jésus-Christ. (Voyez DupiN et le P. Alexandre sur le XIV siècle.)
Ces erreurs furent condamnées dans le concile général de Vienne, sous Clément Y, en 1311 ; mais cette condamnation n'éloufia pas entièrement Terreur ni les désordres oui en étaient la suite. Ils subsistaient encore dans le xv* siècle. Leurs partisans se nommaient alors les frères et les sœurs du libre esprit : on les appelait en Allemagne 6^gards et schuves triones^ traduction du latin sororius; en Bohème pigards ou picards; en France picards et turlupins. Ils avaient secoué toute honte; ils disaient que l'on a^est parvenu à l'état de liberté et de perfection que Qunnd on peut voir sans émotion le corps nu d une personne de sexe différent; pour être conséquent, ils se dépouillaient de leurs habits dans leurs assemblées, ce qui leur fit donner le nom (Vadamistes. Ziska, géné.al des hussites, on extermina un grand nombre Tan 1421. Quelques-uns ont donné, par erreur, le nom de frères picards aun hussites, mais ces deux sectes n avaient rien de commun.
Au xvii* siècle les sectateurs de Molinos ont renouvelé une partie des erreurs des beggards. C'en est assez pour nous convaincre que les anciens Pères do r£glise n'en ont point imposé, lorsquMIs ont attribué les mômes égarements et les mômes turpitudes
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fliixgDOstMiues. Les hommes se ressemblenl dans les (IKriM'cnts sièck*s, et les mêmes p .ssjoiis protluisetil les mêmes effets. {Hisi. de l'Efjlf gallic., 1, m, an 1311.
Hkggahds, Bkgiims et Béglimes, sont aussi les noms qtron a donnés aux religieux du tiers ordre de Suint-François. On lesappelle encore à présent, dans les Pays-Bas, beg^ gards^ parce que longtemps avant qu*ils eussent regu la règle du tiers ordre de Saint- François, et qu'ils fussent érigés en coramunauie régulière, ils en formaient déift dans plusieuis villes^ vivaient du travail de leurs mains, et avaient pris pour patronne sainte Begghe, fille de Pépin le Vieux, et mère du Pépin d*Hérislal, princesse ({ui fonda le monastère d'Andoune» s*v retira et y mourut, selon Siuehcrt, en 692. A Toulouse, on les nomma béguins , parce qu*un nommé fiartlklemi Bécnin leur avait donné sa maison
{K)ur les établir en cette vilte. De cette conormité de nom, le peuple ayant pris octalion de leur imputer les erreurs des beg- /ardu et des béguins, condamnés au concile «le Vienne, les Papes Clément V et Benoît XU iéclarèrent, par des bulles expresses, que tes religieux du tiers ordre n'étaient nullement fobjet des anathèmes lancés contre les beggardsei les béguins répandus en Allemagne. Mosheim dérive les noms beggard^ béguin, bégatU, bigot, dix vieux mot allemand beggen, demander avec imporfunité, prier avec ferveur.
BEGUINE, BEGUINAGE. - C'est le nom qu'on donne dans les Pavs-Bas à des filles ou Veuves qui, sans faire de vœux, se rassemblent pour mener une vie dévote et réglée. PourCtre aggrégé au nombre des béguines, il ne faut qu apporter sudisamment de auoi vivre. Le lieu où vivent les bésuines s appelle béguinage ; celles qui Thabitent peuvent y tenir leur ménage en particulier, ou elles peuvent s'associer plusieurs ensemble. Elles portent un habillement noir, assez sembKible à celui des religieuses. Elles suivent de certaines règles générales, et font des prières en commun aux heures marquées ; le reste du temps est employé à travailler à des ouvrages d'aiguille, h faire de la dentelle, de la broderie, etc., et à soigner les malades. Il leur est libre de se retirer du béguinage. Elles ont ausâi une supérieure qui a droit de commander, et à qui elles sont tenues d'obéir tant qu^el les demeureront dans Teint do béguines.
Il y a dans plusieurs villes des Pays-Bas des béguinages si vastes et si grands qu*ou les prendrait pour de petites villes. A Gand, en Flandre, il y en a doux, le grand et le
ttetit, dont le premier peut contenir jusqu'à luit cents béguines.
Il ne faut pas confondre ces béguines avec certaines femmes qui étaient tombées dans les excès des béguines et des beggards, qui furent condamnés comme hérétiques parie Pape Jt^an XII, et dont il ne reste aucun veslige. (Voyez Beggards.)
BELING AN. — Jésuite. Oo a de lui : Cownaissauce de Jésus-Christ; — Retraite pour
les dames; — Retraite pour tet personnes du monde; — Sur les Vertus de Jésus-Christ.
BELLARMIN, cardinal, né en 1620, l'un des plus illustres et des plus éclairés défenseurs de TEglise et du Saint-Siégc; outre ses œuvres do controverse, on a aussi quelque» ojpuscules qui peuvent être offerts aux spirituels : tels que son Elévation de Ftsprit à Dieu; —Ivs oémissements de la Colombe^ ou du Don des larmes.
BELLECIUS.— Jésuite, auteur de plusieurs ouvrages ascétiques fort estimés •: Medulla ascetica ; — De virtutis solidœ impedimtnlii et in citamentis.
BËLLEVUE (Armand de), religieux Dominicain, ainsi appelé du lieu de sa naissance» en Provence, vivait au xiv* siècle. Il était atlaché au Pape Jean X\ll, qui le fit docteur en tiîéologie, et lui donna remploi de lecteur du sacré palais. Il mourut de 1332 k 133^. On a de lui entre autres ouvrages, des Conférences sur les psaumes^ sous la dénomination pompeuse de Sermones dirini^ei un Recueil ae prières et de méditations sur la rie et les bienfaits de Notre-Seigneur,
BENARD (Dom Laurent), religieux de Tordre de Cluqy, et Tun des promoteurs de la réforme bénédictine, né h Nevers en 1573, avait fait profession de la règle de Saint-Benoll au pri( uré de Saint-Etienne de cette ville. Devenu prieur du collège de Cluny, et zélé pour la discipline et les observances religieuses, il se rendit à 1 abbaye de Saint- Vanne h Verdun, y fit profession le 5 mars 1GI3, suivant la réforme qui venait de s'établir dans cette congrégation. Il fut un des commissaires pour l'érection d'une seconde congrégation qui fut établie en 1618 sous le tihe de Saint-Alaur. Doni Bénard mourut au collège de Cluny, le 21 avril 1620. Ses œuvres ascétiques sont : r Pensées chrétiennes ou Sermons très-utiles à toutes personnes, tant laïques, ecclésiastiques que régulières, Paris, 1616; — 2» De Vesprit des ordres rdiqieux, et spécialement de i esprit de l'ordre de Saint Denoîf, Paris, 1616; — 3- Police régulière tirée de la règle de Saint-Benoît, 1619. Ces ouvra^'es sont pleins d'excellentes choses, propres h inspirer et à n(»urrir la piété.
BKNEDICTINS. - Voy. smst BekoIt (sa vie et sa règle),
BENOIT (Saint), abbé d'Aniane, au diocèse de Mont|)eIlier , était tils d*Aigulfe, comte de Maguelone. Après avoir servi avec distinction dans la maison et dans les armées de Pépin et de Ciiarlemagne, il s'enferma dans un monastère dont il devint abbé. Il se retira ensuite dans une terre do son patrimoine, où il fonda l'abbaye d'Aniane. Ses réformes et son zèle lui firent un nom en France. Louis le Débonnaire l'établit chef et supérieur de tous les monastères de son empire. Benott mourut en 821. On a de lui Codex regularum , qui montre. ce que la règ'e de S;iint-Benott a de commun avec celles des antres fondateurs. Sa vie a éii. écrite iwr Ard(»n Smnr. gdus, et a été publiée eu 1638 par dom Hugues Mén«ird, av; c \ii Concorde desrègles, duuième saint Benoit.
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BENOIT (Saint), naquit en 480, au territoire de Norcia, dans Je duché do Spolète. Il fût élevé à Rome dès sa plus tendre jeunesse» et 8*y distingua par son esprit et sa Tcrtu. A rage de seize ans il se retira du inonde où sa naissance lui promettait de
f;rands avantages. Une caverne affreuse dans e désert deSubiac, à U) milles deRome» fut sa première demeure ; il y resta caché trois ans. Ses austérités et ses vertus Tajant rendu célèbre, unefùulede gens de tout Age se rendit auprès de lui. H bAlitiusqu'à douze monastères. Ses succès excitèrent Tenvio. Il quitta cette retraite et vint k Cassin, petite ville sur le penchant d'une haute montagne. Les paysans de ce lieu étaient idolâtres; a la voix de Benoit, ils devinrent chrétiens. Leur temple dédié à Apollon fut changé en église. On y vit bientôt s'élever un monastère devenu le berceau de Tordre bénédictin. Son nom se répandit dans toute TEurope. Totila, roi dea GothSy passant dans la Campanie, voulut le voir, et |K)ur éprouver s*il avait le don de prophétie, comme on le disait, il lui envoya un de ses oUiciers, nommé Riggon qu'il avait fait revêtir de ses habits royaux, et auquel il avait donné, pour l'accompagner, trois des principaux seigneurs de sa cour avec un nomoreux cortège. Le saint, qui était alors assis, ne l'eût pas plutôt aperçu qu'il lui cria : QiMl/ejK, mon fils^ U$ habiti que vou$ portez ; ils ne ioni pas avoue. Riggon saisi de crainte, at confus d'avoir voulu tromper ce grand homme, se jeta à ses pieds avec sa suite. Lorsqu'il fut de retour, il raconta au roi ce qui lui était arrivé. Totila vint alors lui-médie visiter le saint. A sa vue , il se prosterna à terre, et il y resta jusqu'à ce que Benoit l'eût relevé. Il lut bien plus étonné d'entendre le saint lui dire : « Vous faites beaucoup de mal, et je prévois que vous on ferez davantage. Vous prendrez Rome, vous passerez la mer et régnerez neuf années, mais vous mourrez dans la dixième, et vous serez cité au tribunal du juste juge pour lui rendre compte de vos œuvres... L'événement vériGa la prédiction. Totila, qui en avait été effrayé, se recommanda aux prières de Benoit et fut moins cruel. Ayant pris peu après Napics, il traita les prisonniers avec beaucoup d'humanité. Benoit mourut l'année suivante, en 543, suivant le P. Mabillon, et quelques années plus tard suivant d'autres. Sa rè^le a été adoptée presque par tous les cénobites d'Occident. Sa vie a été écrite par saint Gré-
Îoire le Grand dans le second livre de ses Haloguee. Paul Diacre, moinedu Mont-Cassia en a parlé fort amplement dans V Histoire des Lombards. Son ordre a été, sans contredit, un des plus étendus, des plus illustres et des plus riches. <c II fut longtemps, dit un écrivain célèbre, un asile ouvert a ceux qui voulaient fuir les oppressions du gouvernement golh et vandale.» Le peu de connaissances qui restaient chez les barbares fut perpétué dans les cloîtres. Les Bénédictins transcrivirent beaucoup (l*auteurs sacrés et profanes. Nous leur devons en partie les plus précieux restes de l'antiquité, ainsi que beaucoup d*iu-
ventions modernes. On a reproché a cet ordre célèbre ses grandes richesses, mais on ne fait pas attention que c'est en défrichant avec beaucoup de peines des forêts incultes et des terres ingrates qu'ils se les ont pi*ocurées. Tcl!c ville aujourd'hui flosissnnte n'était autrefois qu'un rocher nu, ou un terrain en friche,devenu fertile sous des mains saintes cl laborieuses. « De quoi, dit un auteur judicieux et équitable, auraient vécu f;rand nombre de solitaires s'ils n'avaient été aborieux?On ne leur donnait ni des terres cultivées, ni des colons pour les faire valoir, puisqu'ils se plaçaient tous dans des déserts. Hais les censeurs de la vie monastique demandent pourquoi renoncer aux affaires do la société, pour aller passer sa vie dans la solitude. G est pour se soustraire aux fureurs des tyrans et des guerriers qui ravageaient tout, qui, cependant, respectaient encore les moines dont la vie les étonnait et dont les vertus leur imposaient. »
Quant à leurs richesses, qui étaient le fruit de leur travail, de leur sage et judicieuse économie, riuel usage en faisaient-ils? On
I)eul bien dire qu*ils ne les avaient que pour es répandre; que, sobres et économes pour ce qui les regardaient, ils n'étaient magnifiques que quand il s'agissait d'orner la maison de Dieu, d'enrichir des bibliothèques, de concourir à des amusements utiles, do porter des secours aux pauvres et aux affligés. Cette observation pouvait s'étendre à tous les religieux qui avaient conservé l'esprit de leur état. L'ordre de saint Benoit a
{iroduit beaucoup de grands hr rames en ous senres, sauf qu'il soit vrait de dire que l'on compte dans sou sein quarante Papes, deux-cents cardinaux, cinquante patriarches, mille six-cents archevêques, quatre mille^ six cents évéques, quatre empereurs, douze impératrices, quatre reines, et trois mille six cents saints canonisés. Ce détail,
Ïuisé dans la chronique de l'ordre de Snintenott, ne peut partir que d'un zèle outré et maladroit. C'est ne savoir pas louer que de recourir h Tcxagération. Dom Bastide, Bénédictin deSaint-Maur, fâché de ce que Mabillon, son confrère, avait retranché Quelques saints dans le grand recueil des Actes des saints de l'ordre de Saint-Benoît, (Tésenta contre lui une requête au chapitre général de 1677; mais ceux qui composaient cotte assemblée n'y eurent aucun égard. {Voy.
Cajetan, Constantin.) Depuis Van 900, l'ordre de Saint-Benoît s est divisé en plusieurs branches. De Ih sont sortis les Canialdules, les Cisterciens, les Gilbertins, les Sy I vesti ins, les moines de Fonlevrault. Toutes ces observances ne sont que des réfornics de l'ordre de Saint-Benoît, qui ont ajouté quelques constitutions particulières à la règle primitive.
On conipte parmi les Bénédictins plusieurs congrégations, telles .que celles deCluny, de Sainle-Uusline, de Savigny, de Tiron, de Horsfëld, de Saint-Maur, etc. La règfo de Saint-Bonott a été imprimée plusieurs fois, et notamment en 173i, en deux vol. in-i%
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Sa règli?. — I-n règle de Saiiil-Bcnoîl, qui a élé celle de presque tous les moines oceidentiiux, résume trop bien la perfection de 1.1 vie monastique, pour ôlre omise dans noire travail.
Saint Benoît la commence par la distinction de qunlie sortes de moines : les cénobites vivant dans une communauté réglée, sons la conduite d'un abbé ; les anacliorèlcs nu ermites, qui, après s'ôlre longtemps exercés dans une communauté, se retiraient pour mener seuls une vie encore plus panaite. Les deux autres genres étaient de la pire espèce: les sarabniie8^(\yù demeuraient deux ou trois ensendile, ou entièrement seuls, vivant h leur fuitaisie, et sans suivre de rè^le; les gyrovagueSf ou vagabonds, qui couraient continuellement de monastère en monastère, sujets à Tintempérance etàtous les plaisirs: -c'étaient les pires de tous.
Quant aux otlices divins, saint Benoit les règle ainsi : L*liiver, depuis le 1" novembre jusqu'à Pâques, on se lèvera i la huitième heure tie la nuit, c\'St-h-diro h deux heures. L*abbé lui-même annoncera l'heure de roilice, ou en commettra le soin à un Frère très-exact. Ce qui restera de temps après les vigiles jusqu au jour sera employé h apprendre les psaumes, ou à les méditer, ou à quelque lecture nécessaire. Saint Benoît appelle vigiles roTTice nocturne que nous appelons Matines, et il appelle matines l'oflico du point du jour que nous nommons laudes. Pour l'été, c est-à-dire depuis Pâques jusqu'en novembre, il no règle point le temps précis de commencer les vigiles : il vput seulement qu'on les règle do telle sorte uifon puisse commencer Matines au point du Jour.
Tous les jours, aux vigiles, on chantera douze psaumes après Thymne que saint Benoit nomme l'Anibroisien, parce que la plupartétaientde saint Ambroise. Après six psaumes, tous les Frères, étant assis, liront tour à tour trois leçons, 5 chacune desquelles on chantera un rû|>oiis ; ensuite on dira six autres psaumes avec Alléluia ; puis une leçon de l'apôtre, que l'on récitera par cœur, avec le verset et la litanie, c'est-h-uire Kyrie eleù Mon, Ainsi Finira Toflice de la nuit. En été, comme les nuits sont plus courtes, on no lira point de leçons; mais on en dira seulement, par cœur, une de l'Ancien Testament, qui sera suivie d'un réhons bref. Les leçons <les vigiles seront de l'Ecriture sainte, ou des expositions des Pères. Les dimanches on se lèvera plus matin, et, après avoir chanté six nsaumes, on lira quatre leçons avec leurs répons, puis six autres psaumes et quatre leçons; puis trois cantiques tirés des prophètes, et quatre leçons du Nouveau Testament. Anrès le dernier répons, Tabbé commencera I bymne»^e,/)etim. Si, par malheur, on s'était levé plus tard, on abrégerait qiiel<{ue chose dos leçons ou des ré()ons, |iouri**-"> Ifiiyours Matines^u point du jour. Aux i dessajolset aui autres solenni-
tés, ou fera, comme le dimanche, excepté les psaumes, les antiennes et les leçons propres du jour.
A Matines, on dira, outre les psaumos.un cantique tiré des prophètes, comme cliante TEglise romaine, (^'esl ainsi que parle saint Benoit; et par là il montre qu*il suivait l'usage de cette Eglise. Il nomme bénédiction le cantique Benedicile^ qui se dit les dimanches; et Laudes ou louanges, les trois derniers psaumes qui se disent tous les jours, et conimencent [^qv Laudate. Le Pater se. dira tout iiaut à la fin de Matines et do Vêpres, afin que, si quelqu'un avait quelque peine contre un autre, il soit pressé de pardonner, par ces paroles : Remettez nous nos dettes comme nous remettons aux aulres. Il ne | aratt pas qu'il y eût alorsd*autre oraison pour la conclusion des oflices.
Pour marquer la fin de chaque bcuro, saint Benoit se sert de ces mots : Et missœ fiant; c'est-à-dire que, roffico étant achevé, on renvoie l'assistaïuo. Il fait on détail la distribution des psaumes pour chacune des heures, telle que son ordre l'observe encore; puis il ajoute : si quelqu'un n'est [las content de cette distribution, il peut les ranger autrement, pourvu que, chaque semaine, on dise le psautier tout entier ; car c*est le moins que nous puissions faire, puisf|ue nous apprenons que nos Pères le lisaient tout entier, chaque jour, avec ferveur.
Saint Benoit ne prescrit point d'autres prières ; il suppose que les moines s'appliqueront d'eux-mêmes à l'oraison mentale, lorsqu'il dit : que l'oraison doit être courte et pure, à moins qu'on no la continue plus longtemps, par un mouvement de la grAce. Après PoUice tous doivent sortir de Toratoire, afin de ne pas troubler ceiix qui voudritient prier en particulier, et ceux-ci le doivent faire sans parler haut, mais avec larmes et a|)plicalion do cœur. On voit aussi dans sa vie, que les moines, après avoir achevé de chanter les psaumes, se mettaient en oraison; et qu'un d'entre eux, tenté par le démon, n'y pouvait durer, et sortait de l'oratoire. A|)res la prière, le reste de la journée des moines était emnioyé au travail ou à la lecture. En été, e est-à-dire dénis Pâques jus(]u'au l"octobre, ils sortaient e matin ()0ur travailler, depuis la premièie heure jusqu'h la quatrième, c'est-à dire depuis six heures jusqu'à nix, allongeant ou diminuant les heures suivant la longueur des jours. Après ces quatre heures de travail, ils vaqueront à la lecture, dit la règle, pendant deux heures, jusqu'à SncxIo environ. Après Sexto et le dîner, ils se reposeront sur leurs lits en silence. Si quelqu un veut lire, il le fera sans troubler les autres. On avancera None, et on la dira an milieu de la huitième heure, c*est-à-dire à une heure et demie, et on travaillera jusqu'au soir. Ce sont au moins sept heures ue travail par jour, avec deux heures de lecture. Saint Benoit ajoute que si la nécessité du lieu ou la pauvreté les oblige à s'occuper eux-mêmes de la récolte de leurs fruits, ils ne s'en af-
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fligent point; puisque c'est alors au'ils seront véritablement moiuesy quand ils vivront du travail de leurs mains, comme uos Pères et les apôtres.
En hiver, c'est-è-dire depuis le 1*' octobre jusqu'au Carême, les sept heures de travail se prenaient de suite. On commençait par ia lecture, qui durait jusqu'à la seconde heure, c'est-à-dire à huit heures du matin. Alors ou disait Tierce, puis on vaquait à la lecture, ou à apprendre les psaumes |)ar cœur. En Carême, la lecture durait jusqu'à Tierce, et le trav.'iil, depuis neuf heures du matin jusqu'à quatre heures après midi. Au commen* cernent du Carême, on donnait à chacun un livre de la bibliothèaue, pour le lire de suite. Pendant les heures de la lecture, un ou deux anciens visitaient le monastère, pour voir si quelqu'un dormait ou s'amusait à causer et interrompre ie;s autres. Le dimanche, tous étaient occupés à la lecture, excepté ceux qui étaient chargés de divers olBccs. Si quelqu'un ne nouvait méditer, ni lire, on le faisait travailler. On donnait des travaux plus faciles à ceux qui étaient faibles et délicats. Ceux qui travaillaient trop loin, pour venir à l'oratoire aux heures marquées, se mettaient à genoux au lieu du travail, et y faisaient leurs prières; ceux qui étaient en chemin disaient aussi l'office aux heures, selor) qu'ils le pouvaient. Personne ne choisissait son travail ; mais il était imposé par les supérieurs. Ceux qui savaient des métiers ne pouvaient les exercer que par la periliission de l'abbé, et en toute humilité. « Que si queluu'un, dit saint Benoit, s'élèvo de la science ae sou art, s'imaginant apporter quelque utilité au monastèro, un le retirera de son métier. Si l'on vrnd quelque ouvrage, ceux qui eu seront chargés prcn dront garde également à rien retenir du prix, en fraude du monastère, et à ne le pas augmenter par avarice; mais ils donneront toiyours les ouvrages un peu à meilleur marché que les séculiers, afin que Dieu soit glorilié en tout. » Cette distinction des artisans fait voir que le commun des moines se composait de simples ouvriers, comme les getis'de journée, et que les plus nobles se réduisaient, par humilité , au rang du plus bii% peuple. Ils n'avaient pas besoin d*éludcs pour entendre la langue latine, qui était encore vulgaire.
Iks étaient simples laïques, et il ne paratt pas que saint Benoit lui-même ait eu aucun rang dans le clergé. Toutefois il prêchait, puisqu'il convertit plusieurs infidèles par ses instructions ; et il envoyait souvent ses moines faire des exhortations à des religieuses voisines. « Si un prôtr», dit-il, veut être rcQU dans le monastère, on ne se pressera pas de le lui accorder; mais s*il persiste, il doit garder toute la règle sans aucune dispense. On lui accordera toutefois la première place après l'abbé, et le droit de donner la bénédiction et de présider à roffice, si l'abhé l'ordonne ; mais, dans les assemblées i>our les atlaires, il ne tiendra que le rang de son entrée au monastère. Si quel-
qu'un des clercs inférieurs veut être reçu au monastère, on lui accordera un moindre rang^ Si Tabbé veut faire ordonner un prêtre ou! un diacre, il choisira d*entre les siens celui qu'il en croira digne. Mais le nouveau piètre n'en sera pas moins soumis à la discipline régulière et aux supérieurs. Que s'il est rebelle, il pourra être chêtié, et même chassé du monastère, toutefois avec la participation de l'évêque.» Toutes les heures de la journée sont tellement remplies par la règle, qu'on n'y voit point de place pour la messe, les jours ouvriers; ce qui fait croire que les moines ne l'entendaient que le dimanche.
Quant à la nourriture, saint Benoit donne à chaque repas deux portions cuites , afin que celui qui ne pourrait manger de l'une, mangeât de l'autre. Le mot de pulmmiarium^ dont il se sert, signifie proprement des légumes ou des grains, réduits en bouillie ou en purée, quoiqu'il se puisse étendre à toutes sortes de viandes bouillies ; mais la pauvreté des moines ne donne pas lieu de croire qu'ils y comprissent le poisson, que les anciens plaçaient entre les mets les plus délicieux. La règle permet une troisième portion de fruits ou oe légumes croissant sur les lieux. Elle ne donne qu'une*livre de pain par jour, c'est-à-dire seize onces, aoit qu'on fasse un repas ou deux« L'abl)é pourra augmenter la portion, s'il y a quelque travail extraordinaire, et ou donnera moms aux enfants. La chair des bêtes à quatre pieds est défendue à tous , hors les cas de maladies. Pour la boisson, ils auront chacun une hémiiie de vin par jour , c'est-à-dire un demi-setiersuivnnt la meilleure explication , à moins que le travail ou la chaleur n'oblige à en donner plus. Saint Benott loue ceux qui pouvaient s'en passer, et ajoute:* Quoique le vin ne convienne point du tout aux moines, toutefois, dans notre temps, il n'est lias possible de le leur persuader; au moins gardons la tempérance nécessaire.
Que si la qualité du pays fait qu'il ne s'y en trouve point du lout, que ceux oui y demeurent en louent Dieu, et se gardent d'en murmurer. »
Quant aux heures des repas , depuis PA- -ques jusqu'à la Pentecôte , ils dtnoront à bexte, et ils souperont le soir. Tout le reste de Tété, ils jeûneront jusqu'à None, le mercredi et le vendredi; si le travail de la campagne ou la chaleurexcessivene les empêche les autres jours, ils dîneront à Sexte. Depuis le 13 septembre jusau'au caiême, ils mangeront toujours à None, et, pendant le carême, au soir : en sorte toutefois qu'ils soupent toujours au jour • on quelque temps que ce soit. En la partie dltaiic où vivait saint Benoit, le soleil U se couche jamais plus têtquequatre heures et demie. 11 exhorte les moines h faire eu carême uuelque abstinence particulière! mais avec le conseil du supérieur. On fera la lecture pendant le repas, et le lecteur sera choisi toutes les semaines , non [mr ordre mais selon qu*il y sera plus pro[)re.
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Les moines se servaient les uns les autres, cl faisaient tour à tour la cuisine par semaine. Ce qui montre combien leur nourri* tare était simple « puisque tous étaient capables de Tapprëter. On avait grand soin (les malades : ils avaient une cliaipbre particulière et un des frères pour les servir. Ou leur drmnait de la viande et du pain toutes les foisquMl était à propos. Maison n'accordait guère Tusaçe du bain en santé, princi- |)alcment aux jeunes. Les habits étaient réglés à la discrétion de Tabbé , suivant la qualité du pajs, plus chaud ou plus froid. « Nous croyons, dit saint Benoit, que dans les climats tempérés, c'est assez d une euculleetune tunique; la cuculle i)lùs épaisse pour I hiver, plus légère pour Tété; et un scapulaire pour le travail.» C'était depuis longtemps 1 habit ordinaire des pauvres et des paysans. Saint Benoît n'en marque ni la couleur ni la longueur, qui sans doute était
Eroporlionnée à la commodité du travail. B scapulaire était plus large et plus court ci*i'l présent, et avait son capuce. C'était 1 habit de dessus pendant le travail , on rotait pour prendre la cuculle , qu'on portait le reste du jour. Chacun avait deux tuniques et deux cuculles, soit pour changer la nuit, soit pour les laver. Ils les prenaient au vestiaire commun, et y remettaient les vieilles. Les étoffes étaient celles qui se trouvaient dans le pays à meilleur marché. Pour Oter tout sujet de propriété, l'abbé donnait à chacun toutes les cnoses nécessaires : c*est- IN-dire, outre les habits , un mouchoir, un couteau, une aiguille, un stylet et une tablette pour écrire.
Leurs lits consistaient en une natte ou paillasse piquée , un drap de serge , une couverture et un chevet. Chacun avait son lil ; mais ils couchaient tous en un même lieu, au moins dix ou vingt ensemble, si la communauté était grande. Due lampe brûlait toute la nuit dans le dortoir, et toujours quelque ancien y couchait, pour observer la conduite des autres. Afin d'être toujours prêts, à se lever pour l'office, ils coucl>aient tous 'vêtus, même avec leurs ceintures de cuir ou de corde; seulement ils devaient en ôter les couteaux de peur de se blesser en dormant. On ne parlait plus après. Compiles el on gardait, la nuit, un profond silence; le jour même, on parlait rarement. Les bouffonneries, les paroles inutiles ou propres à faire rire, étaient entièrement bannies des monastères, et la règle ne fait aucune mention de la récréation. Mais elle ordonne qu'en tout temps, après le souper, les frères soient tous assis en un même lieu, et qu'un d'entre eux lise des conférences , des Vies des Pères, ou quelque autre livre d'édiQcation.
Les moines ne recevaient, sans ordre de l'abbé, ni lettres, ni présents de personne, pas même de leurs parents. Ils no sortaient j)oint sans permission de l'enclos du monastère. Et, pour leur ôter tout prétexte, on le bâtissait, autant qu'il était possible, de toile sorte qu'ils eussent au dedans toutes es choses !iécc<saircs , IVau, le jardin, le
moulin, la bouiangerfe, et les commodités pour les métiers différents. La porte était gardée par un vieillard sage et discret, qui sût répondre aux pauvres et aux autres survenants. Si quelques frères étaient envoyés dehors, ils se recommandaient aux prières de la communauté, et è leur relour demeuraient prosternés dans l'oratoire pendant toutes les heures de l'office, pour expier les distractions et les autres fautes qu'ils pou* vaient avoir commises. Il leur était étroitement défendu de rien dire de ce qu'ils avaient appris au dehors.
On recevait les hôtes avec beaucoup de charité et de respect. On les menait è I oratoire pour prier, on leur faisait une lecture d'édification , puis on les traitait arec toute l'honnêteté possible. L'abbé leur donnait k laver, et mangeait avec eux; aussi avait^ sa cuisine et sa tat>le h part, pour être en ét/it de les recevoir k toute heure sans troubler la communauté. Personne ne leur parlait, que le moine destiné à les recevoir, el ils avaient leur logement préparé.
L'abbé qui devait gouverner le monastère était choisi par toute la communauté , ou la plus saine partie, eu égard au seul mérite, sans considérer son rang. Que s'ils s^accordaient tous k choisir un mauvais siyet, l'évêaue diocésain, les abbés, ou les simples fidèles du voisinage, devaient empêcher ce désordre, et procurer un digne pasteur au monastère. Labbé étant choisi, était ordonné
Sar l'évêque ou par d'autres abbés. Il devait tre instruit de la loi de Dieu, charitable, prudent et discret, montrer en tout Texem- I)ie, et n'être que l'exécuteur de la règle, pourlafiiire garder fidèlement. «Qa*iTse souvienne toujours, dit saint Benoit, qu'il est chargé du gouvernement des âmes , et q[u'il se garde bien de les négliger pour sappliquer davantage flux choses temporelles ; mais qu'il ait grande foi en la Providence. Il doit tout faire avec conseil. Dans les moindres cboses, il consultera seulement les anciens ; mais dans les plus importantes, il assemblera toute la communauté, proposera le siuet, et demandera l'avis de chacun: à la charge toutefois que la décision dépendra de lui, et aue tous lui obéiront. » Audessous de l'abbé il y avait un prieur ou prévôt (prœposiêus) et plusieurs doyens. Eu
Quelques monastères , le prévôt élait oronné par l'évêque ou par les abbés, comme Tabbé même : ce qui lui donnait sujet de se regarder comme un second abbé, et de n'être pas assez soumis. C'est pourquoi saint Benoit rejette cet usage, et veut que le monastère ne soit gouverné sous l'abbé que par des doyens dont l'autorité étant partagée, sera moindre. Que si Ton ju^ a propos d'avoir un prévôt, il sera établi par rablié, et lui demeurera soumis. Ces doyens, deront, étaient établis pour veiller surdjx moines, au travail et a leurs autres exercices, el soulager l'abbé qui ne pouvait être partout. On les choisissait, non par Tancienncté, mais par le mérite, et on pouvait les déposer ai^i^s (rois admonitions. Voilà
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les officiers pour le gouverpcmcnt du monaslère.
11 y en avait d*autrcs pour le service : comme le cellérier, rinArmier, Thospitalier» le portier. Le cellérier avait la garde des provisions et de tous les ustensiles, et dis^ tribuait h chacun» selon Tordre de l'abbé» ce qui lui était nécessaire pour les besoins de la vie ou pour le travail. L*abbé avait un état (le tous les objets appartenant au monastère» afin que rien ne se perdit, et la propriété était étroitement défendue jusque dans les moindres choses» un livre, une tablette» un stylet. Ceux qui se présentaient pour entrer dans le monastère n'étaient reçus qu'après de grand(*s épreuves. Pon-
persistait», on ie mettait pour quelques jours dans le lo^emetit des iiôtes» puis dans celui des novices» et on lui donnait un ancien pour examiner sa vocation» lui proposant combien te chemin du* ciel est ruue. Au bout de deux mois on lui lisait la règle» puis six mois après» et une troisième fois au bout de quatre mois. Après un an de persévérance» on le recevait. La profession se ÙLïSàit dana l'oratoire devaot toute la communauté» et i[ ne promettait autre chose que la stabilité» la conversion de ses mœurs et l'obéissance. U en faisait la cédùle écrite de sa majn, et la mettail sur l'autoL S'il avait quelque bien il le donnait aux pauvres ou au monastère par un acte solennel. Alors on le revêtait de l'habit du monastère, et on gardait le sien pour le lui rendre si par malheur il. sortait. Les pères pouvaient offrir leurs enfants en bas Açe |)0ur 6tre reçus dans le monastère. Us faisaient pour eux la promesse qu'ils envelop- Gientde la paile ou napi^e de l'autel, avec or offrande» de la main de l'enfant. Us ne pouvaient lui rien donner; mais seulement au monastère, pour lui Ater tout sujet de tentation. Si *un moine étranger demandait l'hospitalité, on le gardait tant qu'il voulait. On recevait ses avis, et si l'on était édifié de sa conduite» on le priait do demeurer dans le monastère. Uais on ne recevait |)oint un moine d'un monastère connu sans le consentement de l'abbé. On gardait dans le monastère le rang de la réception ; et les
fdus jeunes rendaient honneur aux anciens» es appelant nonnes^ c'est-à-dire Pères» se levant devant eux et leur demandant la bé« nédiction.
Il n'était pas permis aux Frères de se défendre Tuu l'autre» ni de se frapper» ou s'excommunier de leur autorité privée. Si quelqu'un manquait à la règle, ou désobéissait aux supérieurs, les anciens l'avertissaient en secret jusqu'à deux fois. S*il no se corrigeait» on le reprenait publiquement» |>uis on l'excommuniait» si on jugeait qu'il comprit la grandeur de cette peine : s'il était trop dur» on usait de punition corporelle, c'est-à-dire de jeûnes ou de coups de f'juet, et on traitait de même à [)rui)ortion
les enfants. Les moindres fautes étaient châtiées» mais plus légèrement quand ie coupable s'en accusait le premier.
La règle appelle excommunication tonte séparation de la communauté, plus ou moins grande» à proportion des fautes» comme do lie point entonner de psaumes ou d'antiennes, ou de ne [)oint lire de Leçons à l'oifice , de manger seul après les autres, d'être exclu tout ensemble de la table et de l'oratoire» de ne parlera personne, d'être séparé de tous» même dans le travail. Saint Benoît applique à cette entière séparation les paroles de l'Aoôtre, qui dit que l'excommunié est Jivré à Satan : ce qui fait croire qu'il parle d'une véritable censure ecclésiastique; mais il veut que l'abbé prenne un soin particulier do l'excommunié. Que si quelqu'un ne pruGtait point des corrections, môme corporelles , après avoir essayé tous les moyens de le corriger» on le chassait enfin du monastère de peur qu'il ne coçvompU les 'autres. Que s'il voulait revenir, fM^omcttcmb do s*amender> on le recevait jusquà. trois fqi^^ Telle estla règlede Saint-BenoU qjui prétend n'y mettre rien: de rude ni de difiicile». et ne la traite que d'un petit commencement», bien éloigné de la peifection qui est écrite dans, les conférences de Cassien, les Vies des Pères et la règle de Saint-Basil»*
BEBNABD (Saint)».né en 1091, dans le village de Fontame, en Bourgogne» d'une &-> mille noble» se fit moine a Lige de vingtdeux ans» à Clteaux, avec trente de ses com- Ragnons. Quoique à |)eine sorti du noviciat, ernard fut choisi pour être le premier abbéde Clairvaux en 1115. Son nom se répandit bientôt partout II eut jusqu'à sept cents novices. Le Pape Eugène 111» des cardinaux » uoe foule d'évêques et d'abbés furent tirés de son monastère. Du sein de son cloître» il était souvent prijsponr arl^itre desditTérends dans l'Eglise et l'Etat. En 1128, à la prière du grand matlre des Templiers, il redi^na les statuts de cet ordre religieux et militaire. En 1130» Louis le Gros le chargea do décider qui on devait reconnaître pour Pape d'Innocent II ou d'Anaclet. Bernard se prononça pour Innocent U» et l'Eglise entière se soumit à sa décision. Peu d'années après, il fut envoyé à Milan pour concilier le clergé de cette ville avec celui do Rome. Il réussit, et les Milanais, enthousiastes de ses talents supérieurs et de ses vertus» voulurent l'élever sur le siège archiépiscopal de saint Ambroise; mais il se déroba à leurs hommages et retourna dans son cloître. En IIM), il se signala au concile de Sens par sa véhémence contre les derniers écrits d'Abailard, et en poursuivit intlexiblement la condamnation. L'inlluence de son génie allait se faire plus universellement seotir. Le Pape Eugène 111» l'un de ses anciens religieux» l'exhorta à prêcher une seconde croisade. L'activité et l'éloquence de Ber nard subjuguèrent toutes les résistances ; et» maigre 1 opposition du sage abh.é Suger» Louis vil prit In croix, av^. une foule de seigneurs. De France, Bernard passa en
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\llcma?;ne, ot délcrmina remporcup Conrad m è prendre a-ussi la croix. On sait que cottesecoudecroisadeéciiouacompléteroenl.
Cet échec n'empôcha pas le saint religieux de jouir de la confiance de toute l'Europe. Il fut de nouveau consulté dans toutes les grandes questions ot forcé à chaaue instant de quitter sa vie studieuse du cloître pour se mêler aux débats du monde. Mais fatigué de ses courses et de sa vie active, il résolut enfin de se retirer complètement dans la solitude de son elotlre ue Clairveaux, et il y succomba, en 1153, h ses austérités, è TAge de soixante-deux ans. Il fut canonisé vingt ans après sa raorf, en 1173. C'était un de ces hommes puissants d'intelligence (lui ne sauraient passer h travers les siècles sans y laisser des traces profondes de rinllupncede lour génie. 11 fut également un grand écrivain. La vivacité, la noblesse, Téiiergie et );i douceur caractérisent son style. Il est plein de force, d*onclion et d'agrément. Ses sermons surtout respirent cette éloquence tendre et douce, ()ui touche le cœur et charme Tesprit. Saint Bernard est regardé comme lo dernier des Pères de l'Eglise. Villefort, le Maistre et dom Clémencet ont publié sa Vie. Ses ouvrages sont nombreux, mais on remarque principalement ses livres ascétique<s, qui sont : l** Le Traité de la Considération^ ouvrage écrit à la demande du Pape Eugène; saint Bernard y enseigne éloquemment aux Papes l'importance et l'étendue de leurs devoirs, expose avec vigueur les désordres du clergé, et, en traçant au Pane Eugène les règles morales qui doivent le diriger, offre en même temps h tous les hommes les meilleures règles à suivre; — 2* Le Traité des devoirs et des mœurs des évéques; — S* Le Traité de la conversion des mcsurs des religieux; — b*" Des degrés de Phumilité et de Vorgueil ; — 5" Apologie de la vie et des mœurs des religieux: — 6* Traité de l'amour de Dieu; — 7* De nombreux sermons; 8" Une foule de Lettres spirituelles.
BERNARD (Claude), dit le Pauvre Prêtre, et vuljçairement le Père Bernard, naquit à Dijon lo 2G décembre 1588. Il se consacra entièrement au service des pnuvrcs et des malades de THôtel-Dieu et de rhôpital de ]a Charité, à Paris. Il mourut en odeur de sainteté le 23 mars ICM. On a imprimé le Testament du H. P. Bernard^ et ses Pensées pieusesy Paris» 16il, in-8^. Plusieurs biographes ont écrit sa Vie.
BERNARDIN DE SIENNE (Saint) naquit en 1380» à Uassa-Carrara , d*nnc famille distinguée. Après sa philosophie, il entra dans une conlrérie de Thôpitai de la Seala, k Sienne. Son courage et sa charité se firent admirer pendant la peste de ll^OO, Deux ans après il prit l'habit de Saint-François, réforma l'étroite observance et fonda près de trois cents monastères. Son humilité lui fit refuser les évôcbés de Sienne, de Ferrare et d'Urbin, qui lui furent successivement proposés. A|)rès une vie laborieuse, il mourut à Aquila en Whk, Il fut mis au rangdes saints six ans après. Il a laissé plu •
BERTHIEft I Guillaume-François), célèbre Jésuite, ne k Issoudun en Berri, le 7 avril nWh, professa les humanités k Blois • la philosophie k Rouen , et la théologie à Paris. Ses supérieurs fui confièrent la eon/tnuation de V Histoire de l'Eglise gallicane ^ et la direction du Journal de Trévoux. Il mourut le 15 déceu)bre 1782. Il a« outre plusieurs ouvrages, laissé des ouvres spirituelles, en 5 vol in-12, 1790 et 1811.
BÉRULLE ( Pierre ), né en 1575, au château de Serilly, près de Troyes en Champagne» se distingua dans la fameuse conférence de Fontainebleau, où Duperron combattit du Plessis-Mornay, qu*on noipmait le pape des huguenots. Il fut envoyé en Espagne par Henri IV, dont il était aumônier, pour amener quelques Carmélites k Paris. Ce fut par ses soins que cet ordre fleurit en France. Quelque temps après il fonda la congrégation de l'Oratoire de France, dont il fut le premier général. Urbain VllI récom« pensa le mérite de Bérulle d*un chapeau de cardinal. Henri IV et Louis XIU avaient voulu inutilement lui faire accepter des évëchés considéra blesi L'autorité qu'il avait dans TEglise et TEtat ne lui fit point abandonner son premier plan de vie. La simpltcité,la modestie, la pauvreté, la tempérance, furent toujours ses vertus favorites. Il ne passait aucun jour sans offrir le saint sacrifice. 11 mourut d apoplexie à Tautel, le 2 octobre 1629, k rage de cinauante-cinq ans. saint Ftançois de Sales, César de Bus, lecardindî Bontivoglio, etc., avaient été ses amis et les admirateurs de sas vertus. Sos ouvrages ascétiques, qui respirent la plus grandb piété, sont: un livre sur l'état et la grandeur de Jésus; — des Elévations x Lettres à ses prêtres \ divers petits Traités.
BESSE ( Pierre de), docteur de Sorhorne, prédicateur de Louis XIII, naquit au bourg de Rosiers, en Limousin, au milieu du xvr siècle, et mourut k Paris en 1639. Outre ses Sermons, il a laissé les ouvrages de piété qui suivent: 1** Des qualités et des bonnes mœurs des prêtres. — 2* Triomphe des saintes et dévotes confrairies. — 3" La royale prêtrise. — k" Le démoçrite chrétien. — 5* Le bon Pasteur, — 6" Vhéraclite chrétien.
BEUVËLET ( Matthieu), prêtre du séminaire de saint-Nicolas du Chardonnet, k Paris, y fit fleurir la science et la piété. Il est connu particulièrement par ses œuvres ascétiques; 1** Méditations ^ m-k*, sur les principales vertus chrétiennes et ecclésiatiques ; — 2** 3fanuelpour les ecclésiastiques. Matthieu Benvelet mourut vers 1660.
BIENS (Communauté des). — La vocation religieuse repose sur les trois vœux de pauvreté, d'obéissancH et de chasteté.
Le vœu de pauvreté ne peut se pratiquer qu'en renonçant k toute propriété personnelle. Mais k moins de vivre exclusivement d'aumônes, il en résulte la conséquence que la communauté monastique doit pouvoir
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poss<iiler re qii*ii rfcsi point permis à un siiiifilc rcligieiii cl*avoir en son nom. Le fruit même do snu travail quotidien n*csl pis è lui; ce qu'il consomme de nourritures et de vètemf*ats, fiU-ii Tœuvre de ses mnins» est un don de la communauté pour laquelle chacun travaille»
Afin de mieux entendre la communinté des biens dans la vie religieuse , rappelons sommairoannt les princip4.*s évangiliques,
3 ni démontrent la perft^ction et les avantages e la pauvreté, matière qui sera traitée selon son ironortance dans Tarticle Pauvreté.
Bienheureux les pauvres d'esprit^ nous dit le Sauveur, parce que le royaume de Dieu est à eux.
Pouvcz-vous faire un marché plus avantageux que de changer tout ce que vous possédiez, contre un trésor de si grand prix ?
Il dit encore : Le royaume du eiel est sem^ blable à un marchand qui cherche de belles perles 9 et qui^ en ayant trouté une^ s'en va et rend tout ce quil avait ^ et Varhête, Or de niéme, dit Rodrignez, nue cotte perle est h ce marchand, parce qu*il Ta achetée de son argent , de même le rovaume du eiel est à vous, parce que vous ravez acheté de tout votre bien.
Saint Pierre ayant dit un jour à Jésus- Christ : yoilà que nous avons tout quitté y et me nous vous avons suivi ; quaurons-nous donc pour récompense ? — fjn vérité^ je vous dis 9 répondit-il, aue dans le temps de la régénération, quand le Fils de VHomme sera assis sur le siège de Sa Majesté ^ vous qut m*avex suivie vous serez de même assis sur douze sièges pour juger les douze tribus d^ Israël.
Ces paroles doivent s'entendre non-seuleroent (les apôtres , mais aussi de tous ceux, qui imitent leur esprit de pauvreté.
Voilé donc le royaume du ciel promis ^ la pauvreté, et m£me des distinctions lui Sfint réservées dans ce lieu de félicité.
Ce n*est pas encore tout. Le Sauveur promet encore dès cette vie dos compensations £onr les sacrifices ipi'on fait en son nom. ^uiconque^ dit-il, quittera sa maison^ ou ses frères f ou ses sœurs^ ou son pére^ ou sa mire^ ou safemmct ou ses enfants^ ou ses terres pour tamour de moU recevra le centuple et possédera la vie étemelle: et afin qu*on no se trompe pas sur le sens du centuple, saint Marc dit le centuple dans le temps présent.
Sans dcute cette expression désigne, selon linéiques interprètes, les biens spirituel's, les richessesdumcritemoral;cppendanld*autr(S, avec Gn.ssien, entendent le centuple dans le sens du bonheur de ce monde, mais non du bonheur grossier des sens. On peut Tentendre de la paix du cœur, des jouissances de la pureté de la conscience, des faveurs particulières que Dieu fait à ceux qui se donnent à lui sans réserve.
Ces paroles n'onl-elles pas une application assez juste dans les comm unantés reli- Stcuses où les bons religieux sont heureux e Icurdépouillement, et è qui le nécessaire de la vie est d^autant plus doux qu'il est plus modeste» qu*ils n ont besoin d'aucun
souci, d*aucuDe crainte fatigante pour se le procurer? Ils sont délivrés ne la soif de Tor qui consume les séculiers, et toute Taffec* tion et les désirs que le mondain accorde aux biens terrestres, le religieux les fait monter vers Dieu. Ces réjouissances, que Ton trouve dans les communications intimes avec Dieu, sont plus délicates et plus durables
aue celles que fournissent les fragiles biens e la terre.
En partant de ce principe si bien établi dans 1 Evangile, que les richesses sont un grand danger pour le salut, et que la pauvreté volontaire est une des plus belles victoires qu*un chrétien puisse remporter sur SOS mauvais penchants, que les plus magnifiques bénédictions y sont attachées, tous ceux qui ont aspiré à la perfection ont dû commencer par rompre avec les biens du monde.
Les premiers Pères du désert, comme saint Antoine, commençaient par abandonner tout avant de se consacrer a la vie contemplative ; ils s*abandonnaient è la Providence au point de ne compter que sur le travail des mains, travail simple et peu lucratif, comme de faire des nattes, pour Tentretien de la vie, et se contentaient des choses les plus grossières, et pour la nourriture, et pour le vêtement, et pour Thabitation.
Plus tard, lorsque les moines se réunirent en monastères, ce qui d*après Texpérience des saints est la manière la plus parfaite de vivre des religieux, on trouva le moyen de
f posséder, tout en affranchissant chaque reigieux des liens de la propriété. Ce qui est à tous u'est à personne, et profite néanmoins h chacun. Les besoins sont satisfaits, et non la cufiidité; car la cupidité aime à dire : Ceci est à moi; je puis en disposer pour mon agrément ou mes plaisirs. Il va sans dire que sons prétexte que .1rs biens de la communauté ne sont è personne, il ne convient pas que ces monastères deviennent opulents. 11 V a h cela plus d'un danger. D*abord les Chrétiens du siècle ne sont pas édifiés; ensuite il est difficile de se toin'r alors sur la ligne tracée par la règle qui veut qu*on donne rigoureusement aux pauvres ce qui passe le modeste nécessaire du religieux. L\isa{;e le moins répréliensible quNiu puisse faire alors do ses richesses est de les prodiguer en bâtiments som|)tueux, ce qui s*écarte visiblement do la vocation rf'ligieuse. On ne peut citer aucun fondateur d ordre qui ait eu des vues pareilles : tous, au contraire, ont recommandé la simplicité. In pauvreté pour la commuiiaut<^ cumme pour les particuliers.
Le premier eiemple fameux delà communauté des biens est celui qui a été donné par les premiers Chrétiens : exemple d*autant plus étonnant qu'il a trouTé son application dans une société composée d*une grande diversité de rangs, de fonctions et d*états. On avait vu auparavant quelques essais de communauté; mais entre personnes de même condition^ comme quelques
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sectes juives; mais il élAÎt inouï qu*on eût jamais rencontré quelque cliose d*une exécution aussi llî/ncile, par «onciéquent, aussi afimifiible. Evidemment la soriétechrétienne s'étemiant de plus en plus, la communauté des hiens devenait impossible; mais il n*est pas moins aduiirable qu'un tel eiemple ait pu être donné. Ce genre de vie n*a point péri cependant, puisque nous l'avons vu revivre dans les monastères.
Nous avons vu, de notre temps, des tentatours de communautés des biens établis en dehors de Tiniluence de la religion chrétierme. Nous n'essaierons pas d'en faire la réfutation, ce n*estpasici le lieu. Nous voulons seulement faire remarquer que toutes ces conceptions pèchent {)arun point capital qui se rattache k notre si^et.
La vie de communauté est le genre de vie qui impose le plus de sacriûce, surtout lorsqu'il s'agit d'une communauté étroite confondant les intérêts, qui ociïupenl une aussi grande place dans le cœur humain que ceux qu'on voulait pla«^r en commun. Il est contre la nature de ftiire des sacriGces constants, perpétuels, qui se font sentir à chaque instant tels que les demande la vie de communauté imaginée par les réformateurs sociaux. Dans la vie commune, entre un grand nombre, les droits de tous écrasent la volonté particulière, et la volonté personnelle ne se résigne pas ainsi à n'être rien.
Voici en quoi consiste Terreur de ces coupables systèmes. C'est que les modernes réformateurs ont voulu établir des communautés au nom des intérêts matériels au profit du bien-êire, de la sensualité : au lieu de modérer les passions pour les mettre on intime contact, ils les ont exaltées. La méprise est profonde et grossière.
Les communautés religieuses n'ont pas pris ainsi le cœur humain k rebours, ni accepté les obstacles comme des moyens.
Sue dit un fondateur d'ordre h ses disciples? leur dit : Venez vivre de la vie commune, non pour y trouver les jouissances terrestres, pour y faire votre volonté, pour augmenter vos richesses en les associant, pour augmenter la somme de plaisir en unissant vos mojrehs et vos ressources, mais venez-y pour briser votre volonté contre la règle; la cupidité, contre la pauvreté absolue ; la volupté, contre les mortiQcatious; en un mot, méprisez la vie présente, n'en tenez que peu de compte pour posséder plus sûrement la vie à venir : là seulement sont vos espérances.
La foi, et une foi vive, est donc le mobile de la communauté religieuse, et celte foi rend tous les sacriQces possibles; elle fournit une raison à toutes les privations.
Dans le système sensualiste des réformateurs les sacrifices ne s'y peuvent commander ni pratiquer par aucun motif, pour aucune raison.
Au contraire, k l'origiuede la vie monastique
les opinions furent partagées k roccasion de la vie commune. Les uns préféraient, pour les religieux, la viesolîtairecomme favorisant la vie contemplative : et saint Jérôme lui-même fut pendant quelque temps de cette opinion. Les autres, k la tête desquels il faut placer saint Basile, conseillèrent la vie de la communauté comme étant un remède aux excentricités et aux autres dangers de la vie solitaire, comme offrant plus de ressources contre l'ennui de la solitude, contre la paresse, par l'exemple et les ressources de la charité fraternelle.
Il est certain que les communautés reli-
Sieuses, dans leurs rapports avec la richesse es nations, non-seulement n'offrent aucun inconvénient, mais encore sont une véritable ressource» tant que ces communautés res-^ tent dans la mesure de l'esprit évangilique.
D*autre part, on ne peut dire que ces bras renfermés dans les cloîtres soient inutiles ou k charge k la société, puisqu'il est bien établi queles monastères ont largement payé leurs dettes k la société et k la civilisation par des services de tous les genres, comme on peut le voir dans les articles : Monoitt' re$f etc.
Ajoutonsque les moines vivant en commun dépensent excessivement peu, et ils sont par Ik utiles au monde et comme modèles de modération; et comme consommateurs économiques, et comme citoyens soumis et faciles k gouverner, qui ne murmurent jamais.
Au point de vue ascétique, la communauté des biens a aussi un caractère inappréciable en ce qu'elle 6te au religieux tous soins do la vie matérielle, soit parce qu'il y tient peu» soit parce qu'il reçoit son petit nécessaire régulièrement comme une aumône de son couvent. Ainsi dépouillé et libre des liiens terrestres, il devient pour ainsi dire un homme purement spirituel. lia trouvé l« moyen de spiritualiser même son travail manuel, c^r il ne travaille plus pour lui; Tespritde renoncement le fait travailler pour ses Frères, c'est-k-dire pour la communauté, et c'est alors q.ue le travail se spiritualise réellement par la charité. -
BIENS SUUNATDRELS. — Les biens surnaturels, dans le langage mystique, sont ceux dont Dieu gratiQe les personnes qui suivent en tout le mouvement du Saint-Esprit. Il ne faut pas les confondre avec les eltets ordinaires de la grAce; il ne s'agit ici que des effets extraordinaires dont la grSce est tellement le principe, que la nature n'y a rien et ne peut y avoir aucune part. On ne saurait s'y méprendre pour peu qu'on soit versé dans la connaissance de l'intérieur, i
Il y a trois sortes de biens surnaturels: les uns sont dans les sens des hommes parfaits; les autres pénètrent plus avant et jusqu'où les sens ne sauraient aller; les troisièmes sont très-intimes. — Ceux qui s'arrêtent dans les sens, c'est-k-dire dans la première région de l'Ame, sont des impressions scnsî-
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bles des objets surnalurels, im|>ressions que la foi seule ne produit pas, mais seulement la foi appliquée par une grAcc extraordinaire; ce sont des attraits puissants qui touchent et qui élèventh Dieu a*une manière sublime; ce sont des goûts merveilleux et des sentiments délicats qui viennent souvent à la rencontre des choses les plus communes. Sainte Thérèse dit qu'en prenant de Peau bénite elle ressentait le même plaisir que fait une l)Oisson agréable à quelqu'un pressé par la soif. D autres éprouvent do pareils cITets, qui remplissent leurs sens iitérieurs, à l'apnroche des églises» des autels et des images de piété. Quelquefois la communion leur communique la même vigueur que la nourriture la ()lus succulente, avec une chaleur divine qui les forlifio et les console, et cette chaleur produit k son tour une douce lumière qui leur donne une inQ*ûté de connaissances. La f^kee donne h quelquesuns un attrait sensible pour les pauvres, de sorte qu'ils trouvent un plaisir plus exquis h panser et h baiser leurs ulcères qu'à user des viandes les plus délicates.
Les biens surnaturels de la seconde sorte sont des images intellectuelles, même des choses qui ne tombent pas sous les sens : ces images produisent la joie, la paix et une suavité merveilleuse. Il ne manque pas d'exemples de telles faveurs. Comnien de
fersonnrsqui, à l'oraison, sesententaitirées considérer le côté ouvert de Jésus-Christ et à s'attacher k cette place sacrée, comme si elles la voyaient véritablement, et qu'elles eussent le bonheur de la toucher, et qui après l'oraison conservent cette môme dis-
Î)Osition et ce même goût spirituel, sans que e tumulte des choses extérieures puisse le leur faire perdre, et sans qu*il leur en coûte aucune application I Combien d*autres, éle* ▼ées en esprit dans le ciel, vivent sur la terre comme si elles n'y étaient pas, et jouissent de cette insigne faveur au milieu des occupations du dehors qui ne sauraient troubler la félicité du dédans. Voilà ce qu'on appelle des lûens surnaturels, et avec raison, parce que ce n ) sont pas de simples pensées passagères, mais des opérations marquées et sensibles, qui durent un temps considérable, et on ne doit pas être surpris que la grâce qui produit ces opérations fasse sur l'âme plus d'impression que tous les objets des sens n'en peuvent faire. On rapporte de Minte Liduvine, qu*étant réduite à garder le lit, elle se sentait transporlée en esprit par Jésus-Christ, son époux, dans tous lieux do dévotion les plus célèbres de la chrétienté, et que la force de l'occntmtion intérieure était si grande, qu'elle s'entretenait delà même manière et sentait la même consolationquesielleeûtétécorporellementprésente dans ces lieux. On peut mettre au nombre de ces faveurs le souvenir des mystères, de la naissance, de la vie et de la passion de Notre-Seigneur, lorsque ces mystères font sur l'ftme la môme impression que s'ils V avaient 4€é gravés. L'idée du mystère do la Sainte-Trinité avait été eu effet gravée
dans l'âme de la bienheureuse Ciaire do Montefaloo, comme on en peiH juger par les trois petits globes qu'on trouva dans son corps après sa mort, lesquels y avaient été mis surnaturellement, comme uour entretenir en elle le souvenir du mystère. Ces sortes défaveurs sont commodes gtiges précieux qui, étant possédés au dedans, présentent continuellement à l'esprit le sujet de ses entretiens, et au cœur l'objet de son amour.
Les biens surnaturels de la troisième sorto» qu'on a dit être très-intimes, sont certaines opérations faites dans la substance de l'âme, et commodes attouchements divins, par lesquels elle est unie à Jésus-Christ si étroitement et avec une telle impression de l'humanité et de la divinité de ce Dieu-Homme, qu'il semble h cette âme qu'elle ne fasse qu'une même chose avec lui, ce qui la transporto hors d'elle-même. Sainte Gertrude témoigne avoir eu part à cette faveur, un jour qu'on célébrait la fête de la PuriGcation de la sainte Vierge, ce qu'elle regardait comme la plus grande grâce qu'elle eût reçue de sa vie. L'âme de Jésus-Christ fui imprimée sur la sienne, comme un sceau* comme elle le dit elleHOoême; et, depuis ce temps-lft, elle en conserva l'empreinte et une ressemblance avec Jésus^hrist qu'elle sentait en elle-même. Cela se fait d'une manière inexprimable. Les docteurs mystiques qui en ont traité disent que l'âme par l'attouchement, qui est la plus délicate des opérations intérieures, reçoit une impression de Jésus-Christ et de la substance dir vine, et que c'est en cette faveur, lorsqu'elle devient ordinaire, que consiste l'état qu'ils appellent les noces spirituelles. Tout ce qui concerne ce divin mariage appartient à cette troisième sorte de biens surnaturels, et renferme tant de faveurs et de caresses célestes, qu'on croirait cet état imaginaire, s'il n'était attesté par le témoignage de plusieurs grands saints, et en particulier par celui de sainte Brigitte. Sans entrer dans aucun détail, il suint de dire qne ces grâces surprenantes sont fort ordinaires aux âmes d une griinde élévation. Oser dire, comme font
3uel(]ues-uns, qu'il n'y a en tout cela que e simples pensées suivies de quelques affections agréables, ce serait vouloir prouver h un homme qui a passé |)ar tous les remèdes de la médecine que ce n'a été qu'en idée. Les effets de la grâce dans l'état dont nous parlons sont si réels, si sensibles, si manifestes, qu'on ne saurait s'y tromper; et d'ailleurs ils produisent des changements et des altérations considérables, non-seulement dans l'âme, mais encore dans le corps, jusqu'il déranger les humeurs, jusqu'à echauFier le sang d'une manière extraordinaire. Lorsqu'on ouvrait la veine à sainte Catherine de Gênes, celui qui tenait la palette [)Our recevoir le sang n en pouvait soutenir a chaleur, tant il était bouillant. La force de l'amour dont saint Philippe de Néri était embrasé, fit élever et rompre deux de ses côtes pour pouvoir se dilater. Sainte Madeleine de Pazi et plusieurs autres saints
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O'it é;«rouTé des effi-ts sembUiliIes. Et si ce sont là^ des oiiéi-atitins de la grâce qui ont leur prineii»e dans la partîp la plus intime d« l'Ame, et qui rendent 1*hc»mroe heureux autant qu'il peut TêLre iri-bas, D'»-t-ou pas rtiXbon dtr les mettre au ran;: des biens surnaturels les plus escel!ents?
HENVEIL1.ANCE A«olb de). — Toy.
Omêisofi AKFECTivE et Charité.
Bf/JlS .Louis d»'. de In maison d-- Cbâtîlton-sur-Manie et de Blois, illustrt'e p:ir plusieurs alii»nces avec b-s tôles c^iuronnéps et par les ti;rrs des souTerainelés qu'elle
8r»ssédait ellc-môme, naquit nu cbâleHu de ouftienne, dans le pays de Liège, eu 150G. A l'âge de quatorze ans, il enlra dans Taii- Iiaye de Lie^sies, près d'Avesu**s. Il fut nommé ahbé de cette maison en 1530, quo:-
2u*il nVût que ringt-t^uatre ans. 1! aralt lé élevé auprès du pnnce Charles, deverju depuis remftereur Charles<}uînl, qui eon- ^enra toujours jour lui son affectioa d*enfanee. il offrit même à Louis de Blois farchevêche de Cambrai et fopulente abbaye de Toumaj' ; mais le modesLe religieux préféra la retraite |iaisible de son coureiit , qu'il réfuraia en 15^5, par de nouveaux statuts ap^irouvés |»ar le Par»e P»î!l III. Il v mourut saintement le? janvier J!Mj6, â;:é de soixante ans. Lirré V^ut entier «ui nj/^Jjtatîoos religieuses, if avait comiio^é T'!uMeur«: ouvrages de tiaute piété. Lt: [flub '.^IHire e«t SOO Specwtmm rtUjyiu^^wm^ ij^uyj^ è U demande d*uu de ^s teliKîeux nommé CMjMi* Cet ouvfage a été pluKÎeurs lois traduit ea frauçaift; la meilleure tra'lurtîon est celle qu*en a fiite le Jésuite «Je l.-i Nauze, S^ms le titre de Directeur 4t$ âmet rrh'fjieuifi. On aime au^si â'Iire les Entretiens ipiritud$ de Louis de Biois.
BOÈCE (Anicius-âftinliu^ Torqualu<: BotthîHij Daquit vers l'ai '*oSn daus la ville de Borne, où ses ancêtres avaient exerr-é les premières charges de l'Etat. Dès TÂge de dix ans il fut envoyé à Athènes pour y étudier la langue et les sciences de la Grèce, et il y resta dix-huit ans. En W5, il fiit Domuié copsul de Rome ; en 500 il devint ministre de Théodoric, roi des Oslragotlis, dont il avait fait Téloge â son entrée dans Borne. Sur un frivole sou|K;on que le sénat de cette ville entretenait des intelligences secrètes avec Justin, em|»ereur de Constantlnople, le roi Théodoric fll mettre en prison Boèce et Symmaque,son be8U-f»ère, les plus distingués de ce corps. Conduit à Pavie, Boèce y endura divers genres de su|>-
S lices et eut la tête tranchée le 23 octobre ih. C'est dans sa prison qu^il composa son beau livre : De consolatione phitoiophiœ, en vers et en prose. Ce traité a été traduit dans presque toutes les langues de l'Europe, et même dans les langues grecque et hébraïque. La meilleure traduction française est cplle de Lé^ni Cole&se, publiée en 1771, à Paris. Les ComotatioHM de la philosophie^ écrites p|ir Boèce dans sa prison sans le secours d'aucun livrp, sont un des plus beaux monuments de la [»hilosopl:ie chrétienne.
BMLEAU f Jean-Jacques % cLanoîne de 5'tinl-Honoré, de Paris, élnit cnigiDaire du diocèse d'Agen. 11 mourut en 1715, âgé de Q'iatre-vingt-six ans. On a de lui, outre la Vie de madame Combe^ iustitutriee du Bon- Pasteur, des Lettres sur différents gujeis de morafr et de piété: ± nA in-12.
BOLLANDISTES. conlinuafeurs de BollanJus, savants Jésuites d'Anvers, qaî, depuis plus de deux sièrles,se sont occh^h^-s à reru"îl!ir les actes et les vies des saîiit!s« (!'n;iTès les >iu!'Ur« ori^.dnanx, et ont ainsi r>^::s^i H éi-lairer piusieuri^fctits importants de rHi^loire ecclésiastique et civile. — Cet utile et vaste projet fut formé au cx^mmen* rpin'-nt du xvir siècle, par le P. Hériiiert Kos«eîd, J/'Suite d'AuviTs ; mais on sent qu'il était lieaucoup au-dessus des forces d*un seul homme : le P. Bnsweid ne f»ut faire [»eni!anl toute sst vie qu'amas* ser des matériaux; il mourut en 1629, sans avoir c<»mmencé h leur donner une forme.
L'année suivante, le P. Jean Bollaudos, son confrère, reprit ce dessein sons un autre tfnni de vue, t*t se proposa de composer ui-même les vies des saints d'après les auteurs originaux, en y ajoutant des notes sf'inblables k celles dont les éditeurs des Pères ont accompagné leurs ouvrages, soit IK>nr éclaircir les (lassages obscurs, soit |iour distinguer le vrai du fabuleux. En 1613, il s*assocîa le P. Godefroi Henscbenîus, et, en 1643, ils firent paraître les actes iles saints du mois de janvier, en S vol. înf»!. Ce livre eut un succès qui augmenta beaucoup, lorsque, en 1658, ces deux savants eurent donné trois autres volumes dans la même forme, qui rY>ntenaient les actes du mois de février. Bollan.lus s'était encore associé, en 1650, le P. Pa|iebroch, et trnvciillait h donner le mois de Mars, lorsqu'il mourut, en 1665.
Après la mort d'Enchenius, le P. Papabroch eut la prînci|iale direction de cet ouvrage, et prit successivement |W)ur collaborateurs les Pères Baert, Jauning, Dusolier et Raie, qui oui publié â& vol. contenant les vies des siints jusqu'en juin. Aprè« la mort du P. Papebrocli, en 17li, les Pères Dusolier, Cuper, Piney et Koch ont continué l'ouvrage el ont fait paraître successivement les actes des saints des mois suivants. Cette immense ccillection contenait alors plus de 50 vol. in-fol. Elle avait été longtemps întern:»mpue i»ar la suppression des Jésuites, mais elle fut n'prise sous la protixlion et par les b'enfaits de Timpératrice reine. An moment où les Jé.^uites furent supprimés dans la BelL;îque. les premiers tome^ li'octiibre,qui complétaient le nombre de 50 vol., avaient paru. La deriiière publication était de l'année 1770.
A cette époque, les Jésuites chargés de la rédaction de .4cra sanctorum^ étaient Corneille de B.ye, Ignace de Bm*, Ignace H ibens et Joseph (ihesquièrc. Celle suppression eut lieu le 13 septembre 1173. Mais le gouvernement s'occupa bientôt de la continuation des ilrfafgrtrforum. Le 19 juin 1178,
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un décret du prince Cli.irlcs de Lorrnino ordonna que rélablissomenl des Bi»llantli.sles serait lransf«rré h Tabbnye de Caudcn-
oiit toule sa consistance. Le Ll* volume de Acta sanciorum^ qui était le (|natrièiiio du moisd oclol)ro, fiarut vers la (in du la même année. Les réd.icteurs de ce volume élaient h's abbés de Bye, de Bue et Hubeiis. Ei 1786, parut le volume LU*. Mais à peine cot iHnblissement élait-il ainsi constitué, que de nouveaux embarras vinrent arrêter ses travaux. Le 16 octobre 1788, le gouvernement notifia h la Chambre des comptes qu'il ava-t résolu (je faire cesser le travail des Bollandistes, et qu'en conséquence, h partir du f novembre suivant, on devrait se bor-ner à payer aux abbés de Bye, de Bue, Fonson, Ghesquière et de Smet, leur pension annuelle de 800 florins. La suppression répandit une véritable consternation parmi les amis des lettres. De toutes piarts arrivèrent au gouvernement des propositions pour l*acqiiisition de cet établissement. L*abbayo do Tongarloo remporta sur ses compétiteurs ; par une convention en date du 18 mai 1788, te gouvernement lui transféra la propriété de Télablissemont des BalJandisles, et elle reçut dans son sein les abbés do Bye, de Bue,*Sonton, Gbesquiôre et deSiueL Un dernier volume, le Llll'de In c dlection, et le V* du mois d'octobre parut «n 179b. Trois religieux de Tabbaye do Tongerloosout désignés dans le titre cimimo ayant coo^iéré avec les BollanJisles h sa rédaction L'entrée des Français dans la Belgique, qui eut lieu la même année, porta le dernier coup h cet établissement. Les moines de Toiigerloo se dispersèrent, et les rédacteurs de Acia sanclorum , réfugiés (ians différents pays, moururent succossi- Yenienl sans avoir pu continuer leurs travaux. La l)ibliolhèque royale de Bruxelles possède sous les n*"* 368 è 386, rangés dans un très-bon ordre, jour par jour, du 16 octobre au 31 décembre, tous les matériaux rassemblés par les Bollandistcs. II y a à peu près un an qu*un prospectus fut publié par Jrs Bénédictins de Solèmes, annonçant la i'ontinnalion des Acia ianc(orumf mais cette promesse n a pas encore élé suivie d'effet.
On a reprocbé h Bollandus de n*avoir pas élé assez en garde contre les légendes apocryphes et fabuleuses; Papebroch et ses successeurs ont eu une critique plus éclairée et plus exacte dans le choix des monuments dont ils se sont servis. Leur premier soin, dès le commencement de leur travail, fut d'établir des correspondances avec tous les savants de r£urope, de faire chercher dans les archives et bibliothèques les titres et les monuments qui pouvaient servir h leurs desseins; les matériaux rassemblés forment une bil>liolhèque considérable. Avant de faire usage d'aucun titre , tes Bollandistes en examinent rauthcnlicité, son degré d'aut.irité, et le rejèllenl s'ils y découvrent des
indicés do siipposition et de fausseté: s'ils le jugent vrai, ils le pulilient tel qu'il est avec la plus grande fidélité, et en éclaircissent les endroits obscurs [uir des notes; si c'est une pièce 'douteuse, ils exposent les raisons de douter ; s'ils n'ont que des extraits, ils en font une histoire suivie. Lorsqu'ils reconnaissent qu'ils se sont trompés, ouont été induits en erreur, ils le disent toujours dans le volume suivant et le rcctilient. avec toute la candeur et la bonne foi possible. On trouve souvent dans cet ouvrage ira* portant des traits qui intéressent noi seulement l'hisloiru ecrJésiaslique, mais ei.core, l'histoire civile, la chronologii', la géographie, les droits, les prétentions des souverains et des peuples; tous les volumes sont accompagnés de tables exactes et très-commodes. Les soins qu'ont ces laborieux écrivains de se former des successeurs semblent répondre au public que cet immense projet sera un jour conduit à sa fin. Comme 1rs premiers volumes donnés par Bollandus étaient devenus très-rares, on aréimp. imé à Venise toute la collection; mais celte édition ne vaut pas celle d'Anvers.
BONA (Jean), né à Mondovi en Piémont, l'an 1609, général des Feuillants en 1651, fut honoré de la pourpre, en 1669, i^ar Clément IX. Après la mort de ce Pontife , bien des gens le désignèrent pour son successeur, ce qui donna lieu è cette mauvaise pasquinade : Papa Bonn sarebbe un $oleei$» tno. Le P. Daugières répondit h Pasqiin, par Tépigramine suivante :
Grammalicœ Icges plemmque Ecclesia êpcrnii;
Foré erit ut lieeai dicere Papa Bona^ Yami solœcismi hc te coniurbel imago,
Eê$et papa bonus^ si Bona papa foret,
Bona, digne de la tiare, ne l'eut pourtant pas. II mourut à Uomc e:i 1671^, dans ^a soitante-cinquième année. II joignit a une profonde érudition et h une connaissance vaste de l'antiquité sacrée et ecclésiastique, une piété tendre et éclairée. On a de lui pla-^ sieurs écrits, recueillis à Turin en 17^7- 1753, k vol. in fol. Les principaux sont: !• De rébus liturgicis, plein de recherches curieuses et intéressantes sur les rites, les prières et les cérémonies de ta messe; — 2" Manuductio ad cœlum, traduit en français en 1771; — 3" Jfototogium asceticum; — k* De principiis viiœ chrislianœ^ traduit en français par le président Cousin et parTabbô Gouget ; — 5* PsuUentis eccleske harmonia ; — 6' De sacra Psalmodia^ et plusieurs autres bons ouvrages de piété, qui vont également a l'esprit et au cœur. Ses œnvn-s complètes {opéra omnia) ont élé publiées h Turin, avec des notes de Robert Sala.
BONAVENTURE (Saint), né, l'an 1221, t Bagnaroa en Toscane, entra dans l'ordre des Frères Mineurs, et fut disciple d'Alexandre de Aies. Son ordre le fil successivement professeur de [diilosophie, de théologie, et enfin général on 1256. Clément IV lui offrit Tarchevôrhé d'York, et le saint religieux le refusa. Après la mort de ce Souverain Pon-
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tife» les cardinaux s'engagèrent d*élire celui que Bonavonlure nommerait; ce fut sur Grégoire X qu*il jeta les yeux. Ce Pape rhonora de la pourpre romaine» et lui donna révc^ché d'Albaiio. Le nouveau cardinal suivit Grégoire au concile do Lyon, en 127b, et y mourut des fatigues qu*i] s'était données pour préparer les matières à traiter dans lu concile. On l'a honoré du surnom de Docteur séraphique. Saint Bonaventure est mis au lang dos docteurs de l'Ëglise. Outre des Commentaires sur VEcriture^ des Sermons el dt'S Commentaires sur le Maître des sentences^ il a laissé de nombreux ouvrages ascétiques, des Opuscules moraux^ des iftf^« datations^ des Opuscules pour les religieux Ces divers ouvrages portent Tempreinte d'une piété affectueuse, qui saisit encore plus le cœur que l'esprit.
BONHEUR ETERNEL. — Yoy. BÉATI- TUDE et FIN DERNIÈRE.
BONNEFONS (Amable), Jésuite, né à Riom, est auteur do plusieurs livres de
Eiélé, qui eurent la vogue dans leur temps, es principaux sont : 1" L année chrétiennef 2 vol. in-12; — 2' La Vie des saints^ 2 vol. in-8'. Il mourut à Paris en 1653
BONiFAGE (Saint), apdtre d'Allemagne , né en GStf. Il est illustre par un zèle vraiment apostolique» par le grand nombre d'églises nouvelles qu'il fonda en Allemagne, par la quantité de peuples qu'il convertit à la foi, et de ceux qui, déjk fidèles, conservaient encore les mœurs païennes. Sa
!»iété, son obéissance profonde envers la ]haire de saint Pierre; sa haute prudence dans les affaires épineuses qu'il eut à conduire au milieu de la chute des trônes et de la transformation des empires, furent égales à Tardeur de son zèle. On a de ce grand saint quelques lettres qui peuvent être méditées par ceux qui aspirent à la perfection. BORDE (Vivien la], prêtre de rOratoire, né à Toulouse en 1680, supérieur de la maison de Saint-Magloire, à Paris, mourut dans cette ville en 17&8. Il avait été envoyé à Rume, par le cardinal de Noailles, pour les affaires de la Constitution. Ses ouvrages ascétiques sont : V Retraite de dix jours^ 1755, iu-14; — 2* Conférence sur la pénitence^ in-12. Cet ouvrage est d'une morale exacte.
BORDONIO (Joseph-Antoine), savant Jésuite italien, naquit è Turin en 1682, et entra au noviciat de la Société en 1696. Il professa les humanités à Pignerol, d*où il pasisa à Gènes, et do là, en 1703, à Turin, pour y occu[)er la chaire de rhétorique. Plus tard, en 1715, il professa la théologie. Il mourut en 174.2, âgé de soixante ans. Ce religieux, non moins recommandable par sa piété que par son savoir, a kissé, entre autres ouvrages, un livre ascétiuue intitulé : Discorsi per r esercizio deila buona morte; Venise, 3 vol. in-4-, 17W-1751. C'est Tuu des meilleurs livres ascétiques qu'ait l'Italie.
BORELLISTES, disciples d'Adam fiorell, Zélandais. Ils suivaient les erreurs des mem-
nonites. Leur vie était très-austère, et ils employaient en aumônes une partie de leurs biens.
BOUROMÉE (Frédéric], cardinal et archevêque de Milan, naquit è Milan le 18 août 156^ el mourut le SI septembre 1631. Il était cousin germain de saint Charles Boi^ romée. (Voir ce nom.) Frédéric Borromée avait professé les humanités à Pavie. Il avait eu- aussi le bonheur d*ôtre Théritier delà science et de la piété de saint Charles. C'est lui qui a fondé la célèbre bibliothèque ambrosienne. On a do lui Sacra colloçjia et d'autres ouvrages.
BOUROMÉE (Saint Charles) naquit en 1538, au chàteaud^AronCyd^un père illustre par sa naissance et par sa piété. Son oncle maternel» Pie IV, 1 appela auprès de lui, le lit cardinal et archevêque de Milan. Charles n'avait alors que vingt-deux ans.II conduisit les affaires deTEglisecommeun homme qui Taurait gouvernée depuis longtemps. Le concile de Trente se tenait alors, et pour répondre au vœu d'une réforme générale exprimé par les Pères du concile, Charles donna l'exemple, et après l'avoir conseillée aux autres, il l'exécuta sur lui-même et sur sa maison. Il tint des conciles, renouvela son clergé et les monastères, établit des seminaires, des collèges, des communautés, et Ut de sa maison un séminaire d'évêques. Il fonda également des établissements pour les pauvres, les orphelins et les filles exposées à se perdre ou revenant de leurs égarements. Il finit sa carrière en 158b, h l'flgede quarant-septans, et fut canonisé par Paul V en* 1610. O a recueilli ses œuvres en 5 vol. in-fol., 17b7, Milan. X)n y trouve un grand nombre de traités sur des matières de piété et de morale, des lettres^ des instruciions pour les confesseurs, otc. Le P. Touron a écrit sa vie en 3 vol. in-12, Paris, 1761.
BOSSUËT (Jacques-Bénigne) naquit à Dijon, en 1627, d'une famille de rone, noble et ancienne. Il vint à Paris en 1642, et reçut le bonnet de docteur de Sorbonne en 1652. De retour h Metz, où il était chanoine, il s'appliqua à Tinstruction des protestants et en ramena plusieurs à la vérité. Ses succès lui tirent dès lors un nom. La reinemère, Anne d'Autriche, lui fit donner, à l'âge de trente-quatre ans, TA vent de la cour en 1661, et le Carême en 1662. Il eut le bonheur de taire do nouvelles conversions, et entre autres, celle du crand Turennc. Le roi lui donna l'évôché de Condom en 1669, et lui confia l'éducation du dauphin en 1670. Un an après, il se démit do son évôché de Condom, ne croynul pas devoir garder une épouse avec laquelle il ne vivait pas, disnitil. Les soins que Bossuct s'était donnés pour l'éducation du duu[)hin furent récompensés par la charge do premier aumônier de la dauphine, en 1680, et par Tévêché de Mcaux, en 1681. Fénelon, archevêque de Cambrai, venait de publier son livre de l'fjrplication des maximes des saints sur la vie intérieure. Bossiiet , qui voyait dans cet ouvrage des restes de moliuisme, s'éleva
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rontro lui dans des écrits réitéras, en fKiursuivit et en obtint la condamnation nar ia cour de Rome. Ce grand homme, qu on a, Hi'puis, surnommé Piiijjf/a de Meaux^ fut enlevé h son diocèse, à la France et à TËgUse pn 170^, à lasso de soixanle-dix-sept ans. Ses ouvrages ascétiques sont : 1** ses divers écrits sur le qaiétumt; 2" deux volumes de différents ouvrages de piété; 3** des Instructions pastorales f etc; 4" Elévations sur les mystères: S* Méditations sur iEvanade. BOUDON (Henri-Marie), grand archicfiacre d*Evruux, était né h la Fère, le 14 janvier 1634. Il eut pour marraine Madame Henriette, iille de Henri IV, depuis reine d'Angleterre. Oii ignore ce qui procura cet honneur i sa faunTle, qui Aaît pauvre et obscure. Il fit ses premières études à Rouen, d*où il vint h Paris faire ses conrs de philosophie et de théolojsie, édifiant partout ceux qui le connaissaient par la réffularité de sa conduite. Etant entré dans Tés saints ordres, il obtint, par résignation, l'archidiaconé d*Evreux, dont il remplît fidèlement toutes les obligations. II mourut h Evreux en 1702, dans la soixante-dix-neuvième année de son Age, laissant la bonne odeur de ses vortus. .14 est auteur de beaucoup d'ouvrages ascéli-
3ues, qui respirent tous la piété la plus tenre : 1* Dieu seul y ou le saint esclavage de Pad-fhirable Mère de Oieu^ Paris, 1674; — ^ La ri^ cachée avec Jésus en Dieu^ 1676 et 1691 ; — 3** La conduite de la divine Providence^ 1678; 4*" La science et la pratique du Chrétien : — 5*" Dieu préêent partout ; — 6**l)e /a profanation et du respect qu^on doit avoir aux églises: — V La sainteté de l'état ecclésiastique:— 8** La dévotion à la três-sainte Trinité ; — 9* La gloire de Dieu dans les ùmes du purgatoire: — 10** Le Chrétien in* eonnu^ ou idée de la grandeur du Chrétien; — 11" Vie deUari^Elisabeth de la CroiXj fon^' datrice des religieuses de Notre-Dame du Hefuge, Bruxelles, 1686 et 1720 ;t- 12- Vie de Marie-AngéHque de la Providence ^ Paris, 1760;— 13** Fie de saint Taurin^ évéque éEvreux, Rouen, 1694; — 14* Vie du P. Sevrin, Paris, 1689; — 15' enfin des Lettres spirituelles^ etc. Collet a écrit la vie du pieux Boudon, en 2 vol. in-12, 1734.
BODETTË DK BLEHUR (Jacqueline), née en 1618, d\ine famille noble, pritrhabit.do Bénédictine à Tâge de onze ans, dans l'abbaye de la Sainte-Trinité de Caen. La û\\^ chessede Merkiombourg, ayant projeté d'établir à Cliâtillon des Bénédictines du Saint- Sacrement, demanda la Mère Bouelte. Celle sainte religieuse, de prieure qu'elle était à la Trinité, se réduisit à ôlre novice à ChAtillon. Elle était alors Agée de soiia'ite ans. Les abbayes qu'on lui oiïrit ne purent lui faire quitter sa nouvelle demeure; elle y mourut saintement en 1696, On a d'elle : VV Année bénédictine^ 7 vol. in-4'';— 2* Woi/e* de plusieurs personnes illustres en piété des derniers siècles, 2 vol. iii-4"; — 3" Vie des saints^ in-lnl., 2 vul.
liOUiîlS (Doin Simon), pieux et savant supérieur g(i|)érul de la congréijaUou de
Saint-Maur, était né à Séez en 1630, et avait fait profession dans Tabbi-iye de Vendôme, le 6 juillet 1651. Il s*ap|)liqua à l'étbde des saints Pères, et particulièrement de saint Augustin et de saint Bernard. Religieux exact « t ami de la règle, il fut élu par ses confrères pour leur supéiieurgéneral, en 1705. 11 mourut le 1*' juillet 1714, âgé de
auatre-vingl-quatre ans. Il est auteur de ivers ouvrages dans le genre ascétique, et propres à exciter ou h nourrir la piété. Les principaux sont : 1" Méditations pour les novices, 1774, in-^**; — 2" Méditations pour tous les jours de l'année^ 2 vol. in-4*; -• S' Méditations sur les principaux devoirs de la vie religieuse, Paris, 1699, in-4*.
BODHOURS { Dominique ), né h Paris en 1628» Jésuite à TAgé de seize ans, fut ch;ir/é, après avoir professé les humanités, de veiller à l'éducation du marquis de Seignelay, fils du grand Colbert. 11 mourut à Paris en 1702, laissant plusieurs ouvrages de littérature. Ses œuvres de piété sont : 1" Vie de saint Ignace^ in-12 ; -- 2" Vie de saint Fran-çois-Xavier, 2 vol. in-12 ; Ces deux Vies sont écrites d*uae manière int(^ressante,
f^rpore à nourrir les sentiments de piélé et e zélé pour la religion.
BOUQUET SPIRITUEL. — Voy. Oraisoh { Méthode rf ).
BOURDALOUE (Louis), né h Bourges en 1632, se fit Jésuite en 1648. Ses heureuses dispositions pour la chaire engagèrent âes supérieurs è le faire passer de fa province à la capitale. Les chaires de Paris et bientôt la cour retentirent de ses sermons. On rappelait le roi des prédicateurs et le prédicateur des rois. Il mourut en 1704, admiré de son siècle et regretté môme des ennemis de sa compagnie. On oublia, en HOT, la première et la plus belle édilioa^de ses ouvrages en 16 vol. in-8*. Outre ses Sermons, ses œuvres ascétiques sont : des Exhortations, une Jletraite et des Pensées spirituelles.
B0URG0IN6 ( Franrois ), troisième général de rOratoire, naquit è Paris en 1585, et mourut en 1662. Il publia les ouvrages du cardinal de Bérule, dont il avait été un des coopérateurs, et quelques autres écrits ascétiques de sa composition. Bossuet prononça son oraison funèbre.
BÔURIGNONISTES, disciples d'Antoinette Bourignon, célèbre quiéliste dont la secte s'est un instant répandue dans les Pays-Bas protestants.
BOUSSARD (Godefroi), docteur en théologie, doyen dH la Faculté de Paiis et chancelier de l'Université, lit briller son éhiauence et la solidité de ses raisonnements ans plusieurs occasions d'éclat. Vers 1518, il se retira au Mans d'où il était originaire, et mourut vers 1520. On a de lui un traité a^sez rare. De continentia sucerdotum, Paris, 1515, in-4**, et quelques ouvrages de théologie et de morale.
BOUTAULD (Michel), Jésuite parisien, né en tG07, exerça plusieurs années le ministère de la prédication, et n)Ourut h Ponloise en 1688. On a de lui plusieurs ou**
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Yrages eslimi^s. Les print!ipaux sont : 1** Les Consei{fi de la sagesse^ in-lâ; — 2" Méthode pour converser avec Dieu^ Paris, 168^, in-lG* Ce petit riuvrage est plein d*onction.
BRETAGNE (Dom Clnude), Bénédictin de U congrégation de Saint-Maur, né h Saumur en Ausois, diocùso d'Aiitun, en 1623, fit profession b Mouticr-Saint-Jeîiny le 9 novembre 162^^.
Uiiiverseliemcnt estimé pour la hoaulé de son esprit et plus distingué encore par sa piéié solide et éclairée, il rem|»lit avec applaudissement les postes les plus importants de sa congrégation. Il était visiteur de la province de Normandie, lorsqu'il mourut à Bonnc-Novijiio de Rouen, le 13 juillet IGOV. Ses ouvrages ascétiques sont : l"" Médita-lions chrétiennes sur les principaux devoirs de la via religieuse^ marqués dans les paroles de la profession des religieux; avec des leC' inrrs spirituelles , tirées des Ecritures des saints Pères^ pour une retraite de dixjours^ Paris 1G89, souvent réimprimées. 0:i peut regarder cet ouvrage comme un bon extrait de ce qiTont écrit de plus édifiant et de plus proi^re à émouvoir le cœur, les saints Pères et les maîtres de la vie spirituelle, — â° Constitutions pour les filles de Saint-Joseph^ dites de la Providence, établies danp le faubourg Saint^Gernuitn, 1G91, in^S*.
BRËTONiNGAU (Frangois), né 5 Tours en 1660, Jésuite en 1675, mourut à Paris eu 17M« après avoir pas>é par tous les emplois de sa com^yagnie. On a de lui : Béflexions chrétiennes pour les jeunes gens qui muireni dans le rnowe^ iu-12. Il a revu aussi les (ouvres spirituelles du P. Valois, et édité les sermons de soa confrères Buurdaloue, Cheminais et Giroust.
BRÉVIAIRE. — Voy. Heures CinoNiALEd, Prière.
BiUDOfJL ( Toussaint ), Jésuite flamand, était né à Lille et avait fait profession en 1618, âgé de vingt-trois ans. Il se distingua dans la com|tagnic par sa pîété et son amour pour le travail. Il mourut à Lille en 1672. II avait une tendre dévotion h la sainte Vierge, et consacra à sa louange quclt^uesuns de ses écrits. Ses œuvres ascétiques sont : 1* Le paradis ouvert par la dévotion envers la sainte Vierge, Lille 1671, iu-12; — 2" L'enfer fermé par la considération des
Î)eines des damnés, ibid. — 3° Itinéraire de a viefutui-e, traduit de l'italien du P« Vincent C.'iratfa.
BiUGNON (Jean), Jésuite, est auteur d'une traduct;on du Combat spirituel^ onvrago justement estimé et très-pronro à conduire lesChrétîens à la perfection ou leur foi tes appelle. Oji n*ei) connaît f>as Tauteur. Quelques écrivains Tatlribuent au P. Laurent Scupoli, lliéalin;d*autres à Jean Castanisa, Bénédictin esiia^^nol ; Théoi^bilc Raj-
naud le donne au Jésuite Achille Gagliardo. On a encore do Jean Briçnon les Pensées consolantes, et une traduction de Vlmitation de Jésus- Christ. Il est mort vers 1725.
BRUNO (Saint), fondateur de Ponire dos Chartreux, naquit è Cologne, Pan 1060, de parents n'^bleset vertuput. Après avoir tait ses études h Paris, il fut chanoine de Cologne, puis de Reims. H élail chancelier et maître des granties études de cetto dernière ville, lorsqu*il prit la résolution de qujtler le monde [tour se retirer dans la Sfilitude. Si première rctraitef itSaisse-Fonlaine, au diocè.^c de Langres. Il passa de \h k Grcncbic, en 108V, et alla habiter le désert de la Clinrîreus^. — Urbain II, disciple de Bruno b rêcolc de Reims, l'obligea, en 1090, de se rendre h Ronie, pour l'aider de ses conseils et de ses lumières. Lu saint solitaire, dé* placé dans celte cour, se re:ira dans un désert de le Calabro. Il y finit sainlemout ses jours en 1101, dans le monastère qu*il a«ait fondé. Il fut canonisé on 1514. Oti a de lai deu!c Lettres, Tune à Raoul te Verd, archevêque de Reims, et Pantrc h ses religieux deja Grande-Chartreuse. Les Œuvres de saint Bruno furent imprimées h Paris en 1509; mais on lui a altrilmé plusieurs sermons qui sont do saint Bruno de Ségny, ou de Bruno, év/îque do Wurtzbourg.Oii lui en connaît cependant quelques-uns.
BRUNO DE SÉGXT (Saint), appelé aussi Bruno astensis,pi\vcQ qu'il était de Soléria, du diocèse d'Asti, se distingua au condle de Rome contre Bérenger, en 1079. Grégoire VII le fit ensuite évoque de Ségny ; mais il se retira quelque temps après (llOhj au monastère du Mont-Cassin, dont il devint abl)é. Un ordre du Pape le rappela au|)rès de son troupeau qui le redemandait inslammrnt. Il mourut en 1125. Ses ouvrages ont été publiés à Venise en 1651, en 3 vol. in-fol. Ils se composent du Sermons^ de Traités de piété et de Lettres spiritueltejf de C'ommeii/airf^ sur TEcriture samte, ctc
BRUNO, évoque dj Wurtzbourg, était unde de Temperour Conrad H. Il se rendit recommandable par sa sciei>ce et par sa vertu, et mourut le 17 mai 10^5, en Hongrie. Il est auteur de plusieurs Commentaires sur l'Ecriture et do plusieurs Traités do piété, qui ont été quelquefois imprimés sous le nom du saint fondateur des Chartreux.
BUSÉË (Jean), Jésuite, né h Nimèguo en 15V7, mort è Mayence en 1611, on il avait été pendant vingt-deux ans professeur de théologie, est auteur de quelques ouvrages de piété estimés, et de plusieurs livres de controverse. Il a publié une édition des OËuvres de P.errc de Blois, d'Uincmar et de Trithème. >- Gérard Buséo, sou frère, s est fait con lailre iiar un CatéihiêiMf Cologne, 1572.
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CACHET (Jean-Nicolas), Jésuite, originaire de Neufcbflteau en Lorraine; entra dans la Société en 1613 , flgé de 16 ans. Il écrivit la Vie de plusieurs saints. 11 mourut en iéSk^ n*a;ant que trente-sept ans. Ses œuvres ascélitiues sont : 1* Canférenees $pir%^ tuelUSf traduUe9 de Vespagnol du P. Nicola$ Amaya, Paris , 1630 , in4*; — 2» Vhorreur du péché, Pont-è-Mousson , 1634, in-4"; et Rouen, 1681, in-12.
CâLOYER ou Calogbr. — Moine, religieux et religieuse grecs qui suivent la règle de Saint-Basile. Les caloyers habileni particulièrement le mont Atbos; mais ils desservent presque toutes les églises d*Orient. ils font des vœux, comme les moines en Occident. Il n*a jamais été fait de réforme chez eux; ils gardent exactement leur pre^ mier institut, et conservent leur ancien vêtement. Tavernier observe qu'ils mènent un genre de vie fort austère et fort retiré ; ils ne mangent jamais de viande , et outre cela ils ont quatre carêmes et observent plusieurs autres jeûnes de TEglise grecque aTec une extrême régularité. Ils mangent du pain après Tavoir gagné par le Iravail dé leurs mains ; il jr en a qui ne mangent qu*une fois en trois jours» d autres une fois par semaine. Pendant leurs sept semaines de carême, ils passent une grande partie de la nuit è pleurer et à gémir pour leurs pé* chés et ceux des autres. --Quelques-uns disent qu'on donne particulièrement ce nom aux religieux vénérables par leur âge » leur retraite et Taustérité de leur Tie , et le dérivent du grec xiAôc beau, et ynpmif vieillesse. Il est k remarquer que quoiqu'on France tous les moines soient compris sous le nom de caloytrs^ il n'en est pas de même eo Grèce; il u'j a que les Frèrei qu'on nomme ainsi, car ceux qui sont prêtres sont appelés Jér<m0maquê$ (saeriQcateursJ. Lee jTurcs donnent quelquefois le nom de cahjferê à leurs derviches ou religieux. Les religieuses colayiru sont renfermées dans des monae* tères où elles vivent séparément chacune dans leur maison. Elles portent toutes nn habit de laine noire 9t. un manteau de même couleur ; elles ont la tête rasée t les bras et les mains couverts jusqu'au bout des doigts. Chacune a une cellule séparée t et toutes sont soumises à une supérieure ou abbesse. Elles n'obserrent pourtant pas une ciêture régulière» puisque l'entrée ae leur€0uvent« interdite aux prêtres grecs, ne Test pas aux Turcs qui vont j acheter de petits ouvrages h l'aisoille iaiu par elles. Celles qui virent sans être en communauté sont pour la plupart des veuves qui n'ont fiiit (f autre rma Sue de mettre un voile SMr leur tète, et de ire qu*elles ne veulent plus se marier. Les
(f U) Noua tfavanf pM cm qu'an arckto sur la MJNNUMfîofi Uf êomu fùl m horM^œuvre dans an
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unes et les autres vont parieut où il leur plaît, et jouissent d'une assez grande liberté à la faveur de l'habit religieux.
CAMBRY (Jeanne) f nommée en religion Jeanne-Marie de la Priemtatian^ fille de Michel GambrY, docteur en droit, naquit à Tourna/. Elle était douée de tous les avantages qui rendent une jeune personne recommandable. Elle avait de la fortune, de la beauté , de l'esprit , des connaissances » tout ce qui peut donner l'espoir de faire un bon établissement dans le monde. Elle préféra se consacrer & Dieu , et entra dans l'ordre de Saintp-Augustin. En 1625, elle se fit recluse à Lille, et y vécut occupée de lectures spirituelles» de méditations et de la composition de quelques ouvrages de piété. On a d'elle : i* Jrail^ de la ruitu de VamowT"
Îrapre; — â* $àtiment de Vamour dipin.
eanne mourut le 19 juillet 1039.
CANONISATION DES SAINTS (1U}.~U «onom^to» dans la primitive Eglise consistait dans l'insertion simple du nom d'un confesseur de la foi dans le Cou»» de la mea^ se. Les noms que nous y lisons et qui* danv certaines Liturgies, sonten très-grand nombre , forment le seul acte de eanoniêaiimi des saints qui les portent » et cette insertion suffisait pour leur fiûre rendra !• culte de dulie* Bellarmin, en preotnl: m terme dans une plus grande latitude qoÊêê valeur étvmologique , Uil remonter la ei» mimlian a l'Ancien TeslaBieBl»elil le prouve par les paroles du chapitre xuy du livre de VEeclésioêtique : XotiMMi pHt^ ftorio^ $9$ 9 lesquelles exaltent les mérites des anciens patriarches et des prophètes ; tout ce chapitre en effet retrace les vertus de ces hommes glorieux. Les louanges des saints ne sont donc point une innovation dans l'Église caiholique, et la eanonieaiian n'a d'autre but que de leur procurer rhonaeur dont ils sont dignes.
L'acte par lequel on canoniaait était dont bien simple dans les premiers siècles : lors^ qu'un Chrétien avait souffert le martyre, on élevait un autel sur sa sépulture et Ton y offrait le saint sacrifice; aussi Ton appe<» lait ces oratoires Martyria, La foi des peuples a ainsi devancé la sanction solennelle de l'Eglise» parce que ces canonisations spontanées étaient inspirées par TEsprit- Saint à un peuple rempli de la pins ardente piété. Plus tard on dut prendre de sages précautions. L'évèque, dans le diocèse du« quel un Chrétien . avait subi le martyre* n*inscrivait eeluin^i dans le Martyrologe ou les Dyptiques qu'après s'être assuré qu'il avait souffert pour la foi catholique. Ilaia comme ce n'est pas seulement en soufljRani la m^l pour Jésus«Chrift que l'oci peut
DUitwmaife d'auMiem, la einsaisntiea est rapochëoie de la perfedieo ckiMeaiie,
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acquérir le ciel, et qu'il y a d'autres sortes (le témoignages ou martyres non moins agréables a Dieu, c*est-ài-dire une vie mortifiée, des travaux apostoliques, de grands services rendus à 1 humanité par amour pour Jésus-Christ, on inscrivit pareillement sur les Dyptiques les noms de ces autres martyrs ou témoins de la foi chrétienne. Les évèques étaient juges suprêmes du mérite de ces vertueux personnages , et une décision émanée de leur autorité sanctionnait le culte de dulie qui leur devait être rendu. On croit que c*est vers le iv* siècle que Ton assimila aux martyrs qui avaient répandu leur sang, ces autres martyrs noo moins vénérables.
Vers la fin du x* siècle, il fut jugé plus prudent de laisser au Pape le droit de canonisation. Le premier exemple d*un acte solennel de ce genre fut donne eil993, lorsque le Pape Jean XV canonisa Udalric, évéqae d*Augsbourg. Ce pontife était mort en VIS. Le second exemple est la canonisation de saint Siméon de Trêves par Benoît VIII, en lObS. Le dernier saint canonisé sans le concours direct du Souverain Pontife est saint Galtier de Pontoise. Cette canonisation fut faite par Tarchevéque de Rouen , en 1153. Une bulle d'Innocent 111 , en date du 3 avril 1200 , à Toccasion de sainte Cunégonde canonisée par ce P«pe , confirma pour toujours la constitution d'Alexandre III , qui avait réservé le droit de cammisation au Saint-Sié^e. La procédure fliite pour une • eaoonisation fut toujours acoompagnée d*UQe grande prudence et de scnipuleuses fbnnalitiB qui ne peuvent laisser aucun doute sur le mérite réel du personnage inscritdaoa le catalogue des saints. Ces formalités, bido loin de se simplifier, sont devenues au contraire plus sévères , et les hérétiques de bonne foi ont été forcés d'avouer que la prudence était poussée à ses dernières limites. On cite entre autres un gentilhomme anglais, auquel un prélat de ses amis communiqua un procès-verbal contenant la preuve de plusieurs miracles : «Si tous les miracles reconnus par TËglise romaine,s*écria-t-il,étaientaussi évidemment démontrés que ceux-ci , je n'aurais point de peine è y souscrire. » Le prélat lui repondit : « Eh bien I de tous ces miracles qui vous semblent si bien prouvés la congrégation des Rites n'en a pas admis un seul, parce que les preuves ne lui en ont pas semblé suffisantes.»
Pour nous renfermer dans notre plan, nous devrons nous borner au cérémonial de la canonisation, après avoir exposé succinctement les préliminaires. Lorsqu'une personne est décédée en odeur de sainteté, et Su'elle s'est rendue célèbre par des miracs, si un souverain, un corps, une communauté ou môme un simple particulier veut la faire placer authentiquement dans le catalogue des saints, une requête est adressée au PQpe, une commission est instituée pour instruire la cause, elle est ensuite examinée dans un consistoire secret,
composé des seuiscarainaux ; la mémo cause est appelée dans un consistoire publics et puis dans un troisième, qui na qu'une demi-publicité. Dans le premier, on domine la vie, les vertus et les miracles du saint qui est proposé; l'abrégé de cette procédure est adressé aux patriarches, archevêques et évoques qui devront être présents au consistoire à demi public. Apres avoir recueilli les voix et avoir entendu les avocats consistoriaux qui débattent la eause> 5[uoique le jugement paraisse devoir être avorable, le Pape ordonne des prières publiques pour demander les lumières da Saint-Esprit. Le Saint-Sacrement est exposé pendant trois jours dans les basiliques patriarcales de Rome; une indulgence pléuière est accordée à ceux qui, après avoir jeûné pendant trois jours et s être confessés, auront reçu la communion et visité ces églises^. Le Pape lui-même, les cardinaux, les patriarches, archevêques et évêques font ces visites. Ces grâces spirituelles s'étendent aux monastères, dont les membres s'unis» sent d'intention dans leurs prières pour la sainte Eglise et le Souverain Pontife. Aa consistoire où doit être votéela canonisation^ les cardinaux et les autres prélats votent individuellement en s'inclinent devant le Pape, assis sur son trône , en chape rooge et mitre de lames d'or. De nouvelles prièiiBS sont ordonnées, et enfin la canonisation est
Erononcée dans un consistoire h |demi pulic, par un décret solennel.
Le jour de la solennité de la canonisation est fixé. Le Pape concède une indulgence piénière k ceux qui assisteront k la cérémo^ nie. Elle s'étend même aux personnes qui seront légitimement empêchées, telles que les membres des congrégations religieuses qui observent la clôture, les infirmes, les
1)risonniers, pourvu qu'elles se soient con* essées et aient reçu la communion, et récitent, en l'honneur de la très-sainte Trinité, trois Puier et trois Ave, à genoux, au signal qui est donné par le canon du chAteau Saint-Ange et des cloches de la ville. La cérémonie commence par une procession très-solennelle. La description abrégée de la canonisation du Pape Pie V, en 1712* suffira pour en donner une idée. On dressa, au milieu de Saint-Pierre du Vatican, un vaste et magnifique théâtre, couvert de riches étoffes; un trône destiné au Pape Clément XI y fut placé; des deux côtés étaient les statues de l'Eglise et de la Justice; aux extré^ mités, celles de la Foi et de l'Espérance. L'église était illuminée d*un nombre prodigieux de cierges, et les murs étaient ornés de draperies chargées d'emblèmes propres à caractériser la fêle qu'on célébrait. '
La procession sortit de l'église. Elle était ouverte par les enfants de l'hôpital apostolique de Saint-Michel, qui portaient dos flambeaux; puis venaient les orphelins de tous les ordres monastiques de la ville; ensuite marchaient les membres du clergé séculier précédés des bannières^ lés chanoines de Sainte-Marie-Hajeure, de Saitit-Pierre et
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«le Saint-Jean de Latran; les ordinaires de Ja chapelle papale, les procureurs généraux des ordres mendiants, les camériers en robe y tous les fonctionnaires de la cour pontificale précédaient une nombreuse musique, qui exécutait VAvt marit ttella; après eux paraissaient les bannières de saint Pie et des trois saints qui Turent canonisés avec lui. Après une longue file composée des généraux d'ordres, des abbés, des évègues, archevêques et patriarches, venait le sacré Collège des cardinaux avec le connétable et le gouverneur de Rome.
La chaise ou sedia gestatoria du Pape était portée par les officiers chargés de cette fonction. Le Pontife y était assis sous un magnifique baldaquin. La procession était fermée par les protonotaires apostoliques, les ordres mendiants, etc.
Quand le Pape entre dans Saint-Pierre, les chantres entonnent Tantienne : Tu es Petru$. Il descend de la chaise, pour se prosterner devant le Saint-Sacrement, et puis se place sur son trône où il est entouré de toute sa cour. Le cardinal procurateur de la canonisation, accompagné de Tavocat consistorial, et des autres avocats qui doivent faire la demande, se mettent à genoux devant le Pape, et la demande est faite en ces termes : « BetUiaime Paier^ Reverendissimut cardinalis N» hic prœsens instanter petit per Sanetitatem Yeitram catalogo sanetorum D. N. /. C* oicribi et tanquam ianetum^ ou Monctos^ab omnibus Christi fidelibus pronun» tiari foenerandum^ ou venerandost beatum ou beatos^ 2V2V... Très-saint Père, le cardinal N. ici présent, demande avec instance que N. soit incrit par Votre Sainteté au catalo-
giie des saints de Notre-Seigneur Jésushrist, et que son vénérable nompuisseétre } prononcé comme celui d*un saint par tous es fidèles chrétiens. » Le prélat secrétaire des brefs aux princes répond, au nom du Pape, que les vertus et les mérites de ce bienheureux sont bien notoires, mais qu'il faut encore invoquer Dieu par Tinterces-r aion de la sainte vierge, des saints apAtres Pierre et Paul et de tous les autres saints. Alors le Pape se met à genoux, et les chantres entonnent les litanies des saints en les poursuivant juspu'à VAgnus Dei. Une seconde instance est faite au Pape selon la formule précitée. On répond de mëine, et le cardinal-diacre ajant dit : Oremus et Levate^ tout le monde se lève, et lé Pape, un cierge dans sa main , entonne Thymne Yeni Creator. Celle-ci est suivie du verset et de Toraison ordinaires. Le Pape s'assied encore sur son trône et le cérémonial de Tinstance est répété pour la troisième fois. La première instance est dite instanter; la deuxième, instantius; la dernière, tfM/antissime. Ici le prélat secrétaire des brefs répond que Sa Sainteté, étant bien persuadée que la canonisation de tel saint est agréable h Dieu, va prononcer la sentence ; alors le Pape, assis sur son trône, et couvert de la mitre, la prononce en ces termes, au milieu d*un silence solennel . « Ad honorem
sanctœ et individuœ TrinttatiSj ad exaltation nem fidei catholicœ^ et christianœ religionis augmentum^ auctoritate D, iV. J* 6\, beatorum apostolorum Pétri et Paulin ac nostra matura deliberatione prohabita et divina ope imptorata^ ac de venerabilium fratrum noslrorum 5. R. E. cardinalium^ patriarcharum^ archiepiscoporum^ episcoporum in Urbe existentium consilio , beatos DfN. sanctos et sanclos^ ou bien beatum N. sanctum decemimus esse et definimus^ ac sanetorum catalogo ascribimus : statuentes ab Ecclesia tiniversali eorum memoriam quolibet anno^ die eorum natali^ nempe beati N. die^ etc.^ pia devotione recoli aebere^ in nomine Patris f et Filii f ^^ Spiritus f sancli. Amen. A l'honneur de la sainte et indivisible Trinité, pour l'exaltation de la foi catholique et l'augmentation de la religion chrétienne; par Tautoriléde notre Seigneur Jésus-Christ et des bienheureux apôtres Pierre et Paul, et la nôtre, a|)rès une mûre délibération, et après avoir imploré la protection divine, ainsi qu'anrès avoir pris I avis de nos vénérables Trères les cardinaux de la sainte Egliseromaine, les patriarches, archevêques et évoques qui se trouvent dans la ville, nous définissons et décrétons que le bienheureux N. est saint*, et nous l'inscrivons au catalo^e des saints. Nous statuons que sa mémoire doit être honorée [lar l'Eglise universelle avec dévotion, le jour de sa naissance, au nom du Père, etc. »
Après cette sentence l'avocat consistorial remercie le Pape, et le conjure de faire expédier les lettres apostoliques, ce qui Ini est promis ; il y a poor^la quelques formules peu importantes que nous omettons.
Le Pape dépose la mitre et entonne le Te Deum que poursuit la musique pontificale; en ce moment les trompettes de la garde noble se font entendre, et k ce signal on met en branle les cloches du Vatican. Les tambours roulent, on tire des bottes d'artifice placées près de l'c^^glise. L'artillerie du château Saint-Ange et la grosse cloche du Capitole répondent à ce signal, ainsi que toutes celles ae la ville, et cela d)ice au moin» l'espace d'une heure. Quand le Te Deum est fini, le cardinal premier diacre entonne le verset Ora pro nobis iV., ou s'ils sont plusieurs saints canonisés, il s'exprime au pluriel. C'est la première fois qu'une invocation liturgique est adressée au nouveau saint. On fait la réponse ordinaire : Ut digni efficiamur...; puis le cardinal second diacre, se tenant à la gauche da Pape, chante le Con/Ueor dans lequel, après les apôtres saint Pierre et saint Paul, le nouveau saint est nommé. Enfin le Pape, après l'absolution qui suit le Confiteor^ donne la bénédiction solennelle, et ajoute à la formule ordinaire : Precibus et merttis beatœ Mariœ^ etc., le nom du saint qui vient d'être canonisé. La cérémonie de la canonisation est terminée. On peut placer la canonisation parmi les plus solennelles et les plus magnifiques cérémonies deTEglise romaine. C'est là que brille da.is tout
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son 6dài le principe «l'égalilé devant Dieu, en principe que la philosophie des hommes a Toulu établir par le meurtre et le pillage, et que la philosophie chrétienne sanctionne pnr la prière et la bénédiction. Ainsi en 1712 furent confondus en une mémo canonisation, et dans une égale pompe, le Pontifo-Hoi qui portait la triple couronne, et rhnmbic Fé1i\ de Cantalice qui avait porté It* simple et modeste froc de capucin.
Quand le Pape le juge h propos, il célèbre la messe solennelle ou la fait célébrer par D.i cardinal, et, en ce cas, il y assiste sur son trône. A TofTcrtoire de cette messe est anneié un rite que nous ne devons point omettre. Nous voulons parler de Toffrando qui est présentée par les personnes qui ont été désignées. La marche est ouverte nar deui massiers pontificaux suivis d'un maître des cérémonies, après lequel marchent deux gentilshommes du cardinal-évêque qui por^ tent chacun un gros cierge, dont le plus grand pèse soixante livres, et qui sont ornés de divei*ses peintures au milieu desquelles brille Timage du nouveau saint. Le plusanr/wn cardtnal-évêçiue, le cardinal procurateur de la canonisation et plusieurs autres officiers viennent h la suite. ËnGn, deux personnages choisis parmi ceux que la canonisation intéresse pius spécialeruent , portent, i*unun cier(^é beaucoup moins gros que les deux premiers, et Tautre une belle cage dorée, dans laquelle sont deux colombes. A ceux-ci succèdent deux gentilshommes du cardinal de Tordre dés prêtres, ponant deux pains, l'un doré et Tantre argenté et ornés des armes ponliflcales. Après ces gentilshommes vient le cardinal-prétro, suivi de deux personnes, choisies coipme les premières parmi celles qui ont provoqué la canonisation, et dont Tune porte un petit cierj^e et Taulre une seconde petite cage qui contient deux tourterelles. L ordre des cardinaux-diacres y est représenté comme les deux premiers, et les gentilshommes portent deux barillets de vin, dont Tun est doré, l'autre argenté. Ils sont suivis du car^ dinal-dlAcre et des autres personnes intéressées, dont Tune porte un cierge et Tautre une troisième cage contenant plusieurs espèces d^oiseaux. Chacun des personnages présente au Pape son offrande. Les cardinaux baisent seuls la main et le genou du Pontife, les autres baisent le pied. Les cier-
(;es et les autres offrandes sont reçus par e Pape, qui les touche de la main, et puis en les place sur les cr^iences. Un sens mystique est attaché h chacun des objets offerts. Les cierges figurent les actions vertueuses du nouveau saint, et ils sont placés sur des chandeliers comme pour répandre une lumière d'édification sur les fidèles. Le pain, symbole de toute sorte de nourriture, exprime, qxi'h l'exemple de Jésus-Christ, la principale nourriture du nouveau saint a été de faire la volonté de notre Père qui est dans les cieux. Le vin est Temblème de la
Srftce sanctiflante. Les colombes sont le signe e la douceur, les tourterelles celui de la
fidélité, les divers oiseaux celui de la contemplation céleste. Autrefois on lâchait ces oiseaux, mais comme l'empressement des assistants è les saisir occasionnait beaiicoup de tumulte; cette coutume fut abolie.
Le Pape Grégoire XVI a ajouté une nouvelle pompe h la canonisation. Comme cette cérémonie amène h Rome une grande quantité d*étrangers, il a jugé à propos de leur donner la bénédiction solennelle du haut de la loge du Vatican, comme cela se fait dans les grandes fêtes de Tannée. En outre, par ses ordres, la grande coupole du Vatican est illuminée le soir do cette mémorable
iournée. Pie VII avait déjà introduit cette >rillante innovation.
Les bannières ou étendards qui représentent les saints canonisés, et que Ton porte i la procession ou que Ton suspend aux voûtes de l'église, méritent une mention spéciale. Cotte coutume remonte à la canonisation de saint Stanislas, martyr, évéque de GracoTie. Le jour où se fit cette canonisation, sous Innocent IV, le 17 décembre 1253, au moment où le Pape venait de nrouoncer la sentence , on vit apparaître aans les airs une bannière soutenue par des anges. Elle était rouge , et au milieu pn voyait dépeint un évèque en habits pontificaux. Cette apparition frappa les resanis d*un grand nombre de fidèles qui s'écrièrent que la couleur rouse eiprimaitle sang du martyr et que l'image de l'évéquo représentait saint Stanislas, évoque deCracovio. C'estde lè,selon Papebrocke, c^ue tire son origine l'usage de pavoiser l'église de ces étendards sacrés et de les porter en procession, lorsqu'on célèbre une canonisa* tion.
U n'y a rien de réglé touchant le jour où doit avoir lieu cette cérémonie. On vient de voir que saint Stanislas fut canonisé le 17 décembre. Nous avons des exemples de canonisations fiiites les jours delà Pentecôte, de l'Epiphanie, etc.
Les postulateurs d'une canonisation doivent fournir au Pape et k ses principaux ministres les ornements et autres objets qui seront employés dans cette circonstance. Ils doivent être rouges, si le sainte été martyr; blancs, s'il a été confesseur; mais si le jour fixé pour la cérémonie est celui d'une grande fête de l'Eglise, les ornements doivent être de la couleur convenalile.
Pour ne pas foire un article spécial sur la béatification^ nous allons fournir ici ce 'qu'il est utile de connattre en cette matière qui se rattache i la canonisation. La béatification n'est point un jugement solennel en vertu duquel le Pape déclare , ex cathedra^ qu'un personnage mort en odeur de sainteté Jouit du Lionheur des saiuts dans le ciel. C'est une simple permission que le Pape acconle d'honorer, par un culte particulier, un serviteur ou une servante de Dieu. Ce culte se borne k une église, à une contrée, & un diocèse, tandis que la canonisation ordonne que le saint soit vénéré dans toute la catholicité. La congrégation des Rites, Instituée par Sixte V, en 1S87, est chargée de procéder
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iïàns des.causes de cette nature. L'ordinaire du lieu fournit tous les documents nécessaires, après avoir pris désinformations au* près des personnes qui ont pu connaître par elles-mêmes, ou par tradition certaine » le serviteur de Dieu mort en odeur de sainteté. La congrégation des Rites, munie de ces procès-verbnux , examine la cause et présente le résultat de cet examen au Souverain Pontife, qui décide s'il j a lieu de nommer une commission spéciale. Si la dé*cision est favorable, la commissioa destinée à examiner les documents reçoit son organi- •a'tion, el, dès ce moment, le titre de vénérable est donné au serviteur de Dieu ; mais on ne peut, en raison de ce titre, lui accorder aucun culte: La vie, les vertus, les miracles du vénérable sont examinés et discutés avec le plus grand soin, et sont l'obiet de plusieurs rapports en assemblée, où les avocats sont entendus pour et contre la cause. Quant aux miracles qui loi sont attribués, on consulte les médecins et les chirurgiens, qui donnent leur avis sur les cures opéi'ées. Après de nombreuses formalités, qui tendent toutes à bien constater la vérité, la cause est encore envoyée h la congrégation des rites. Si, enfin, de ces scrupuleuses recherches il résulte un jugement favorable, le jour de la solennité do la béatiflcation est fixé.
L'église où la cérémonie doit avoir lieu eet parée de draperies , et devant la porte principale est suspendue une grande bannière qui représente le bienheureux danjt le séjour de la {{loire. On y voit, aussi des inscriptions qui rappellent les principaux traits de sa vie et de ses miracles. L*ima{;e du bienheureux est aussi placée dans l'église au milieu d'un l^rillant luminaire, et si la cérémonie se fait & Saint-Pierre de Rome, cette image est fixée sur le magnifique transparent qui domine la tribune, sur les colonnes qui soutiennent celle-ci , sont des médaillons figurant les deux miracles approuvés pour la béatification. Les cardinaux de la congrégation des Rites, accompagnés (rentres prélats, ainsi que les chanoines du V<itican, prennent les places qui leur sont réservées. Un discours est prononcé, on y fait un court éloge du bienheureux, et Torâleur demande nu cardinal-préfet de la congrégation qu'il soit publie un décrut pontifical de béatification. Après quelques autres formalités du cérémonial , le secrétaire des brefs monte sur une estrade placée du côté de l'Epitre et publie le décret. Après la lecture, on enlève les voiles qui cachaient les bannières dont nous avons parlé , tandis que le château Saint-Ange fait tirer des salves d'artillerie et que Ton sonne hîs cloches du Vatican. On expose les reliques du bienheureux el lo Te lètum est cn- (ouné. Pendant ce temps on encense de trois coups les images du bienheureux , puis on cliante la messe qui est prise du commun des martyrs ou des conl'esseurs, selon la qualité. du bienheureux, liinsuite le Pape, accompagné du Sacré Collège , vient révérer
lesimagesetlesreliqucsdunouveaubieuheureux. Ce rite de béatification a pris l'extension que nous venons d*exposer brièvement, depuis le xvii* siècle. Anciennement . on se bornait h allumer une lampe et des cierges devant le tombeau du bienheureux ; . son imaçe était suspendue devant la porte de l'église a laquelle le Pa[)e accordait la permission de célébrer l'ofiice de la messe du même bienheureux. La première béalificftion solennelle faite ;dans l'église de Saint- Pierre db Rome est celle de saint François de Sales par Alexandre VUl , le ft janvier 1663. Un peu plus de trois apa w^s^ le même Pape canonisa le bienheureux évéque de Genève, dans la même basilique, lu 19 avril 1665.
La béatification n'est qu'un acta prépara* toire pour la canonisation. On an trouve des exemples dans les premiers siècles de relise ; non pas que le terme et lo cérémonial y fussent connus, mais è cause des équivalents. Ainsi, saint Pie 1", Pape, élu en 158, écrivait è saint Justde conserver les corps des saints martyrs, comme jes a|)ôtre8 avaient conservé celui de saint Etienne. Saint Gyprien, au lu* siède, recommandait à son clergé de consigner dans les registres le jour de la mort des confesseurs. C'est cequi sefaiaaitdanslesdyptiques.
Le culte de dulie rendu aux bienheureux doit être moins solennel que celui qu'on rend aux saints. On ne peut, sans un Induit apostolique, les prendre pour natrons d'un royaume, d'une cité, dune église. Leur oiltice ne peut avoir d'Octave , et le jour où se fait leur fête, ne peut Atre de précepte , etc. Ainsi, pour aussi grande et même aussi juste que puisse 6tfe la vénération prononcée pour un bienheureux , elle ne doit jamais dépasser les bornes qui sont prescrites par l'Église. Une neuvaine solennelle ou son honneur ^ avec offices chantés , ne saurait être célébrée sans méconnaître la sagesse des règles que nous venons d'exposer. La béatification ne peut et ne doit être (]u'un préliminaire de la canonisation. ( Traité de la canotiû., par Be^ioit XIV. )
CARCADO(MadamePoNGSTDSLA Rivière, veuve de), d'une famille noble' el ancienne, el parente de Mathias Poucet de la Rivière, évoque de Troyes, né h Paris, mort en 1780, a écrit un ouvrage de piété intitulé : L'Ame unie à J.-C. dans le saint sacrement de t'auleL L*aljbé Duquesne en a donné une édition après la mort de cette dame, vers 1780^ avec un éloge de sa vie.
CARMEL. — Il y a deux montagnes qui ont porté ce nom dans la Palestine, l'une au midi prèsd'Hébron, l'autre plus au nord , près de Plolémaïde. Saint Jérôme dit que c'était un lieu planté de vignes, très-fertile et fort agréable. *
Souvent ce nom est employé dans TEcriture {>our exprimer la fertilité et l'abondance. C'est sur la seconde de ces montagnes que le prophète Elie 01 son disciple Elisée ont habité; mais il n'y a aucune preuve que gaîl été un lieu de dévotion.
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LaMontéeduMont'Carmelf on^ragedepiélé coni|>ii$é|iarsaiDUeaD*de-la-Croix,e$tijnde8 [ilus profonds et des plus parfaits qui existent.
CARTHAGBNA (Jean de), Jésuite espagnol» sortit de la Société pour entrer chez les Mineurs ObservantinSf et professa la théologie k Rome et à Salamanquo, h la fin du xri* siècle. 11 mourut k Napîes en 1617. Outre plusieurs ouvrages, on a de lui : PraxU orch' tionÎM mentalis; Venise, 1618, in-13#.
GASSIEN (Jean). — Fondateur du monastère de Saint-Victor de Marseille, Scythe, ou plutôt Gaulois de nation; selon Thistoire littéraire de France , il sortit d'une famille illustre et chrétienne. Ayant été élevé parmi les solitaires de la Palestine et de TBgypte, il se proposa de bonne heure leur exemple à suivre. 11 s'enfonga avec Germain, son ami, son parent et son compatriote, dans les déserts les plus reculés de la Thét>aïde. Après avoir étudié et admiré les hommes merveilleux de ces déserts, il vint àConstantinople, et j fut fait diacre par saint Chrysostom», qui lui avait servi de mettre; de le, il passa k Marseille où il fut vraisemblablement ordonné prêtre. Il y fonda un monastère d'hommes et un autre de filles, leur donna une règle, et eut sous lui jusqu'à 5,000 moines. On ignore Tépoque précise de sa mort; il vivait encore en «33, selon la chronique de saint Prosper. Dupin recule sa mort jusqu'en UO, Baillet la porte en U»: l'un et l'autre le font mourir à quatre-vin^l-dix-sept ans. Dom Rivet pense qu'il termina ses jours en hSk ou i35. On a de lui : i" Douze livresd'/nsiitutions monaiiiçmeê et vingt-quatre Confé^ rences des Pêrn Aêdifari^ qu il composa k la prière de saint Castor, évéque d'Apt, en Provence. Elles furent traduites en 2 vol. in-S*, 1663, par Nicolas Fontaines; 3" un traité dt r/ncania^(on,contreNestorius, faite la prière du Pape saint Célestin. Le style des livres de Gassien, écrits en latin, répond aux choses qu'il traite : il est tantôt net et facile, tantôt pathétique; mais il n'a rien d'élevé ni de grand. Il y a, dans la treizième Conftrenety des propositions qui ne paraissent pas exactement conformes k la doctrine de l'Eglise sur la grftce; Cassien n*avait jamais pu goûter celle de saint Augustin : il pensait qu'elle avait des conséquences fâcheuses contre la bonté de Dieu et la liberté de l'homme ; mais, en voulant éviter une extrémité, il ne s*éloigna pas assez de l'autre. Saint Prosper, disciple et défenseur de saint Augustin, écrivit son ouvrage intitulé : Contra Collatorem^' pour le réfuter, c Mais du temps de Cassien, dit un critique, l'Eglise n'avait pas encore prononcé sur ce point; il ne fut décidé qu'au concile d'Orange, en 529; conséquemment, la méprise de Cassien n'a pas empêché que sa mémoire fût en vénération. » La dt^niere édition des œuvres de ce saint solitaire est de Leipsick, 17!22, in-fol., avec des commentaires et des notes. Il v en a aussi une édition (le Parié, 16^2, in-fol. On les trouve dans la Bibliothèque des Pères, Tous les écrivains qui
ont traité de la vie contemplative ont \)u\sé avec fruit dans ses Institutions monastiques et s^ Conférences sur forte cénobitique. C'est toutefois une mer immense où il faut plonger bien des fois avant d'en retirer des ri- j chesses utiles. Le savant Cassiodore n'en permettait la lecture k ses moines qu'avec discernement.
Le Pape Gélase avait mis ses livrea au nombre des ouvrages apocryphes. Saint Benoit les recomm^andait cependant k ses religieux. — Dans ses Institutions monastigueê^ Cassien déclar&d'abord qu'il ne parlera point des miracles des moines d'Egypte, quoiqu'il en eû^t entendu raconter un grand nombre, et qu'il en eût vu plusieurs de ses yeux; il entend seulement parler de leur règle de vie et de leurs maximes pour régler les mœurs.
Dans le premier livre , i) décrit leur habit; dans le second, l'ordre de leurs prières du soir et de la nuit; dans le troisième, l'ordre des prières que les autres moinei orientaux, c'est-k-dire de Palestine et de Mésopotamie, faisaient pendant le jour;, car les Egyptiens ne s'assemblaient que pour V6pres et pour les Nocturnes ; les autres religieux s'assemblaient aussi pour Tierce, Sexte et None. Il marque que l'heure de Prime avait commencé ae son temps , et dans son monastère de Bethléem, pour obvier k la paresse de ceux qui, après les prières de la nuit, dormaient jusquk Tierce, et pour masquer ainsi le commencement du travail ne. la journée. Dans le quatrième livre des Insti^ tutions. il parle de la manière d'examiner et de recevoir les moines, parlicalièrementk Tabenne, où il observe. qu'ils ne souffraient pas que le novice donnât de son bien au monastère. Dans les huitautroslivresdes/tulj/tt* tipnSf il traite de la manière de. combattre les vices capitaux , qu'il compte au nombre de huit : la gourmandise, l'impureté, L'avQcice, la colère, la tristesse, Vennui ou la
Saresse, la vanité et l'orgueil. A l'occasion e la paresse, il traite amplement de la né-, cessilé.du travail des mains.
Dans ses dix premières Conférenees^^ Cassien ne fait intervenir que des moines de. Scélix; dans les sept suivantes, adressées k saint Honorât, abbé de Lérins, et k saint Ëucher, moine , puis évoque de Lyon, il fait parler les moines qu'il avait vus a son premier voyage d'Egypte : l'un de s,es interlocuteurs, Chérémon, parle, entre autres choses, de la protection de Dieu, c'est-k-dire de la grftce, înais d'une manière peu orthodoxe. Les sept qui terminent sont adressées k des moines de Mars.eille. Ces vingt- quatre Con-^ firenees sont rangées, non selon l'ordre du temps, mais selon l'ordre des matières.
Sa ràole. -- Ce fut dans le monastère de Saint- Victor que Cassien entreprit de mettre ^ en pratique ce qu'il avait appris dans ses voyages parmi les cénobites et les anachorètes de l'Orient; autant du moins que les différences du climat et des mœurs le lui pouvaient permettre.
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L*habîl des moines de Saint-Victor (115) se rapprochnil beaucoup de celui des moines égyptiens; il consistait en une robe Iori|{ue*et une tunique à manches, serrées sur la poitrine par deux bandes de laifie (Tsséc (Ciss., De inslit.^ lib. i, c. 6^, en «ne cuculle assez ample qui couvrait la léte (Ibid., c. k et il), une ceinture (liid^ c. 2. — Episi. Cœleêtini pap.^ n" 1) , ot un man« teau. {Ibid.f c. 7. — Epiât. CœUstini pap., n* 1.) Cassien ne put adopter la chaussure égyptienne, è cause de la rigueur du climat de la Gaule (Ciss., De instii.^ lib. i, c. li), et la peau de brebis que portaient les moines orientaux dans leurs voyages eût été ridicule en Occident (Ibid.). Il ne donna pas non plus à ses moines le cilice (tbid.^ c. 31) que portaient les enfants de saint Ifartin, parce qu'il gênait pour le travail des mains et pouvait inspirer de la vaine gloire; car on le portait par-dessus tous les autres habits (SuLPiT. Sbv., dial. 1, c. 1).
Cassien recommande le travail des mains et le croit nécessaire au maintien de la discipline monastique. Il blAine les cénobites gaulois (Cass., Ife instii,^ lib. u) de ne pas travailler. Saint Martin- avait, en effet, établi à Marmoutier l'usage de consacrer tout le temps à la prière et h la méditation. Nous ue pouvons évidemment nous donner le ridicule de prononcer entre les opinions contradictoires de nos premiers législateurs monastiques, qui avaient sans doute l'un et l'autre de très-graves raisons en faveur de leur sentiment.
Le travail des mains n'absorbait pas cependant tout le temps qui restait aux moines de Saint-Victor aprèsJes prières communes, et ils s'appliquaient en outre à la lecture des livres saints et h ta théologie. C'est au monastère de Saint -Victor que Leporius avait conçu et organisé son système hérétique, et qu'il avait trouvé des adeptes. C'est encore ce monastère qui fut comme le foyer de toutes les discussions ardues sur lagrAce et le libre arbitre.
On peut donc croire que Cassien partagea la journée entre le travail des mains, l'étude et la prière.
- La prière commune, ou oflice canoaîque, se partageait en trois parties principales : 1* 1 office du soir ou les V'ôpres ; ^ l'office de la uuit,appelé depuis Matines ;3^rofficedu jour.
Cassien trouva dans ses voyages des usases bien différents relativcmei)tTll6) (Cass., Ve institua Mb. ii,c.9)au nombre a^s psaumes qu'on devait^réci ter è chaque partie, de l'office.
U établit a Saint-Victor la coutume des monastères de l'Egypte pour les Vêpres et l'office nocturne, et celle dos moines
(115) Ce fut Cassien parliciiiiércment qui apporta
des modiflcatioiis au cosUnne niuiiastique, qiii
différait peu, pour les choses essentielles, du ces-
j Uiuie des pauvres; il en fui bien différent dans la
suite, parce quii resta le même ; tandis que les
costumes civils subirent de continuelles variations.
. (116) Les Vêpres comprenaient ce que Ton appelle
loaintcnanl Vêpres et Compiles.
(117) L*oUicc du jour a encore ai!Jourd*!iui le
de Mésopotamie pour Toffica du jour.
Aux Vêpres (117) , on récitait douze psaumes ( Cass.« De instii.^, lib. ii , c. 6) , après lesouels on I isait des leçons ti rées, la première» de l'Ancien Testament, k seconde, du Nouveau. A Voffice nocturne, on disait également douze psaumes suivis de deux leçons. (Ibid.)
Aux Vêpres du samedi, le dimanche, et pendant la Quinquagcsime, c'est-à-dire pen« dant les cinquante jours de Pâques a la Pentecôte, les leçons étaient tirées, l'une et l'autre, du Nouveau Testament; La première» des Epltres ou des Actes des apôtres, la seconde, de l'Evangile.
L'office du jour se disait à trois heures différentes. A la troisième heure du jour ou Tierce (neuf heures du matin); à la sixième ou Sexte (midi) ; et à la neuvième (trois heures après midi) ou None. A chacune de ces heures, on disait trois psaumes suivis d'une prière. (Cass., De tiu/iï., lib. m, c. 2.)
Dans rOcciJent, on avait partagé en deux
f)arties l'office nocturne. (Cass., De in$iU.^ jb. III, c. k.) La première partie était comf»osée de neuf psaumes, et se disait au miieu de la nuit (118); la seconde partie, composée de trois psaumes, se disait à ■ la première heure du jour ou à Prime (six heures 'du matin); on avait établi cette coutume dans les monastères , pour empêcher les moines de dormir ^squ!a Tierce, ce qu'ils pouvaient tout naturellement être tentés de faire après avoir passé une partie de la nuit k l'office nocturne.
Cassien établit cette coutume de l'Eglise d'Occident à Saint-Victor» et les moines de ce monastère ne devaient donner au sommeil que le temps qui s'écoulait depuis l'heure du coucher jusqu'èiltoffloe nocturne, et depuis l'office nocturne jusqu'à Prime. 14 était- contraire à la règle de se coucher après celte heure. (Cass., 0«tfu(i^, lib. iiL,c.5.) Les jours de vigiles, ils ne se couchaient pas avant Toffice nocturne. Pour vaincre le sommeil, on divisait alors l'office en trois parties, entre lesquelles on mettait un certain intervalle (110). Chacune de ces parties était alors composée de trois psaumes et de trois antiennes. (Cass., De instit.,, lib. lu, c. 8.) On appelait alors antienne, un chant alternatif qui suivait la récitation de chaque psaume; le psaume était touiours chanté par un seul (Cass., de tnj/i(.,.lib. ii, c. 11), et les autres assistants devaient écouter assis et dans le plus profond silence. Lorsque deux moines seulement disaient Toffice, ils devaient réciter chacun la moitié des psaumes. S'ils étaient trois, chacun le tiers; s'ils étaient quatre^ le quart dans les offices des vêpres et nocturne. Au choaor, un- même moine ne pouvaUdiremoinsde trois psaumes.
même nombre de psaumes, et se compose des prières de Tierce, Sextcî et None.
(118) L'oflice nocturne a encore neuf psaumes et on dit Prime com|)osé aussi de trois psaumes.
(119) C*est là Porigine des trois nocturnes qui composent Toflte de la nuit au jour du rit double et au-dessus. Chaque nocturne est composé de trois psaumes, et on peut mettre un certain intervalle entre la récitation de Tun et de l*autre..
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Après la récitalioQ de chaque psaume^et de Tantienne* loua les assistants se levaîent« M après avoir ainsi prié quelques iostanU {Ibid.f c. 7) , lis aè mettaient k genoux et ne se releraient qu'au signal du célébrant qui recueillait la prière» c*est-h-flîre récitait la collecte, qui était une prière résumant d'une manière générale toutes les prières particulières.
Dans les Gaules (Cass., D$ ùulit.f lib. if« c* 8) on arait la coutume de réciter après cha-
2ue Dsaume la doxolc^ie Gloria Pairi $ etc. In orient , on ne la disait qu'après l'an* tienne (190); Cassien établit sans doute A Saint- Vielor la coutume gauloise.
AuiTéprasda samedi, le dimanche, cl tiepuis Pâques jusqu'à la Pentecôte (Quinquagésime)^ on ne se mettait pas à genoui pendant romce(lSl).
Le dimanche, on ne se réunissait qu'une Ibis pour l'office du jour, k l'heure de Tierce. L'office y était plus long k cause de la communion (Cass., De tfulil., lib. iiit c. U), et on disait des psaumes et des leçons qui tenaient jieudeSexte et de None. (122). Quand i*oiiice était terminé, chaque moine devait se retirer dans le recueillement et en silence. Celui qui manquait k cette prescription (Cass., Ih jnsltt., lib. ii, c. 15 et 16) était interdit de la prière publique , jusqu'à ce qu'il eût demandé, à genoui, pardon à ses Irères et obtenu sa réconciliation de l'abbé. Celui qui , à l'office de la nuit , n'arrivait pas avant la génufleiion qui suivait le deuxième psaume (/6ftd., lib. m, c. 7), et à roffice du jour avant celle du premier psaume, ne pouvait entrer dans I oratoire. Il se mettait a genoux k ia porte, et, quand les frères sortaient, il leur demandait pardon de 80 négligence. Sur tout autre point, la discifiline du monastère de Saint-VictOi* n*était pas moins sévère.
Lorsqu'un postulant se présentait pour y être admis, il devait, pendant dix jours C4S9.. De infiii.f lib. ly. acap.3 ad cap. 7], rester à la porte et y implorer la grâce d*6ttre reçu. S*il supporti^it cellu première épreuve, on le dépouillait de ses liubits séculiers, on le revêtait de l'habit monastique, et,*f)endan( un an, son occupation était do servir les hôtes. 11 devenait ensuite novice, et entrait sous la conduite d'un moine qui avait le litre de senior, et auquel il devait découvrir toutes ses pensées. Si, (>cndant le noviciat, il ne donnait pas de preuves de vocation, on lui remettait ses habits séculiers. et on le renvoyait dan^ le monde. S'il était admis, on ne lui permettait pas de donner son bien au mpnastèro , de peur c)u'il ne s'estimAt plus qu'un autre. Il ne pouvait plus rien posséder en propre, et était obligé a une obéissance parfaite. (/&td., lib. iv, a cap.7 ad tin. passim.)
(120) Antienne, en latin antiphona, vient du grec ianifwifàf QUl emporte Tidée d'un chant alternatif.
^i2i) 1) après rétymologie du mot antienne^ et ce quon en trouve çà et là dans les auteurs liturgisles, eUe devait avoir une grande analogie avec ce i|u*oiMippellc anjoiinlliui rrpon» bref.
Tels fijreni les règlements établis par Cassien à Saint-Victor de Marseille, et que suivirent, en tout ou en partie, la nluuart des monastères des Gaules, Jusqu'à l'aiipp^ lion de la règle de Salnt-Benolt.
GASSIODORE (Maçnus- Aurélius), Calatirais, d'une famille illustre , princi[ial mi'nistre du roi Théodoric, consul en 5ii, puîa préfet du prétoire, quitta le monde vers SU» et se retira* âgé de soiiante-dix ans, dana un monastère qu'il avait i>Ati , pour ne s*j occuper que de son salut. C'est dans cette retraite qu'il mit au jour son Commentaire $ur tes psaumes et ses/m^t/ulîons des divineê Ecritures^ recueil de règles pour ses moines sur la manière de les étudier. 11 indique les principaux auteurs de la science ecclésiastique, tnéologiens, historiens, ascétiques. Ou* Ire ces ouvrages, op a encore de lui desTraj* tes philosopkiq%êes. Celui de l'dme est un des meilleurs. Cassiodore mourut en B63 , Agé de plus de quatre-vingt-treize ans. Sa Vie a été écrite par le P. de SainterMarthe, supérieur général de la congrégation dç Saïut-s Uaur.
GASTANNISA (lean de), religieux Bénér dictin de la congrégation de Yalladolid eu Espagne, peut être regardé comme un de ceux qui, par leur piété et leur savoir, ont le plus honoré l'ordre de Saint-Benoit au xvr siècle. Ses talents pour la chaire le firent nommer prédicateur général de Tor^ dre, et l'éclat de son mérite parvint jusqu'à Philippe II, qui lui donna une place dans son conseil do conscience, le fit son aumô^ nier, et censeur de théologie auprès des juges apostoliques do la foi. Ce prince voulut l'élever à des dignités plus éminentes encore, mais riiumble religieux s'y refusa. 11 mourut à la fleur de l'âge à Salaroanque en 1598. Ses œuvres ascétiques sont, outre la Vie de plusieurs saints : l"" /ns^'/ulionufii divina pietatis libriquinquey Madrid, 1599, hi''h>%'—%' Deelaraeion delpadre nuostro flWk; —3* De la perfeceion de la vida christiana. C*est l'ouvrage si connu sous le titre de Combat spirituel , et plusieurs auteurs prétendent que c'est l'orJiginaL Cependant les Jésuites et les Théatins en revendiquent l'honneur pour leur ordre, l'attribuant, les premiers, à Achilie Gagliardo, et les autres, au ThéatinScupoli {You. l'art. BaiGNOsi). Mais le P. Gerberon, qui 1% traduit en français sur Toriginal manuscrit^ en 1675 ; Nicolas Antonio, auteur de la Bibliothèque d'Espagne» ainsi nue les savants dom Mabillon et dom Luc d Achéry, prouvent que dom Cas* tanuisa en est le véritable auteur.
CATHERINE de Sienne (Sainte), née en 1347, embrassa, à l'âge de 20 ans, Tinstitut des sœurs de Saint-Pominique. Ses révélations, son zèle et ses écrits lui firent un nom célèbre. Elle réconcilia les Florentins avec
(122) Cass., De inttiL, lib. ii , c- 18. — C*cst encore la coutume , après chacune des panies de roflOoe, de faire des prières à gen^x en cerlains temps de Tannée, parUcuUémueht' pendant le Carême. Ces prières se terminent par la collecte ot\ oraisen.
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Grégoire XI, qui résidait k AvigDOIi, Elle joua un graod rôle daof toutet les qûepeUes du schisme; elle écrivit de tous oAléseo faveur du Pape Urbain, et mourut en ISMi à 83 ans. Bile avait paru partout avec éelatf et joui d'un «rand crédit par son émineote piété. On a d elle quelques traités de dévô* lion et des lettres spirituelles, qui sontécri^ tes avec pureté en ital ien. Toutes ses Œuvres* ont été publiées à Sienne, en t7t3, en h voU in-^*.
CELEBRATION DE LA MESSE.— Il cos* vient que tous les prêtres, généralement parlant» célèbrent cnaque iour la sainte messe. Les paroles du concile <ie Trente à ce siyet sont dignes de remarque : « Que l'évéque tienne la main, dit-il, à ce que les prêtres célèbrent la messe au moins les jours sle dimandie^ et les fêtes solennelles ; et s'ils ont charge d'imes, aussi souvent que leur charge leur en fait un devoir. » (Sess. XXIII, c. 13, D$ riformJS D*où il suit que le concile ordonnant la célébration de la messe, au wkoim pour les dimanches et fêtes, con* seille implicitement et d*une manière clairç la célébration 'quotidienne. Aussi écoutons le langage des Pères de TEglise: « En céJébrant chaque jour le sacrifice de Dieu, dit saint Cyprien, préparons pour Dieu des hosties et des victimes, » entendant par cette dernière parole les fidèles gu'il fallait préparer au martyre parla particmation à la divine Eucharistie. (£p. 5i, ad Corn.) « Le Christ, ajoute saint Augustin, n'a-t*il pas été immolé une fois en lui-même, et ne l*est-il pas, non-seulement à la fête de Pâques, mais encore chaque jour dans le sacrement? » (Ep. 23, ad Bontjf.) Saint Grégoire loue en plusieurs occasions saint Cassius, évÀque de Narni, de ce qu'il avait la cou*tume d*offrir chaque jour te saint sacrifice, < eu sorte, dit-il, qu'il n'y eut presque aucun jour do sa viçqu'u n'immolftt au Dieu tout-
Suissant la victime de propitiation. » (Hom. 7 in Evang.: et pial.^ I. iv, c. 56.) Le grand tierson s'eiprime à cet égard d*une manière fort précise : « Toutes choses égales, dit-il^ et sauf un empêchement légitime, il est plus louable de célébrer chaque jour. ¥ (Afcjr.fnor.; et 7r. deprœp. admiêt.^ consid. 4.) il sufiit. ilu reste, de considérer tous las précieux avantages qui en résultent soit pour le célébrant lui-même, comme communiant et comme!
sacrifiant; soit pour l'Eglise universelle, ^ c'est-àndire, tous les fidèles vivants et trér] passés, pour reconnattre combien est avan-^ ' tagcuse et louable la célébration quotidienne. Enfin le prêtre qui agit autrement, manque aux saintes fonctions qui lui sont imposées, et enfouit dans la terre le talent qup Dieu lui a confié. Ajoutons encore que la célébrih tion quotidienne est plus conforme è Tinstitution de l'Eucharistie et à l'intention, à l'esprit de son divin Instituteur, quia voulu
Sue ce sacrement soit le pain quotidien des dèles et surtout des prêtres.
Mais pour que les prêtres soient dignes de célébrer chaque jour, ils doivent s^appliquer ^ vivre saintçm^t et se préparer è l'offrande
de cet auguste sacrifiée. Si les prêtres de ia loi ancienne devaient être saints, Sanetife^ mini qui feriiê vam Domint, pour immoler à Dieu des sacrifices qui n'étaient que l'ombre du plus grand de nos mystères, k combien
Elus forte raison les prêtres de la nouvelle .oi doivenUls être saints, eux qui sont chargés d'immoler le Saint - des saints 1 c Pour comprendre^ dit le concile de Trente, avec quel aentiment de religion, de piété et de respect on ddt célébrer le Irès-saiot sacrifice de la messe, il sufiit de se rappeler que les saintes Ecritures appellent maudit celui qui bit l'œuvre de Dieu n^ligemment* Or, comme il faut nécessairement résonnai* Ire qu'il n'y a dans la religion «farélienne rien de si saint, de si divin que ce redou* table mystère, où les prêtres immolent tous les jours sur nos autels la victime vivifiante qui nous réconcilie avec Dieu le Père, il en résulte évidemment que nous devons appor* ter tous nos soins, toute notre attentioot pour que ce haut mystère soit célébré avee la plus grande pureté de cœur, et avee l'extérieur le plus pieux et le plus respec«tueux qu'il est^ possible. » (Sess. xxii, Ik telebr. mi$e.) Le prêtre doit donc s'elforcer d'acquérir la sainteté que réclame son sublime ministère, et par conséquent vivre de telle sorie, se préparer avec tant de soin à ce divin mystère, qu'il soit digne de le célébrer chaque jour.
Nous allons maintenant établir les règles pratiques pour la célébration quotidienne ou fréquente de la messe.
1" Le prêtre, avant de eéléhrer, doit iVprouver lui-mémef examiner s'il n'est imis en état de péché mortel ; célébrer en cet état serait commettre un horrible sacrilège. Par conséquent, quelque urgente obligation qu'il y ait pour loi de célébrer, ou il doit s'abstenir et satisfaire à son obligation en se faisant remplacer par un autre, ou sortir de son état a'îndîçnité par la confession sacramentelle, ou bien, h défaut de confesseur, par la contrition parfaite avec l'intention rormelle de se confesser au plus tôt. C'est ainsi que le veut le concile de Trente, en rapportant ces terribles paroles de l'Apôtre : Celui qui mange et boit indignement le corps et le sang du Seigneur^ mange et boit sa propre condamnation. (J Cor. ii, 29.) • Co qu il y a <lu plus afi'reux, dit saint fionaventure, c'est que quelques-uns en sont venus de nos jours à une telle perversité» qu'ils iiensent, les malheureux I expier par la célébration quotidienne , sans pénitence et sans confession, leurs crimes et les i>échés ignominieux dont ils remettent la coniession Je jour en jour. » {Tract, defrœp. ad miss.^ c. (.) « Ce nesont(H)intlàdesprêtres,ajouie t«il, mais des sacrilèges ; ce ne sont point des Chrétiens, mais des hérétiques; car s'ils avaient ia foi, ou ils éviteraient de pécher, ou ils cesseraient de célébrer. » (Ibial)
S* Pour célébrer la messe cliaque jour avec fruit, le prêtre ne doit pas seulement se contenter de se confesser anyaravant de seB péchés mortels, mais il doit aussi tia-
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cailler eflliBacoinent k Vammde$MKi de ta vt>, en évitaot avec soin de tomber dans le péché mortel, au moins d*y tomber fréicfoemment. N'est-il pas honteux au plus haut point, et de la dernière indécence» de célébrer fréquemment et chaque jour, et de tomber en même temps dans des fautes graves fré« quemment, presque chaque jour? D'ailleiirs fbabitudè seule de rechutes graves, du moins quand cette habitude ne diminue pas moralement, est une preuve morale qu'il n*y a pas eu pénitence suffisante, et Hja'il y a par conséquent célébration sacrilège. Aussi saint Paul a-t-il dit : Je ne veux p&ini qtêe vous soyez en iociité avec les démons; Vous ne pouvez boire le calice du Seigneur et le calice des démons. Vous ne pouvez parti*' eip&r à la table du Seigneur et à la table des démons. (I Cor. x, 20.)
3* Pour célébrer avec fruit la messe cha<que jour, le prêtre, bien que sa conscience lui reproche rarement des fautes graves^ doit en outre s'efforcer efficacement de sortir d'uoe vie tiède et négligente» et éviter 1» rechute fréquente dans les fautes vénielles» Autrement agir, ce serait déchoir de l'état de perfection sacerdotale, et se rendre moins d^ne de ce ministère auguste par lequel lé prêtre . consacre et reçoit le corps et le sang de Jésus-Christ. Et en outre, ily aurait juste sujet de craindre que l'on ait commis quelque faute grave par l'effet d'une ignorance coupable, qui n excuserait point d une consécration et d'une communion sacrilèges. « 11 faut éviter, dit saint Bonaventure^ non-seniçment les péchés mortels, mais aussi les péchés yéniels, qui, multipliés par la négligence et la tiédeur, rendent l'homme appesanti, le remplissent de ténèbres, et le privent des dispositions saintes qu'il doit apporter à la célébration de la messe; à moins, ajoute-t-il, que par la ferveur du cœur et par la considération de sa propre indignité et de sa misère, il ne fasse disparaître la poussière de ces fautes vénielles au buffle de l'esprit, et qu'il n'en brûle les mauvaises herbes au feu de la charité. » ( De prœp. ad miss.t c. 5.) •
4" Pour célébrer avec fruit chaque jour, le prêtre ne doit pas seulement éviter la tiédeur, mais il doit encore tendre avec zèle à la perfection de son état, tant par sa conduite que -par sa préparation au saint sacrifice. « Voyez quelle est votre intention en célébrant, dit saint Bonaventure; prenez .garde de le faire par avarice, ou par habitude, ou dans l'espoir d'un gain temporel, comme plusieurs le font de nos jours pour leur propre perte. » {De presp. ad miss,, c. 8.) De là le conseil que le pieux Avila donnait à un de ses disciples, d'employer
Eour préparation à la sainte messe deux eures et demie de méditation, et pour Taclion de grâces une heure ou au moins une demi-heure. Il y a, sans aucun doute, exar •gérntion dans ce conseil ; mais il montre au moins ce qu'il faut penser de la triste préparation et de la pauvre action de grâces de certains prêtres, qui, ne discernant point le
corps du Seigneur, ne célèbrent que par habitude, et peut-être mêmequepourrhonoraire.
S"" Le prêtre qui a la perfection de son état doit célébrerchaque iour avec confiance, afin de se sanctifier de plus en plus, de sorte cependant que l'amour lui fasse mettre en Dieu toute sa confiance, et que d'autre part la crainte ne lui laisse point oublier sa pro* pre indignité. « Qu'il y ait dans les prêtres, dit saint Laurent Justinif ni, conformité entre la vie et la dignité, entre la science el la piété, entre la charité et la foi. Si celte conformité existe en eux, ils seront aimés de Dieu, glorifiés par Jésus-Christ, protégés par les anges, yénérés par les peuples, enrichis des dons de la grêce, comblés des consolations spirituel les, associés aux choBurs des bienheureux, et quelquefois ravis dans ka contemplation des choses célestes... Quel-
3ues progrès qu'ils aient fait dans la vertu, it-il encore, quelque haute que soit leur sainteté, qu'ils sachent bien qu ils sont encore indignes de leur sublime ministère« puisque les anges eux-mêmes n'en seraient pas dignes. » (Serm. de Euch.)
6* La pollution pleinement involontaire dans le sommeil ne doit pas empêcher de célébrer chaque jour, pas même è titre de conseil, à moins qu'il n'en reste quelques effets, quelques inquiétudes, et qa'il n'y ait
Kint espoir d'avoir de la dévotion dans cte mêoi» de la célébration. Telle est la doctrine-de saint Bonaventure, de saiut Tho^ mas, de saint Pierre Célestin, de Gerson, et d'une foule de maîtres de la vie spirituelle. « Dès là, dit saint Bonaventure, que roua n'atez donné ni sujet, ni occasion k une telle pollution par des actes précé^lents de concupiscence ou par des excès d^intempérance, et qu'il n'en est point résulté pour TAme de notable souillure, par l'effet de la réminiscence ou de Tillusion fantastique produite par les impressions sensuelles, je crois, sauf meilleur avis, que vous pouvez monter à l'autel, surtout si vous y êtes porté par une dévotion particulière, à raison de quelque grande fête ou pour quelque autre motir seinblable. » {Deprcep. ad misSn^Q* k*) « Q ue J'horome s'accoutume, ajoute Gerson, à juger spirituellement des choses spirituelles , et par iè il saura s'absoudre luimême d'une foule de sensations impures nées do fantômes et d'illusiX)ns involontaires. Par là il s'inquiétera moins de ce> qui en effet ne doit point l'inquiéter, je veux parler des souillures purement corporelles. Par là enfin il mettra plus sa confiance dans la pureté du cœur que dans celle du corps. » {De prœp. ad miss.^ cons.7.) Et à c» sujet GersoQ rapporte une vision qu'eut saint Pierre Célestin. Ce pieux Pontife étant dans une profonde anxiété au sujet de la célébration quotidienne, à cause de cette misère de la nature et des avis différents de plusieurs docteurs qu'il avait consultés, adressa à Dieu une prière fervente, et vit en songe que, au moment où il essayait de monter jusque dans le palais du souverain Boi. l'Ane. sur lequel il était couvrit le chemin
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de ses ordures» et que eraiçoapt pour cela d*approcber du Seigneur, il eotendît cette parole : « Approche, approche; pourquoi irapproches-tu pas? Est-ce pour ce que ton âne a fait, selon sa coutume? Que t'importe? approche, approche. » (Gers., i6td,)
7° Toutes les fois qu*il est permis aux prêtres de célébrer, on doit leur conseiUér de célébrer chaque jour, ordinairement parlant, eu ayant toujours soin cependant qu*ils aient une parfaite disposition, prochaine et éloij^née, autant qu'ils le peuvent avec la gr^ce de Dieu. La raison en est, selon saint Bonaventure, que le prêtre qui s'abstient de célébrer, se privede tous les fruitsque produit la fainte communion, qui sont : la rémission des péchés, lecalmedes passions, la lumière de l'esprit, la réfection intérieure, Tincorporation de Jésus-Christ et de son corps mystique ; en outre elle fortiGe la vertu, elle est une arme contre le démon , elle anime la foi, elle élève Tespérance, elle excite la charité, elle augmente la dévotion et nous fait participer au banquet des anges* De plus, le prêtre qui s'abstient de célébrer ne remplit point le devoir que lui impose sa haute dignité, il manque de rendre h Dieu rhommage qu'il lui doit ; sans reconnaissance pour les bienfaits de Dieu, il lui reRise, autant qu'il est en lui, le culte et l'adoration. Efforcez-vousdouc, de tout votre pouvoir, par l'exercice des bonnes œuvres, \}àT les larmes du repentir et par le feu de la charité, de rejeter loin de vous toute tiédeur et toute négligence, et de ne point dédaigner les trésors de tant de grâces.
8" On peut sagement conseiller à quelques
Erêtres dé s'abstenir quelquefois de la célération quotidienne, pour leur inspirer un plus profond respect envers les auj^tes tnystères, pourvu que cela ne provienne fioiot de négligence ou de paresse, et qu'il n'y ait point quelque circonstance qui soit un obstacle à cette abstention. C'est ainsi que l'enseime Louis Dupont : « Sit dit-il, l-babitude de célébrer souvent le saint sacritice diminuait dans un prêtre le respect et la vénération qu'il doit à une action si sublime, il ferait bien de s'abstenir quelquefois par le motif d'une sainte crainte, afin de s'on approcher ensuite avec plus de ferveur et plus d'amour« » (Perf. Christ.^ tr. 2, c. 15. }
9" Pour la célébration quotidienne, il faut non-seulement une convenable dévotion intérieure, mais encore la dévotion extérieure. Car ce serait un abus intolérable , .qu'un mipistre de Dieu se conduisit avec indécence et sans respect dans l'acte le plus auguste, dans le mystère le plus sublime du christianisme. Aussi le concile de Trente a*t-il ordonné d'apporter au sacrifice de la messe la plus grande pureté intérieure qu'il est possible, et en même temps l'extérieur le plus dévot, l'attitude la plus pieuse. (Sess. XXII, De eelebr. mi$$^) Les paroles et les actions que l'Eglise a voulu que les prêtres emploient dans le sacrifice de la me^se, sont de la plus haute importance^ et
l'on doit s'y conformer sous peine de péché grave; par conséquent, il faut observer avec le plus grand soin, avec le plus de décence et de gravité possibles, toutes les règles qui concernent les vêtements, le lieu, le temps, les cérémonies, les vases sacrés, etc. , et en même temps éviter cette précipitation indécente, contre laquelle s'élèvent tous les maîtres spirituels, et qui est loin d'être compatible avec la dignité du saint sacrifice.
10* Si l'avancement spirituel ne répond pas à la célébration quotidienne ou fréquente, il est fort à craindre que le célébrant, qui se croit en état de grâce, ne soit réellement, aux yeux de Dieu» en état de péché. Il y a. surtout lieu de lo craindre en ceux qui retombent habituellement dans dos fautes graves, car alors la contrition et le bon propos sont bien suspects. Il faut aussi le craindre en ceux qui sont fort tièdes, qui, habitués à ne point s'inquiéter des fautes vénielles, tombent facilement, et sans s'en douter, dans les fautes mortelles, et quel- .quefois pendant l'acte même de la célébration. Enfin, il faut le craindre dans les imparfaits, qui, en ne s'appliquant pas à faire des prmrès ,. s'exposent peu è peu à tomber dans rabtme, car si une communion bien faite suflit pour rendre une âme fort parfaite, que faut-il penser dn tant de communions, de tant de célébrations, avec peu ou point de progrès ?
CÉLIBAT. — Le célibat est l'état de ceux qui ont renoncé au mariage par motif de religion ; c'est une des conditions inhérentes à la vie ascétique.
L'histoire du célibat, considéré en luimême, l'idée qu'en ont eue les peuples anciens, les lois qui ont été faites pour Tabolir, les inconvénients qui peuvent en résulter dans les circonstances où nous ne sommes point, sont des spéculations étrangères h l'objet de. I& théologie mystique. Nous devons nous borner à examiner si l'Eglise chrétienne a eu de bonnes raisons A'y assujettir ses ministres, et d'en autoriser le vœu dans l'état monastique, si les prétendus avantages oui résulteraient du mariage des prêtres et clés religieux sont aussi certains et aussi solides qu'on a voulu le persuader de nos jours.
Déjà les censeurs do cette discipline de l'Eglise conviennent que le célibat, considéré en lui-même, n'est point illégitime, lorsqu'il est établi par une autorité divine ; que Dieu, sans doute, [teut témoigner que la pratique de la continence lui est agréable; or il l'a témoigné en effet.
Jésus-Christ, après avoir dit : Heureux lee cœurs pun^ parce qu*ils verront Dieu (Matlk. V, 8 ) , ajoute ailleurs : Il y a des eunuques qui ont renoncé au mariage^ pour le royaume aes deux; que celui qui peut le concevoir y
fasse attention Quiconque aura quitté
sa famille f son épouse ^ ses enfants ^ ses pos^ sessions à cause ae mon nom^ recevra le cmlupUf et aura la vie étemelle. ( Matth. xix, là, 29. ) Si celui qui vieni ù moi n*est pas
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diqiotéà quitter son pérêf sa m^e, $am épou$€^ ta enfanté, $e$ frirét^ $e$ emure^ eaprope «m, il ne piHt être mon dieciple. ( Lue* xiv« M. ) TeJ est, en eflét, le Mcriflce que les apôtres ont été obItKés de faire ; ou Us aoot demeurés dans lecéliBat, ou ils ont tool oui tté pour se lirrer k la prédication de l*Krangile ftl aux travaux de Tapostolat. Cependant certains critiques ont afllrroé avec une entière eoDfiance crae Jésus-Cbrist n'a imposé k per« sonne robligation de la continence* pas Béme aux apôtres. ( RAmBunsAC» Tiraité de la merale eu Piree^ ob. 8| i 4 et suivants. )
Saint Paul dit aux fidèles ; Ce n'eèê poM un ordre pie je voue donme^ maie un coneeil : je voudnte que voue fueeiee toue eomme moi ; tnatf cAociMi reçoit de Dieu le don qui lui eonvient» Je die donc à eeux qui sont deme le eélibfU ou dame le veuvage^ qu'il leur eet bon if y deamirer comme moi. 5*Kf ne peuvent garder la continence ^ quHlt ee marient ; cela vaut mieux que de hrAler d*im feu impur. ( I Cor. vu» 6. ) Il avait commence par poser pour maxime qu'il eet bon à TAenima de ne pas toucher une femme. {Ibid.^ 1. ) Pour détourner le sens de ce passage, les protes-> tants disent que saint Paul parlait ainsi» k cause des persécutions, et non pour tous les temps; mais le texte même réfute cette explication. La raison que donne saint Paul, est que celui qui est marii eei occupé dee thoêu de ce monde et du eoin de pUtire à son épouse : au lieu que celui oui vit dtme le céHbat n*a d*autre soin que de servir Dieu et de lui plaire. {Ibid.^ 33.) Celte raison est cerlaiiiemerit pour tous les temps, il exhorte Timothée k se conserver chaste. (/ Jtm, v, 22. ) Entre les qualités d'un évèque» il demande qu*il n'ait eu qu'une femme et qu'il eoit continent. ( Tit. i, 0. ) Par continence, jamais saint Paul n'a entendu l'usage modéré du mariage, mais l'abslinence absolue; cela est clair par le premier passage que nous venons de citer.
Mosheim convient, que dès l'origine du clu'istianisme, les paroles de Jésus-Christ et celles de saint Paul ont été prises k la lettre, et que c'est ce qui a inspiré aux premiers Chrétiens tant d'estime pour le célibat , il le prouve par des passages d' A thénagore et de Tertullieu. ( Hist. christ, sect. 8, §35, noie 1.)
Saint Jean représente devant le trône do Dieu, une foule de bienheureux plus élevés en gloire que les autres: Voilà, dit-il, eeux qui ne seeont point souiliés avec les femmes; iis sont vierges^ ils suivent l'Agneau partout où il va: ce sont les prémices ae ceux qu'il a rachetés à Dieu parmi les hommes {Apec. XIV, k ) ; ell'on ose encore décider que TEcriture n'attache aucune idée de sainleté ou de perfection k la continence. ( Babbetrac, ibid. }
Vainement quelques incrédules ont conclu de Ik que le christianisme avilit le maria^^e, et en détourne les hommes; an contraire, c'est Jésus-Christ qui lui a rendu sa sainteté et sa dignité primitives. Les apôtras ont condamné les héritiques, qui le
regardaient comme un état impur? mais iis nous représentent la continence comme un état plus parfait, par conséquent comme
Elus convenable aux ministres du Seigneur, h état moins parfait qu'un autre n'ettt pas pour cela criminel ou impur.
Les mêmes critiques avouent , en second lieu, que tous les peuples anciens ont attaché une idée de perfection k l'état do conti* nence, et ont jugé que cet état convenait surtout aux hommes consacrés au culte de la Divinité. Juifs, Egyptiens, Perses, Indiens, Grecs, Thraces, Romains, Gaulois, Péruviens, philosophes, disciples de Pytbagore et de Platon, Cioéron et Socrale, tous 80 sont accordés sur ce point. On sait l'excès des prérogatives que les Roniains avaient accordées aux vestales. 11 n'est donc pas étonnant que les fondateurs du christianisme aient rectifié et consacré cette même idée. Malgré la haute sagesse dont se flystteat nos politiques modernes, nous firésumons que l'opinion des anciens pouvait être mieux fondée que la leur.
En troisième lieu, ils conviennent que l'esprit et le vœu de l'Bçlise ont toujours été, que ses principaux ministres vécussent dans la continence, et qu'elle a toujours travaillé k en établir la loi. En effet, le concile de Néocésarée. tenu en SIS, dix ans avant celuii de Nicée, ordonne de déposer un prêtre qui se serait marié après son ordination. Celui d'Ancyre, deux ans auparavant, n'avait permis le mariage qu'aux diacres qui avaient protesté contre l'obligation du célibat en recevant l'ordination.
Le 26* canon des apôtres ne permettait
Ju'aux lecteurs et aux chantres de prendre es épouses. Selon Socrate (1. i, c. 11 ), et Sbsomène (.1. i, c. 33), c'était l'ancienne tradition de TEglise, k laquelle le concile de Nii^e trouva bon de se fixer, et qui est encore observée aujourd'hui dans les différentes sectes orientales.
Nous concevons que ces conciles n'obligèrent point les évéques , les prêtres ni les diacres k quitter tes épouses qu*ils avaient prises avant d*6tre ordonnés, mais on m> peut montrer par aucun exemple qu'il leur ait jamais été permis de se marier après leur ordination, ni de vivre conjugalement avec les femmes qu'ils avaient é|>ousées auparavant. Saint Jérôme (iidt7. Vigilant, y \i. 281), et saint Epiphane ( hœr. 59, ir k ) attestent que les canons le défendaient.
Nos adversaires sont-ils en état de prouver que saint Jérôme et saint Ëpipliane eu ont imposé? Dodwei (Dissert, cyprian., 3, n** 15) cite l'exemple de plusieurs ecclésiastiques qui vivaient avec leurs épouses comme avec leurs sœurs. Ëusèbe (lib. i Demonst. evang.f c. 9) en donne pour raison que les prêtres de la loi nou? elle sont entièrement occupés du service de Dieu et du soin d'élever une famille spirituelle.
En Occident la loi du célibat est plus ancienne; elle se trouve dans le trente-troisième canon du concile d*Blvire, que l'on croit avoir été tenu Tan 900. Elle tut con-
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f\rm6e par lo Pape Sirice V»x\ 385, pQr Inniv f^ent 1" Tan 40&>, par le concile de Tolède Tan il^OO, par ceux de Carthage, d'Oraoge, (J*Arles, de Tours, d*Agde,d*Orléans, elo., et par les ca^nUilairesde nos rois.
Celte loi n*est que de discipline; qu'iin* porte? elle est fondée sur les maiimes de Jésus-Christ et des apôtres, sur le vœu de ITglise primitive, sur la sainteté des de* voirs d'un eccl<^siaslique, sur. des raisons même d'une sage politique; nous le verrons dans un moment. Que faut-il de plus pour la rendre inviolable?
Les devoirs d'un ecclésiastiçiue, surtout d'un pasteur, ne se bornent pointa la prière et au culte des autels; il doit administrer les sacrements, surtout la pénitence, instruire par ses discours et par ses exemples, assister les malades. Il est le père des pauvres, des veuves, des orphelins, des enfants abandonnés ; sou troupeau est sa famille; il est le distributeur des aumônes, Tadministrateur des établissements de cba* rite, la ressource de tous les malheureux. Cette multitude de fonctions pénibles et dif« iiciles est incompatible avec les soins, les embarras, les ennuis de l'état du mariage. Un prêtre qui y serait engagé, ne pourrait plus se concilier le degré de respect et de conflance nécessaire au succès de son ministère; nous en sommes convaincus par la conduite des Grecs envers leurs papoj mariés, et des protestants envers leurs mi-* nistres.
L'Eglise ne force personne à entrer dans les ordres sacrés ; au contraire, elle exige des épreuves, et prend toutes les précautions possibles pour s'assurer de la vocation et de la vertu de ceux qui y aspirent } 'seux qui s'^ engagent le font par eboiz et de leur plein gré, à nn âge aiiqael tout homme est censé connaître ses foroet et son tempérament, lonRtemps après l'époque à laquelle il est habile a contracter le ma-* riage. S'il y a de fausses vocatioDfi elles viennent de la cupidité et de rambition des séculiers» et non de la discipline ecclésiastique.
A qui la continence est-elle pénible? A ceux qui n'ont pas toujours été ebasteSf à ceux qulnfècte la dépravation actuelle des mœurs publiques* Il faut retrancher la cause, et la vertn rentrera dans tous 9e$ droits. Lorsqu'il arrive des scandales» ils ne Tiennent pas de la part des ouvriers accablés du poids des fonctions ecdésiastiquesv mais de ceux que l'intérêt fait entrer dans l'Efflise malgré elle.
On nous oppose l'intérêt politique do le société, les avantages qui résulteraient du mariage des clercs, surtout raocroissement de la population. Cette discussion ne devrait |ias nous regarder; il foui cependant y sartisfaire,
1* 11 est bui^ toutes choses égales d'ail-» leurs, que la population soit plus nom? brei^ dans les pays oà le célibat est pros-i cri t. L'Italie» malgré le nombre des ecclésiastiques et des moinesi est plus peuplée
Ïu*elle ne Tétait sous le gonvemcmeut des omains; on peut le prouver, non-seulement par un passage de saint Ambroiso qui l'assurait déjà de son temps, mais par Pline le Naturaliste, qui avouait que sans les espèces de prisons qui renfermaient les esclaves, une partie de l'Italie aurait été déserte; s'il y a donc encore aujourd'hui des parties dépeuplées, elles le sont par la tyrannie des gouvernements, et non par I influence du célibat religieux. Lorsque la Suède était catholique, elle était plus peuplée qu'elle n'est depuis qu'elle est devenue t protestante. Les cantons catholiques de l'AIemagne ont autant d'habitants, à proportion, que les pays protestants. Il en est do même des cantons de la Suisso et de l'Irlande en comparaison de l'Angleterre. On prétend que la France était plus |)euplée il y a aeux siècles qu'elle n'éiait avant A3; nous n en croyons rien ; cependant il y avait alors un plus ^rand nombre d'eeclesiasti- «{ues et de religieux qu'il n'y en a de nos jours.
S* Il est absurde d'attribuer le mal h une cause innocente, lorsqu'il y en. a d'autres
3ui sont odieuses, et sur lesquelles il aurait frapper. Dans les grandes villes, on compte pins de célibataires voluptueux et libertins que de lorêtres et de moinea, et le nombre des prostituées excède de beaucoup celui des râigieoses : but-il épargner le vice pour hanntr la vertu? Dans les campagnes, le défliut de subsistance éloigne du mariage les deux nexes; ce n*est pas au célibat des prêtres que l'on doit s'en prendre.
Le luxe qui rend les mariages ruineax, la corruption des mœurs qui y porte Va^ mertume et l'ignominie, le laste, l'oisiveté, les prétentipns des femmes, le préjugé de naissance qui fiiit éviter des alliances iné* gales, la multitude des domestiques et des artisans dont la subsistanoe est ineertaine, le libertinage des enfants qui fait redouter la paternité, Tirréligion et Végoisme qui ne veulent souARrir aucun joug, eCe. : veiik lea désordres qui, de tout tempâ, ont dépeuplé l'univers, oontre lesquels il £iy| sévir avant de toucher à ce que la religiou a sagement établi.
3* Lea politiques qui se sent élevés contre le mariage des soldats, ont dit que l'état serait surcbar^ des veuves et des enfiinls qu'ils laisseraient dans la misère ; il le suerait encore davantagje par lea veuves et les en» lants des ecelésuistiques.
Il y aurait bien d'autres réflevions è foire sur les dissertationa poliiiques des détrac» teurs du célibat» mais nous y répondrons bientôt.
Qn théologien anglais, nommé Warthon, qui a traité cette question, a voulu prouver, V que le célibat du clerjgé n'a été institué ni par Jésus-Christ, ni par les a(>6tres ; S* qu'il n'a rien d'excellent en aoi, et ne procure aucuu avantage k l'EgKse ni h la religion chrétienne; 9f que la loi qvi l'imfiose au clergé est ii^uste et contraire k la loi ne
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Dieu ; h' qu*il n*a jamais été prescrit ni pratiqué uiiiverselleiuent dans Tancienne Eglise. Voilà de grand3S. prétentions; Tauteur les a-t-il bien établies?
Sur le premier chef, noua avons cité les paroles de Jésus-Christ et celles des apôtres, qui prouveut Testime qu'ils ont faite de la continence, la préférence ou'ils lui ont donnée sur l'état du mariage, la disposition dans laquelle doit être un ministre de i*ETangile, de renoncer à tout pour se livrer entièrement à ses fonctions. Ils D*oat pas prescrit le célibat |uir une loi expresse et formelle* parce qu'elle n'aurait pas été praticable alors. Pour les 'onctions apostoliques, il fallait des hommes d'un Age mûr: il s'en trouvait très-peu qui ne fussent mariés. Hais ils ont suiQsamment témoigné que, toutes choses égales d'ailleurs, des célibataires seraient préférables. Il est plus aisé de renoncer au mariage que de quitter son épouse et une famille, comme Jésus-Christ l'çiige. L'Eglise Ta compris, et s'est conformée aux intentions de son divin mettre dès qu'elle a pu le faire.
Warthon dit que le célibat du clergé tire son origine du zèle immodéré pour la virginité qui régnait dans l'ancienne Eglise; que cette estime n'était ni raisonnable, ni universelle, ni juste, ni sensée. Cependant elle était fondée sur les leçons de Jésus^Ibrist et des apôtres ; c'est la prétention des protestants contre la virginité et le célibat qui n'est ni raisonnable ni sensée : elle vient d'un fond de corruption et d'épicuréisme, qui est l'opposé du christianisme. (Foy. Virginité.)
Il entreprend de prouver par saint Clément d'Alexandrie, que plusieurs apôtres ont été mariés. Ce Père, disputant contre les hérétiques qui condamnaient le mariage, dit : « Condamneront-ils les apôtres? Pierre et Philippe ont eu des enfants, et ce dernier a marié ses filles. Paul, dans une de ses EpUreSf ne fait point difficulté de parler de son épouse; il ne la menait pas avec lui, parce qu il n'avait pas besoin de beaucoup de services; il dit dans cette lettre : N'avons^ nous pat le pouvoir de mener avec nous une femms^ notre urur, comme font les autres apô^
ires? Hais comme ils donnaient toute
leur attention à la prédication, ministère qui ne veut point de distraction, ils menaient ces femmes, non comme leurs épouses^ mais comme leurs sœurs, afin qu'elles pussent entrer sans reproche et sans mauvais soupçon dans l'appartement des femmes, et y porter la doctrine du Seigneur. • (Strom», 1. III, c. 6, p. 535, édit. dePolter.) Warthon a supprimé ces dernières paroles, et a tronqué la moitié du passage.
Nous avons prouvé par saint Paul luimême qu'il n'était pas marié. Le Philippe qui avait deux filles était l'un des sept diacres, et non l'apôtre saint Philippe. Ces deux méprises de saint Clément d'Alexandrie ont été remarquées par les anciens et |Nir les modernes. {Voy. les notes des critiques sur cet endroit des Stroinaies et sur
Ensèbe, llist. ecclés.^ liv. m, c. 30 et 31.) Ii résulte du passage même de saint Clément d'Alexandrie, q4ie les apôtres ne vivaient
Soint conjugalement avec ces prétendues pouses. Saint Pierre est donc le seul dont le mariage soit incontestable, mais il l'avait contracte avant sa vocation à l'apostolat, et il dit lui-même ft Jésus-Christ : Nous avons tout quitté pour voue suivre. ( Matth.
XIX
Au nr siècle, on était si persuadé que les apôtres n'avaient pas été mariés, que la secte des apostoliques renonçait au mariage afin d'imiter les apôtres.
Sur le second chef, ce n'est pas assez de prouver, comnie fait Warthon, que l'usage chrétien du mariage n'a rien en soi d'impur ni d'indécent, c'est la doctrine formelle de saint Paul ; il faut encore démontrer, contre l'Evangile et contre saint Paul lui-même, que la continence n'est pas un état plus parfait et plus agréable à Dieu, lorsqu'on y demeure «fin de mieux servir Dieu. Elle renferme en soi le mérite de dompter une passion très-impérieuse; et si le nom de vfTiti, synonyme de celui de force^ signifie quelque chose, !a continence est certaine* ment une vertu.
Le livre de VExode (xix, 15) et saint Paul (/ Cor. vit, 5) attachent une iaée de sainteté et de mérite à la continence passagère; comment celle qui dure toujours peut-elle être moins louable ?
Le célibat des ecclésiastiques procure k l'Eglise et à la religion chrétienne un avantage très-réel, qui est d'avoir des ministres uniquement livrés aux fonctions saintes de leur état et aux devoirs de charité, des ministres aussi libres que les apôlres, toujours prêts à porter comme eux la lumière de l'Evangile aux extrémités du monde. Les engagés dans l'état du mariage ne se consacrent point à servir les malades, à secourir les pauvres, à élever et à instruire les enfants, etc. Il en est de même des femmes: cette gloire est réservée aux célibataires de l'Eglise catholique. Il n*est pas étonnant que les protestants, après avoir retranché le saint sacrifice, cinq des sacrements, l'office divin de tous les jours, etc., aient trouvé bon d'avoir des ministres mariés ; on sait comment ils ont réussi à en faire des missionnaires et des saints.
Sur lé troisième chef, Warthon n'a pas
[trouvé, selon sa promesse, que la loi du céibat imposée aux clercs est injuste et contraire à la loi de Dieu. Ella pourrait paraître iniuste, si l'Eglise forçait quelau'un, comme elle l'a fait autrefois, à entrer dans le clergé, et è se charger du saint ministère. Lorsqu'un homme marié avait d'ailleurs toutes les iumières« les talents et les vertus nécessaires
fiour être un excellent pasteur, l'Eglise, en ui faisant une espèce de violence pour se l'attacher, ne croyait point devoir pousser la rigueur jusqu'à l'éloigner de son épouse ; cette femme aurait eu droit d'alléguer la sentence de Jésus-Christ : Que l'homme ne sépare point ce que Dieu a uni (Mattk. xix, 6j.
rs^
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Pendnnl les perséculions des trois premiers siècles, les pnMres étaient les principnux objets de la haine des païens; ils «étaient ibrcés de prendre des précautions pour ne pas être connus, et de vivre à Textérieur comme les laïques : il n*y aurait donc l»as eu de prudence h leur imposer pour lors extérieurement la loi du célibat, ou èles obliger d*abandonner leurs épouses.
Mais on ne peut pas citer un seul exemple d'évêgues ni de prêtres, qui, après leur ordination, aient continué à vivre coi^jugaiement avec leurs épouses, et en aient eu des enfants. Les protestants ont vainement fouillé dans tous les monuments de Tantiquité pour en trouver; celui de Synésius, dont ils triomphent, prouve contre eux« Ce saint personnage, pour éviter Pépiscopat, protes*tait qu*il ne voulait quitter, ni son épouse* ui ses opinions philosophiques; on ne4aissa pas de I ordonner. « Je ne veux, disait-il, ni « me séparer de mon épouse, ni l'aller voir en « secret, et déshonorer un amour légitime « par des manières qui ne conviennent qu*à « des adultères. » Ce fait même prouve que les évèques ne vivaient plus conjugalement avec leurs épouses après leur ordination (EvikGRB, Hitt. ecclés.^ lib. i, c. 15). BeaiH sobre, qui a senti cette conséquence, dit que c'était une discipline particulière au diocèse d'Alexandrie; mais où en est la preuve?
Sur le quatrième chef al légué par Wartbon, . il ne sert à rien de citer un grand nombre d'évêques mariés et qui avaient des enfants, k moins crue Ton ne fasse voir qu*ils les avaient eus aepuis leur épiscopat, et non auparavant. Voilà ce dont les ennemis du célibat ecclésiastique ne fournissent encore aucune preuve. Socrate (liv. i, c. 11) et Sozomène (liv. i, c. 24) rapportent qu*au concile général de Nicée, les évèques étaient d'avis de défendre, par une loi expresse» aux évoques, aux prêtres et aux diacres, qui s'étaient mariés avant leur ordination, a habiter conjugalement avec leurs femmes; que l'évéque Paphnuce, quoique célibataire luimôme et d'une chasteté reconnue, s'y o[>posa ; qu'il insista sur la sainteté du mariage, sur la rigueur de la loi proposée, et sur les inconvénients qui en résulteraient; que, sur ses représentations, les Pères du concile jugèrent qu'il fallait s'en tenir è l'ancienne tradition de l'Eglise, selon laquelle il était défendu aux évêques, aux prêtres et aux diacres, de se marier, dès qu'une fois ils avaient été ordonnés.
Pour comprendre la sagesse des réOexions de Paphnuce et de la conduite du concile de Nicée, il faut savoir auc, pendant les trois premiers siècles de l'Eglise, il y avait eu plusieurs sectes d'hérétiques qui avaient condamné le mariage et la procréation des enfants comme un crime. Outre ceux dont
Krie sain( Paul (/ Jim. iv, 3), les docètes, s marcionites, les encratites, les manichéens, étaient de ce nombre. Sous l'empire de Gallien» mort l'an, 968, plusieurs évèques furent misa mort comme manichéens, parce que l'on .supposa qu'ils gardaient le célibat
par le même principe que cos hérétiques ( Rbnâudot , ïlist, Palriarch. Aleraud. , p. VI). Si la loi proposée au concile de Niré«) avait eu lieu, elle aurait paru favoriser ces sectaires, et ils n'auraient pas manqué de s'en prévaloir; Paphnuce avait donc raison d*insister sur la sainteté du mariage et sur l'innocence du commerce conjugal, et les évèques n'eurent pas tort d'y avoir égard dans ces circonstances ; c'est pour ct>la que le 43' canon des apôtres condamne les ecclésias^ tiquesqui s'abstiennent du mariage, eu haine de la création.
Malgré ces faits, Beausobre affirme que les Pères de l'Eglise avaient puisé Inur estime pour le célibat dans les erreurs des doceies, des encratites, des marcionites et des manichéens; mais, par une contradiction grossière, il avoue que plusieurs Chrétiens donnèrent dans ce fanatisme dès le commencement, par conséquent avant la naissance des hérésies dont nous parlons {Uiit. du numich.f liv. ii, c. 6, | 2 et 7); preuve certaine qu'ils avaient puisé ce prétendu fanatisme dans les leçons ae Jésus-Christ et des apôtres. En effet, Beauso- Jjre avoue encore ailleurs qu'il venait de la fausse idée du bien et du mieux, dont saint Paul a parlé (i Cor.^ vu, 8» 9; i, T; iv, 12). Hosneim, plus judicieux, fait le même aveu {UiiL chruL^ aœc. ii, { 65, note); U
Srouve la réalité du fait par le témoignage 'Atbénagore et de Tertullien; il n*a pas osé blAmer cette estime ftour le célibat, aussi ancienne que le christianisme.
Ces mômes faits prouvent que les Pères de Nicée atuichaient une idée de perfection et de sainteté au célibat ecclésiastique et religieux ; qu'ils le regardaient comme l'état le plus convenable aux ministres des autels; qu'ils auraient désiré, pouvoir y assujettir dès lors le clergé. En effet, les inconvénients qui suivaient du mariage des ecclésiastiques tirent bientôt sentir la nécessité d'en venir le, ou de prendre di*5 moines, obligés par vœu à la cuntiuence, pour les élever à l'épiscopat et au sacerdoce; et si cette lot n'existait pas déjà, on serait bientôt foreé de l'établir ; saiis cela Ton verrait renaître les mômesdésordresqui arrivèrent au ix* siècle et dans les suivants, lorsque les grands s'emparèrent des évêchés, des abbayes et des cures ; en firent le patrimoine de leurs enfants; déshonorèrent l'Eglise par les vices des intrus, et anéantirent entin le clergé séculier par leurs rapines.
S'il était vrai, comme le prétendent nos adversaires, que la loi du célibat fût injuste en elle-même, et contraire à la loi de Dieu, il ne serait pas moins ii^uste d'empêcher les clercs de se marier après leur ordination qu'auparavant. Cependant nous voyons, par tous les monuments ecclésiastiques, que ni dans l'Orient, ni dans l'Occident, on ne leur a jamais laissé cette liberté. Quel avantage des censeurs imprudents peuvent-ils donc tirer de rancienne discipline, et de la prudence avec laquelle se conduisirent les Pères de Nicée? Eusèbe, qui avait assisté k ce
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concile, dit que les prôtresderancienne Loi vifAientdans réutdu mariage, et déairaient aToir des enfantSt au lieu qae les prôtres de la Loi Nouvelle s'en absliena'entf parce qu'ils sont entièrement ooeopés à servir Dieu et à élever une famille spîruaelle {Démami. éwtngéUquef liv. i, c. 9).
Aussi la loi du célibat pour les évèques, les prêtres et les diacres, après leur ordinar lion, a continué d'ôtre observée par les jacobites et par les ncstoriens, après leur schisme. Elle fut interrompue chez ces derniers Tan 485 et en 496. {AssituknuBibliotk. orieniale^ tom. IV, c. li, p. 857).
En 1549, le parlement 'd'Angleterre, quoique réformateur, fut plus raisonnable que les écrivains modernes de cette nation. Dans la loi même qu*il porta pour permettre le mariage aux ecclésiastiques, il dit : « Qu'il convenait mieux aux prêtres et aux ministres de l'Eglise de vivre chastes et sans mariage, rt qu*il serait k souhaiter qu'ils voulussent d'eux-mêmes s'abstenir de cet engKement. » (D. Hume, Histoire de la maiêon ae TtAor^ lom. III, p. 204.)
Un aui^ur, dans une brochure intitulée : JLef incfMinimiM du célibat des prêtres^ a rassemble tous les sophismes, les reproches, laa impbslorèa des protestants sur ce sujet; il n'j a rien qouté que quelques passages qa*il a ialaîfiés, d'autres qu'il a forgés, en olanl des autours ioconnoSt et quelques phrases impudiques, copiées dana nos philosophes épieunens; nous ne relèTeroDS de cet ouvrage que les endroits les plus absurdes.
L'auteur (r* partie, c. S) prétend que le célibat peut nuire k la santé et abréger la ¥ie ; il exagère Textrême difficulté de garder la continence. Si cette tertu est si pénible et ai meurtrière, il e}t de Thumanité de nos eeoseurs de permettre l'adultère aux per* sonnes mariées, qui se troutent séparées pour lonKtemps, ou dont l'une est tombée dans un état d'infirmité qui lui rend la rie ooiuttgale impossible. Il faudrait encore permettre la fornication aux particuliers des deux sexes qui ne peuvent paa trouver à se marier, malxré le dfésir qu'ils en ont. T a-t-il moins de vieil lards parmi lea célibataires œelésiastfquea ou reugieux, oue parmi les glBn$ mariés?
Selon lui, le célibat est un signe certain de la décadence et de la eorruption des masurs. S'il entend parler du célibat volup* tueux et libertin des laïques, nous pensons comme lui ; mais est-il en état de prouver que les mœurasont plus pures dans les lieux où. le clergé n'observe point le célibat? Quand il a dit s MuUiplm les mariagei^ H le$ mmure deeûudraul wiêHlemru: il devait changer la ||brase,et dire îPurifUx Uê mmun^ ei leê mariagei as mu/lipiisrofil, sans qu'il soit besoin de changer l'état des ecclésiasti* qutts ni des religieux (C S et 4). s
A rexemjple des protestants, il soutient <ch, 8) que les paroles de Dieu^ adressées à nos premiers parents : Crotsita, mmUipUeM^ peupieM tm /«m, renferment une k». Gepen*
dant lo texte déncise que c'est une bénédiction et non une loi. O^nd c'en eût été une pour les premiers hommes, elle n'a plus lieu depuis que le monde est peuplé. Soutiendra-t-on que tout homme qui ne se marie pas pèche contre la loi de Dieu? On dit que si le célibat devenait général, le genre humain périrait. Nous ré|iondons que si le mariage était général, la terre ne pourrait plus nourrir ses habitants : la population ne consiste pas seulement à mettre des hommes aumonde, mais à les Ikire subsister.
Dans la ii* partie, ch. S, notre grand critique prétend que le célibat, loin d'être loué ou recommandé dans l'Evangile, j est formellement condamné par ces mots : Que l'homme ne sépare poini ce que Dieu a uni ; saint Clément d'Alexandrie, dit-il , Ta ainsi entendu (Sfroaia/., liv. m, p. 5U}.C*estune dtation fausse. Saint Clément prouve seulement, par ces paroles, que le mariage n'est point un état criminel, comme l'entendaient certains hérétiques. Hais autre chose est de vouloir séparer ceux que Dieu a unis
er le mariage, et autre chose de trouver n que ceux qui ne sont pas mariés continuent k vivre ainsi, lorsque cela peut être utile pour eux et pour les autres; saint Paul lui-même a fait cette distim:tion.
Après avoir censuré tous les commentateurs de l'Ëvançile, ce même écrivain s'érige en interprète des paroles du Sauveur ( JfoilA. X, iS) i II y aaes eunuques qui ont renoncé au mariage pour le royaume des cieum ; que celui qui peui le concevoir y fasse milention. « Si ces paroles, dit-il, signifient que cette sentence est obscure, elles ne prouvent rien; si cela veut dire qu'il faut.une grâce particulière pour pratiquer cette maxime, ce ne peut pas être une loi; le sens le plus naturel de ce passage est que ceux qui ae trouvent séparés par un divorce, feront fort bien de s'abstenir d*on second mariage. »
' Cette découverte n'est pas heureuse. Une preuve que la maxime du Sauveur n'est pas obscure, c'est que tout le monde l'entend très-bien, k l'exception des anti-célibataires qui foAt la sourde oreille. Jésus-Christ fait entendre qu'il Ihut une grâce et une vocation particulières pour bien entendre ce qu'il dit, par conséquent, ce n'est |ias une loi pour tous, mais pour ceux k qui Dieu donne cette grâce et cette vocation. Hais, après que le Sauveur a déclaré formellement que ceux qui se remarient après un divorce, commettent un adultère, il est absurde de lui (aire dire simplement que ceux qui ont fait divorce ferons iris^ien de ne pas se marier. Il est d'ailleurs évident que ceux qui avaient renoncé au mariage pour U royaume des deux étaient Jean-Baptiste et les apôtres, puisque ceux-ci disaient k leur mettre : Setqneurf nous avons ioui quitté pour vous smvre.
' Le passage de saint Paul {ICor.j vu) est clair : It est bon â Fkomme^ dit-it, et ne pas ioucker mtê femme... Se désire que vous soyez ioug comme moi; maie ckaeun a reçu
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de Dieu un don parhculier, Vun d'une manière^ Vautre d'une autre. Mais je dis à ceux qui sont dans le célibat ou dans le veuvage^ quil leur est bon de demeurer en cet état comme moi» Que s*ils ne sont pas continents^ qu'ils se marient. Il est mieux de se marier que de brûler d'un feu impur. Notre censeur, fidèle écolier des protestants, dit, c. 3, que saint Paul parle ainsi à cause des persécutions ; fa*ux commentaire : l'Apôlre ajoute : ^'t7 donne ce conseil^ parce que ceux qui ne sont pas mariés s'occupent du service de Dieu et du soin de lui plaire^ au lieu que ceux qui le sont s'occupent des affaires du monde (iCor.yii,d2). Ensuite, notre critique prétend que saint Paul parle seulement des veufs, et les exhorte à ne (>as passer à de secondes noces. Nouvelle satisfaction ; TApôtre s'explique clairement : Je dis aux veufs et à ceux qui ne sont pas mariés : Dico autem non nuptis et viduts^ t- S; il parle même des vierges (f 25). Il dit que celui qui marie sa fille fait bien, et que celui qui ne la marie pas fait mieux (f 38). Si c était une loi et an devoir de se marier, comme nos adversaires le soutiennent, de quel front saint Paul aurait-il pu y donner atteinte d'une manière aussi formelle.
Mais nous avons affaire à des olsputeurs fertiles en ressources ; saint Paul, disentils, était marié, ou du moins l'avait été : c'est le sentiment de saint Ignace, dans son Epitreaux Philadelphiens ; de saint Clément d Alexandrie (Stromates^ liv. m, ch. 6, p. 533); d'Ori^ène ( in Epist. ad Rom., 1. 1, n.> 1) ; de saint Basile (De abdic. serm.) ; d'Eusèbe (Hist. ecclés., liv. m, ch. 30), et de plusieurs autres Pères. Saint Paul lui-même le témoiffne assez dans sa Lettre aux Phi-tippiens T\. iv, 3 ). Donc il a voulu seulement détourner les fidèles des fécondes noces, et encore ce conseil est-il contraire h celui qu'il donne aux jeunes veuves (/ Tim. v) : Je vetix^ dit-il, qu'elles se marient.
Si nos censeurs étaient moins aveufl;les7 ils auraient vu que saint Paul , qui, suivant eux, était veuf lorsqu'il écrivit aux Corinthiens, n'a pas pu parler de son épouse comme vivante, dans sa lettre aux Pnilippiens, qui ne fut écrite que cinq ou six ans après ; mais la prévention leur ôte la présence d'esprit. La plupart des citations qu'ils nous opposent sont infidèles ; il n'est parlé du prétendu mariage de saint Paul que dans la lettre interpolée ou falsifiée ae saint Ignace aux Philadelphien$% et non dans le texte grec authentique. Il n'est pas vrai qu'Oriçône soit de ce sentiment; il dit que, selon I opinion de quelques-uns, saint Paul était marié lorsqu'il fut appelé à l'apostolat; que, suivant d'autres, il ne l'était pas. Nous n'avons rien trouvé dans saint Basile de ce
Su'on lui attribue ; saint CJément d'AlManrie est le seul des Pèros qui ait cru le mariage de saint Paiil. Éusibe,,à la vérité, cite., ce qu*a dit saint Clément, mais il n'y donnp, aucune marque u'approbalion ; et cette opi-'
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nion n'esl fondée que sur un passage de saint Paul mal entendu.
Aussi Tertuilien (lib. i Ad uxor , c. 3; lib. De monogem^ c. 3, 8) ; saint Hilaire (in ps. GXXVu);.saiDt Epiphane [hœr., 58); saint Ambroise [in Exhortât, ad virgines); saint Jérôme (liv. i contra Jovin.y et Epist. 22 ad Eustochiam); saint Augustin (£. de Grat. et lib. Arb.f c. 4; Lib. de bono conjug., c. 10; lib. I De adult. conjug.f c. k ; Lib. de opère monach.j c. h), affirment unanimement que saint Paul ne fut jamais marié. L'ofiinion particulière de saint Clément d'Alexandrie ne'peuf'pas pré valoir sur cette tradition constante.
Il n'y a aucune opposition entre les divers avis que donne saint Paul ; il veut que les jeunes veuves se remarient, parce qu'elles
en ont le désir, quia nubere volunt, et
parce que plusieurs ont manqué h la foi qu^elles avaient jurée. {ITimoth. v, 11, 12). Sans doute, il était mieux pour elles de se remarier que de brûler d^un feu impur (/ Cor. VII, 9).
Quant au passage de saint Paul, tiré de la même Lettre aux Corinthiens (ix, 5)» qui a trom[>é saint Clément , et sur lequel nos adversaires insistent, il ne iait aucune dif-' ficulté. itavans-nous pas, dit TApôtre, h pouvoir de smener avec nous usie femme^ comme noire saur, comme font les autres ap4tre$t et les frères du Seigneur et Cépluui'9, Saint Clément, disent ces critiques, sous fe nom de femme^ a entendu une épouse; cette traduction est fautive. Mais nos censeurs , toujours frappés du même vertige, veulent que saint Paul , après avoir parlé comme veuf, dans le chapitre vu, ait fait inentioii de son épouse dans le chapitre ix.
Suivant leur coutume ordinaire, lorsqu'un Père de l'Eglise a dit Quelque cliose qui leur est favorable» ils en ront un éloge pom* peux, pour tous ceux qui ne sont |:as de leur avis, ils les dépriment et en parlent avec dédain.
A force de spéculations, ils ont deviné l'origine de l'estime que l'on a eue, dès lea.
firemiers siècles, pour la virginité et pour e célibat ; elle est venue, disent-ils, de le<; croyance dans laquelle étaient les f remien^ chrétiens que le monde Unirait bientôt, de la mélancolie qu'inspire le climat de l'Egypte: et des Indes, des idées chimériques de perfection puisées dans la philosophie de Py-^ thagore et de Platon; et cette supcfStitioQ» s'est répandue partout.
Nous voilà donc réduits à croire que Je* sus-Christ et ses disciples, saint Paul et l'auteur de l'Apocalyose, qui ont fait cas de la virginité et du c^ioieit, étaient dans roi)ini(m de la prochaine fin du monde, qu ils étaient attaqués de la mélancolie de TEgypte et des Indes ; qu'ils étaient prévenus des idées de Pythagore et de Platon.
Qui n'admirerait l'entêtement de nos adversaires? ils disent que Testime pour ]a ..virgi^nité et le célibat est absurde, injurieuse^ â la na!ure, contraire aux desseins au Créa'* ieur,*ux Ibtérêtsde rtiùmanité, aur plv* v
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pures lumières du bon senS} 6(9 par une contagion déplorable, cette superstition s*est répandue partout ; elle a passé de TEgypte aux Indes et à la Chine, elle â infecte les ignorants et les philosophes. Avec le christianisme, elle a pénétré en Italie et dans les Gaules, en Angleterre et dans les climats glacés du Nord ; elle est allée jusqu'au Pérou faire établir les vierges ou Soleil. Ils se flattent néanmoins, par la supériorité de leurs lumières, de ^érir enfin l'univers entier de cette maladie, et de lui rendre le bon sens qu*eux seuls croient posséder eiclusivement. Ils disent que celte estime aveuffle pour la continence a été poussée à l'excès par les Pères de l'Eglise, et ils s'efforcent de prouver que les Pères n'ont jamais pense à en faire une loi au clergé, ils disent que les Pères ont eu le même mépris pour Tétat du mariage, ({ue les docètes, les Dbarcionites' et les manichéens , et à peine ces hérétiques ont-ils paru, qu'ils ont été réfutés et condamnés par les Pères.
Hais c'est ici un fait dont la discussion est importante. Notre dissertateur, instruit probablement par Beausobre, soutient que ces anciens hérétiques, détracteurs du mariagOt ne le condamnent pas comme absolument mauvais et criminel , qu'ils le rcfgardaient comme un état moins parfait que le èélibat, doctrine qui est k présent celle de rËglise romaine, mais qui a été condamnée par les Pères.
Heureusement, le mattre et le disciple se contredisent et se réfutent chacun de leur côté. Le premier, après avoir fait tous ses efforts pour prouver que les manichéens ue pensaient pas, touchant le mariage, autre ment que les Pères, est forcé de convenir que ces hérétiques ne pouvaient, suivant leurs principes, ni approuver le mariage, ni le regarder comme une institution sainte, puisqu'ils enseignaient que c'est le démon ou le mauvais principe qui a. construit le corps humain, et qu'il s'est proposé de per- ^pétuer, tant qu'il le peut, par la propagation, la captivité des flmes ; c'était aussi Terreur de plusieurs sectes guostiques {Hist. dumantch.f liv. vu, c. 3, § 13; c. 5, S 9). Le second n'a pu s'empêcher d'avouer que les encratites et les apostoliques rejetaient le mariage comme absolument mauvais, qu'Eustate de Sébaste, en Arménie, fut condamné au concile de Gangres, vers l'an àki , parce qu'il interdisait la cohabitation ^ux gens mariés (fnconv, du célib., seconde part., c. 9, 10, 13). Voilà ce que les Pères • ni l'Eglise n'ont jamais enseigné, mais ce qu'ils ont toujours proscrit et censuré.
Nous ne suivrons pas cet auteur dans ses itéclamations contre les vœux, contre l'état iuonastique , contre les couvents de relil^îeuses, contre les superstitions portées dans lé Nord par les missionnaires dans le neuvième siècle et les suivants ; ces invectives copiées d'après les protestants, et rebattues par les incrédules , seront réfutées <;hacune dans jtjur place. Quant aux mœurs du clergé dans les bas siècles , cl aui scan-
da.les qui ont aflligé l'Eglise , ces désordres n'ont eu lieu qu*après la chute de la maison '|de Cbarlemagne , et après la révolution qui bouleversa les gouvernements dans nof contrées. Les seigneurs , toujours armés , s'emparèrent des bénéflces , en firent leur
I>atfimoine , y placèrent leurs enl'anis et eurs protégés; ces [intrus ne pouvaient manquer d'avoir tous les vices de leurs }.)a- (rons , la simonie et le concubinage allèrent ]toujours de compagnie, Mosheim et d'autre» .protestants l'ont remarqué aussi bien que nous. En général, qui sont les prélats qui ont Ile plus déshonoré l'Eglise ? Ceux qui avaient jeu des enfants légitimes avant leur ordina" jtion , ou qui avaient eu des enfants natu«rels. Faut-il renouveler aujourd'hui les dé-* sordres qu'ils ont causés? Il est faux que le mariage permis aux ministres de la religion, dans Tes pays du Nord , y ait rendu les mœurs plus pures; Bayle a prouvé le contraire ( ùict. crit.^ art. Ermite , rem. 1, S 3}« : Pour ne rien laisser à désirer sur cette question tant rebattue , il nous reste à examiner si le changement de discipline sur ce point produirait des effets aussi avantageux qu'on le prétend.
Dans les Annales politiques de 1782 , n* 21, il y a une lettre dont l'auteur se propose de démontrer, par le calcul, que la suppression du célibat ecclésiastique et religieux serait une fausse politique , une 'puérilité indigne de l'attention d'un grand législateur, et une innovation sans fruit pour la population.
« La haine , d^-il , la jalousie , la crédulité , l'enthousiasme réformateur , la rivalité des philosophes avec le clergé , ont exagéré jusqu'au ridicule le nombre des ecclésiasti-
Îues et des moines: mais voici le résultat es dénombrements les plus exacts.
I « Sur plus de dix millions d'habitants , l'Espagne compte cent soixante mille célibataires religieux, dont un tiers forme le clergé séculier ; c'est un et demi pour cent de la génération complète. En Italie , il y a
Juatorze millions et demi d'individus, et eux cent quatre-vingt mille ecclésiastiques;: ce sont deux hommes par cent sur la totalitédes habitants : mais plus de la moitié d'entre eux se trouvent aans le royaume de Naf)lesetdans les Etats du Pape ; le reste de 'Italie ne suppose qu'un soixanre-auinzième ou environ île sujets voués à la religion.
« Il faut observer que l'Italie a peu de grandes villes qui absorbent la population; elle n'entretient point d'armées ni de marine militaire. Un climat doux et un sol fertile » en diminuant les besoins , augmentent les subsistances.
« Les calculs faits sous l'administration do H. Necker ont porté la population de la France à vingt-trois millions cinq cent mille habitants; en y supposant deux cent mille célibataires religieux , comme l'ont fait les plus grands exagérateurs , c'est moins d'un centième de la nation.
« 11 y a plus : sur le total de six millions et plus de deux cent mille femmes propres au mariage , il y en a un million et quarante
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mille qui ne sont point mariées» et on ne peut compter que soixante et dix mille religieuses, c'est le quinzième des femmes célibataires. Sur la totalité des hommes , on doit eo comi^ler au moins un million qui paurraientôtre mariés et qui ne le sont pas; sur oe million il n'y en a qu'environ cent trente mille ecclésiastiques ou religieux, ce n'est que le dixième.
a Rendez au monde, continue l'auteur, tous les hommes enfermés dans les monasières, ce sera soixante mille célibataires de moins sur un million; Mais tous n'auront pas les facultés, le^enchant^ la fortune, la vocation, nécessaires au lien conjugal. Les cadets de famille, les vieillards , les infirmes, ceux qui préféreront la liberté et l'indépendance du célibat au joug du mariage , «te, sont à retrancher , et c'est au moins nne moitié. Vous gagnerez donc , sur un million d'habitants» environ trente mille sujets, sur lesquels la mbi^t, la pauvreté, l'abstinence forcée , prendront leurs tributs: voilà à quoi ^e réduisent les romanesques visions des déolamateurs. ^^
« La seule capitale renferme plus de domestiques qu'il n'y a de religieux dans tout le royaume , le nombre de ces esclaves du luxe , dans toute la France» est un douzième 4e là population. Aux serviteurs, le mariage est intordit comme nuisible à l'intérêt des maîtres ; dans les femmes , on tolère le lii)ertiDaKe , et non la fécondité légitime. Le eélibat forcé des domestiques est un foyer •de désordres , celui des ecclésiastiques est •contraint dans ses penchants par la sainteté de son institut, par la crainte de la honte , par l'honneur du corps; un religieux a devant lui dix exemples de vertus {)Our un de dépravation.
« Deux cent cinquante mille soldats ou matelots sont enlevés sur la population » et l'on choisit les individus les plus capables -des services civils. La débauche , les maladies honteuses^ empoisonnent les armées^ 4andis que la désertion les diminue.
« Comptez les mendiants , les employés des fermes, les rentiers, les journaliers, la iiuée des gens de lettres , mais surtout les philosophes : Tesprit philosophique » mii n'est autre chose que l'esprit d égoïsme , mt toujours antipathique du mariage. Voyez nos mœurs, nos capitales, nos ménages ; observez le luxe dans ses gigantesques pro- Urès , le concubinage impossible à réprimer, la puissance maritale et paternelle ae jour en jour plus relâchée et plus insupportable, le ton et la conduite des femmes ; flattezvous ensuite que la propagation de l'espèce va couvrir la terre, lorsque cinquante mille moines auront renoncé au vœu du célibat.
« Il existe en France plus de prostituées que de religieuses; lesquelles sont les plus funestes à la population? Le nombre des enfants trouvés augmente chaque jour d'une manière effrayante^
« L'auteur des Recherches philosophiques sur le célibat s'écrie : « Voyez les £tals % protestants f ils fourmillent de bras, et la
«catholicité de déserts. » Vingt aulrcs oui fait cette comparaison.
« .Mais en Suisse, le plus peuplé des cantons. €Nlt celui de Soleure^ et il est catholi- 3ue ; il il des ecclésiastiques, des moines et es religfeoses. Si la Sicile est pleine <.e masures, c*est l'effet du gouvernement féodal, le plus atroce et le plus destructeur qu'ait inventé l'usurpation. Les Pays-Bas catholiques , les riches républiques d'Italie » étaient- elles dépeuplées dans le xr* et le xvr siècle? Avaient- elles moins de prospérité que la Hollande? La Prusse est-elle plus féconde en habitants que les contrées catholiques, et la Suède que la Lombardie? La fertilité du sol » la position topographique et le gouvernement , ont une tout autre force que les couvents.
« Réformer et non pas détruire , telle doit être la maxime qui spécule en politique. Changez des asiles inutiles en hospices de la pauvreté , de rflee , de la douleur, du repentir et de l'abnégation, la société pourra y gagner , mais non sa population. L amour au paradoxe n'inspire point cette opinion: quand on se défend avec des chiffres, on ne peut guère être soupçonné d*imposture.
« Il nous parait que cet auteur ne craint
Sas d'être réfuté ; s il se trompe, il est trèSr prepos de démontrer son erreur.
« L'auteur de l'article Ctf(t6o/, dans le Dioiionnatre'de Jurisprudence^ a copié les diatribes de l'abbé de Saint-Pierre, placées dans l'ancienne Encyclopédie, et il y a joint ne que les protestants ont dit dans celle d*Tverdun. Nous né pouvons nous dispenser de relever quelques-unes des contradictions de cet article.
« Après avoir soutenu que le célibat était prosent chez les Juifs en vertu de la préten* due loi : Croisses et multiplieMf on nous assure qu'Elie, Elisée, Daniel et ses kois compagnons, vécurent dans la continence.
VcHla dc>nc des prophètes, des amis de Dieu, qui ont violé publiquement la loi de Dieu
Î>ortée dès la création. L'on nous vante Us ois que les Grecs et les Romains avaient faites contre le célibat, l'espèce d'iufamio dont ils ravalent noté, les privilèges qu*iU accordaient aux personnes mariées ; cependant l'on nous fait observer que tous les peuples ont attaché une idée de sainteté et de perfection à la continence observée par motif de relieion; il n'est donc pas vrai que toute espèce dfe célibat ait été notée d'infamie. D'un côté l'on dit qu'il n'y a guère d'hommes à qui le célibat ne soit difficile à observer, que les célibataires doivent être tristes et mélancoliques; de l'autre on cite uneharan-gue de Metellus Numidius, adressée au peuple Romain, dans laquelle il avOue que c'est un malheur de ne pouvoir se nas.er des femmes, que la nature a établi quon ne peut guère vivre heureux avec elles. Pour être heureux, il faudrait donc n'être ni marié, ni célibataire. Un de ces oracles dit que, dans le christianisme, la lot du célibat pour les ecclésiastiques est aussi ancienne que l'Eglise, que Dieu l'a jugé yécessairti
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))our approcher plus dignement deses autels ; un autre prétend que le célibat n'était que de conseil, et que, malgré ce aa'eQ a pensé ie^concile de Trente, la question que nous examinons est pufrement jpoiitique. Dans la même page on lit ciu*en Occident le célibat était prescrit aux clercs, et qu'il était libre dans 1 Eglise latine; il faut donc que celleci ne soit pas la môme que TEglise d'Occident.
« Cec[ue disait Tabbé de Saint-Pierre, que les ministres protestants sont aussi respectés du peuple que les prêtres catholiques est absolument faux. Il est certain, par cent exemples, que les protestants sensés, même les souverains, ont toujours témoigné plus de respect pour les prêtres catholiques, dont ils connaissaient les mœurs, que pour leurs propres* ministres; on sait d'ailleurs qu'en Angleterre le bas clergé est très-méprisé. » (Londreêf 1. ii, p. 2ki.)
Nous n'avons sarde de bl&mer ce qui est dit dans cet article contre le célibat volontaire ou forcé des séculiers ; mais les moyens que l'on propose pour y remédier sont à peu près impraticables, et ceux que l'abbé de Saint-Pierre avait rêvés pour prévenir les inconvénients du mariage aes prêtres sont Absurdes
CELLULE. — Diminutif du mot celle»
qui a signifié autrefois un Heu fermé, et conséquemment un monastère. C'est une petite chambre habitée par un religieux ou par une religieuse, qui fait partie d'un couvent. Elle renferme qrdinairement un lit OU' un grabat, une chaise, une table, quelques images et quelques livres de piété : le reste serait superflu. Les premières habitations des moines d'Orient s'appelaient laures.
Un religieux qui sait s'occuper, dans sa cellule, à prier, h lire, à méditer, à écrire, à faire quelques ouvrages des mains, est plus heureux qu'un grand seigneur dans un vaste appartement. S'il lui arrive d'entrer dans un de ces palais qui renferment les chefscTœuvre des arts, et des meubles précieux, dont le maître ne se sert jamais, il peut dire, comme un ancien philosophe : Combien de choses dont Je n'at pas besoin!
Dans la Thébaïcfe il y avait trois déserts habités par les solitaires anachorètes : l'un des celluleSf l'autre de la montagne de
litrie, le troisième de Scété ; c'était le plus éloigné du centre de l'Egypte; il confinait la Libj^e. L'auteur de Vlmitation a dit : Cella bene custodita dulcessil.
CËNOBITË. — Religieux qui vit dans une communauté, sous une règle commune, avec d'autres religieux. Ce nom vient de xMvor, commun, et 6iof, vie. Un cénobite est ainsi distingué d'un ermite ou d'un anachorète qui vit dans la solitude.
L'abbé Piammon parle de trois espèces de moines qui se trouvaient en Egypte, dans la Thébaïde, savoir : les céfiobiteSf qui vivaient rassemblés en communauté; les anachorètes ^
?ui demeuraient seuls , et les sarcd^aites^ qui taieqt vagabonds ; ces derniers ont toujours
été regardés comme de faux moines. Il rap« porte au temps des apôtres l'institution des cénobites: c'est, selon lui, une imitation de la vie commune des fidèles de Jérusalem : mais ces fidèles étaient des gens mariés, qui n'avaient pas renoncé au monde. Saint Pacôme nasse pour le premier instituteur de la vie cénobitique, parce qu'il esttle premier qui ait fondé des communautés réglées.
Avant lui, les moines étaient anachorètes ou solitaires. On prétend cependant que saint Antoine avait nflti un monastère vingt ans plus tôt que saint Pacôme; mais celui-ci est le premier qui ait écrit une règle monas* tique. ^ r-
Dans le Code théodosien (I. n, tit. 30, />« appellat.f leg« 57), les cénobites sont appelés synobitcsj à la lettre, gens qui marchent ensemble, qui suivent le même chemin ; ce no sont donc pas les domestiques des moines» comme l'ont imaginé quelques glossateurs» mais les cénobites. (Bingham, Orig. eecl.f tom. III, 1. VII, c. 3, 1 3. ) • CEPARI (Virgile de^ Jésuite du commencement du xvir siècle, a laissé plusieurs Vies de saints très-estimées : nous signalons seulement, dans le but plus spécial que nous poursuivons, son opuscule de la Présence dé Dieu,
CESAIRE d'ARLBs (Saint), né en 470, près de Ch&lons-sur-Saône, se consacra k Dieu dans le monastère de Lérins. Ses austérités ayant altéré sa santé, on l'envoya k Arles pour la rétablir. Trois ans après il fut élevé, malgré lui, sur le siège épiscopal de cette ville. Il fonda, à Arles, un monastère de filles, et leur donna une règle adoptée de*»
Euis par plusieurs communautés reliKieuses. »ans son voyage qu'il fit à Rome, le Pape l'honora du patliumf et du titre de son vicaire dans les Gaules. Césaire présida le concile d'Agde en 506, .et le second concile d'Orange en 529. Il mourut en 5U, après avoir gouverné son diocèse en apôtre. Nous avons de lui des homélies et des traités de piété, qui ont été insérés avec ses autres ouvrages dans la Bibliothèque des Pères.
Sa. règle. — Un des plus anciens monuments de la vie ascétique en France, après les institutions de Cassien, est la règle que fit saint Césaire pour les religieuses d'Arles; elle fut depuis généralement adoptée, et en particulier par sainte Radegonde, pour son monastère de Sainte-Croix de Poitiers. C'est à elle-même et à ses religieuses que saint Césaire adresse cette règle devenue le modèle de tant d'autres. Nous lui conservons sa forme épisiolaire.
« Aux saintes et vénérables sœurs en Jésus-
Christ^ habitant le monastère que nous avons
fondé par l'inspiration et avec le secours de
Dieu^ Césaire^ évéque,
« Puisque le Seigneur nous a inspiré de fonder votre monastère, nous avons recueilli dans les écrits des anciens Pères les avis spirituels les plus propres à diriger votre vie. Par vos prières, attirez le Fils de Dieu dans vos &mes, afin que vous puissiez les observer et dire ; Nous avons trouvé celui
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que nos codurs chercliaîent. — Je demande h Dieu que vous soyez toujours du nombre de ces vierges sases qui attendent le Seigneur avec leurs lampes allumées, et j*cspère que vous prierez pour moi, qui ai tant travaillé pour élever votre monastère. — Les avis que je vous adresse sont extraits de toutes les règles en usage, où j'ai choisi ce qui m'a paru le mieux convenir à des vierges de tout âçe qui doivent vivre en communauté. Voici le point fondamental que vous devez toutes observer.
« Si une vierge quitte ses parents et renonce au monde pour entrer dans la sainte bergerie et échapper, avec l'aide de Dieu, à ]a dent des loups, elle doit prendre la résolution de n'en sortir jamais jusqu'à sa mort, et de ne pas même aller dans la basilique qui touche au monastère et qui a une porte extérieure. — On ne donnera l'habit de religion à une postulante qu'après des épreuves multipliées. On la mettra d'abord sous la conduite de l'une des plus anciennes religieuses pendant une année entière, et ce no sera ordinairement qu'après ce temps qu'elle
ftourra recevoir l'habit et être admise dans e dortoir des religieuses. La prieure pourra prolonger ou abréger le temps des épreuves en quelques circonstances particulières, suivant le degré de ferveur de la postulante. — Les femmes veuves ou les femmes mariées qui, du consentement de leurs maris, les
auilteraient pour entrer dans le monastère, erront donner ou vendre leurs biens et se débarrasser de toutes leurs affaires temporelles suivant cette parole dUiSeigneur : Si iu veux éire parfait^ va et vend$ tout ce que iu postides. Celui'qui ne quiUe pas tout pour me suivre^ ne pmt être mon disciple. Je vous parle ainsi, vénérables filles, parce que les religieuses qui posséderont quelque bien ne posséderont jamais la perfection. Ainsi, les vierges elles-mêmes» qui ne renonceront pas à leurs biens, ne pourront être reçues parmi vous. On ne leur donnera l'habit qu après qu'elles seront entièrement débarrassées dés soins du monde.
« Celles qui auraient leurs parents et ne posséderaient pas encore leurs biens, ou qui seraient mineures, devront faire un acte de vente ou de donation qui aura son effet au moment où elles entreront en possession de leiirs biens ou dans leur flge de majorité.
a Aucune religieuse n'aura de servante, pas même J'abbesse. Les plus jeunes lui rendront les seivLces dont elle pourrait avoir besoin. On ne recevra pas dans le monastère d'enfant au-dessous de six ou sept ans, et on ne prendra en pension aucune fille, soit noble, soit plébéienne, pour en faire l'éducation. — Personne n'aura le choix do son ouvrage. Chaque religieuse fera cequ'ordonnera l'abbesse; aucune n'aura ni cnambre à part, ni meuble fermant à clef. Toutes coucheront dans un même dortoir, en des lits séparés; les anciennes et les malades auront seules une salle particulière.
« Jamais on ne doit parler à haute voix, et pendant la psalmodie il no faut ni parler
ni travailler. — Co)le qui» au signal donné, ne se rendra pas avec empressement à l'office ou àUouvrage, sera fortement réprimandée; si elle ne se corrige pas après deux ou trois avertissements, erie sera privée de la table commune et excommuniée. » On appelait excommunication, dans les monastères, l'exclusion des prières communes.
« Une religieuse qui sera réprimandée devra écouter, sans repondre, les avertisse-? ments qu'on lui donnera. Celle qui refusera de se soumettre à la correction, sera privée de la communion de la table ou de la prière, suivant la gravité de la faute. — Les religieuses chargées de la cuisine auront à leur repas un peu plus de vin que les autres. Toutes seront chargées alternativement de la Caire et de remplir tous les autres offices domestiques. La mère et la prieure en sont seules exemptes. — Pendant les veilles on s'occupera à faire des ouvrages qui'éloigneront le sommeil» et ne pourront distraire de l'attention qu'on devra apporter à la lecture. Si une religieuse s'endort, elle sera condamnée à se tenir debout tandis que les autres seront assises.
« Toutes recevront humblement la t&che qui leur sera donnée pour leur journée et raccompliront du mieux possible. Personne ne fera rien pour soi et ne possédera rien en propre, ni vêlement, ni autres choses. — Après Dieu, c'est à la mère qu'il faut obéir ; on doit aussi se soumettre a la prieure. — A table, on écoutera attentivement la lecture, et on continuera à la méditer du fond de a<4X cœur quand elle est terminée. On demandatâ par signes les choses nécessaires à celle qiÉi servira la table; il faut songer à écouter la parole de Dieu tandis que le corps prend sa nourriture. — Toutes les religieuses apprendront à lire. En tout temps, les deux Premières heures du jour seront consacrées la lecture; le reste du jour, au travail et à la prière. Depuis la deuxième heure jusqu'à la troisième ou tierce , une sœur lira k haute voix pendant que les autres travailleront. Durant le temps qu'on ne fera pas de lecture, on méditera intérieurement la parole de Dieu, et on parlera seulement lorsqu'on ne pourra s'en dispenser.
« Celles qui possédaient quelque chose dans le monde l'offriront humblement à la mère pour la communauté; celles qui n'avaient rien ne chercheront pas à acquérir dans le monastère ce qu'elles ne possédaient pas dans le monde. Celles qui étaient riches ne mépriseront pas leurs sœurs qui étaient pauvres. A quoi leur servirait-il d'avoir quitté leurs richesses si elles avaient gardé ItMir orgueil? Vivez toutes ensemble daoJ l'union et la concorde, et respectez mutuellement en vous le Dieu dont vous avez mérité d'être les temples.
(K Quand vous chantez des psaumes et des hymnes, que vos cœurs s'unissent h vos voix. Quand vous travaillez, ayez toujours dans l'esprit quelques passages des saintes Ecritures. — Vous aurez soin de bien trai ter les malades, afin qu'elles se rétablissent
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promptement, et puissent reprendre leurs absiinences accoutumées. On leur donnera t )iit ce qui leur sera nécessaire, et comme c*esl rordinafre de n'avoir pas de bon Tin pour la comamnauté, Tabbesse aura soin d'en avoir de meilleur pour les malades et ceDes qui auraient une santé délicate. — Votre vêtement n'aura rien de remarquable. Vous ne devez pas chercher à plaire par vos brihits, mais par vos vertus, ce qui convient mieux h votre profession^ Les vêtements seront confectionnés dans la communauté.
Ils seront simples et honnêtes; ils ne seront ni noirs ni d'une couleur éclatante» mais de laine blanche.
« Comme la mère du monastère doit prendre soin du spirituel, avoir des rapports avec les personnes du dehors, tenir la correspondance et surveiller le temporel, la prieure aura la surveillance du vestiaire, et aura soin qully ait.toujours des vêtements pour les sœurs qui en auraient besoin. — Vous n'userez, jamais d^argenterie, et il n*y en aura dans le monastère que peur le ministère (le l'oratoire. Les ornements de l'oratoire seront en laine. On n'y mettra ni tableaux, ni fleurs, parce qu'il ne doit rien y avoir dans le monastère qui puisse flatter les re^ gards. — Si on fait pour l'oratoire quelque (iréseni dbni Tusage est prohibé, on le vendra. et on le mettra dans- la basilique de Sainte-Marie.
« Ayez toutes beaucoup de pudeur et de réserve dans vos regards. Si vous remarquez un peu de légèreté en quelqu'une de vos «œurs,, reprenez-la secrètement. Si elle méprise votre avertissement, dites-le h la mère, et rie pensez pas être malveillante quand TOUS agissez avec une intention droite. V^ous seriez coupables, si, par votre silence, vous laissiez, périr une de vos^ sœurs que la correction pouvait sauver. — Si une sœur, ce au'è Dieu ne plaise 1 était tellement avancée ans le mal qu*%lle reçut en oachelte des lettres ou.de petits présents, onulevrait user fi'indulgence et prier pour elle, si elle avouait sa faute avec candeur; mais elle devrait êire sévèrement punie, si elle la niait, quoiqu'elle fût convaincue.
« On punira de la même manière celle qui fera des présents ou écrira des lettres ; seulement, si une religieuse, par affection pour ses parents, voulaitteurenvoyerdeseulogi es, elle en demanderait la permission à la mère, et, si elle l'obtenait, 'elle les ferait remettre par les portières. — Si une des sœurs commettait un vol ou se laissait aller h des injures, elle devrait recevoir la discipline en présence de toute la communauté. — Une religieuse, qui aura mérité d'être excommuniée et séparée de la communauté, restera dans le lieu que l'abbcsse lui aura désigné, jusqu*à ce qu'elle ait demandé pardon de sa taute.
tf Avant tout, et pour conserver intacte voire réputation, que jamais aucun homme n entre dans rintérieiir du monastère ou (i/i is Toraloirc, excepté les évoques, le pror v.seur de la couununaulé, un prêtre, un
diacre^ unsous-diacreet nnontlènxleeteurfr tous recommandables par leor ige et par letirs vertus, et qui n'y entreront que pour célébrer la messe. Les ouvriers ne seront admis qu'accompagnés du proviseur, et' encore iaudra-t-il que la mère Tait su d'avance et Tait permis. Le proviseur, ini-mèine« n'entrera jamais dans le monastère que dans les cas indispensables, et encore sera-t-il toujours accompagné de l'abbesse et d'une autre sœur des plus respectables. — Les> dames du monde, les^ ieunes personnes ou autres femmes ayant Tnabit laïque ne pourront non plus y être admises.
«r L'abbesse elle-même ne pourra aller au* parloir sans être accompagnée de deux ou trois sœurs. Les évêques, les abbés et au-* très religieux recommandables par le«r sainteté, seront admis dans l'oratoire poar y prier, s*ils le demandent. — La porte du monastère devra être ouverte à certaines heures convenables, aux personnes qui toudraient rendre aux religieuses leurs devoirs de politesse. — Jamais, ni dans^ le monastère, tii dehors vous ne donnerez de repas aux évêques, aux abbés, aux moines, aux clercs» aux laïques, a uxfemmes portant l'habit séculier, ni même, au proviseur. Seulement, vous pourrez admettre à votre table, et encore très-rarement^ les religieuses de la cité qui auront une grande réputation de vertu et honoreront votre monastère. Si cependant une femme venait de loin pour voir sa fille dans la communauté, on pourrait l'inviter à partager le repas des sœurs, si elle était pieuse et si Tabbesse y consentait.
« Si on vient rendre visite à Tune dessœurs, on lui permettra d'aller au parloir, accompagnée de l'une des plus anciennes religieuses. — On ne fera pas d'aumônes
Îuôtidiennes à la- porte du monastère; si! ieu vous donne la faculté de secourir les pauvres, l'abbesse chargera le proviseur des aumônes du monastère. »
S. Césaire termine sa règle par ces naroles: « Nous vous avions composé une règle dès. la fondation de votre monastère, et nous avons été obligé plusieurs fois de la modifier. Hais après avoir fait l'expérience de ce gué vous pouviez faire, nous avons fixé au* jourd'bui définitivement ce que nous avons cru. possible, raisonnable, utile à votre sanctification. Nous avons tellement adouci cette règle, que nous vous croyons capables,, avec le secours de DJeu, de l'accomplir parfaitement. Nous vousconjurons, en présence de Dieu et de ses anges, de n'y jamais rien changer. »
Après avoir composé cette rèçle, Césaire l'envoya au Pape Uormisdas qui l'approuva.
CHAIR (Mouvement de la). — Voy. Appétits, Mortification.
CHAMPION (Pierre), Jésuite, né à Avranches, en^ Normandie, le 19 octobre 1631, entra dans la société à l'âge de vingt ans, et y professa les humanités. 11 [artit ensuite pour les missions d'Amérique, puis revint en France et mourut à Nantes le 28 juin 1701, Ses ouvrages ascétiques sont : V La vie et la
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aoctrine spiriluelle du i*. Louis Lallemand, 4ésfiiJe. Paris, 169i» in-12. ; — 2*Io vie de$ fondateurs de retraites^ etc. Nantes, 1696, in-12. — Il a en outre publié les Lettres spirituelles et les Dialogues du P. Surin. {Voir ce nom.)
CHAPELETS. — Ce sont plusieurs grains attachés les uns aux autres et qui servent à compter les pater et les ave qu on récite en l'honneur de Dieu ou de la sainte Vierge.
Dans la basse latinité, ils ont été nommés capillinaf et chez les Italiens corona; ils contiennent cinq dizaines de grains et les rosaires en ont quinze. L*usage de réciter le chanelet n'est pas fort ancien. Quelques-uns le font remontera Pierre l'Ermite; le rosaire fut institué par saint Dominique.
Il y a un chapelet du Sauveur composé de trente-trois grains, à l'honneur des trentetrois ans que Notre-Seigneur a passé sur la terre; il a été imaginé par le P. Michel, de l'ordre des Camaldules. Ces divers instruments de dévotion ont été mis en usage afin qu'aucun travail de mémoire n'empêche les affections du cœur de monter vers Dieu avec la prière vocale.
CHAPITRE. — Un moyen qui contribue puissamment au bien de la vie religieuse et a la conservation de la discipline dans les monastères, c'est la célébration des chapitres. Là s'assemblent les supérieurs avec les religieux députés par les communautés, pour régler, corriger, modifier, décider tout ce qui peut concourir à l'avantage de la ▼ie monastique et à la conservation de la discipline régulière. C'est dans ces chapitres que les fautes commises contre ta règle Bont punies par des peines régulières; que les supérieurs rendent compte de leur administration, et reçoivent une nouvelle institution ou sont maintenus dans leur charge ; c'est là encore que sont discutés, examinés €t éclaircis les points douteux de la règle. On comprend donc combien les chapitres sont utiles au bien de la vie monastique. Aussi leur institution date-t-elle de l'institulion môme des monastères. Saint Pacôme, qui avait fondé plusieurs communautés, réunissait chaque année les abbés et les supérieurs, traitait avec soin des affaires' iro- (>ortantes de l'ordre, rétablissait la paix et 'union, quand elles étaient altérées; nommail des supérieurs pour maintenir la paix dans les monastères, etc., ainsi qu'on peut en juger par sa Rigle, ch. S7. Le concile de Latran, de l'an 1215, ordonne de célébrer ces chapitres tous les quatre ans. Benoit Xll prescrit également, en 1336, la tenue des chapitres généraux, provinciaux et particuliers.
Les chapitres généraux sont ceux où s'assemblent les préfets de toutes les provinces, comme chez les Mendiants, et chez les religieux des ordres qui sont divisés en certaines congrégations. Les chapitres provinciaux, chez les Mendiants, sont ceux où se réunissent les pi^éfets des monastères
d'une province. Enfin les chapitres particuliers sont ceux qui ont lieu chaque semaine pour le bien de la disciplif]%:idans les monastères bien réglés. Quaor IP la manière dont ces chapitres doivent être célébrés, il faut suivre en cela les constitutions de chaque ordre; ce qui importe le plus, c'est que. ces réunions aient toujours pour but le bien^ seul de la religion.
CHAPPONEL D'ANTESCODRS (Raimond), chanoine régulier de Sainte-Geneviève, et prieur-curé de Sainl-Eloi de Roissy, s'est fait connaître par ses Recherches historiques sur Vordre canonique. On a de lui un ouvrage ascétique intitulé : Examen des voies inté" Heures, 1700, in-12. 11 y prémunit ses lecteurs contre les illusions des quiétisles. Sa mort est arrivée en 1700.
CHARITÉ. — La charité est une vertu ihéologique divinement infuse, par laquelle nous aimons Dieu pour lui-même et pardessus tout, et toutes les autres choses pour Dieu. 1* C'est une vertu; car la charité rend l'homme bon et ami de Dieu ; elle est, d'après saint Paul, la vertu la plus excellente de toutes, puisqu'elle arrive jusqu'à Dieu, et
Jfu'elle demeure en lui : Ces trois vertus, la oi, l'espérance et la charité demeurent à pré* sent; mais la charité est la plus excellents^ des trois (/ Cor. xiii, 13). — 2* Théologique divinement infuse, selon ces paroles : Vamour de Dieu a été répandu dans nos eaurs par te y Saint-Esprit qui nous a été donné ÇRom. V, 5). — 3* Pour lui'4néme, c'esl-à-dire, A. cause de ses perfections. — h* Et par-^sfi^^^ tout, c'est-à-dire au-dessus de toutes leè' choses créées.— 5* Et tout le reste pour Dienê^ «En effet, dit saint Augustin, nous aimoniÉ Dieu et le prochain; mais nous aimons. Dieu pour lui-même, el nous-mêmes et le prochain pour Dieu. »(L. vhi De Trin., c. 8.) f Ces deux amours, dit saint Grégoire le. Grand, sontdeux anneaux et une seulechalne, deux actions et une seule vertu, deux œu-». vres et une seule charité. » j^IUoral;, I. vu, c. 10.) Et assurément le sentiment qui nous fait aimer quelqu'un est identique à celui qui nous fait aimer son image.
Il y a diverses sortes de charité. Elle est ou habittMlle, et se définit r habitude infuse par elle-même des actes de charité, rendant capable d'une manière permanente de produire des actes de charité : ou actuelle, et se définit,, selon saint Augustin, le mouvement même cfe Vdme, pour jouir de Dieu à cause de lui-même,, el de soi-même et du prochain à cause deDieu; ou appréciative; c'est celle qui fait préférer Dieu à toutes les créatures; ou intensive ;^ c'est celle qui non-seulement aime Dieu par dessus tout, mais de plus produit pour iuîp même certain» dearés ae ferveur, par un vif si puissant effort au cœur et de la tolonté. La charité est encore affective, quand elle ne réside que dans le cœur, et effective quand elle se manifeste par des œuvres. Il est encore une autre division vulgaire, que nous croyons devoir mentionner ici. Quand elle se rapporte à Dieu, la charité s'appelle chthrite envers Dieu; et quand elle regarde lepro»-
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chain, charité envers le prochain : toutefois ces deux vertus n*en font qa*uney comme dit saint Thomas (2-3« q. 25, a. 1), puisqu'elles n'ont qu'un seul et même motii, qui est Dieu,
C'est Dieu qui est Vobjet matériel premier de la charité, selon ces paroles : Vous aimerez le Seigneur votre Dieu^'voilà le premier et le plus grand commandement (Matth.xxu); l'obiet matériel secondaire, c'ost nous-môme^' et noire prochain. Car c'est le propre de l'amitié parfaite de ne pas aimer seulement les personnes avec lesquelles on est en commerce d'amitié, mais aussi celles qui sont liées avec nos amis. Or les créatures intellectuelles, capables de la béatitude, sont, pour ainsi dire, en relations intimes avec Dieu. Vobjet formel et le motif, c'est la bonté divine, en tant qu'aimable en elle-même et pour elle-même. De là nous voyons que ramour de charité diffère de Tamour de concupiscence, en ce qu*ils ont un motif différent. La charité est supérieure à toutes les autres vertus; elle peut toujours s'accroître, et l'acte de charité nous est de grave obli- Kation. Saint Thomas même enseigne (2 2, c|. 2^, a. 8) que la charité neut être )nrfait6 en cette vi<s soit alors que *homme met tous ses soins à ne s'occuper que de Dieu et des choses divines, en négligeant tout le reste, autant que le comportent les besoins de cette vie; cette perfection n'est pas commune è tous ceux qui ont la charité; soit clora qu*il place hamtuellement son cœur tout entier en Dieu, de manière à n'avoir aucune pensée, aucun vouloir contraire à l'amour divin : cette 'perfeciioa convient à tous ceux qtii ont la charité.
Saint Thomas, saint Bernard et saint Bonaventure nous donnent les différents degrés de la charité envers Dieu. 1* Languir utilement : Je languis d'amour ICant. ii, 5) ; 2° Chercher Dieu sans cesse : Cherchez leSei-gneur et fortifiez-vous {Ps, civ, 4); 3" agir sans relâche : Jacob servit pour Racheta et tout ce temps lui paraissait peu de chose ^ à cause de la granaeur de son amour ( Gen* XXIX, 20). ^° Tout supporter avec un courage infatigable : Heureux ceux qui souffrent Sersécution pour la justice, [Matth, v, 10). ° Désirer av^c impatience : Mon âme désire d'entrer dans la maison du Seigneur ^ et elle est presque en défaillance (Ps, lxxxiii, 3). 6° Courir avec empressement : J'ai couru dans la voie de vos commandements^ lorsque vous avez élargi mon cœur (Ps, cxvni, 32) ; 7° Montrer une énergie pleine d*audace : Qu*j^ a-t-il pour moi dans le ciel? et que désiré-je sur la terre, sinon vous, mon Dieu I Ma chair et mon cœur ont été dans la défaillance, ô Dieu ! qui êtes le Dieu de mon vœur et mon partage pour toute V éternité ( Ps, Lxxii, 25 et 26). 8° Lier cet amour par des liens indissolubles : Jésus-Christ est toute ma vie {Phil, i, 21) ; 9* Brûler d'une douce ardeur : Mon cœur s'est échauffé au dedans de moi (Ps, xxxviii, k) ; i(X" Une ressemblance complète avec Dieu, autant
du moins qu'il est permis à la créature icibas : C*est ainsi que vous deviendrez participants de la nature divine (II Petr. i, h). C'est par ces différents degrés que l'homme devient le principe des opérations surnaturelles et moralement parfaites, en raison desquelles il est assimilé à la manière surnaturelle d'agir de la nature divine, et il se détourne des œuvres de concupiscence et de corruption.
1° L'exercice de la charité envers Dieu est un des meilleurs moyens d'avancer dans la perfection. On le prouve : !• par l'Ecriture sainte, qui fait surtout consister la perfection chrétienne, dans la charité. Et au-dessus de tout cela (c'est-à-dire, des autres vertus, que TApôtre venait de recommander), ayez la charité, qui est le lien de la perfection (Coloss, m, li). Voici le premier et le plus grand commandement : Vou9 aimerez le Seigneur votre Dieu de tout votre cœur, de toute votre âme et de tout votre esprit {Matth. XXII, 37). Enfin, c'est par la charité que Dieu habite en nous : Dieu est la charité^ et celui qui demeure dans la charité demeure en Dieu et Dieu en lui (/ Joan. iv, 16). La charité est donc absolument nécessaire pour Tavancement spirituel*
2° Par les saints Pères. «Comme la capidité est ia racine de tous les roaux» de même la charité est la racine de tous les biens. » (S. AceusTiif, serm. 39, ih Temp,) — « Notre cœur est Tautel de Dieu , sur lequel nous devons toujours entreteniir une llamme ardente ; car il est nécessaire d'allumer sans cesse à ce feu la flamme de la charité pour le Seigneur. » (S. GftÉGoimB, 1. XXXIV Mor. , c. 7.) — « Dieu veut que nous le craignions comme notre Seigneur» que nous Knonorions comme notre Père^ que nous l'aimions comme notre époux.
Parmi ces obligations, quelle est la plus importante? C'est l'amour A Dieu seul
l'honneur et la gloire ; mais Dieu n'acce(htera ni l'un ni l'autre, s'ils ne se sont rendus agréables par le miel de l'amour. » (S. Bbrnabd, serm. 83, in Cant,)
3^ Par la raison. D'abord la perfectiiiD consiste principalement dans la charité envers Dieu, et cette charité, qui forme le plus grand précepte, est la reine de toutes les autres vertus. Ensuite sans elle nous ne pouvons rien, pas mê:^e acquérir le moindre mérite pour la vie éternelle. Car, qiuznd même je parlerais le langage des hommes et des anges,.,, si je n'at pas la charité ^ tout cela m est inutile, [ICor. xiii, 1.) Enfin parmi toutes les vertus, la charité est celle qui se rapporte plus parfaitement à Dieu: elle réside et repose en lui.
Los .saints Pères et les écrivains ascétiques nous indiquent \gs^ différents jnotifs a*aimer Dieu, tirés de la souveraine bonté de Dieu , de l'amour qu'il nous porte, des bienfaits de la création, de l'incarnation et de la rédemption, de notre conservation et de notre gloire future, etc. Ou les trouve
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dans <iaint Augustin, dans saint Thomas , ht^\n{ Bonaventure et saint François.
Nous avons dit qu'il fout aimer Dieu apprécialivement par-dessus tout. Puisqu'il est aimable par-dessus tout, quoi de plus raisonnable de Testimer plus que toute chose et de lui être si fermement attachés, non-seulement d'esprit ou spéculativement, mais aussi de cœur ou pratiquement, que nous soyons prêts à tout perdre plutôt que son amitié? Car c'est lace qu'exige denous l*amour de tout notre cœur. Le Catéchisme romain dit que ramour de Dieu doit être préféré à toute chose ^ à tel point quil n'est pas permis de pécher, même pour sauver sa vie» Cest là la contrition efficace et véritable (Depœnit, c.5]. Aussi ne faut-il pas écouter les théologiens de Louvain et quelques Français modernes^ qui prétendent qu'>>ne certaine intensité d'amour déterminée, outre la perfection appréciati ve, est nécessai re pour la contrition parfaite. C'est tout au plus si l'on peut admettre quelque intensité indéterminée dans c|ueique moindre degré, pour que la contrition soit appréciativement efficace ; quoique la ferveur et l'intensité de l'amour devenant de plus en plus vive soit d'une très-grande utilité pour la perfection. Or, l'amour de Dieu, ainsi appréciativement parfait» doit renfermer la volonté eflicaGe d*observer tous les préceptes divins : Celui-là nCaime oui garde mes commandements et qui les o65frve(/oayi.xiy9 21}; volonté non pas euicace etfectivement, soit Qu'elle agisse ou qu'elle commande, de manière gue toute action s'accomplisse en effet; mais efficace affectiveinent,c*est-è-dire, actuellement déterminée à remplir tous les préceptes dont l'observation se présentera» et par suite de cette détermination habituelle, rtfusant son consentement à tout grave péché. C'est ce que doit nous
Srocurer la considération de la grandeur de lieu, Taifermissementde notre espérance en Dieu, d'humbles prières, la mortiflcation et l'abnégation de soi-même. Bien qu'il soit louable pour les flmes parfaites de descen* dre à un cas particulier, comme de souffrir plutôt le martyre que de pécher, ce qui indique le plus parfait amour ne Dieu, cependant pour les faibles, dit saint Thomas {Quodlib. I, c. ^), cette application particulière de l'amour a quelque chose de difficile qui n'est ni nécessiati^ ni convenable ; à moins que, comme.le remarque Louis Dupont ( t. 1 Christ, perf.^ c. 3), il ne s'agisse de tentations sur des choses qui se présentent fréquemment et qui ont été antérieurement pour nous une cause de chute. Si alors le tentateur présente à notre esprit des cas extraordinaires et excessivement difficiles, il suffit en général de prendre la résolution d'être ûdèle à Dieu, avec sa grâce, en toute circonstance, et de mépriser ainsi leâ menaces de notre ennemi furieux.
Concluons de là qu'il peut bien se faire que l'amour de Dieu soit efficace affectivemeiil sans l'être effectivemeni, parce que celui qui possède f maintenant un amour affectif, peut bientôt, par suite de la fragilité
humaine, manquer à cet amour, et h son ctfet qui consiste dans l'observation des commandements. De sorte que, outre la grâce requise pour posséder l'anïourde Dieu par-dessus tout, il faut une nouvelle gnice requise pour persévérer longtemps, sans commettre de faute grave. Toulerois tomber bientôt dans le péché mortel, ou y retomber fréquemment, est une marque que l'acte d'amour n'a pas élé assnz alfeclivement efficace, et gue même il a manqué tout h fait; car il n est pas naturel de voir le cœur de l'homme passer si facilement d'une extrémité h l'autre, de la plus profonde vénération pour Dieu au mépris de Dieu pour les choses les plus viles.
Les actes d'amour de Dieu sont : !• de se réjouir de tout son cœur de ce que Dieu est Dieu et tout notre bien, et de souhaiter qu'il soit reconnu, aimé, loué, adoré par toutes les créatures, et que sa volonté soit faite et glorifiée, parce qu'il est Dieu et qu'il est digne de tout amour. 2** De produire trèssouvent un acte d'amour de Dieu. 3^ De faire présider l'amour de Dieu h tous les mouvements et les battements de LOtre cœur, à tous nos pas, toutes nos pensées, nos paroles, nos actions et nos œuvres, de manière à ne rechercher en toute chose que la gloire de Dieu, que sa volonté et sou amour, k"" Do chercher è faire connaître» aimer, et glorifier Dieu de tout le monde, et à faire accomplir sa volonté en toute chose. 5*" De s'offrir tout entier à Dieu, de lui sacrifier sa vie et de verser tout son sang pour son amour. 6'* D'avoir toujours Dieu présent è l'esprit, de vivre, de s'entretenir avec lui, de s'unir à lui, de le louer, de s'humilier soi-même, de. lui rendre grâces, de le bénir, de l'adorer, de se résigner tout à fait à sa volonté, et d'accepter avec reconnaissance tout de sa main. T De désirer souvent de jouir de Dieu dans la ce- Jêste patrie.
Ici se placent naturellement les erreurs du molinoêisme et du quiétisme, dont on trouvera l'exposition à chacun de ces articles. Nous y renvoyons le lecteur.
Le désir de jouir de Dieu est-il un acte de charité? Oui, quand il tend à jouir de Dieu pour la gloire de Dieu même. C'est bien plus, un acte de charité parfaite, parce que la jouissance de Dieu est la consommation de la charité. C'est pour cela que saint Augustin définit la charité tin mouvement de Vàme à jouir de Dieu pour lui-même. De même c'est un acte de charité que de chérir la bouté divine , comme nous donnant les moyens d'accomplir la volonté de Dieu et de parvenir à notre fin dernière. En effet, c'est chérir Dieu à cause des bienfaits qu'il nous accorde, mais en ne considérant ces bienfaits que comme la communication de la bonté de Dieu; c'est enfin chérir la bonté de celui qui nous donne ses faveurs.
La charité héroïque envers Dieu se reconnaît, selon Benoît XIV (De serv. Dei heatif. I. m, c. 23), par les actes extérieurs suivants : le zèle du culte et do l'honneur
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dîvifN le (l«'8ir de mourir pour élre entièrement réuni à Dieu, la joie intérieure manifestée eilérieurement quand on parle de Dîeu, la paix dans les adversités, la joie quand il arrÎTe de souffrir quelque chose pour Dieu : aussi saint Maxime loue la charité de saint PierrOf wnree que^ placé sur te navire^ il considère le Seigneur^ H eonduii par ion amour ^ deicend dane la mer. (Hom. %.] Sainte Agnès répondit à un jeune homme qui l'aimait eperdument : Retirez-vous de moi.. ^ je ne puii abandonner celui auquel je suis unie par les liens de la charité. Saint Jérôme nous propose un noble exemple d*amour de Dieu par-dessus tout, quana il nous montre sainte Paula sortant de la fille pour aller visiter les lieux saints, et méprisant l'amour de ses enfants à cause de son vif amour pour Dieu, (Ep. ad Ëustoch.) Siint Laurent disait
au tyran : Vous perdez votre temps , vos
flammes ne pourront vaincre la flamme de la charité de Jésus-Christ. (Saint Léon, 5frm. de saint Laur.) Quand ces actes sont produits fréquemment, d'une manière prompte et empressée, avec joie dans les difficultés, au péril de la rie ou des richess(*s, ils dénotent une charité héroïque, ainsi que le montre Laurœa (m m, t. Il, d. 32 }, et procèdent du don do sagesse. La charité se reconnaît encore par la tension continuelle de Tesprit en Dieu, par de fréquents entretiens sur Dieu, par une considération continuelle de la bonté divine et des mj^stères de notre religion, surtout de la passion du Seigneur, par les méditations en vue d*exciter Tamour de Dieu, par un grand déplaisir jd^ Tabsence dé Jésus-Christ, par une observation très-exacte de ses préceptes et de ses conseils, par les extases, les ravissements, et les autres signes extérieurs au moyen desquels Dieu daigne manifester panois la charité intérieure de ses serviteurs.
Puisque la charité envers Dieu est absolument nécessaire pour notre avancement spirituel, et que Dieu par lui-même est infiniment aimable , aimons-le donc autant nu'il nous est possible, efforçons-nous de 1 aimer de tout notre cœur et d'un amour infini. En effet, comme dit saint Thomas : « Malgré tous vos efforts, vous ne pourrez jamais Ty renfermer, parce qu'il est plus grand que tout votre cœur. » (m Matth, xxii.) « Voulez-vous apprendre de moi, dit saint Bernard , pourquoi et comment on doit aimPT Dieu ? Voici ma réponse : la cause de Tamour de Dieu, c'est Dieu ; la manière de l'aimer, c'est de l'aimer sans mesure. » (7r. de dilig. Deo^ c. 1.) « L'épouse court avec empressement, attirée par l'odeur de Tos (larfums, elle aime avec ardeur, et semble encore ne pas rendre assez d'amour pour celui qu'elle reçoit, môme lorsqu'elle s'est livrée tout entière à l'amour.... Et en effet, comment reconnaître un amour si grand et si précieux? » ( /frtd., c. h. ) Concluons donc avec saint Thomas «le Villeneuve : « Seigneur, vous m'avez accordé le don de votre amour, accordez-moi de pouvoir m'ac-
ouitter envers vous \ car si je ne suis pas digne de vous aimer, vous êtes. Seigneur, bien digne d'être aimé de moi... Je tous chérirai donc de toute manière, car ce que vous avez fait pour moi est sans mesure.... Il n'est pas bien grand, l'amour qui met une mesure dans son action ou qui cherche à trouver la mesure qu'il y doit mettre. Car la mesure de lamour est do faire tout sans mesure, et sa raison de n'en examiner aucune. L'amour spirituel n'a ni loi, ni raison, ni mesure; il est lui-même la loi, la mesure et la raison sunérieure. »(Sfriti. de S. Magdal. )
La même vertu théologique de charité, qui mène à l'amour de Dieu, conduit aussi à Famour du prochain; car il est dit : Nous avons reçu de Dieu ce précepte que celui qui aime Dieu^ aime aussi son frère (/. Joan it, ai ). Quant h la raison et a la manière d'aimer le prochain, saint Thomas nous les enseigne. (2-2, p. Uk, c. 7.) Laraison de l'aimer, c'est que nous derons aimer les autres avec charité, parce qu'ils sont nos proches, en tant qu'ils sont comme nous l'image na* turelle de Dieu et aptes à sa gloire. La manière est que nous devons aimer notre prochain pour Dieu, comme nous deTons nous aimer nous-mêmes pour Dieu; que nous ne derons nous réjouir que du bien et jamais du mal du prochain, et cela» non pour notre utilité ou notre plaisir, mais avec le même sentiment qui nous fait désirer le bien pour nous-mêmes : cet amour du prochain doit même s'étendre jusque nos ennemis.
C'est par la même espèce de charité qn*on aime Dieu et le prochain. Dieu pour luimême et le prochain pour Dieu, car la raison formelle d'aimer le jirochain, c'est Dieu. Ce que nous devons aimer dans le prochain, c'est qu'il soit en Dieu et qu'il s attache à lui comme à sa fin dernière, c'est par conséquent que Dieu soit aimé, loué et glorifié à cause de sa bonté infinie. De sorte qu'ainsi le motif formel d'aimer le prochain, c*est la bonté infinie de Dieu aimable en lui et pour lui. Donc, si quelqu'un aime son prochain h cause des bienfaits qu'il en a reçus ou de quelques éclatantes qualités natui^lles ou surnaturelles, ce n'est plus qu'un amour naturel, k moins que l'on ne considère ces qualités comme des participations de la perfection divine, et que l'on n'aime uniquement en elles que la perfection même de Dieu.
Notre prochain le plus proche, c'est nous* mêmes. L'hommedoitdonc s'aimer lui-même par un acte intérieur de charité. Dieu est digne, comme infiniment bon, d*être aimé par tous d*un amour de bienveillance; donc rhomme doit aussi exiger pour lui-même cet amour k cause de Dieu. Or, c'est là s*aimor soi-même d'un amour de charité. Donc, i^homme doit s'aimer lui-même pour Dieu.
L'homme doit avoir pour lui-même plus de charité que pour le prochain. Car il est dit {Matth. xxii) : Vous aimerez votre prochain comme vous même; cet amour de soi-
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même doit donc ôtre le modèlo de lamoar du prochain ; or, le modèle est toujours supirieur è sa reproduction. C'est ce qui fait d re à saint Augustin (I. i Deciv, Dei, c. 20) : « L'amour qu'on se porte h soi-même est là rè^le de celui qu'on doit porter au prochain. D'ailleurs on aime Dieu comme le principe du bien : or» l'homme s'aime lui-même; comme participant à ce bien, et il aime le prochain comme associé co-partageani dans ce bien. » Mais la participation est supérieure à (Passociation, comme l'unité vaut mieux que l'union, donc l'homme doit s'aimer luimême plus que le prochain. Voici quel ordre H faut observer dans la charité : 1* Dieu doit êlre aimé (ar-Jessus tout; ^ chacun doit 9*airner soi-même en Tuedesbienaspiriluels; 3*" on doit aussi aimer le prochain en vue des biens spirituels ; 4*" on doit ensuite s'aimer soi-même en vue des biens du corps ; ^^ puis aimer le prochain en vue des biens du corps; G"" enfin s'aimer soi-même et aimer le prochain en vue des biens extérieurs.
Il nous faut aussi aimer nos ennemis par un acte intérieur et formel de chanté.
î''A4nsilerecommandeJésus-Christ(itfanA.v]:
Aimex voi ennemis. Il nous déclare que c'est un précepte, en ajoutant : Afn que vous soyez les enfants de votre Père qui est dans le cieL. En effet, il est nécessaire au salut de tous d'être les enfants du Père céleste. Ensuite, dans Toraison dominicale, nous demandons h Dieu qu'il nous pardonnenoso/7<^fe« comme nous pardonnons à ceux qui nous ont offensés. C'est donc uu précepte de pardonner à ses ennemis : autrement nous ne serions pas pardonnes. Car Jésus-Christ dit encore : Si vous ne pardonnez aux hommes^ votre PHre ne vous par donnerapasvospithis. 2" L'èmour des ennemis nous élève è la perfection spirituelle et naturelle, et nous évite bien des fautes^^en domptant nos passions désordonnées; il établit en nous la paix intérieure», il amène notre ennemr \ rechercher notre Amitié, et nous en fait un ami fidèle dans I occasion.. Cet amour ramène notre ennemi à de meilleurs sentiments; d'ailleurs, ne voulons-nous pas nous-mêmes que ceux que nous avons offensés nous pardonnent et nous aiment? Nous devons donc aimer nos enue-^ mis comme nos proches, pap un acte intérieur de charité.
L'amour d'un ami, en lui-mêmeiCt toutes circonstances égales, est absolument meilleur et plus méritoire que l'amour d'un ennemi. Cfàr^ un ami est un objet meilleur et plus uni à Dieu et à nous-mêmes qu'un ennemi,, du moins si l'ami est considéré en raison de l'amitié et relativement à celui qui aime. Donc Tamour d'un ami est meilleur. Certes, absolument parlant, ri vaut moins haïr un ami qu'un ennemi. Donc, absolument parlant, il vaut mieux aimer un ami qu'un ennemi. Si cependant on considère le mérite de ces actes de charité par rapporta la difTiculté vaincue, à l'effort fait pour triompher de ses passions, on dira qu'il y a plus de mérite à aimer ses enne* mis, car le motif surnaturel de l'amour ^»^
apparaît plus pur; Si Ton objecte que l'amour des amis ne mérite aucune récompense", leron cesvparoles de saint Matthieu (v) : St vcfus aimez ceux qui vous aiment^ quellerécom^ pense aurez -vous? Nous répondrons que l'amour des amis ne mérite point de récompense, seulement, si ce n est point pour Dieu qu'on les aime, et si l'bn n'aime point en même temps ses ennemis.
On assigne habituellement à la vertu de charrié envers le prochain certaines parties polenlieHes qui sont : la bienveillance^ labienfaisance et la miséricorde. La bienveillance a rapport aux choses surnaturelles et ne se distingue pas de la charité; la bienfaisance entraîne un acte correspondant de' bienveillïince, et conséquemment produit par la charité : en sorte qu'il n'v a que la miséricorde qui soit une vertu spéciale, considérée non comme douleur ou passion de l'appétit sensitif produite par une misère étrangère, mais comme mouvement de Tap-' petit intellectuel, sentiment pénible causépar la misère d'autrui et la volonté de la secourir d'une manière directe. L'acte de miséricorde est /'aumdne, c'est-à-dire l'action de donner quelque chose à un indigent par; compassion a cause de Dieu. Les aumônes sont spirituelles et corporelles. Les aumônes^ spirituelles sont au nombre de sept, savoir :- 1* Enseigner les ignorants; S** conseiller ceux qui sont dans l'incertitude; 3* consoler ceux
Îui sontaffligés;*' corriger les pécheurs; * pardonner fes offenses r 6* supporter avecpatience les personnes ennuyeuses et d'humeur intolérable ; 7* prier pour tous. Les aumônes corporelles sont aussi au nombre^ de sept : 1* Donner à manger à ceux qui ont faim ; 2* donner à boire h ceux qui ont soif r. 3r vêtir ceux qui sont nus; fc* donner l'hospitalité aux étrangers; 5* visiter lesinflrmes r 0? racheter les captifs; 7*" ensevelir les morts. Aiin donc de faire^ des proerès dans la^ voie tle la perfection, nous devons nousexercer avec ferveur dans la charité du pro-^ chain, pour l'amour de Dieu. En effet, IM'Ëcri-^ ture sainte ajoute immédiatement après le premier et le plus grand commandement,, celuî'de l'amour de Dieu. Le second est «enibl(U)(e à celui-ci rVous aimerez votre prochain comme vous-^éme {Matth.\xUtS9). De même^
Sue, dans rEcrilure sainte, l'amour seul de ieu est plus d'une fois recommandé comme* son précepte, de même l'amour seul du prochain y est déclaré comme la meilleure* preuve de l'amour de Dieu et en quelque sorte comme l'abrégé de tous les coroman^ déments. Nous avons reçu de Dieu ce commandement^ que celui qui aime Dteu thérisse aussi son frète (I Joan. iv, 21; Joan xiii^ 34-; XV, 12). Celui qui aime le prochain^ accomplit la loi (Rom. xni, 8; Gai, v, 14). 2* On le prouve aussi par les 8S. Pères: « Celui qui aime Dieu, dit saint Augustin^ doit faire ce que Dieu ordonne, et son amour est proportionné à ses actions. Il doit donc aimer le prochain, puisque Dieu l'a ordonné, et celui qui aime le prochain doit aimer particulièrement cet amour lui-même. Or»
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c*est Dieu qui est ct-l amour, el celai qui demeure daos Tamour demeure eo Dieu, donc on doit aimer Dieu particulièreroeoi. • (L.fiu De Trin.^cT,; saint Jérôme [Commeni. ad Gai,); saint Isidore (Différent. $pir.); saint Laurent Juslinien iGrad. Perf.^ c. 13; , tiennent k peu près le même langage. 3* La
'ration fient d*en être donnée (lar saint Au> gustin : de même que la charité envers Dieu e^t absolument nécessaire fK)ur ravanc^ment spirituel» de même aussi la charité envers le procliain» sans laquelle la charité envers Dieu n*est rien.
Les actes de charité envers le prochain soi:t : 1* de se réjouir des bonnes œuvres du prochain et des biens que Dieu lui accorde; 2* de s'attrister du mal du prochain» tant s;»irituel que cor[)orel; 3* de prier pour tous» niùme (»our ses ennemis ; V de s'ei(>oser aux plus dures extrémités, bravant la mort même f»our leur salut; 5* d'exercer envers eux des œuvres de miséricorde tant cor|K)relle que spirituelle. Pratiquer souvent ces actes el d'autres semblables, malgré toutes les difficultés, avec joie, promptitude et empressement, dénote une charité héroïque : elle se prouve le plus souvent par un zèle ardent pour le salut des âmes, par d'abondantts aumônes, par la fondation d'hôpitaux pour les malades et de collèges pour la jeunesse. (Voy. Benoit XIV, De ierv. Dei bealif., c. 23.) Que notre amr»ar envers Dieu soit donc non-seulement affectif» ce qui regarde plus [Principalement Dieu en lui-même, mais qu'il soit encore effectif, ce qui a plus de rapport au prochain, et en même temps à nous-mêmes, fin effet, le zèle pour le salut des Ames, de notre Ame surtout, est le meiU leur effet, la marque et la preuve d'un véritiible amour de Dieu. Or, ce zèle ne doit pas être désordonné au point que le trop grand désir d'être utiles aux autres nous fasse négliger le soin de notre propre salut. La charité doit être sagement ordonnée, selon
. ers paroles : // a ordonné en moi la charité. {Cant. II, k.) Saint Bernard distingue, à ce sujet, entre la charité en acte et la charité en affection. La charité d'affection doit aller jusqu'à faire ce qu'il j a de mieux, sinon par nous-même, au moins par les autres, pour l'aluour de Dieu ; la charité d'acte, commandant les œuvres extérieures, doit rester dans les limites de l'ordre prescrit» soit à nous, soit aux autres. Concluons donc avec saint Ji'an Chrjsostome : « Puisque nous avons un Seigneur si miséricordieux, si bienveillant et si doux, prenons soin de nous-mêmes et de nos frères. N'ayant pas de sollicitude exclusivement pour nous seuls,
. soyons aussi utiles à notre prochain ; con-
. duisons-le en quelque sorte parla main vers 1 1 voie de la vérité; ce sera pour nous une prouve et une occasion de salut. » (Hom. 3
. in Gen,)
Conseils pratiques aux directeurs sur la charité envers Dieu^ sur son essence^ ses prérogatives el les moyens de l'acquérir, — L Le directeur, pour ne pas commettre d'erreur sur le degré de charité auquel s*élèvo son
pénitent» doit distinguer la substance des accidents de cette vertu théologale; autrement» il court risque de 'regarder comme a^ant atteint la dernière limite de la chanté divine, une personne qui è peine aura mis le pied dans cette voie. Il doit donc considérer que la rertu de charité est une habitude infuse par Dieu dans Tâme en même temps que la grâce» et remarquer ri celte habitude est autre chose que la grftee sanctifiante, et si elle s'en distiogae Téritablement. L'acte de la charité est /a* mour pour Dieu» amour qui résulte de la volonté et de l'habitude infuse, avec le concours de certains secours surnaturels, par lesquels Dieu élève l'intelligence et fortifie la volonté pour aimer. Il suit de là que l'acte de charité n'est pas sensible par lui même; car étant un effet de la faculté spirituelle, il est spirituel aussi, tout comme la mère qui l'a engendré. H est vrai que cet acte spirituel se manifeste bien souvent dans la partie inférieure de l'Ame, où réside l'appétit seusitif ; alors, il se rend sensible par une sorte de tendre, suave et délicieuse affection; et s*il se développe avec force, il se transforme en ardeur, en ferveur, en élancements im|)étueux; il éclate même ea soupirs, eo gémissements et en larmes
Cela posé, il faut savoir que la charité divine, en tant que vertu, consiste dans une habitude infuse, et en tant qu'acte d*amonr, dans un certain mouvement de la rolonté envers Dieu, qui, par lui-même, n*est pas sensible. Les tendresses, les douceurs, les ardeurs et les larmes spirituelles qui sui- Tent l'acte de la volonlé, sont un pur accident de la charité, et leur absence n*enlèf e rien à la substance de cette vertu. Il faut aussi remarquer que la sensation de cet amour est parfois plutôt un effet de la nature .que de la grAce. Un tempérament saneuin et porté à la tendresse se répand facilement en douces affections enrers l'objet aimé; de sorte que, malgré le peu d'énergie que sa volonté déploie dans l'amour de Dieu, non-seulement son cœur s'attendrit et s'enflamme avec facilité, mais il en vient même iusqu'à verser des larmes. Au contraire, un homme d'une comploxion moins sensible et plus rude, quelle que soit la yiTacité de son amour pour Dieu, bien qu'il le préfère h toute créature et qu'il soit prêt à accomplir pour lui les plus grandes cnoses, ne peut cependant éprouver aucune affection de tendresse, ni ressentir aucune de ces douceurs qui transportent des personnes moins affermies dans la charité. Il peut encore se faire qu'on aime Dieu avec beaucoup de tendresse et de douceur» sans avoir le moindre sentiment de charité. En effet, rhomme constitué en grAce, et animé par l'habitude de la charité, produit fréquemment des actes surnaturels d'amour sensible, d'où résulte» dans son appétit sensitif , une sorte d'habitude et de facilité à concevoir ces actes d'amour remplis de tendresse et de douceur, ce qui constitue une habitude acquise et non infuse, et par con-
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séquoDt natarello, et non sornaturclle. Si cette personne vient à tomber en péché mortel, il est certain qu'elle. perdra a la fois la grâce et la charité. Si, dans ce cas, elle arrive à fixer naturellement sa pensée sur Dieu (car la nature nous annonce que Dieu est un être infiniment parfait), Tappétit sensitif, par suite de cette habitude acquise, s'abandonnera facilement à des affections d'amour sensibles et délicieuses, affections qui n'ont aucun mérite, et qui ne sont certainement pas des. actes de charité, car elles n'ont aucun principe surnaturel d'où elles puissent provenir. Le directeur comprendra par \h combien grande est Terreur de ces Pères spirituels^ qui, pour mesurer !e degré d'amour de leurs disciples , prennent pour règle certaines tendresses , certaines ardeurs et certaines défaillances pleines de suavité. Car il peut arriver que, pour les uns, la charité soit en raison inverse de l'intensité de ces sortes d'affection, tandis que d'autres qui éprouvent beaucoup moins de ces tendres sentiments, possèdent une charité beaucoup, plus vive et plus précieuse.
Toutefois, que le directeur n'aille pas s'imaginer que nous prétendions blftmer ici l'amour et la piété sensible envers Dieu, ni nous associer aux impiétés de Molinos, qui a osé traiter cet amour sensible de honteux et d*abominable. Toute personne raisonnable sait que l'amour sensible de Dieu est saint et pieux ; que cet amour est un véritable don de Dieu, par lequel les âmes sont attirées, entraînées dans Vodeur de ses par^ fums^ et détachées des vains plaisirs du monde ; que, oien que nous soyons de purs esprits, nous avons aussi des sens, qui demandent un certain aliment; enfin que ces affections sensibles» si nous en faisons, à l'exemple des saints, un usage régulier, nous sont très-avantageuses. Nous disons seulement que les directeurs ne doivent pas s'en exagérer l'importance, au point de les prendre pour mesure de la charité. Autrement ils tomberaient dans une grossière et honteuse illusion. Car ces aff'eclions ne sont ni le suc, ni la moelle, mais seulement l'écorce, c'est-à-dire un pur accident do la charité. D'ailleurs elles proviennent bien souvent en grande partie, et quelquefois même exclusivement, de la nature. Nous disons donc que non-seulement il ne faut pas s'exagérer la valeur de ces affections, mais qu'on doit même se garder de manifester extérieurement, l'importance qu'on y attache, atin de ne pas exciter par là dans le pénitent des sentiments de vaine complaisance. En eff'et, quelque saintes et profilaDl'S 3ue soient ces affections sensibles, elles evienuent nuisibles quand on en abuse, et sont un grand obstacle à la perfection chrétienne.
Ainsi le directeur, dans l'appréciation de la charité de ses disciples, doit donc prendre pour rèsle, non la tendresse, maiâ la force; non Ta douceur des affections, mais la vigueur des opérations. Saint Jean
nous en donne le précopte (/ Joan. m, 18).: Aimons^ non en parole ni de bouche^ mais en action et en vérité. Ce saint apÔtre nous l'enseigne encore d'une manière symbolique, par cet ange de l'Anocalypse, qui, pour mesurer la Jérusalem céleste^ lait usagp, non d*un fragile roseau des champs, mais d'un roseau aor, c'est-à-dire composé d'un solide et dur métal, qui, loin do se détruire, s'épure et se perfectionne au contact du feu. // mesura la ville avec une toise d'or^ et la trouva large de douze mille stades {Apoc, xxi, 16). Quelle est cette toise d'or que le directeur doit avoir continuellement à la main , pour mesurer avec vérité les progrès de ses pénitents dans la charité et la perfection, c est ce que nous allons examiner.
H. La charité ne doit pas se mesurer par les impressions qu'on éprouve, mais par ce qu'on fait et ce qu'on souffre pour Dieu. Ce sont là les deux toises d'or, dont la mesure est infaillible. Voici ce que dit à ce sujet sainte Thérèse, dont l'autorité est si grande en matière spirituelle : « Si vous me demandez comment peut s'acquérir cet amour^je vous répondrai : c'est en agissant et en souffrant pour Diuu d'une manière sérieuse et efficace, soit en se proposant d'agir, soit en exécutant cette résolution quand l'occasion s'en présente. » {Fundat^ c. 10.) Quant à ces opérations , le directeur doit toujours avoir sous les yeux ces paroles de saint Grégoire (Hom. 30 m Evana.) : « L'amour de Dieu n'est jamais oisif : s'il refuse d'agir, ce n'est plus de l'amour. » La raison en est claire. L amour est un feu ; et le Sauveur a dit : Je suis venu apporter le feu sur la terre ; et que veux-je sinon qu*il s'allume? Ainsi l'amour a-t-il toutes les propriétés du feu. De tous les éléments il n'en est pas de plus actif, ni d'une action plus pronipto
?ue le feu. II réduit en poussière les plus normes rochers, il amollit le fer le plus dur, il fond les métaux rebelles. Il ravage les champs, les bois, les palais, lout cequ il rencontre. De même l'amour divin ne laisse vas languir dans une honteuse oisiveté 1 âme qu'il occupe; mais il la pousse sans cesse à accomplir de grandes choses en elle-même et dans le prochain, pour plaire à son bien-aimé Seigneur. Il crie sans cesse en son cœur, comme autrefois Bachel à son époux Jacob : Donnez^moi des enfants ou je mourrai. (Gen. xxx, 18.) Donnez-moi des gages d'amour, donnez-moi des fat gués, donnez-moi des peines , donnez-moi des infirmités, donnez-moi des ftmes, donnezmoi des sueurs : car tout cela plaît à mon bien-aimé.
Si la personne spirituelle en est arrivée au
f»oinl ae supporter pour Dieu les travaux es plus pénibles, ^ans en ressentir aucune peine, et même de trouver du plaisir à endurer ces fatigues et ces difficultés, elle est parvenue à un degré plus parfait d'amour. Saint Augustin a dit (De bono vidait. ^ c. 21) : Les fatigues de ceux qui aiment ne leur sont nullement pénibles ^ elJts sonf nlu^
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iôt pour eux une source de plaisir ^ comme ia pécne et la chasse... Car qtjumd on aime, on ne souffre aucune petite, ou bien on aime la peine qu'on endure.
Si cfooc le direoteur Toit ses pénitents se donr^.r beaucoup de mal ei de peine pour arriTér à la perfection et pour rendre ser** vice à leur prochain , et n^épargner pour le soulagement de leurs besoins corporels ou spirituels ni peine, ni fatigues, ni tra* vauxt ni difficultés, ni argent; n*agif énûn dans aucun motif d*utililé personnelle ou de vanité, mais pour Dieu seul ; il peut ]«<ir<dire alors que la vraie charité rè^e dans leurs cœurs. Mais si le contraire arrive, si cette femme, qui vient souvent se jeter aux pieds du directeur, aime peu le travail, et s'efforce peu de s'occuper de ses affaires domestiques ou de venir en aide à ses compagnes; si elle ne s^inquiète que de fréquenter les églises ei de réciter des prières vocales ; le directeur peut lui dire sans hésitation avec saint Jean, quelle aime de bouche et non en action el en vérités Si le pénitent, ecclésiastique ou séculier, no s'applique pas àmortiQerses passions, et ne veut endureraucune incommodité pour le soulagement de ses frères; mais s'il se repatt seulement de pieuses affections dans ses prières et de soupirs poussés au pied de l'autel ; il peut lui dire encore qu'ti aisne de bouche €t non en action et en vérité. 11 doit ensuite graver dans leurs esprits ces paroles de saint Augustin et de saint Grégoire : L'amour véritable^ dit le premier (tu Joan.^ tract. 75), pour ne pas être un ratn nom^ doit se prou* ver par les œuvres. La marque de Famour^ dit saint Grégoire ( in Reg.^ 1. ii, c <► ], consiste non dans Vaffection de Cdme^ mats dans le zèle de Vaclion.
L'au tre mesu re d'or, avec laquelle il faut mesurer la charité des pénitents, c'estde voir s'ils y souffrent avec ioie pour Jésus-Christ. Cette mesure est infaillible. En effet là où l'amour propre ne peut pénétrer (comme dans l'amour des souffrances), ii.nepeutyavoirdeplace que
Îour l'amour divin. « Il n'est rien, dit saint eau Chysostome (Hom. 64. adpopuL)^ que ne surmonte i'amouravec le désir. Or, comme cet amour est le désirde Dieu, c'est l'amour le plus sublime; et ni le feu, ni le fer, ni la pauvreté, ni les infirmités, ni la mort ne sembleront pénibles à quiconque possède cet amour; méprisant tous les obstacles, il volera vers le ciel, et se conduira en toute chose comme ceux qui y habitent; ni le ciel, ni la terre, ni la mer n'occuperont son esprit, il ne considérera uniquement que la beauté de la gloire du Créateur, et m la tristesse de la vie présente ne pourra le décourager, ni les douceurs et les consolations spirituelles l'enorgueillir. » Saint Augustin en dit autant en quelques mots : « Il n'est rien de si dur et de si difficile que ne puisse surmonter le feu de Tamour. Si TAme sur les ailes de ce feu s'élève en Dieu, elle volera libre et digne d'admiration au-dessus de tous les supplices. » {InJoan.y tract, 48.) Vuulez-Yous avoir sous les yeux un exem-
ple de cette chanté forte et robuste, invincible au milieu des adversités, Toycfz l'A poutre des nations. Considérez-le, tantôt chargé d'entraves au fond d'un cachot, tantôt succombant sous le poids de ses chaînes, tan^ 'tôt poursuivi à coups de pierres par la multilude, déchiré à coups de fouet par les tj«rans, mis à mort par ses persécuteurs* et écoutez ce qu'il écrit aux Corinthiens (/l Cor. VII, k) : Je suis rempli de consolation^ je surabonde de joie au milieu de mes adven^ silés. Entendez l'apôtre André s'écrier à Vn^
Eect de la croix où il va être attaché : < O onne croix, depuis si longtemps l'objet de mes désirs, de mon amour le plus ardent^ que j'ai rechercliée sans cesse, maintenant enfin mes vœux sont accomplis et je viens à toi sans crainte et avec allégresse. » {Brev, Rom.^ in fesl. S. Andreœ, 30 Nov.) Ecoutez Sainte Thérèse de Jésus qui refuse de vivre sans douleurs et qui désire ou souffrir au mourir pour son bien-aimé. Et sainte Madeleine de Pazzi, qui souhaite de vivre afin de souffrir davantage pour son bien-aimé» et qui s'écrie : Non mourir^ mais souffrir.
Donc si le directeur voit que son pénitent supporte avec plaisir, nar amour pour Dieu, les douleurs et les iourmités; lui offre avec un cœur*satisfait les calomnies, les iijjureset lei persécutions; supporte avec patience la perte de ses biens, ae son honneur, de ses proches et de ses amis les plus chers; aime la mortification et pratique la pénitence; il doit alors se réjouir, parce que cette Âme est pleine de charité. Mais si le pénitentse mon* tre ennemi de toute affliction, de toute ad* versité et de toute mortification, et que toute la force de son amour consiste en de tendres affections, et s'il n'aspire dans son amour qu'à éjprouver la douceur des couaolutions sensibles, si enfin, lorsqu'il s* en voit comblé, il s'y complaît, tout comme s'il était élevé è l'amour des Séraphins, le directeur doit s'attrister, parce qu'un tel disciple est encore faible dans la charité; et il est hors de doute que, malgré ces consolations sensibles, il n'aime Dieu que d'un amour languissant.
Je dirai plus: celte âme, en aimant Dieu, s'aime plutôt elle-même que Dieu, car elle recherche plutôt dans cet amour une satisfaction personnelle que le goût de Dieu.
Il est encore une autre mesure de la charité, c'est la conformité en toutes choses à la volonté de Dieu. Cette conformité est Tacte principal de la charité, et par conséquent la marque la plus certaine du véritable amour de Dieu. (V. Confoemité.)
Conseils pratiques sur l'amour de confort mité; ses fondements^ ses motifs et son utilité. — I. La bonne direction d'un Père spirituel est d'une grande utilité pour le pénitent qui veut acquérir une véritable conformité à la volonté de Dieu, et par conséqueiot une charité véritable, puisque c'est surtout dans cette conformité que consiste la charité. Quand le directeur remarque dans une Ame exempte de péché mortel q/ielques sentiments d'amour qui s'y matûfcstent peu à peu, il d lit rappliquer à eu saint exercice.
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afin de transformer ces sentiments en un amour solide et fécond en œuvres. Aussi doit-il lui proposer souvent la considération des motifs exposés plus haut, afin que sa Tolonté prenne la détermination de ce sou-> mettre surtout dans ^M^choses pénibles à la faiblesse de notre natârCà 11 faut donc lui enjoindre de prendre et de répéter plusieurs fois dans la journée» comme oraisons jacu« latoireSy certaines paroles de rEcriture, où se trouve exprimé un désir ardent de conformité à la volonté de Dieu. Ainsi : Que votre volonté se fasse et non la mienne. — Non comme je veux^ mais comme vous voulez. — Que votre volonté se fasse sur la lerrexomme an ciel. — Seigneur ! que voulez 'Vous que je fasse ? — // est écrit de moi en tête du livre^ que je fasse votre volonté. — Mon Dieu ^ je le veux. Sainte Gertrude répétait jusqu'à 365 fois par jour ces paroles : Mon aoux Jésus!
Îue votre volonté se fasse ^ et non la mienne. le pieux exercice aura pourfruit» eu inspirant au pénitent des aspirations fréquentes d'accomplir la volonté de Dieu, de conserver toujours vivant dans son cœur ce saint désir; de sorte que s'il se présente quelqu'une de ces adversités et de ces tribulations, qui ne manquent jamais dans cette misérable vie, il sera toujours prêt à se soumettre aux ordres divins.
II. Que le directeur instruise aussi son disciple à joindre à cette conformité la confiance en Dieu. Ce dernier sentiment disf»ose au premier et le rend plus facile. Si 'homme^ en butte aux tribulations provoquées soit par les hommes, soit par les démons, soit par des causes nécessaires, croit avec une loi vive que tout a été ordonné de Dieu pour son plus grand bien, il espère aussi fermement que le résultat de toutes ces épreuves ne peut que lui être avantageux, et il se confie en Dieu avec un généreux abaudon. Par ce sentiment d'espérance, il se conforme facilement è la volonté de Dieu, et supporte avec patience et résignation toutes les adversités qui lui arrivent, en ré(>élant ces paroles de David : Je dormirai et me reposerai dans la paix que je trouve en vous^ parce que voiu m*aveZf 5eigneur^ affermi dans l'espérance d*une manière toute singulière (PsaL ly, 9, 10). Au contraire si l'homme est dépourvu de cette eonflance dans la providence divine, s'il craint un fâcheux résultat des adversités
Sji lui surviennent» il se conformera difiilement à la volonté de Dieu, et môme n'y parviendra jamais, à moins de posséder une Ybrtu à toute épreuve.
C'est ce que prou veadmirablement l'exemple du moine Martin, rapporté par saint Grégoire (DtW., Km, c. 16). Ce digne ser- Yiteur de Dieu habitait une caverne pratiquée dans une montagne : Dieu pour montrer la bienveillante sollicitude qu'il lui portait, en fit jaillir une source, qui lui fournissait sa boisson. Le démon, supportant avec peine la sainte vie que Martin menait dans cette caverne, tenta de l'effrayer par U'hur4'ibles visions. Pendant que le saint
rooin^ était ro omison, il lui apparut sous la forme d'ttn affreux serpent, qui s'approchait de lui comme pour le dévorer et s enlaçait autour de ses membres, afin de le détourner de ce saint exercice. S'il se préparait à se livrer au repos, le serpent, pour troubler son sommeil, s'étendait a ses côtés. Mais si grande était la conformité de Martin è la volonté de Dieu, que dans sa contiance que ce serpent ne pouvait lui faire aucun mal, « ce saint homme, comme le raconte saint Grégoire, approchait ses mains ou ses pieds de sa gueule, en lui disant : Si tu as reçu le pouvoir de me (aire du mal, qui te retient? je ne m'y oppose pas. » Celte tentation diabolique dura trois années consécutives. Enfin, vaincu par tant de constance, le monstre infernal se mil à pousser d'affreux sifllements, et vomissant feux et flammes, se précipita du sommet de la montagne, entraînant aveclui les arbres,les rochers, tout ce qu'il rencontrait sur son passage. Le saint docteur termine ainsi ce récit : « Pensez combien il fallait de confiance è cet homme du Seigneur, pour vivre ainsi trois ans sans crainte, au sommet d'une montagne, avec un serpent. » Tant a de force la conformité è la volonté de Dieu, quand elle est soutenue par une vive confiance que Dieu viendra à notre secours et fera tourner à notre avantage les maux qui nous arrivent. Le directeur doit donc, dans les adversités, exciter dans le cœur du pé;aitent cette pensée, que Dieu ordonne toute chose en vue de ;son plus grand bien. Celte eonfiance aplanira les difficultés de la nature, et déterminera sa volonté è se conformer facilement à la volonté divine, et à lui témoigner toute la soumission qu'il lui doit.
ill. Un moyen très-utile d'arriver à cette sainte conformité, c'est de s'habituer h faire ^ toutes ses actions, quelle que soit leur importance, en vue de nlaire a Dieu, et d'avoir toujours pour motii^ et raison d'agir le bon plaisir de Dieu et l'accomplissement de sa sainte volonté. Si l'homme en effet dans les œuvres de son propre choix se propose habituellement ce. bon plaisir divin, il se dispose fortement è se proposer le même but dans hBS œuvres qui ne dépendent pas de son libre arbitre, et même dans celles qui arrivent par la permission de Dieu et qui sont contraires à son caractère et è son inclination naturelle. De cette sorte, dans ces circonstances, il s'y conforme avec plus de facilité, et il n'a pas de répugnance à vouloir ce que Dieu veut. Remarquons à ce su- *et que'cette sainte disposition qui préside
nos actions, doit, pour produire l'effet désiré, être tellement pure qu'on n'ait jamais en vue dans ses opérations autre chose que la volonté de Dieu, et si souvent répétée, qu'elle ne puisse 6tre souillée par le contact des autres iliis humaines et inte. liions terrestres.
IV. Le directeur doit amener peu è peu ses pénitents à cette sainte coniormilé de l'âme, de manière à les faire passer d'un degré l\ l'autre, jusqu'è ce qu'enfin ils aspi-
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renl au degré le plus subtil et lo plus parfait. Qu*il s efforce d*al>ord de leur persuader de 8upf)ortcr avec patience les tribulations qui leur viennent de la main de Dieu. En effet, le meilleur moyen de soumettre sa volonté propre à la volonté divine consiste à comparer entre elles ces deux volontés, et à considérer quelle audace i! y aurait à vouloir préférer è la volonté suprême et dominatrice de Dieu celle d*un homme qui n'est que bassesse et néant. Sainte Ludivine s*écriait au milieu de ses cruelles infirmités : « Seigneur, je vous remercie infiniment de ne pas ofépargner les douleurs et les afflictions : car la pensée que votre volonté s'accomplit en moi est |)0ur moi une source d'ineffables consolations. » Que le directeur remarque aussi, quel que soit le degré de conformité auguel aspire le pénitent, qu'il est toujours nécessaire de le demander insiamment à Dieu; car si, pour acquérir quelque vertu, il e^t besoin cle prières ferventes et continuelles, à plus forte raison, pour arriver à la conformité parfaite, qui est la reine de toutes les vertus, ces prières seront-elles indispensables. Aussi le pénitent, désireux d'unir sa volonté h la volonté divine, devra-t-il s'écrier souvent en présence du Soigneur : Enseignex-moi à faire votre volonté^ parce que vous éte$ mon Di^u {Pi.
CXLIl, 10).
V. Le directeur rencontrera des personnes pieuses, qui, dans les maux terrestres, comme dans la perte de la santé, des honneurs on des ncnesses, savent se conformer à la volonté de Dieu; mais il en rencontrera bien peu qui sachent sy soumettre pleinement, quand elles sont privées des consolations sensibles, quand elles sont on proie à la sécheresse ou à l'abandon spirituel. Il doit donc leur persuader que cette sécheresse et cet abandon viennent de Dieu, et qu'elles sont tenues de s'y conformer, non moins que dans les autres adversités.
CHARTREUX.— Foy. Discoubs phélimi-
NAIBE.
CHAUCHEMER (François), Dominicain, né à filoisen 16M, et docteur eu théologie, se distingua dans son ordre par son talent ,pour la prédication. Il prêcha souvent à la cour, et y recueillit des applaudissements mérités. Il fut provincial de Paris. 11 mourut dans cette ville le 6 janvier 1713, dans le couvent de son ordre, rue Saint-Jacques. Ses œuvres ascétiques sont : 1" Sermons sur tes mystères de la religion chrétienne^ Paris, 1709, in-12; — 2- Traité de piété sur les avantages de la mort chrétienne^ ibid. 1707, a vol. in-12.
CHEMINAIS (Timoléon), Jésuite, né à Paris en 1652, fit admirer son talent pour la chaire è la cour et à la ville. Il mourut en 1689, â^é de trente-sept ans, en digne ministre de cette religion qui l'avait animé pendant sa vie. Sa carrière fut courte, mais bien remplie. Outre ses sermons, on a de lui Les sentiments de piété ^ 1691, in-t2, ouvrage qui se ressent un pou trop du style
brillant de la chaire, et pas assez du langage affectueux do la dévotion. ^^
CHEVASSUS (Joseph ), curé de Roqssm dans le diocèse de Saint-Claude, mort i Saint-Claude, sa patria, le 25 octobre 1758, âgé de 78 ans, était Feiemple du troupeau qu'il instruisait. On a de lui des MédUaiionê ecclésiastiques^ 6 vol. in-12, 176^, où il y a des choses solides et peu de touchantes
CHOEUK.— Parmi les devoirs de la TÎe reliKieuse, un des principaux est Tassiduité au chœur. Sur la fidélité a ce devoir on peut mesurer la ferveur et la régularité d une communauté; et lorsquK n*est point rempli, c'est une marque certaine, dit Bourda* loue, du dépérissement de la discipline. Les supérieurs doivent donc, sous peine de faute grave, veiller à l'exacte observance de cette grande obligation. Nous nous contentons ici de faire remarquer quelques abus qui doivent être soigneusement corrigés pour le bien de la religion ; nous voulons parler des motifs frivoles qu'on allègue souvent pour s'exempter de l'assistance au chœur. Clément VIII et Urbain VIII ont ordonné qu'aucun réçuljer, quel qu'il soit, et nonobstant tout privilège, ne soit exempté du chœur, pas môme .Tes généraux, ni leB provinciaux, ni les autres supérieurs quelconques, à moins qu'ils ne soient actuellement occupés aux fonctions de leur charge. Sainte Thérèse s'élève avec force contre les
religieux qui, sous prétexte de quelque indisposition légère, se dispensent facilement du chœur et des autres exercices de la règleelle ne voit dans une telle conduite qu'une lâcheté honteuse, une affligeante tiédeur et un piège dangereux du démon, qui, sous le frivole nrétextede la santé du corps, attaque l'âme d'une maladie mortelle. Quant à la durée des offices, D. Calmet remarque que leur longueur démesurée n'est pas toujours avantageuse à la religion. Les prières vocales trop longues et trop multipliées, nonseulement n'entretiennent pas la dévotion et l'esprit d'oraison, mais elles l'épuisent et l'éteignent, pour ainsi dire. Ces longues prières, souvent, n'engendrent que l'ennui et le dégoût, et donnent lieu de nouveau h ce reproche du prophète: Ce peuple m'honore des lèvres, et son cœur est loin de moi. Il sera donc plus utile, pour les communautés religieuses, de partager le temps entre les evxercices du chœur, l'oraison mentale, les lectures particulières ou publiques de piété, et l'étude ou le travail des mains.
CHIIODEGAND (Saint), évoque de Metz, mort en 766, fut employé par le roi Pépin en diverses néçociations. La plus honorable est celle de Tannée 753, ou il fut chargé d'amener en France le Pape Etienne III, qui lui accorda le pallium avec le litre d'archevêque. Il institua une communauté de clercs réguliers dans sa cathédrale, et leur donna une Règle, qui a été publiée par le P. Labbe, dans sa Collection des conciles. Ce* saint évèf|ue est regardé comme le restaurateur de la vie commune dos cirns, et 'comme i'instilutour des chanoines réguliers.
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SA RàGL^. — Le plus beau titre de gloire de saint Chrodegang , après ses éminentes vertus, fut la règle qu'il composa pour ses clercs. Il la tira en grande partie de la règle de Saint-Benott qulUkiÉifia de manière à la rendre praticabl^lpls clers destinés au service de TEglise.
Les clercs des différentes Eglises, vivant en commun, avaient bien déjà une règle tirëe des canons » et que pour cette raison on appelait Tordre canonique. Hais les dispositions de cette règle étaient oubliées et trop peu pratiquées. Peut-être aussi qu'elles ne repondaient plus aux besoins du clergé de cette époque et que certaines modifications étaient devenues nécessaires^ Saint Cbrodegang entreprit ce travail ; sa règle fut si estimée» que plusieurs évèques l'adoptèrent pour leurs clercs canoniques ou chanoines (t23), c'est-à-dire les clercs vivant en communauté.
La règle de saint Chrodegang {iik) ne contient que trente -quatre articles avec une préface , où il déplore le mépris des canons et la négligence des pasteurs, du clergé et du peuple. Il n'engage pas les clercs de sa communauté à une pauvreté absolue , mais il veut que quiconque y entrera fasse une donation solennelle de tous ses biens à l'église de Saint-Paul de Metz , permettant de s'en réserver l'usufruit et de disposer de ses meubles pendant sa vie. Les prêtres auront la disposition des aumônes qui leur seront données pour leurs messes , pour la confession ou l'assistance des malades , si ce n'est que l'aumône soit «tonnée pour la communauté (125). Pour la clôture , les chanoines ont liberté de sortir le jour , mais à l'entrée de la nuit , tous doivent'se rendre à Saint-Etienne qui est la cathédrale de Metz , pour chanter compiles , après lesquelles il n'est plus permis de boire, de manger et de parier; on doit garder le silence jusqu'après prime du lendenriain. Celui qui ne s'est pas trouvé à com* plies ne peut entrer, ni même frapper à la porte» jusqu'à ce qu'on vienne aux nocturnes. L'archidiacre, le primicier ni le por^ lier tie donneront aucune dispense de cette règle dont ils ne puissent rendre compte à révoque. Tous les chanoines logeaient donc danjs un cloître exactement fermé , et couchaient en différents dortoirs communs, où chacun avait scTn lit. Aucune femme n'entrait dans le cloilre ni aucun laïque sans
(125) Les clercs caaoïiiques ou chanoines étaient les dems qui n'avaient pas de bénéfice et ne rece* valent leur nécessaire que des revenus eccléstastiqaes distribués par les matricularii, sous la surveillance de révéque. On donnait, au vui* siècle et plus tard, le nom de chanoines aux clercs vivant en communauté , soit dans la maison épiscdpale, soit dans les différentes écoles ecclésiastiques. Aujourd'hui on le donne seulement à des prêtres charfpés de dire publiquement roffioe canonique dans r^ise éuscopale.
(124) Voy. Lecointe, ARiia/.,t.V, et Labbe, Concises, t. Vltl. Nous transcrivons à peu près Texcellente analyse qu'a faite de cette règle i^ leury, dans son HUloire ecclésidêtique, liv. xliii, §§ 57, 58, 59.
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permission. Si on donnait à manger h quelqu'un , il laissait ses armes hors du rmeh toire (126-7), et,aussitôt après lerepas,fortÀ du cloître. Les cuisiniers mêmes, si on en prenait de laïques, sortaient aussitôt qu'ils avaient fait leur service.
Les chanoines se levaient la nuit à deux heures pour les nocturnes comme les moines, suivant la règle de Saint-Benott, et nettaient entre los. nocturnes et les matines ou laudes, un intervalle nendant lequel il était défendu de dormir. On devait y apprendre les psaumes i>àv cœur, lire ou chanter. Pendant le jour, ceux qui se trouvaient trop loin de réglise au moment où on sonnait Toflice, pouvaient le réciter au lieu où ils se trouvaient. Il est défendu aux clercs de tenir des bfttons à la main dans l'église , sinon pour cause d'infirmité. Les chanoines doivent garder entre eux le rang qu'ils tiennent dans le clergé , se traiter avec respect et ne se point nommer simplement par le^ir nom.
Apres l'office de prime , on tiendra le chapitre tous les jours. On lira un article de la règle , des homélies , ou quelque autre livré édifiant. L'évèque ou le supérieur y donnera ses ordres et y fera les corrections. Au sortir du chapitre, chacun ira au travail manuel qui lui sera prescrit.
Quant à la nourriture, depuis PAques jusqu'à la Pentecôte , on fera deux repas , et on pourra manger de la chair, excepté le vendredi seulement. De la Pentecdte à la Saint'Jean , on fera deux repas, mais sans manger de chair. De la Saint-Jean à la Saint - Martin , deux repas et abstinence de chair, les mercredis et vendredis. De la Saint-Martin à Noël, abstinence de chair et jeûne jusqu'à none. DepuisiNoël jusqu'au cai'éme, jeune jusqu'à none, le lundi, le mercredi et lé vendredi, avec abstinence de chair ces deux derniers jours ; les autres jours , deux repas. S'il vient une fête en ces fériés, le supérieur pourra permettre la chair. En carfime , on jeûnera jusqu'à vêpres , avec défense de manger hors du cloître. Il y aura sept tables dans le réfectoire, la première pour l'évoque, les hôtes avec les étrangers, l'archidiacre et ceux que l'évèque y appellera ; la seconde pour lesprêtres, la troisième pourles diacres^ la (]uatrième pour les sous-diaôres , la cinquième pour les autres clercs , la sixième pour les abbés et ceux que le supérieur
(125) c C'est la première fols, dit Fleurjr à cet endroit. Que je trouve des aumènes ou rétributions particulières pour des messes ou d^autres fonctions ecclésiastiques. » Le docte historien eût pu remarquer auparavant ces rétributions, enf particulier dans le canon deuxième du premier concile de Vaison, le canon douzième da,(tottxième concile d*Arles.''T^ous pourrions citer un fflàwA nombre d'autres conciles de rEglise de France, où il est fait mention desof^ fraudes des fldèles à Toccasion des fonctions ecel^ siastiques. On les trouve indiquées dans le deuxième volume de VHi$toire de tEgt%u de France^ aux différentes expositions des travaux législatifs, sous te titre : Biens eccléêtattiques.
(126-7) Les Francs allaient toujours ànnes.
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Toudra , la septième pour les clercs de la tIIIb f les jours de fôte (128). La quantité du pain n'est point fixée. A dîner, les chanoi^ nés auront un pelage, deux portions de ▼iancle,ou une portion de viandeet une autre d*un certain aliment maigre appelé cîbaria. A souper,une deroi-porlion de chair et une portion de cibaria. Les légumes et le fromage remplaçaient la viande les jours maigres. La boisson est réglée, et les chanoines avaient une petite mesure qu'on remplissait deux ou trois fois , suivant les jours. Ils devaient faire la cuisine tour à tour, excepté l'archidiacre et autres fonctionnaires occupés plus utilement.
Pour les vêtements , on donnera tous les ans , aux anciens, une chape neuve , et les vieilles serviront anx jeunes. Les prêtres et , les diacres qui arrivent continuellement ' auront deux tuniques , ou de la laine pour en faire , et deux chemises. Tous auront chaque année , pour leur chaussure , un cuir de vache et quatre paires de semelles ; on leur donnera ae l'argent pour acheter le bois ; et toute cette dépense du vestiaire et du chauffage se prenait sur les rentes que TEglise de Metz levait sur la ville et aux campagnes. On aura un soin particulier des chanoines malades \ s'ils n'ont pas de quoi subvenir à leurs besoins ; ils auront un lo-
g&ment séparé et un clerc pour les servir, eux qui seront en voyage avec l'évèque ou autrement, garderont, autant qu'il leur sera possible, la règle de la communauté.
Cette communauté de chanoines était
fouvernée par l'évèque, et sous lui par archidiacre et le primicier, que l'évèque Jiouvait corriger et déposer s'ils manquaient i leurs devoirs. Il y avait aussi un cenérier , un portier, uninurmier.
Il est ordonné aux clercs de se confesser à l'évèque deux fois l'année : au commencement du carême, et depuis la mi-août jusqu'au premier jour de novembre. Ils pourront se confesser , dans les autres temps, toutes les fois qu'ils le voudront, soit à l'évèque , soit à un prêtre désigné par lui. Celui qui aura célé quelque péché en se confessant è l'évèque et cbercnera à le confesser à d'autres, si l'évèque peut le découvrir, il le punira en le faisant mettre en prison et en fui donnant la discipline(t29). Saint Chrodegang veut (|uo les clercs reçoivent le corps et le sang de Notre-Seigueur tous les dimanches et les grandes fêtes , h moins que leurs péchés neleâ en rendent indignes.
Le chanoine coupable de grands crimes , homicide , fornication , adultère , larcin » recevra d'abord la discipline , puis sera mis en prison à la discrétion du supérieur sans communication avec personne ; au sortir de
(iiS) Les eommunaiitës dêi clercs n^excluaient donc point le cleraé séculier, même dans les villes où elles étaient établies.
(Ii9) Nous ne croyons pas qu*il s'agisse dans ce passage d*une confession sacramenteUe, mais de ce aue dans les communautés, ou appelait la coulpe. 8i 1 évéque ou le prêtre désigné par lui eût entendu une confession sacramenteUe, il n eût pas pu déda-
la prison , il fera encore pénitence publique, si le supérieur le juge a propos. Celui qoi était en pénitence venait i toutes les heures de l'olfice h la porte de l'église $ et y demeurait prosterii^I^giqu'k ce que tous fussent entrés. H riPIift roflice debout en dehors de l'église, il gardait l'abstioence telle qu'elle lui était imposée par le supérieur.
Pour les péchés graves, comme désobéissance , révolte, murmure , médisance , ivrognerie, transgression du jeûne, ou quclqu'autre précepte delà règle, saint Chrodtigang établit gu'il y aura deux admonitions secrètes, puis une publi(]ue, et si le coupable ne se corrige , il sera excommunié; s'il est trop grossier ou trop dur pour être touché de l'excommunication i on usera à son égard de punitions corporelles.
Quant aux fautes légères , comme d*ètre venu tard h Tofiice ou au repas , on donnait pour pénitence do se tenir quelque temps debout ou à genoux auprà de la croix qui était à côié du clottre, ou on in* posait quelqu'autre punition toujours moin* dre pour celui qui s'accusait lui-même.
Les clercs, qui n'étaient point de la communauté et demeuraient dans la ville de Metz , devaient venir les dimanches et les fêtes aux nocturnes et aux matines (c'e8t-«dire laudes ) dans la cathédrale ; ils assistaient au coapitre et à la messe, et mangeaient au réfectoire à la septième table , qui leur était destinée. Les chanoines pouvaient avoir des clercs pour les servir «avec la permission de l'évèque. Ces serviteurs étaient sujets h la correction et devaient assister aux olBcesen habit de leur ordre, comme les clercs du dehors , mais ils s'assistaient point au chapitre et ne mangeaient point au réfectoire.
A la fin de sa règle , saint Chrodegang prescrit les aumônes qu'on devra faire aux pauvres inscrits sur les matricules des églises, et recommande fortement de leur donner en même temps l'aumône spirituelle, l'instruction, les bons conseils, les secours de la religion.
Cette règle de saint Crhodegang fut adop^ tée par toutes les communautés de clercs réguliers ou chanoines, comme celle de saint Benott le fut parles moines ; seulement elle fut modifiée en ce qu'elle avait de particulier concernant l'Ëgtise de Metz, et auKmentée au concile d'Aix-la-Chapelle.
CHROMACE (Saint), pieux et savant évéque d'Aquilée, au iv' siècle, succéda h saint Valérien, en 387, défendit avec zèle Rufin et saint Jean Chrysostome, fut ami de saint Ambroise et de saint Jérôme, et mourut versb06. Il nous reste de lui quelques ou-
rcr que telle ou telle faute lui aurait été celée , saiid tratiir le secret de la confession. La coulpe était ou acte d'humilité que pouvaient s'imposer les moines et les chanoines plus souvent que ne rordODDali la règle, par esprit de pénitence et de componction. Cette coulpe ou confession non sacramentelle ëiail en usage même dans les communautés de femmes, et se msait à labliesse.
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vrages ascétiques» imprimés dans la Bibliothèque de$ Po'tB. Ce sont des homélies^ au nombre de dix-huit , dans lesquelles on trouve une explication de TOraison dominicale» etd'eicellenlesmatimes sur raumône, le jeûne et les autres f ertus chrétiennes
CIANTÈS (Joseph)» né à Rome Tan 1612, entra dans 1 ordre de Seint-Dpm inique, s*y distingua par ses vertus et sa science, fut nommé è un évèché dans la Calabre, et mourut à Rome,. en 1670. On a de lui, entre ■outres ouvrages, un livre intitulé : De laper" fection de la vie épiscopale^ en italien.
CILICE. •— Large ceinture, ou espèce de scapulaire, que Ton met autour des reins, f>our se livrer à la mortitication.
Il existe une opinion qui fait venir celte expression du pays où cet instrument fut d*abord mis en usage ; c'est la Cilicie.
CLÉMENT d'Alexandrie (Saint) succéda k Portoniea dans Técole d'Alexandrie, en 190. Il s'illustra par ses savants travaux : le seul qui nous intéresse dans le butgue nous ])Oursuivons, c'est son Traité de pédagogie^ en trois livres,' où il donne une haute idée de la sainteté à laquelle un Chrétien doit tendre.
CLÉMENT (Denis-Xavier), de l'Académie de Nancy, doyen de l'église collégiale de Ligny, prédicateur du roi, né è Dijon eu 1706, mourut en 1771, avec une grande réputation de piété. Il se consacra de bonne heure à la chaire et è la direction, et il servit utilement l'Eglise dans ce double emploi. Outre ses Sermone^ k vol., nous avons de lui quelques ouvrages de piété, dont les principaux sont : 1* Avis à une personne engagée dans le monde ^ in-8"; — ^ Méditations sur la passion^ in-12; — 3" Maximes pour se con^ duire chrétiennement ; — 4* Exercice de Vàme^ etc. .
CLEMENT deBoissy (Athanase-Alexandre), né à Créteil, près de Paris, en 1716, d'une fiimille parlementaire, dévouée aux opinions de Port-Royal, maître des comptes, est auteur de plusieurs ouvrages spirituejs, dont les principaux sont : 1** Jésus-Christ^ notre amour y 1788, in-12 ; — 2» Traité de la prière , 1788, in-12; — 3** Le mépris des choses hunminesy 1791. Il eut un frère qui devint évoque constitutionnel de Versailles, en 1797. Cloment de Boissy mourdt le 22 août 1793
CLOTURE DES RELIGIEUSES. — Lei lois ecclésiastiques pour la clôture des religieuses étaient très-sévères. Il y a des canons du IV' siècle, qui défendent, même aux évoques, d'entrer dans les monastères des vfergos sans nécessité, et sans être accompagnés d ecclésiastiques vénérables par leur Age et par la gravité de leurs moeurs. Cette sévérité était nécessaire, surtout en Afrique et dans rOrient, où les femmes ont toujours été plus renfermées que dans les contrées du nord, et où la moindre familiarité avec les hommes suffisait pour rendre leur conduite suspecte. Dans nos climats septentrionaux, où. les mœurs sont plus douces et la société plus libçe entre les deux sexes,
on s'est relâché do cette austérité, sans qu'il en soit arrivé de grands incoqvénients. Ity a des maisons de ulles non cloîtrées, où Iqs mœurs sont aussi pures que dans celles qui gardent la clôture la plus sévère. Mais ce n'est point une raison de donner atteinte à l'ancienne discipline» ni de blâmer les pré-* cautions que l'Eglise a toujours prises pour entretenir une parfaite régularité dans les clottres. Les communautés les plus renfermées, et qui ont le moins de communications avec les personnes séculières, sont ordinairement les mieux réglées, les plus paisibles et les -plus heureuses. On sait qu'il est défendu, sous peine d'excommunication, aux personnes séculières, d'entrer dans les maisons des religieuses sans nécessité.et sans la permission des supérieurs ecclésiastiques.
La clôture monacale est un mur de séparation entre le monde et le serviteur do Dieu, qui trouve un abri dans cette retraite contre les scandales et les perfides amorces du péché. Le monde ne {)eut plus étaler le spectacle de ses sollicitations séduisantes à ces âmes qui, se défiant de leur faiblesse, ont rompu avec lui et ont juré même de ne plus le voir.Elles trouvent qu'ellesootencore assez à combattre, c[ue d^avoir è vaincre le monde intérieur qui se porte avec elles dans la solitude.EIles goûtent la parole de l'auteur de V Imitation : Quoties inter homines fui^ mtnor homo redii ; et cette autre : In silentio et quiète proficit anima devota.
CLUGNY (François de), né , en 1637, è Aieues-Mortes, entra fort jeunedans la congrégation de rOratoire, à Paris. Après avoir enseigné avec réputation dans divers collège s, il fut envojré à Dijoil en 1665. Il y passa le reste de ses jours, occupé à la direction des âmes, et mourut en 169<^, è cinquantesept ans. Ses OEuvres spirittuUes ont été recueillies en 10 vol. in-12. Elles sont pleines d'idées singulières et bizarres.
COEFFETEAU (Nicolas), Dominicain célèbre du temps de Henri IV et de Grégoire XV, aui tous deux le chargèrent de réfuter, l'un, [enri VJII , et l'autre, Duplessis-Mornay et deDominIs. Il s'acquitta de cette commission avec succès : ses sermons étaient goûtés; mais le seul ouvrage que nous ayons à signaler à nos lecteurs est son ouvrage de la Pénitence.
COEUR DE JÉSUS (Dévotion au). - La dévotion au sacré cœur de Jésus, quelque nouvelle qu'elle paraisse au premier abord, et qu'elle soit en efi'et k raison de quelquesunes de ses pratiques, est, dans le rond, aussi ancienne que le christianisme, et intimement liée avec ses principes fondamentaux (130).
C'est un dogme de la foi chrétienne, qu'il
a en Jésus-Christ deux natures distinctes, a nature divine et la nature humaine, inséparablement unies en la personne du Verbe. En verlu^de cette union, que leH théologiens appellent hypostatique ou personnelle, il se fait entre les deux natures
(130) GossELiff, ÎMtructxom hiitariquesy dogniaîiques et morales.
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one communication mutuelle de noms» d*altributs et de propriétés ; d'où il résulte que les propriétés d'une nature fieuTent être attribuées h Tautrc, et que les deux natures, arec leurs propriétés, peuvent être attribuées h la personne du Verbe. De li ces espressions consacrées par l'usage et renseignement universel de l'Ejglise : Le Verbe incamét ou le Fils de Dieu fait homme, est Ditf'U el homme tout ensemble; il est tont h la fois |)assible et impassible, mortel et immortel; et autres expressions semblables, par lesquelles on attribue h l'une des deux natures les propriétés de l'autre, à cause de leur union étroite et inséparable dans la personne du Verbe. En vertu de cette même union, la divinité de Jésus-Christ et son humanité sont dignes du même cuite de latrie; avec celte seule différence, aue la divinité mérite ce culte par elle-même el par s» propre nature; tandis que l'humanité, étant par elle-même un objet créé, ne mérite ce culte qu'A raison de son union avec la personne du Verbe. Par la même raison, le culte de latrie peut être rendu, non-seulement à l'humanité entière de Jésus-Christ, mais en* çore à toutes les parties de son humanité, en tant qu'elles sont personnellement unies au Verbe ; en sorte que la sainte Ame de Jésus-Christ, son corps, son sang, et toutes les parties de son corps, ne sont pas moins dignes de ce culte que son humanité tout entière. Conséquemment à ces princi|>es, les théologiens enseignent que, pendant les trois l'ours de la mort de Jésus-Christ, non-seulement son Ame sainte, mais son corps et son sang, séparés l'un de l'autre, étaient dignes du culte de lairief parce qu'ils étaient toujours unis à la personne du Verbe. A plus forte raison peut-on leur rendre ce même culte, maintenant qu'ils sont inséparablement unis entre eus, aussi bien quau Verbe divin. La légitimité de ce cuite, selon la remarque des théolo,ziens, est fondée sur ce que, en adorant rhumanité de Jésus- Christ» ou quelqu'une de ses parties, on ne les considère pas séparément de sa divinité, mais en tant qu'elles lui sont inséparablement unies; à proprement parler, on n'honore pas une partie considérée isolément et en elle-même, mais on honore la partie avec le tout, dont elle ne peut être séparée (131).
Le langage de la tradition est parfaite" ment conforme h ces nolioos ; rien n'est si ordinaire, dans les écrits des saints docteurs et de tous les auteurs ecclésiastiques, que les expressions de cuUe de latrie^ appliquées,
(131) Pour le développement de ces notions , voyei Nuzzarelli, ti^t supra. Du bon uiaae de ta logique en matière de religion, p. 7-11, 23-2o.
(I3i) On trouve an recueil de ces témoignages dans les ouvrajues duP. GalifTet et du P. déMonUiard.
(133) Sangut$ quem e/fudit de corde, te%ti$ est dilectionis maximœ..., fudit êmMuinem de vulnere lateris et cordis, ut diutpulos in fide dubioi, et alioi multoi in fide et bonœ vitœ $tabititate tentatoi, et ideo frigtdoi guaii mortuos calefaceret et reviviHcaret. (Opusc. 58, cap. 27 cl Î8.)
soit k la sainte humanité de Jésos-Clu ist es général, soit k certaines parties de soo homanité, à son corps, h son samç, è ses plaittSi et surtout à son omar sacré. Ou*il ooos suffise de rapporter id quelques passages de ces auteurs, qui espnment d*ane manière plus touchante la dévotion singulière dont ils étaient pénétrés pour le sacré eœar da Jésus, longtemps avant que l'Eglise eût établi une fête et des pratiques spéciales en rbonueur de ce divin ecBur (132).
L'ange de l'école, saint Thomas» repré* seute le cœur de Jésus, ouvert sur la croix d'un coup de lance, comme le témoim de sa» itiÊmense ckariié envers /etAaaiMes, comme la iource de$ çrâete qui oui amfinné $e$ di»^ ciplei demi la foU et ressuMciié iami dTâmes^ morte* dertmt Dieu par le piché (133). Saint Bonaventure parle des plaies de J^us-Christ, de son sang et de son cœur, comme dei sources de la grâce et du salut. € O aimable passion de mon Sauveur 1 s'écrie-t-il ; A mort admirablel » Qu'y a-t-il en effet de plus admi* rable que cette mort qui noue vivifie^ que ce$ blessures qui nous guérissent^ que ce semg qui nous purifie^ mse ce côté ouvert qui tmii le cœur de Jésus a notre cœur t O mort aimable et délicieuse ! Non, je ne veut plus me séparer de Jésus; ie veux être à jamais avec lui ; je veux établir en lui trois demeures, l'une dans ses mains, une autre dans ses
[rieds, et une plus continuelle dans son côté ; à, je parlerai h son cœur, et j'obtiendrai de
lui tout ce que je voudrai O aimables
plaies de mon Sauveur 1 Qui pourrait exprimer le bonheur d'une Ame qui s'unit au coeur de Jésus par ces sacrées ouvertures? Non, je ne puis l'exprimer; mais faites-en vousmême l'expérience, et vous le comprendrez (134). Saint Bernardin de Sienne, pour exprimer l'amour inûni que Jésus-Cnrist nous a témoigné sur la croix, dit qu't7 nous y montre son cœur comme une fournaise du plus ardent amour , capable d'embraser /'mitvers (135). Les plus célèbres auteurs m/sti-
Îues, Blosius, saint Vincent-Ferrier, saint rançois de Sales, et plusieurs autres par* lent des plaies sacrées de Jésus-Christ, et surtout de son cœur sacré, comme d'un lieu de refuge, où les âmes fidèles trouvent tout h la fois une source de délices ineffables et un asile assuré contre toutes les attaques de leurs ennemis. « Que le Seigneur est bon I dit le saint évêque de Genève ; que son cœur est airoablel Demeurons là, dans ce saint domicile; que ce cœur vive toujours dans nos cœurs. » (136). Mais il entrait dans les desseins de la Providence de donner,
(154) Saint Boiiavextijre, Stimul. Amor., cap. 1. Ce texte du saint docteur forme la sixième leçon des matines de la fèie du Sacré-Cœur de Jésus, dans le Bréviaire de Paris.
(155) Saint Bernardiii de Sienke, De pmssiome Domim, serm. 51, part, n, art. 1.
(156) Saint François de Sales, lettre 64 du livre IV. Voyez aussi les lettres 69 et 1 01 du même livre. {Œuvres de saint François de Saies, t. 1*' de rédilion in-folio de Paris^ 16650
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dans ces derniers temps, un nouveau dé- Teloppement h celte dévotion, toujours si chère aux âmes ferventes ; et la même sa* gesse, qui a souvent inspiré h TEglise d'établir ou de propager, suivant les circonstances, certaines fêtes et certaines dévotions, propres à ranimer la piété des fidèles (137), devait l'engager à étendre de nos jours lé culte du sacré cc&ur de Jésus, comme un puissant remède contre la tiédeur universelle et contre les plaies cruelles de Tindifférence et de l'impiété. La France elle-même, qui devait être le théâtre des plus terribles attaques livrées à la religion par l'esprit d'incrédulité, devait aussi être comme lo berceau d'une dévotion réparatrice, destinée à expier tant d^excès.
Un des plus zélés propagateurs de celte dévotion, au xvu* siècle, fut le P. Eudes, fondateur d'une congrégation principalement destinée à la direction des séminaires et à Tœuvre des missions (138). Ayant établi, en 16M, dans la ville de Caen, celte pieuse congrégation, il voulut qu'elle fût particulièrement dévouée aux sacrés cœurs de Jésus et de Marie. Dans cette vue, il en fit célébrer Ja fête dans les séminaires de sa congrégation, avec l'approbation de plusieurs évêques et archevêques de France, et il obtint du Pape Clément X, en 167&, l'approbation de plusieurs confréries, érigées dans les mêmes séminaires en l'honneur des sacrés cœurs de Jésus et de Marie, avec plusieurs brefs d'indulgences à per-
{»étuité, pour les membres de cette conrérie.
Vers ce même temps , la dévotion au sacré cœur de Jésus prit encore de plus grands accroissements, par suite du zèle et des efforts de la vénérable mère Marguerite- Marie Alacoque, religieuse de la Visitation, et du P. de la Colombière, Jésuite, son directeur (139). Dieu, qui avait suscité autrefois la bienheureuse Julienne, prieure d'un monastère de Liège, pour donner commencement à la Fête du saint sa^crement, adoptée depuis par toute l'Eglise, parut susciter, au xvu* siècle, la mère Marguerite- Marie, religieuse du monastère de la Visitation de Paray-le-Monial, au diocèse d'Autun, pour procurer l'établissement de la fête du aacré-Cœur de Jésus, et pour ranimer dans l'Eglise la dévotion des fidèles envers ce divin cœur. Cette religieuse, d'une éminente Tertu et favorisée de grâces extraordinaires, crut avoir reçu de Jésus-Christ lui-même l'ordre de s'employer de tout son pouvoir pour l'établissement d'une fête particulière en l'bonneur du sacré cœur de Jésus. Nous rapporterons ici cette révélation dans les propres termes qu'a employés la mère Margue-
(157) n est à remarquer que plusieurs dévotions, ' aH)oara1iui très répandues, et plusieurs fêtes an- Jouidlitti célébrées par toute TEglise, doivent leur origine à certaines provinces, à certaines villes, à certains ordres relij;ieux, quelquefois même à des révélations particulières.
(138) De Montnard, ubi <tipra, r* part., cbap. 5, p. 51 etc.; ÂLBAN Butler, Traité de$ fète$ mob.f
rite-Marie, dans la relation qu'elle en écrivit par ordre du P. de la Colombière , son directeur. « Elant devant le saint sacrement, un jour de son octave, ie reçus do mon Dieu des çrftces excessives de son amour. Comme |*étais touchée ^du désir d'user de quelque retour, et de lui rendre amour pour amour, il me dit : Tu ne peux m'en rendre un plue grand qu^en faisant ce que je Cai déjà tant de foii demandé. Puis, me découvrant son divin cœur : YoUà , dit-il , ce cœur qui a tant aimé les hommes f quil n'a rien épargné^ jusqu'à sepuiser et se consumer pour leur témoigner son amour; et^ pour reconnaissance^ je ne reçois de la plupart d'entre eux que des ingratitudes , par les mévris^ les irrévérences^ les sacrilèges et la froideur qu'ils ont pour moi dans ce sacrement d'amour. Mais ce qui m'est encore plus sensible^ c'est que ce sont des cœurs qui me sont consacrés qui me traitent ainsi. C est pour cela que je te demande que le premier vendredi après Voctave du saint sacrement soit dédié à une fête particulière, pour honorer mon cœur, en lui faisant réparation d'honneur par une amende honorable , communiant ce jour-là pour réparer les indignités qu'il a souffertes pendant le temps qu'il a été exposé sur les autels: et je te promets que mon cœur se dilatera, pour répandre avec abondance les influences de son amour divin sur tous ceux qui lui rendront cet honneur. »
D'après cette révélation, la mère Marguerite-Marie avant prié Dieu avec ferveur de choisir une *^ personne plus capable qu'elle d'exécuter un si important dessein, il lui ordonna de s'adreser au P. de là Colombière, son serviteur, et de lui dire de sa part qu'il n'oubli&t rien pour établir cette dévotion; qu'il trouverait de la difficulté, mais qu'il lui ferait la çrAce de la surmonter. Le P. de la Colombière, doué d*un rare discernement, et digne par sa haute piété de conduire uue Ame favorisée de grAces extraordinaires, examina soigneusement devant Dieu les révélations dont nous venons de parler; et le résultat do cet examen fut de les lui faire regarder comme venant effectivement de Dieu. Il entra donc pleinement dans les vues de la mère Marguerite- Marie, et prit la résolution de s'emplojrer désormais de tout son pouvoir à l'exécution des ordres qu'il croyait avoir reçus de Dieu par Torgane de cette Ame privilégiée. Il se consacra lui-même au cœur de Jésus , et ne négligea rien pour répandre de tous côtés cette dévotion. Ses elforts furent puissamment secondés par la réputation de sainteté dont il jouissait, aussi bien que la mère Marguerite-Marie, et qui s'accrut de plus en
1)lusjùsqu'à leur mort. Le P. de la Colomnère mourut en 1682, et la mère Marguerite-
édit. de Lille, 1854; lî* traité, chap. il , p. 241 ; Picot, Es$ai $ur rinfluence de la religion^ t. U, p. 5G9: V Ami de Iqjeligion, t. XXX, p. 1»; XXII, 538; Vie du P. 9des; Paris, 1^7, in-12.
(139) De Montnard., Ibid,, p. 5!2, etc.; ÂtikA9 Butler., tt6t iupra,p. 194: Vie de la mère Marguerite-Marie Alacoaue , par M. Languet , archevêque de Sens; Paris, 1 < 29, in•4^
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Marie eo 1690. La caaonîsatioo de cette sainte religieuse se poursaît à Rome en ce mofcenf : re 28 mars 18Si, elle a été déclarée vénérable par un décret de la congrégation des Rilcs; et, le 23 août 1816, le Souverain Pontife Grégoire XVI, après avoir entendu Je rapport de la même congrégation , a publié le décret qui déclare « que la vénérable servante de Dieu, sœur Marguerite-Marie Alacocpie, a pratiqué les vertus au degré liéro'ique , et qu*en conséquence il peut être passé k Tesamen des trois miracles nécessaires pour obtenir sa béatification (IM). > Sa Tie, écrite {tac M. Languef, archeféque de Sens, donne la plus haute idée des grâces singulières dont elle avait été prévenue, et de sa fidélité i les mettre & profit. Dans la préface de cet ouvrage, Tauteur discute avec s^iin et prouve de la manière la plus satisfaisante la vérité des révélations de la mère Marguerite-Marie; il rapporte un des miracles opérés après sa mort, par son intercession ; miracle qu*il ditavoir lui-même vérifié sur les lieus, lorsqu'il était grand vicaire d*Autun.
Quoi qu'il en soit de la vérité de ce miracle et des révélations de la mère Marguerite- Marie, sur lesquels le Saint-Siège n'a rien Îirononcé Jusqu'ici , les eObrls du P. de la* ^olombière et de sa pénitente ne tardèrent £as h obtenir le but qu'ils se proposaient, a dévotion au sacré cœur de Jésus se répandit en peu de temps dans toutes les parties du monde chrétien» malgré les obstacles et les difficultés qui ne manquent jamais de traverser les œuvres de Dieu. La nouveauté apparente de cette dévotion, et lesdiOicultés que lui opposaient quelques esprits critiques et railleurs, n'empêchèrent pas iesévêques et le Sainl-Siége lui-même,de Tautoriserouvertement, et ue favoriser h cet égard le pieux empressement des fidèles (1^1). Les religieuses de la Visitation, surtout, embrassèrent avec ardeur les pratiques de cette dévotion, avec la permission des évêqucs sous la jurif diction desquels se trouvaient leurs monastères. La dévotion au sacré cœur de Jésus fut d'abord établie dans celui de Moulins en 1678, dans celui de Dijon en 168i, et dans celui de Paray en 168u. La fête du Sacré- Cœur de J'ésus fut autorisée dans le diocèse de Goutances en 1688, dans celui de Besançon en 169b, dans celui de Lyon en 1718; et dans ces diocèses, comme dans plusieurs autres, il se forma bientôt de nombreuses confréries en l'honneur du sacré cœur.
Il est h remarquer que le diocèse de Paris fut un des premiers où cette dévotion s'établit, et où lespieui Qdèles témoignèrent plus d'emnressement h l'embrasser. Il est vraisumbliljie qu'on v célébrait déjh la fête du Sacré-Cœur de J(^su5, au moins dans quelques églises, avant Tépiscopal du car-
H40) Albas Butler, Vies des saints, édit. i\c Lille, 1854, l. XX , p. 491 ; L'Jmi de la religion, l. XXXrX. p. 308; LXlil, 54; LXWI, 517; CXXX, B67.
(141) De Montnard, ifrirf, chap. 6; Alba.n Bitlkr nbi snpra, p. 104, etc.
dinal de Noailles; car on voit la ftte da Sacré-Cœur de Marie célébrée pendant les
E ornières années de TépiscopaC de M. de rlay eC avec son approbation, dans l'ég'\s% des religieuses du Saint-SacremenI, où reine, mère de Louis XIV, aussi bien que la reine son épouse, avaient contome d^ssister chaque année à la célébration de celte fête (li2). H n'est guère prot)able que la fête du Sacré-^Icrar de Marie ait été aatorisée dans le diocèse de Paris avant celle du Sacré-Cœur de Jésus. Mais, quoi qu*il en soit de cette particularité, il est certain qu'on voit la confrérie du Sacré-Cœnr de Jésus établie, sous M. de Noailles, dans huit églises dilTérentes du diucèse de Paris, particulièrement dans celle des Récollets de Versailles, en 1635 ; dans celle de la Visitation, de la rue Saint- Jacques, à Paris, en 1699; dans celle de la Visitation du faubourg Saint- Germain, en 1700 ; et dans celle des Filles de Tunion chrétienne, en 1706 (lk3).
Parmi lesprélatsqui établirent depuis cette dévotion dans leurs diocèses, on doit surtout remarquer M. de Belzunce, évêque de Marseille,qni, pendant la peste dont son troupeau fut frap[>é en 1720, se dévoua avec tant de générosité au service des malades. Tous les moyens ordinaires naraissant inutiles pour remédier à ce fléau , le pieux évêque résolut , de concert avec les magistrats de la ville, de la consacrer, par un acte solennel, au sacré cœur de Jésus. Il indiqua pour cet effet une pro<:ession solennelle qui eut lieu le 1" novembre 17i0, et pendant laquelle il voua pour toujours k ce divin cœur la ville et le diocèse de Marseille, avec tous leurs habitants. Dieu se laissa toucher par les instances du charitable pasteur ; depuis le jour de celte consécration, la violence du fléau diminua sensiblement ; le jour de PAgues 1721 , on put rouvrir les églises fermées depuis le commencement de la contagion ; et le 20 août suivant, M. de Belzunce publia un mandement pour an-!> noncer la nn de cette affreuse calamité; il y déclare, en termes exprès, que la dirainu* tion de la peste date du jour de la procès^ sion qu'il avait ordonnée au mois de novembre de l'année précédente.
Un si heureux événement contribua beaucoup è étendre de plus en plus la dévotion au sacré cœur de Jésus. Les évêques voisins deMarseille, dont les diocèses étaient atteints ou menacés de la contagion, ordonnèrent aussi la célébration de la fête dii Sacré-Cœur. Nous citerons en particulier les archevêques d*Aii, d'Arles et d'Avignon, Iesévêques de Toulon et de Carpentras; leurs mandements parurent en 1721 et 17^. Depuis ce temps, le nombre des confréries du Sacré-Cœur se multiplia de jour en jour. Le P. Galiffet, Jésuite, dans son ouvrage
(lia) Galiffet, Excellence de la dévotion on Sacré-Cœur de Jésus, liv. ni, cliap. i; 6' édit.,!. J, p. 277; t. H, p. 297.
(1^5) Ibid., t. 11, p. 296, etc. — Voyez aussi le Mandement de monseigneur de Quélen, sur la fêle du Sacré-Cœur, du 2 juUicl 1822.
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publié en 1733, sur Veœcellenee de la dévo' iion au cœur adorable deJésus^^ donne la liste de ces confréries alors établies en France et ailleurs, et il en compte plus de quatre .cents, toutes autorisées par aas brefs particuliers ; un de ces brefs, du 28 féYrier.1732, autorise rétablissement de la confrérie à Rome.
Il est cependant à remarquer que ces brefs n'autorisaient pas précisément la fête du Sacré-Cœur de Jésus, mais seulement Jes confréries établies en son honneur. Le Saint- Siège voulait eiaminer la chose plus à fond avant d'autoriser une fête nouvelle, et qui éprouvait quelques oppositions dans un certain nombre de diocèses (IH). Ce fut par ce motif que le Souverain Pontife, sans blAmer la conduite des évéques qui avaient cru pouvoir rétablir, refusa pendant quelque temps de Tautoriser. Des motifs également graves Gmnt mettre à Tindex quelques ouvrages qui ne s'exprimaient pas avec assez d'exactitude sur le culte du sacré cœur de Jésus (1(^5}« Mais la réserve dont le Saint- Siège croyait devoir user en cette matière, n'empêchait pas qu'il ne lui arrivât de plusieurs parties du monde chrétien de fréquentes sollicitations pour l'approbation de la fête. Auguste, roi de Pologne, écrivit pour cet effet au Pape Benoit XIII, en 1726, et Philippe V, roi d'Espagne, en 1727; leurs demandes étaient appuyées par celles de plusieurs évéques et congrégations religieuses de leurs Etats. Ces demandes, souvent renouvelées depuis, se multiplièrent particulièrement sous le pontificat de Clément XIII qui fut élu en 1758. Ce Pontife, depuis longtemps favorable au cuite du sacré cœur,, le fit examiner avec soin dans la congrégation des Rites; et le résultat do cet examen fut un décret du 26 janvier 1765,
Îui accorde aux évéques du royaume de ologne et h Tarchiconfréne romaine, la Sermission de célébrer la fête du Sacré-Cœur e Jésus. Voici les propres termes de ce décret : « La congrégation des Rites, assemblée le 26 janvier de la prèseiUe année 1765, considérant que le culte du sacré cœur de Jésus est déjà répandu dans presque toutes les parties de Tunivers catholique, avec l'approbation de leurs évéques; que le Saint- Sie^e lui-même l'a jusqu'ici encouragé par uncmn]litiidi3de brefs d indulgences, accordes i aes confréries presque sans nombre, et canoriiquement érigées sous le titre du Sacré-Cœur de Jésus ; que, par la célébration de l'oflSce et de la messe du Sacré-Cœur, on ne fait que donner un nouveau lustre à un culte déjà établi, et renouveler symboliquement la mémoire de ce divin amour, par
(\U) BenoIt XrV, De Can. SS., 13). iv,part. ii, cap. 31, !!• 19, etc.
(115) Un décret du il mars 1704 mit à Tindex Touvrage du P. Croisct, La dévotion au Sacré-Cœur de Jésus; Lyon, 1691, in-12. Nous isnorons ie véritable motif de ce décret : peut-être était-ce Tinexac* titole de quelques expressions employées par le P. Groiset, peut être étaii-ce seulement la publication d'un office non autorisé , qui se trouve à ia
lequel le Fils unique de Dieu 8*est revêtu de la nature humaine, et, obéissant jusqu'à la mort, a déclaré au'il nous donnait l'exem* pie d'être doux etnumbles de cœur; h ces causes, ladite congrégation, se désistant de la décision rendue par elle le 30 juillet 1729 (et qui reftisail d'autoriser ladite fête), croit devoir acquiescer aux nrières des évéques de Pologne et de l'arcniconfrérie romame, se réservant à délibérer sur Toflice et la messe, avant de les approuver comme ils doivent l'être. Et ce vœu de la congrégation ayant été mis sous les veux de notre Saint- Père le Pape Clément XllJ, Sa Sainteté, anrds avoir lu le présent décret, l'a approuvé dans tout son contenu, le 6 février 1765 (146). »
En France la dévotion au sacré cœur de Jésus faisait toujours de nouveaux progrès. Le 1*' septembre 171^8, on célébra avec magnificence, dans l'église de Saint-Sulpico de Paris, la consécration d'un autel dédié aux sacrés cœurs de Jésus et de Marie. Cette consécration fut faite par Mgr Durini, nonce du Pape et archevêque de Khodes. L*année même où Clément X.IJI adressa aux évéques de Pologne le décret que nous venons de citer, les évéques assemblés h Paris, etsolli* cités par la pieuse reine Marie Leczinska, femme de Louis XV, convinrent entre eux d'établir dans leurs diocèses la fête du Sacré- Cœur; ils invitèrent aussi, par une lettre circulaire, tous les archevêques et évéques qui n'étaient pas de rassemblée, à faire de même. La plupart se conformèrent à cette invitation, en ordonnant ou permettant la célébration delà fête du Sacré-Cœur de Jésus. Quelques-uns même publièrent à cette occasion des mandements aussi solides. que touchants, sur le culte et la fête du Sacré- Cœur. Parmi ces mandements, on remarque en particulier ceux des évéques de Boulogne et lie Lodève. L'archevêque de Paris, Christophe de Beaumout, par un mandement du 22 juin 1767, exhorta aussi, dans les termes les plus pressants, tous les chapitres, paroisses, séminaires et communautés, tant régulières que séculières, de son diocèse, h célébrer chaque année la fête solennelle de ce divin cœur.
Depuis cette époque, la dévotion au sacré cœur de Jésus se repandit en Franco et dans les autres parties de TEj^lise, avec une rapidité toujours croissante, et avec les plus heureux fruits pour le renouvellement de la piété et pour la consolation des Ames fidèles. Les pratiques de cette dévotion ne trouvèrent plus guère d'autres adversaires que des hommes de parti, connus pour la hardiesse et la singularité de leurs opinions (IW). Ils furent quelques temps sou-
sulte de Touvrage, dans quelques éditions. Un autre décret, du 42 mai 17i5, proscrivit le livre intitulé : La dévotion à raimable casur de Jé$u$, extraite des ouvrages de Jean Lansperg^ Chartreux, auteur ascétique du XVI* si^d^
(146) AlbanJB||^R, ubi supra, p. 498; Mozzà- RELLi, ubi «apr^ÇrîO.
(147) On peut voir dans rouvrage d*Alban Bqtl^r (tt^t supra, p. 200-202), Tindicatioii des principaux
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tenus par un prélat italien, Scipion Ricci, évoque de Pisloie, qui, dans un synode tenu en 1786, leva pour ainsi dire Tetendard de la révolte contre TE^Iise, en renouvelant plusieurs erreurs déjà solennellement condamnées, particulièrement sur les matières de la grâce. Mais les actes de ce svnode scandaleux furent bientôt condamnés par une bulle dogmatique de Pie Vf, datée du S8 août VJ9k, et commençant par ces mots: Auctorem fidei. Parmi les propositions que le Pape condamne dans cette bulle, on remarque plusieurs assertions du svnode contre la dévotion au sacré cœur de Jésus, et particulièrement celle qui rejeiie cette dévotion comme nouvelle ^ erronée ^ ou du moins dangereuse. Cette assertion est condamnée comine/ciu<«e, téméraire^ pernicieuse f {pensive des oreilles pieuses, et injurieuse au Saint-Siège {tkS). Le Saint-Père s'élève ensuite contre tout reproche fait aux fidèles qui adorent le cœur de Jésus comme le cœur même du Verbe auquel il est inséparablement uni (149).
Ce jugement solennel du Saint-Siège, accepté sans difficulté par tous les évèques du monde catholiçiue, et souscrit, en 1805, par l'évoque de Pistoie lui-même (150}, paraît avoir terminé toutes les controverses relatives au culte et à la fête du Sacré-Cœur. Il est aujourd'hui bien peu d'églises parti entières où ceHe dévotion ne soit en honneur, et où la fête du Sacré-Cœur de Jésus ne soit célébrée chaque année avec pompe. Partout, les âmes pieuses accueillent avec empressement cette dévotion: son nom seul
f»araît avoir une onction secrète qui lui gagne es cœurs, et une sorte de persuasion générale s'est répandue parmi les fidèles, que le triomphe de la peligion sur l'impiété est attaché à cette dévotion , particulièrement eu France, où elle a pris son origine.
COLBERT (Michel;, abbé de Préraoulré, était de la famille du ministre de ce nom. ir entra très-jeune en religion, fit ses cours de théologie eo Sorbonne, et passa par toutes les charges do son ordre. Il fut élu abbé général en 1670, et mourut è Paris le 29 mars 1702, ftgéde soixante-neuf ans. On a de lui : 1* Lettres d*un abbé à ses religieux y Paris, 2 vol. in-8^ Elles traitent de divers sujets relatifs à l'état religieux. — 2" Lettres de consolation; elles sont adressées à sa sœur, qui venait de perdre son mari, pre-
ouvrages publiés depis cette époque par les adversaires ae la dévotion au Sacré-Cœur de Jésus. Un des plus ardents et des plus opiniâtres fui le rédacteur des Nouvelles ecclésiastiques , voué à la défense du parti de Janséiiius et de Quesnel. — Voyez^ à ce sujet, VAmi de la religion^ U XXI, p. 288 ; t. XXH, p. 544, 385, etc.
(148) t Ooctrina (synodi) qux devotionem erga sacratissimum cor Jesu rejicit inter devotioncs quas notât velutnovas, erroneas, aut salleui periculosas; intellecta de hac devotione, qualis est ab apostolica Sede probata ; falsa, temeraria^ ËÊÊ^*^^^ * piarum aurium o/feruiva , in apoUolicamflffm injuriosa, > (Bulla Auclorem fidei, prop. 62.)
(149) « Item in eo quod cultorcs cordis Jesu hoc etiain noininc arguit quod non advertant sanctissi-
mier président au parlement de ftones.
COLLET (Pierre), prêtre de la eongréga* tion de la Mission, docteur et professeur de théologie, né à Ternay dans le Vendômois, le 6 septembre 1693, et mort le 6 octobre 1T70, s est fait un nom distingué parmi les théologiens, et a mérité l'estime des personnes pieuses par ses écrits et par ses mœurs. Ses ouvrages de piété sont : 1* Vie de saint Vincent de Faut, 2 vol. jn-4% 17W; — 9r Vie de M. Boudon, 2 vol. iu-12, 1753; ^- 3" Vie de saint Jean de la Croix^ 17W» in-12 ; — 4* Traité des saints mystères ^ 2 tuI. in-12, 1768; — S** Les devoirs des pasteurSf in-12, 1769; — 6* Devoirs de la vie reti-^ gieuse, 2 Vol. in-12, 1765; — 7* Traité des aevoirs des gens du monde^ in-12, 1763; — 8* Devers des écolier s^ in-12; — 9* Instrue^ tion pour les domestiques^ in-12, 1765; — 10* Instruction à l'usage des gens de la cam'pagnCf in-12, 1770; — 11* Méditations four servir aux retraites^ in-12, 1769; — 12* La dévotion au sacré cœur de Jésus^ établie et réduite enpratique^ in-16, 1170.
COLLÉGIALE. — Eglise desservie pardes chanoines séculiers ou réguliers. Dans -les villes ou il n*y avait point d'évèque, le dé sir de voir célébrer Toflice divin avec la même pompe que dans les cathédrales, tit établir des églises collégiales, des chapitres de chanoines qui vécurent en commun et sous une règle comme ceux des églises cathédrales. Un monument de cette ancienne discipline sont les clottrcs qui accompa-
f;nûnt ordinairement ces églises. Lorsque e relAchement de la vie canoniale se fui introduit dans quelques cathédrales, les évoques choisissant les plus réguliers d'entre les chanoines en formèrent des détachements, et établirent ainsi des collégiales dans les villes épiscopales. Avant la révolution de la fin du dernier siècle, la vie commune des chanoines avait cessé, et depuis la restauration du culte en France, il n*est resté que les chanoines séculiers attachés aux cat n éd ra les
COLOMBAN (Saint). — Sa règle. — Saint Colomban, Tun des plus grands restaurateurs de la vie monastique en France, fonda, vers Van 590, la célèbre abbaye de Luxcuil. Il donna à ses religieux une règle courte, mais pleine de Tesprit de Dieu. Elle ne contient que dix chapitres oui traitent de l'obéissance, du silence, de la nourriture,
mam carnem Christi, aut ejus partem aliquani, aut etiam humanitatem totam cuni separaiione aut prax^isione a divinilatc, adorari non posse cultu latriae ; quasi fidèles cor Jesu adorarenl cum separatione vcl praM^isione a divinitate, dum illud adorant ut est cor Jesu, cor nempae personae Verbî, oui inseparabiliter unituni est, ad eu m inodum quo exsangue corpus Christi in triduo mortis, sine separaiione aut prsecisione a divinitate , adorabile fuit in sepulcro; captiosa, in fidèles cordis Christi cultores injuriosa. > {Ibid.j prop. 63.)
(150) Mémoirei pour servir à V histoire ecclésiastique pendant le wiii' siècle, t. III, p. 260 et 462; t. IV, p. 6W; LM>Mi de la religion, t. XXXII, p.
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de l0 jpauTretéy de la Vanité, de la chef ilé, de l'omce divin, de la discrétion, de la inortitication, de la perfection du moine. Touchant la nourriture, il dit : « Les moines ne prendront leur repas que vers le soir ^ leur nourriture doit être grossière , et jamais assez abondante pour les rassasier; elle consistera en légumes, un peu de farine détrempée d'eau, arec un petit pain. Il faut néanmoins régler l'abstinence avec discrétion. On doit jeûner chaque jour; mais il dut aussi chaque jour manger, prier, tra- Tailler, lire et croître en vertus. » Au chajpitre de la pauvreté, saint Colomban dit qu'un moine doit non-seulement ne pas avoir de superflu , mais n'en point désirer, et que le dénûment absolu n'est que le premier degré de la perfection monastique. Il règle ainsi la psalmodié : à tierce, sexte et none, trois psaumes avec des versets; aux vêpres, douze psaumes. L'oiBce de la nuit est différent, le samedi et le dimanche, des jours ordinaires.
Les jours ordinaires, pendant les six mois d*hiver, on disait 36 psaumes sous 12 antiennes. C'était la coutume de no dire Qu'une antienne pour trois psaumes. Pendant les six mois d'été, comme les nuits étaient moins longues, on récitait seulement 24 psaumes sous 8 antiennes. Le samedi et le dimanche, le nombre do psaumes h l'oflice de la nuit, variait suivant la saison. Pendant les trois mois de décembre, janvier et février, où les nuits sont plus longues, on disait 25 antiennes et 75 psaumes, ce qui faisait tout le psautier dans les deux nuits. Dans les mofis do mai et juin, l'oflice de la nuit se composait seulement de 12 antiennes et 36 psaumes, 12 pour PoflSce nocturne, et 24 pour celui du matin, car l'oflice de la nuit se divisait ainsi eu deux |)arties.
Pendant les autres mois de l'année, l'on augmentait ou l'on diminuait l'oflice de la nuit de trois psaumes par semaine, selon la diminution ou l'augmentation des jours.
Saint Colomban tenait ces règlements sur la psalmodie de ses frères, c'est-à-dire des moines de Bankor. Il a bien soin, après avoir réçlé la prière vocale, d'ajouter qu'elle serait complètement inutile, si on n y joignait la prière du cœur et Tunion continuelle avec Dieu.
La règle de saint Colomban est suivie de ^n Pénitentiet. C'est un recueil de pénitences qu'on imposait aux moines pour les différentes fautes où ils tombaient, quelque légères qu'elles fussent. Les coups ue fouet sont la ()lus ordinaire. On donnait six coups de fouet à celui qui ne répondait pas Amen h la prière, qui causait pendant le repas, qui souriait à Toflice, au prêtre qui disait la messe sans s'être coupe les ongles, au diacre qui servait h l'autel sans s'être fait la barbe. Celui qui ne faisait pas le signe de la croix sur sa cuiller, qui ne ran^ssait par les miettes pendant le repas, qui ne demandait pas d*ouvrage après avoir Gui sa tâche, qui, dans ses voyages couchait dans
une maison où il y avait une femme, était également soumis h diverses pénitences.
Pour les fautes légères, la pénitence était ordinairement de six coups de fouet; pour celles qui étaient plus graves, de douze, cinquante et même deux cents; mais on n'en donnait jamais plus de vingt-cinq à la fois. Quelquefois on prescrivait pour pénitence des jeûnes et des psaumes à réciter.
Le Pénitentiel de saint Colomban contient plusieurs particularités remarquables. Les moines faisaient le signe de la croix sur tout ce qu'ils prenaient, comme une lampe, une cuiller, etc. En sortant de leurs cellules, ils demandaient la bénédiction et allaient se présenter devant la croix. Lorsqu'ils sortaient du monastère, ils portaient sur eux un petit vase appelé chrysmalf dans lequel il y avait de l'huile bénite ou l'Eucharistie. Il y avait des pénitences pour celui qui laissait tomber une hostie consacrée, la perdait ou la laissait manger par les vers. Saint Colomban ne se servait que de vases de cuivre pour le saint sacriflce, et ses moines faisaient eux-mêmes le pain qui servait à la consécration.
Les moines couchaient habillés, mais ils avaient un vêlement particulier pour la nuit; pour le prendre ou le quitter, ils étaient obligés de demander chaque fois
Cormission. Leur vêtement du jour était lanc. Ils se lavaient souvent la tête, mais ceux qui étaient en pénitence ne pouvaient se laver que le dimanche. Il y avait dans chaque monastère deux économes. Le pre;mier, appelé aussi prévôt^ étai chargé des choses extérieures; le second, du détail de rintérieur; un supérieur ou abbé ne s'occupait que du spirituel.
COLOHBIÈRE (Claude de La), Jésuite célèbre, né à Saint-Symphorien près de Lyon, se Gt un nom par ses talents pour la chaire. 11 mourut âgé de quarante et un ans, en 1682, h Paray dans le Charolais. C'est lui qui, avec Marie Alacoque, a donné une forme à la célébration de la fête du Cœur de JésuSf et qui en a composé l'ofGce. Outre des Sermons^ on a de lui des Réflexions mo-^ raies et des Lettres spirituelles.
COLOMME (Jean-Baptiste-Sébastien), supérieur général des Barnabites, naquit à Pau, le 12 avril 1712, et mourut èPaiis en 1788. Ses ouvrages ascétiques sont : 1* Vie chrétienne^ ou principes de la sagesse^ 1774, 2 vol. in-12. — 2* Manuel des religieux^ 1778, in-12; — Eternité malheureuse^ ou le supplice étemel des réprouvés^ traduit du latin de Drexelius, in-12, Paris, 1788.
COMBAT SPIRITUEL.— La vie de l'homme est un combat sur la terre : chaque jour, le soldat chrétien doit être préparé au combat. 11 est placé sur cette terre d^éprcuves comme au milieu d'ennemis qui lui disputent le roMtoe céleste. La première chose que vouPfevez ftire à votre réveil, c'est d'ouvrir les yeux de l'âme, et de vous considérer comme dans un cham|) do t>alaille, en présence de votre ennemi et dan»
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la nécessité ou de combattre, ou de périr pour jamais. Figurez-?oas donc devant vous cet ennemi, qui n'est autre chose qu*un Tice» qu'une passion déréglée, dont vous tâchez depuis quelque temps de vous défaire; flgurez-vous ce monstre furieux qui vient se jeter sur vous pour vous dévo* rer. Représentez -vous, en môme temps à in droite,Jésus-Christ, votre invincible capitaine, accômpagé de Marie et de Joseph, de plusieurs troupes d*anges et de bienheureux, et particulièrement du glorieux archange saint Michel ; à la gauche, Lucifer avec ses ministres, résolus de soutenir cette passion ou ce vice que vous avez à combattre, et de mettre tout en œuvre pour vous y faire succomber.
Cependant, imaginez-vous entendre au fond du cœur la voix de votre ange gardien qui vous parle de la sorte : C*est aujourd'hui que vous devez faire les derniers efforts pour vaincre oui ennemi et tous ceux qui ont conspiré contre vous. Ayez bon courage; ne vous laissez vaincre, ni par une vaine frayeur, ni par quelaue considération que ce soit, parce que Jésus votre capitaine est ici auprès de vous, avec les troupes de l'armée céleste, dans le dessein de vous défundre contre tous ceux qui vous font la guerre, et de ne permettre jamais qu'ils vous réduisent sous leur puissance, ni par force, ni par adresse. Demeurez ferme, et quelque peine que vous y trouviez, faites-vous violence, criez au Seigneur du plus nrofond de votre flnle, invoquez continuellement Jésus et Marie, priez tous les saints de vous secourir; et ne doutez point après cela que vous ne gagniez la victoire.
Quelque faible que vous vous trouviez, quelçiue redoutables que vos ennemis vous
Î>araissent, et par leur nombre, et par leurs orces, ne craignez rien ; car les troupes qui viennent du ciel à votre secours sont plus nombreuses que celles que l'enfer envoie pour vous dter lii vie du la grâce. Le Dieu qui vous a créé et qui vous a racheté est tout-puissant; il vous aime, il vous protège, et il a sans comparaison plus d'envie de vous sauver, que le démo:i n*en a de vous perdre.
Combattez donc vaillamment, ne vous lassez point de vous mortifier; narce qu'en faisant une continuelle guerre à vos mauvaises inclinations, à vos habitudes vicieuses, vous remporterez enfin la victoire; et par là vous entrerez dans le royaunre du ciel, où Tâme demeure éterneMement unie & son Dieu. Commencez dès maintenant h combattre au nom du Seigneur, ayant pour épée et pour bouclier la défiance de vousmême , la confiance en Dieu , l'oraison , l'exercice saint de vos puissances spirituelles.
Avec ces armes vous attaquerez l'ennemi, je veux dire cette passion itominante> que vous vous ôtes proposé d^Ppincre, ou par un mépris généreur, ou par une ferme résistance, et par des actes réitérée de la vertu qui lui .est contraire, ou enfin par d'autres
moyens que le ciel vous fournira pour l'exterminer de votre cœur. Ne vous donnez point de repos que vous ne l'ayez iout à lait domptée ; vous mériterez, par votre cuns-» tance de recevoir la couronne des mains du souverain Juge qui, avec toute l'Eglise triomphante, sera spectateur de votre combat. Je vous le dis encore une fois, vous ne devez point vous ennuyer de celte guerre. Considérez seulement que tous les nommes sont obligés de servir Dieu et de tâcher de lui plaire; que c'est d'ailleurs une nécessité de combattre, puisqu'on ne
eeut prendre la fuite, sans s'exposer à être lesse, et même à perdre la vie; et qu'après tout, quand on voudrait se révolter contre Dieu, embrasser le parti du monde, s'abandonner aux plaisirs des sens, l'on ne serait pas exempt do peines, puisau'on aurait touiours è souffrir beaucoupet dans le corps et dans l'Ame, pour satisfaire sa sensualité et son ambition. Quelle plus grande folie que de ne pas craindre en ce monde des peines très -rudes, qui sont suivies d'une éternité de tourments: de craindre quelfjues peines assez légères qui se terminent h une éternité de bonheur et À un repos où l'on jouit pour jamais dé Dieu I
£ntre les choses nécessaires pour réussir dans le combat spirituel, il faut compter la persévérance, qui est la vertu par laquelle nous nous appliquons à mortifier, sans relAche, nos passions déréglées, qui pendant que nous vivons ne meurent poiat, mais poussent et croissent toujours dans notre cœur, comme dans un champ fertile on mauvaises hi^bes. CVst en vain que Ton prétend faire cesser cette guerre, puisqu'elle ne peut finir qu'avec notre vie, et que quiconque ne voudra pas combattre perdra infailliblement la liberté ou la vie. Hé! comment no serait-il pas vaincu, aj^ant en tête des ennemis résolus de ne lui donner ni
Ï)aix ni trêve, parce que plus on recherche eur amitié, plus on éprouve leur haine? Vous ne devez pourtant vous étonner ni de leurs forces, ni de leur nombre, puisqu'on cette sorte de combat, nul n'est vaincu que celui qui veut l'être, et que d*ailleurs vos ennemis n'ont de pouvoir que ce que leur en donne votre capiiaine, pour l'honneur duquel vous combattez. Or jamais il ne permettra que vous tombiez entre leurs mains; il sera lui-même votre défenseur; comme il est infiniment plus puissant qu'eux tous, il vous donnera victoire, pourvu que, combattant avec lui, vous mettiez votre confiance, non pas en vos propres forces, mais en sa toute-puissance et en sa bonté souveraine. Que s'il tarde à vous secourir, s'iJ vous laisse dans le danger, ne perdez pas pour cela courage; croyez fermement, et servez -vous de cette considération pour vt)us animer au combat ; croyez, dis-ie, fermement qu'il disposera les choses cfe sorte que tout ce qui semble devoir faire obstacle h votre gloire tournera à votre avantage. Témoignez-lui seulement de la résolution et
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de la Gdélité; suivez partout votre chef, qui s'est exposé ponr vous à la mort| cl qui en mourant a vaincu lo monde; combattez courageusement sous ses enseignes , et ne quittez poiut les armes, que vous n'ayez détruit tous vos ennemis; car si vous négligez de vous défaire d*un de vos vices, ce sera toujours une paille que vous porterez dans ]*œil, ou une flèche que vous aurez dans le ccimrj et qui, vous empêchant de combattre, retardera votre vicloire.
COMMUNAUTE (Vie db). — Pour conserver la pauvreté religT6use,.et partant le véritable esprit de Tétat religit^trt rien n'est plus nécessaire que la rie commune; et les supérieurs doivent veiller à sa conservation avec soin sous peine defaute grave. Aussi le concile ' de Trente ordonne-t-il que les réguliers observent toutes les règles qui concernent la vie commune, la nourriture et le vêtement Si l'on n'obsorve pas exactement,
ajoute-t-il, ces règles qui sont la base et le fondement de toute discipline régulière, il en résulte l'écroulement de tout l'édiflce. fSess. âS.) Qu'il ne soit donc permis à aucun religieux, è aucune religieuse, dit encore le même concile, de posséder en propriété ni même au nom du monastère, aucuns bieni^, meubles ou immeubles, à quelque titre qu'ils les aient acquis etde quelque nature que soient ces biens; mais (}u'aussitôt ils soient remis au supérieur et incorporés au monastère, (ibid.)
Les Pères n'avaient point parlé autrement ; po'jr n'en citer qu'un, voici ce gue dit à ce sujet saint Basile : « Que tout soit commun à tous, que personne n'ait rien en propre, ni le vêtement, ni la chaussure, ni rien de ce qui est h l'usage du corps, mais que chacun reçoive de 1 économe ce qui lui est nécessaire. » (Serm. 1 Ascet.) On peut consulter encore saint Benoit, saint Laurent Juslinien, Gerson et une foule d'autres, qui n'ont point on autre langage. D'où il suit
S le non-seulement les biens d'un monasre doivent être ()0ssédés par li s religieux en commun, mais encore que la vie doit être commune, la table commune, le vêtement eommun, le travail commun ; et cette règle s*applique aussi bien aux supérieurs des communautés qu'aux autres religieux.
GOMMDNION FREQUENTE. - La communion fréquente est do la plus grande utilité, non-seulement pour ceux qui commencent à marcher dans la voie de la perfection, mais encore pour ceux qui ont déjà fait des progrès et pour ceux qui sont parfaits. Chacun y trouve la force nécessaire pour éviter le mal et pratiquer le bien. Nous allons donc en tracer les règles, à "usage des directeurs, d'après la doctrine de l'Eglise, des saints Pères et des matlres de la vie spirituelle. {Voy. Eucharistie.)
Le concile de Trente a exhorte du fond d'un cœur tout paternel, il prie, il conjure
Îar les entrailles de la miséricorde de notre ^ieu tous ceux qui portent le beau titre de Chrétien, de vénérer les mystères sacrés du corps et du sang de Jésus«Chri$t, et d'avoir
pour ce sacrement auguste une telle dévotion, une telle piété, un tel respect, qu'ils puissent recevoir fréouemmenl ce pain divin. » (Sess. XIII, c. 18.) « Le même concile désirerait que les Gdèles, chaque fois qu'ils assistent à la messe, communiassent nonseulement en esprit, par la communion tpi" rituelle^ mais encore réellement, par la réception sacramentelle de l'Eucharistie, aûn de recueillir de ce saint sacrifice des fruits
lus abondants. » (Sess. xxii, c. 16.) Ce sont es propres termes dont se sert lo concile. Le Rituel romain de Paul Y dit encore : « Que les curés emploient tous leurs soins, pour que le peuple qui leur est confié vénère et reçoive saintement et fréquemment ce sacrement auguste, particulièrement aux grandes solennités. » Enfin, selon le décret de la sacrée congrégation du concile, en date du 12 février 1679, et publié par ordre d'Innocent XI, « on ne pBUt rien statuer de certain sur la communion quotidienne, à l'égard de tous les fidèles en général, mais la communion plus fréquente ou même quotidienne doit être accordée au jugement des confesseurs, eu ésard à la disposition de ceux qui la demandent. » Cela posé:
V La communion fréquente est utile à ceux qui ne sont [las encore dans l'état de perfection. Cette jproposition s'appuie sur le témoignage de l'Écriture sainte, sur la doctrine des Pères et sur les enseignements des docteurs et des maîtres de la vie spli i* tuelle.
« Venez à moU vous tous qui travaillez et qui éleê charqés^ et je vous soulagerai^ dit le Seigneur. » {Matlh. ii, 28.) «Oh! s'écrieè ce sujet l'auteur de Vlmitation, que cette parole est douce et tendre à Toreille d'un pécheur, lorsque vous-même, Seigneur mon Dieu, appelez à la communion de votre très-saint corps le pauvre et l'indigent ! » « Pour moi, ajoute-t-il, (}ui surs si faible et pèche si souvent, qui tombe sitôt dans l'engourdissement et dans l'abattement, il est nécessaire que je me renouvelle, que je me purifie et que je m'enflamme par des prières, dés confessions et des communions fréquentes, de peur que m'en abstenant trop lon^^temps je ne m'écarte de mes saintes résolutions. » (De Imitât. Christi^ lib. iv, c. 1 et 3.)
« Il est hors de doute, dit saint Basile,
S rue communier fréquemment c'est recevoir réquemment la vie; aussi communionsnous quatre fois chaque semaine. » (Ep. 93.) Et Cassien ajoute : « Nous ne devons point nous éloigner de la communion du Seigneur, parce que nous nous reconnaissons pécheurs, quia nos agnoscimus oeccatores; mais nous devons^ recourir de plus en plu«r pour guérir et purifier notre âme. » (Coll. 23, c. 21.) Telle est aussi la doctrine do 5aint Augustin (I. ii De serm. Dom. in monte); de saint Jérôme (Ep. 52); de saint Isidore (I. i I^off. eccL, c. 18.); de saint Bernard (5erii||p» ccm. Dom.); de saint Laurent JustinieirnDe perf. mon.t c* 19), et d'une foule de uocteurs de l'Eglise.
2* Cependant il ne convient pas d'ad-*
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mettre k la communion de chaque jour tous les justes indistinctement, mais ceui-là seulement qui sont dans un état de perfection particulière.
Le concile de Trente, ranpeKint (Sess.
XIII, cil. 7) CCS paroles de I Ecriture : que Fh^mme iéjtrouve lui-même^ et qu ainsi il mange ce pain et boive ce calice; car celui qui les mange et boit indignement^ mange et boit son propre jugement^ ne discernant pas le corps au Seigneur (1 Cor. ii, 28), le concile de Trente enseigne que pour éviter le sacrilège, il suffit d'avoir la conscience libre de faule grave; mais que la communion fréquente, qui n*est que do conseil, exige une plus grande disposition; et la communion quotidienne, une préparation, une épreuve plus grandes encore. Et le même concile ajoute que, toute désirable que lui semble là communio i quotidienne, si elle se fait avec fruit et les dispositions requises, il ose cependant à peine espérer que Ton
Euisse atteindre communément un assez aut do^ré de perfection, et que partant il ne la conseille point h tous indistinctement. Si Ton consulte les saints Pères, on trouve les mémos enseignements. Ainsi saint Basile, tout en louant la communion quotidicnae, n*osait cependant s^éloigner de la coutume de communier seulement quatre fois chaque .«omaine. « Quant à la communion quotidienne, disait saint Augustin, je neveux ni la louer ni la blflmer; cependant je conseille furtement de communier tous les dimanches, si Pâme est dégagée de Taffection pour le péché. » (De Eccl. dogm.^ c. 53.) Enfin nous trouvons encore la même doctrine chez les maîtres de la vie spirituelle, saint François de Sales, saint Jean de la Croix, sainte Thérèse, etc., lesquels exigent pour la communion quotidienne, outre l'absence du péclié mortel et de l'affection au péché véniel, 1* que Ton ait réprimé en grande partie ses inclinations mauvaises; 2* que l'on n'agisse ainsi que d'après le conseil du père spirituel.
3* Les laïques ne doivent pas, absolument parlant, être exclus de la communion fréquente ou quotidienne, mais plutôt ils doivent y être admis, s'ils sont h un degré sufQsant de perfection, et qu*aucun empêchement extérieur ne s'y oppose. Vesprit souffle où il veut^ dit l'Ecriture. {Joan. m, Tiii.) Et ailleurs : Dieu ne fait acception de personne^ et , dans toute nation^ celui qui le craint et pratique lajustice^ lui e$t agréable. lAct. x|, 3k. L'espni de Dieu peut donc faire dis[)arattre tous les obstacles qui empêcheraient les gens du monde de communier chaque jour, el.les rendre dignes d'une telle faveur. Aussi la Sacrée Congrégation, par un décret daté du mois de janvier 1587, a-t^lle rejeié le statut d'un évêque, par lequel il défendait d administrer la sainte Eucharistie, si ce n'était €|kcerlains jours seulement, à quelques persOTnes de certain état, de certain sexe. Et en effet, puisque ce sacrement est un pain quotidien, il est à croire qu'aujourd'hui encore il y a dans
r$glise, outre les prêtres, quelques personnes qui peuvent être admises a la communion plus d'une fois par semaine. El de même que, dans la primitive Eglise, les apôtres admfnistraieiit chaque jour ce sacrement à une foule de fidèles, de même il est h croire qu'il y a encore dans l'Eglise Quelques personnes, quoique en petit nombre, qui sont dignes de le recevoir aussi souvent.
4* Pour la communion quotidienne, il faut bien que la conscience rende à chacun le témoignage qu'il a pour cela les dispositions nécessaires; mais ce témoignage n*est pas suffisant: il faut encore le consentement du père spirituel et du supérieur. La raison en est que, agir sans le consentement du supérieur dans une chose auâsi grave , c'est s'exposer au danger imminent de ne suivre que son propre jugement, que sa volonté propre, et d'éprouver par là les pertes les plus déplorables. Aussi tous les auteurs ascétiques exigeiit-iis avec Vincent de Blois le consentement du père spirituel, et enseignent-ils que ce n'est pas déplaire à Dieu, mais lui plaire, que de remettre une communion par obéissance.
5* La marque d'une bonne disposition, delà vocation à la communion quoiidieiine, c*est une faim spirituelle, un désir ardent, inspiré par la charité, de se nourrir de ce pain céleste. En effet cette faim spirituelle ifest autre chose que le désir de s unir, de s'incorporer à Jésus-Christ de plus en plus par un saint et brûlant amour. Et chacun conçoit combien cette disposition est nécessaire. Ceux qui me mangent auront encore faim^ lisons-nous dans TÉcriture. (EcclL xxiv, 29. ) « Il n*y a, dit saint Grégoire, que ceux qui sont affamés et qui, s'exerçant à un jeûne parfait du péché, reçoivent les divers sacrements dans la plénitude de la vertu, il n'y a que ceux-là de rassasiés. » ( / Reg. ci.) Et saint Antoine ajoute : « Personne ne doit s'en approcher sans un ardent désir; or, comme il convient à un Chrétien de vivre de telle sorte gu'il mérite toiigours de recevoir la communion, il ne doit jamais être sans le désir de la recevoir toutes les fois qu'il le pourra convenablement et qu'il le jugera utile. » (m p. 5tim., t. XUI, c. 6.)
6* Pour permettre la communion quotidienne, il faut avoir égard h la perfection des vertus solides, particulièrement de rhumilité et de la mortification, et en outre, examiner si ce ne serait point un sujet de scandale pour les autres. On ne doit pas en effet violer la loi de la charité, et parfois il sera mieux de s'abstenir de la communion quotidienne, à l'exemple de sainte Thérèse, s'il y a lieu de craindre que les autres, moins disposés, ne prennent de là occasion de murmurer et de jeter le ridicule et le mépris sur leur frère plus parfait, ce qui, dans les communautés surtout, serait la source d'un grand désordre. Quant à ce qui concerne les gens du monde liés par le mariage, il faut également prendre garde que la communion quotidienne ne nuise au soin
COM
DASCETISME.
CON
il»
qu*ils doivent è leur famille, ou à Tobéissance qu'une femme doit à son mari.
7* C*est d'après les œuvres qu'il faut juger de l'humilité, de la mortification et des autres vertus, et ce n'est que d'après les œuvres que l'on doit permettre la communion quotidienne, selon qu'elle est plus ou moins fructueuse. Un décret du Pape Innocent XI, déjà cité, ordonne aux confesseurs et aux évéques deiaire attention aux fruits, aux vertus que la communion produit, afin que par elle les grâces et les vertus prennent un accroissement simultané. « Chacun doit examiner en soi-même, dit saint Thomas,
3uel fruit il retire de la réception fréquente e ce sacrement. » (L. v in M Cor., xi.) 8° Tous ceux qui aspirent*à la perfection chrétienne peuvent être admis à la communion une fois par semaine. C'est ainsi que pensent une loule de maîtres spirituels. « Je conseille, dit Gennade, de communier tous les dimanches, si toutefois l'flme est dégagée de l'aifection au péché.)» {De éecl. doj^m.,c.53.) Dans les communautés reli-
Î^ieuses, où l'on est tenu et où il est plus acile d'aspirer à la perfection, la communion de chaque semaine est établie comme un point de la règle approuvée par Cassien (Coll. 23, c. 21), ainsi que de celle de saint Pacôme. (C. 5.) Telle est aussi la doctrine de saint Bonaventure. (vu Proc reliqio$,^ c. 21.) Par là, en effet, on sauvegarde suffisamment et le respect dû au sacrement et le fruit que les flmes doivent en tirer, puisque, à raison des divers obstacles qui se présentent dans la vie humaine, il n'y a point ordinairement d'autre moyen de se préparer convenablement et de faire l'action de grâces.
9* Quant à ceux qui tendent moins à la perfection ou qui éprouvent de plus grands obstacles extérieurs, on doit leur conseiller de communier tous les quinze jours, ou chaque mois, ou encore aux principales ffttes do l'année. C'est ainsi que saint François de Sales conseille à une veuve de communier chaque mois, tout en l'exhortant à se confesser plus souvent. (L. m, ep. 18.) Avila admet plus difQcilement les gens mariés que les célibataires, elles jeunes gens que ceux qui sont d'un flge mûr, à la communion de tous les huit jours. (J?p. ad prœd>) Et il lui parait suffisant pour ceux qui commencent, de communier aux fêtes principales, c'est-à-dîre, dix ou douze fois par an ( L. ii, ep. 46. )
10* Il est plus louaLle de faire précéder, autant que possible, la communion de la confession sacramentelle, quelque fréquente que soit la communion, et oien que la conscience ne soit chargée d'aucun péché mortel. Tel parait être Tesprit de l'J^lise, telle est l'intention des Pères. Car si l'Eglise ordonne pour la communion la confession préalable, lorsqu'il y a péché grave, ne peuton pas conclure que cette confession est de conseil, lorsqu'il y a péché véniel? Bien plus, saint Bonaventure et saint Frangois de Sales, ainsi c|u'une foule d'autres maîtres de la vie spirituelle, conseillent de se con-
fesser plus souvent que l'on ne communie. « Si vous pouvez vous confesser chaque jour, dit le premier, vous faites bien; sinon, efforcez-vous de \ous confesser au moins tous les trois jours. « {Reg, nov.,c. 4.) Du reste on comprendra combien il est louable do se confesser avant de communier, si Ton considère quelle est la dignité de la sainte Eucharistie, quelle augmentation de grftce
Eroduit le sacrement de pénitence, et comien les actes do vertus que Ton produit en se confessant, Thumilité, la contrition, la charité, etc., sont propres à servir de préparation à la sainte communion.
11** Quant à ceux qui retombent encore facilement dans des péchés graves, il sera très-utile de leur conseiller cle se confesser et de communier de temps en temps, pourvu
Îu'il y ail quelaue espoir d'amendement, 'est ainsi que s exprime le Rituel romain, tout en ordonnant cependant de différer l'absolution, quand le pénitent ne veut pas renoncer au péché et changer de vie. La raison en est que la réception fréquente des sacrements de Pénitence et d*£ucharistie est un remède puissant qui guérit notre âme et la purifie; et que ceux qui les reçoivent souvent tombent plus rarement dans le
fléché mortel, à cause des secours parlicuiers qu'ils y trouvent, tandis que ceux qui s'en approchent rarement les reçoivent aussi rarement avec les dispositions requises. D'où Ton peut conclure que nonseulement on fera bien de conseiller aux pécheurs qui retombent facilement, de se confesser et de communier de temps en temps, mais même qu'on pourra leur donner pour pénitence de le faire plus souvent.
COMPONCTION. — Ce mot exprime une douleurqu'on adansl'âme pour avoir offensé Dieu : on doit éprouver ce sentiment quand on s'approche du tribunal de la pénitence* Dans la vie spirituelle, il a une signiGcatioq plus étendue; la componction se prend non-seulement pour la douleur qu'on a d'à* voir offensé Dieu , mais aussi pour un sentiment pieux de douleur» de tristesse, de dégoût, qui a différents motifs : comme lea misères île la vie, le danger où l'on est de se perdre dans le monde, l'aveuglement des mondains, et le désir de voir Dieu et de se reposer en lui sans crainte de le perdre, etc. On a un air humble et modeste quand on a la componction dans le cœur. Si ce sentiment devient habituel, il est un signe de prédestination. (Voy. confession, contbi-
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CONDHEN (Charies de), général de la congrégation ae TOratoire, docteur de Soi^ bonne, naquit à Vaubuin, près de Soissons, en 15S8. Il refusa constamment le chapeau de cardinal, l'archevêché de Reims et celui de Lyon. Apcis avoir travaillé longtemps dans son ordrrpour la gloire de Dieu et le salut du prochain» il mourut à Paris en 1641. On a de lui : Idée du $acerdoce d$ JéiUi'Ckrietf in-13, qui ne parut qu'aprda
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sa morl; et des Lettres et des Discoure en 2 vol. in-12. Le P. AmeloUe a écril sa fie, in-8*.
CONFESSION FRÉQUENTE. — Nous montrerons, en parlant de l*EucHâEisTiB, que la confession en est la préparation indispensable pour tout homme en péché mortel ; il nous reste ici à donner quelques avis pratiques sur la confession fréquente»
1* On ne doit nullement approuver' la conduite de certains confesseurs qui don-nent rarement Tabsolution à que Iques personnes d'une piété éminente. On en a vu qui ne raccordaient qu*une fois en six mois à des pénitents, qui, du reste, avaient une conscience fort délicate, tout en lus admettant fréquemment h la sainte communion ; et d'autres qui permettaient aux religieuses de toute une communauté de s'asseoir souvent à la sainte table, et en même temps ne leur donnaient que rarement l'absolution au tribunal de la pénitence. Il est difficile de comprendre comment il se fait que des prêtres aient le triste courage de priver les âmes de leurs pénitents d'un bien spirituel aussi grand que celui qui est produit par l'absolution sacramentelle. Car il est certain que l'absolution communique la grftce è Tftme qui Ta perdue , et augmente cette grftce sanctiGanle en l'ftme qui I a conservée. D'où il suit que, par l'absolution, cette Ame acquerra un nouveau degré de grftce sanctiflante, de sainteté et de justice, qui lui méritera un nouveau degré de gloire et de benbeur dans le ciel. D'ailleurs, cette augmentation de grâce produit en elle un nouveau degré de force pour ne plus retomber dans ses péchés d'habitude, et pour avancer dans la vertu et la perfection. Pourquoi donc priver ainsi l'ftme de ses pénitents de trésors aussi grands, de richesses aussi précieuses, lorsqu'on peut les en rendre participants par l'exercice d'un pouvoir qui n'a été accordé au prêtre que dans l'intérêt de ceux qui lui sont confiés?
En vain objectera-t-on que dans les confessions de ces sortes de personnes, il n'y a pas matière suffisante; que les défauts dont elles s'accusent sont do peu de gravité, et difficiles 2k corriger, comme étant le fond même du caractère, et par conséquent qu'il y a lieu de douter si ces confessions sont accompagnées des dispositions requises , à savoir, la contrition et le ferme propos. Car, premièrement^ les théologiens s accordent à dire que le même péché peut être la matière de plusieurs absolutions, en sorte que le pénitent, pourvu qu'il soit contrit et s'accuse d'un péché de sa vie passée, présente au confesseur une matière suffisante pour une absolution légitime et fructueuse. En second lieu, les théologiens enseignent que, pour la validité de la confession et de 1 ab-* solution, il suffit que le pénitent conçoive une douleur efficace sur un feul des péchés véniels dont il s'accuse, quoiqu'il detesle avec moins d'efficacité quelque autre péché véniel, à cause du grand nanger où il se voit d'y retomber. En fait do fautes légères.
il suffit de se repentir d'une seule, à la rigueur, pour fournir une matière certaine à rtibFOlution ; et une autre faute l^dre dool on n'a pas un repentir suffisant, ne rend pas l'absolution nulie. Que le directeur babitae donc ses pénitents à s'accuser d'un ou de plusieurs péchés de la vie passée, sur le repentir desquels il ne reste aucun doute ; et ainsi, quand même ils n'auraient pas un regret suffisant pour les fautes légères dont ils s'accusent, 1 absolution ne laisserait pas d'être bonne, et le sacrement ne serait exposé à aucun danger de nullité. De cette manière, la confession fréquente et même quotidienne sera bonne et utile. Je ne veiix pas dire cependant qu'un pénitent, qui doit recevoir la sainte communion plusieurs jours de suite, soit obligé de se présenter chaque jour au tribunal de la pénitence pour y recevoir l'absolution ; je ciis seulement que, si entre une communion et la suivante il y a plusieurs jours d'intervalle, et que le pénitent demande la grftce de l'absolution, on ne doit point la lui refuser, de peur qu'il ne soit privé d'une augmentation de grftce sanctiflante, et d'un nouveau deçré de force qu'il trouverait dans l'absolution sacramentelle pour se corriger de plus en plus de s^s défauts.
2* Hïi directeur doit éviter de s'en rapporter trop facilement è certaines ftmes méticuleuses , qui croient ne pouvoir concevoir aucune douleur de leurs péchés, et qui, par suite de celte crainte, tombent dans une profonde anxiété toutes les fois qu'elles s'approchent du tribunal de la pénitence. Avec des personnes de ce caractère, on doit se rappeler la doctrine de saint Thomas et de tous les théologiens è sa suite : «Dans la contrition, dit ce grand docteur, il y a deux douleurs difléreutes : l'une qui est dans la volonté et est essentiellement la contrition elle-même, puisque la contrition n'est autre chose que le déplaisir conçu pour les péchés passés , et l'autre qui e.t dans la partie sensitive, et vient de la douleur de la volonté ou de la nature du tempérament, selon que les forces de la partie inférieure suivent le mouvement de la partie supérieure. » ( Suppl. m part. , q. 3, art. 1, in corp. ) Nous devons donc nous rappeler toujours que la douleur essentielle à la contrition est celle qui est produite par la volonté, et nullement celle qui se fait sentir dans le cœur ou dans la partie sensitive. Cette dernière est indépendante de l'autre, et il arrive souvent que la volonté éprouve une douleur réelle et sérieuse, sans que cependant cette douleur se fasse sentir dans le cœur; d'où il suit que certaines personnes, qui n'éprouvent pas cette douleur dans la partie sensitive, s'imaginent, mais à tort, qu'elles n'ont pas de contrition, quoiqu'elles aient la contrition réelle dans la volonté. Si donc le directeur s'aperçoit que son pénitent demande à Dieu la douleur nécessaire, qu'il ne néglige rien pour s'exciter è la contrition, et qu il a le ^rme propos bien arrêté de ne plus retomber dans
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5es fautes passées, il doit le soulager de loute anxiété, et le rassurer sur la réalité de sa coDtrition, bien qu*il se sente le cœur plus dur que le marbre. Un directeur éclairé Veillera è ce que ces Ames craintives produisent les actes de leur douleur avec paix et sans inquiétude. Car ces angoisses, cette anxiété inquiète mettent obstacle à la lumière et au mouvement intérieur de l*£sprit saint, qui n'agit d'ordinaire que dans les âmes tranquilles, sereines et calmes.
8* La confession, pour ôtre un moyen d'arriver h la perfection, doil être d'une telle intégrité qu'elle s'étende à l'accusation des fautes même légères et peu graves. Hais il faut, dans cette accusation, éviter l'excès et ne point outrepasser les bornes de la prudence et d'une sage modération. Car on trouve de ces personnes qui sont pénétrées d'une douleur si vive pour leurs égarements
Kssés, qu'elles ne se rassasient jamais de s accuser en confession, et que, si on le leur permettait, elles voudraient s'en confesser chaque jour. Il faut les avertir que la Çénitence ne consiste point en cela. Saint bornas distingue deux sortes de pénitence; l'une intérieure, l'autre extérieure. La pénitence intérieure consiste dans la douleur et le déf)laisir des péchés commis ; et celle-là, dit saint Thomas, après saint Jean Chrysostome, on ne doit jamais la quitter, on doit la conserver pendant tout le cours de sa vie. La pénitence extérieure est celle par laquelle on donne, on produit des signes extérieurs de douleur, et Ton fait à un prêtre l'accusation de ses péchés pour en obtenir l'absolution. Or il n est pas nécessaire que cette pénitence dure jusqu'à la fin do la vie ; il suffit qu'elle ait une durée déterminée, selon la mesure et la gravité du péché.
g laint Thomas, m part., g. 25,art. 8, in corp.) 'après cette doctrine, si un directeur trouve de ces ftmes si vivement pénétrées de douleur pour leurs péchés qu'elles désirent toujours les effncer par de nouvelles accusations, il devra les exhorter à produire des actes de repentir, en leur particulier, au pied de la croix et en présence de Dieu seul ; à renouveler souvent leur douleur dans leurs méditations et leurs prières, et à se tenir constamment dans un sentiment de confusion intérieure, d'humilité profonde et de douleur amère au souvenir de leurs fautes, sans*qu'eiles aient besoin de les accuser tant de fois au tribunal de la pénitence, supposé toutefois qu'elles aient fait, à regard de ces fautes, ce qui était nécessaire pour en obtenir le pardon. De cette manière, non-seulement elles feront plus de progrès dans la perfection, . mais elles acquerront encore une confiance plus grande, une tranquillité plus parfaite à l'égard de la rémission de leurs péchés. (Voy. Eucharistie.)
CONFORMITÉ A LA VOLONTÉ DE DIEU
— Un des principaux moyens de perfection chrétienne donnés par Jésus -Christ, c'est l'entière conformité à la volonté divine. C*est une doctrine que non-seulement il nous a enseignée par ces paroles de Torai-
son dominicale : Que votre rolontt^ soii faite sur la terre comme dans le ciel, m/iis qu'il nous a aussi confirmée par son propre exemple, puisqu'il dit lui-même : Je suis descendu du ciel non pour faire ma volonté^ mats celle de celui qui m'a envoyé. (Joan. vi.j C'est pourquoi, dans son oraison au jardin des Olives, étant sur le point de donner le dernier accomplissement à l'œuvre de notre sa-* lut, quoiqu il eût horreur de la mort en tant qu'homme, et que pour faire voir qu'il I était véritablement, il dit : Mon Pire, s'il est possible, faites que ce calice passe loin de moi [Matth. xxvi), sa volonté demeura toujours parfaitement conforme à celle de son Père, et il ajouta aussitôt : Toutefois, qu'il soit fait non comme je veux, mais comme vous voulez. (Malth. xxvi.)
Pour bien traiter cette matière et établir la pratique de celte conformité, il faut supposer deux principes sur lesquels roule toute cette doctrine. Le premier est que notre avancement et notre perfection consistent en la conformité à la volonté de Dieu, et que plus celte conformité sera grande, plus notre perfection le sera aussi. Ce principe est tres-clair et très-aisé à comprendre, parce qu'il n'y a pas de doute que la perfection consiste essentiellement dans la charité et l'amour de Dieu, et que plus ou aimera Dieu, plus par conséquent on sera parfait.
L'Evangile est plein de cette doctrine, ainsi que les Epures de saint Paul et les livres des Saints. Vamour de Dieu est leplus
?frand et le premier commandement de . tous Mqtth. xxii); la charité est le lien de la perfectién {Coloss.) ; la charité V emporte »ur tout le reste, {i Cor. xiii.) Or, comme ce qu'il y a de plus élevé et de plus parfait dans les vertus, est d'aimer Dieu, de môme ce qu'il y a de plus exquis, de plus sublime et de plus pur dans cet amour, est de se conformer entièrement à la volonté divine, et de n'avoir en tout d'autre volonté que celle de Dieu ; car l'amitié, dit saint Jérôme après l'orateur romain, n'est véritablement ferme et solide que quand nous ne savons vouloir et ne vouloir pas que ce que notre ami veut et ne veut pas ; et ainsi, plus on sera conforme à la volonté de Dieu, plus on sera parfait. Outre cela, il est constant qu'il n'y a rien de meilleur et de plus parfait que la volonté de Dieu, par conséquent on ne deviendra plus parfait qu'autant qu'on s'unira davantage à cette volonté, suivant cette parole de Cicé» ron : « Si Dieu est ce qu'il y a de plus parfait, il est certain que plus une chose lui ressemblera, plus elle sera parfaite. »
Le second principe est qu'il ne peut rien arriver dans le monde sans Tordre et la volonté de Dieu, ce qu'il faut entendre au péché près, dont il ne peut être ni la cause, ni l'auteur; car s'il est contraire à la nature du feu de refroidir, à celle de la glace d'échauffer et à la lumière d'obscurcir, il répugne bien plus à la bonté infinie de Dieu d'aimer le mal et d'en dire la cause Vos yeux sont purs, Seigneur, dit le prophète Habaeue ; vous ne pouvez voir le mal ni regarder
Viniquité. {Hàbac. i, 13.) De môme que dans le monde on dit de quelqu'un qa ou n'aime pas, qu'on ne saurait le regarder» de même le propbète dit que Dieu ne saurait Toir l'iniquité, pour eiprimer toute Tborreur qu*il en a. Vous fCélti pa» un Dieu à qui L iniquité ioU agréable^ dit tePsalmîste;roiij avez aimé la justice et vous avez hai IHni* quité. \Ps. y et iliv.) Enfin l'Ecriture parle dans une infinité d'endroits de la haine que Dieu porte au péché; ainsi il n'en tieut étro ni la cause, ni l'auteur. Mais hors le péché, tout le reste, les souffrances, les afllictions, les peines, tout arrive par Tordre et la volonté de Dieu. Ce principe est incontestable, et ce que les païens ont supposé tou* chant la fortune, n est qu'une chimère. La fortune n'est rien; ce n'est point elle qui donne les biens qu'on appelle conununémenl les biens de fortune, mais Dieu seul, comme nous le dit le Saint-Esprit par la bouche du Sage : Que les biens et les maux^ la vie et la mort y les biens et les richesses nous viennent également de Dieu. {Eceli. \i, ih.)
Quoique toutes ces choses arrivent par l'intermédiaire des causes secondes, il est certain cependant que rien ne se fait dans l'univers que |>ar Vordro et la volonté du souverain mailre qui le gouverne. lUen ne 86 fait par hasard à l'égard de Dieu; il a arrêté tout lui-même de toute éternité ; il a compté les cheveux de votre tête, et aucun ne tombera sans son ordre. Mais pourquoi ne parler que des hommes, comme si la Providence ne s'étendait pas sur tout le reste? Deux passereaux^ dit Jésus-Christ, ne se donnent-ils pas pour une obole? Cependant aucun d'eux ne tombera à terre sans lapermission devotre Pire céleste. (Matth. x, S^.) Il ne se remue pas même une feuille d'arbre sans sa volonté, et c'est par cette môme volonté que se régissent les choses auxquelles le hasard semble avoir le plus de part. On tire au sort^ dit le Sage, maîs c'est Dieu qui règle le sort. {Prov. XVI.) Il ne faut pas croire qu'il y ait dans cela du hasard; ce qui paraît avoir été déterminé le plus par le sort est un effet de l'ordre immuable de la Providence qui ajuste tout à ses fins. Le sort tomba sur Matliius, dit saint Luc; ce fut par une disposition
Ï)articulière de cette même Providence qui 'avait destiné de toute éternité à l'apostolat^ et qui voulait se servir de celle voie.
La seule lumière naturelle a suffi pour faire parvenir quelques philosophes à h connaissance de cette vérité, et à leur faire dire que, quoique ayant eu égard aux causes secondes, plusieurs choses arrivassent par hasard , cependant, eu é^ard h la cause première, elles n'arrivaient que par ordre dfe la Provideuce. C'est, disent-ils, comme si un maître ayant envoyé quelque part son serviteur pour affaire, en envoyait un second
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dessein prémédité. De même pour ce qui semble arriver ici-bas fortuitement : è.i*égBrd des hommes qui voient arriver les chose» crmire leur attente et sans j avoir songé» c'est un effet du hasard ; mais à l'égard de Dieu, c est la suite nécessaire et rexécution de l'ordre éternel de sa providence qui Ta voulu ainsi |K)ur des raisons secrètes et cachées qui ne sont connues que de lui seul. Ce que nous devons conclure de ces deux
Srincipcs, c'est que toutes choses venant de ieu, et que notre perfection consistant à nous conformer à 'sa volonté, il faut les recevoir toutes comme venant de lui et nous conformer ent.èrement h ce qu'il veut. Ne
f)renez rien comme arrivé par hasard, ou par a conduite et la malice des hommes; car c'est là ce qui a coutume de faire le plus de peine ; ne vous imaginez pas qu'âne chose vous est arrivée parce que quelqu'un s'en est mêlé, et que sans telle circonstance elle se serait tournée autrement. Ce n'est pas là ce qu'il faut examiner; mais de quelque manière qu'elles nous arrivent, recevez-les toutes comme venant de Dieu, puisque c'est lui, en effet, qui vous les envoie par ces moyens. — Un des anciens Pères du désort disaitordinairement qu'un homme ne pouvait avoir de véritable repos et de vraie satisfiiction dans la vie, s'il ne s'imaginait bien que dans le monde il n'y avait rien que Dieu et lui. Saint Dorothée rapporte que ces anciens itères s'étaient tellement habitués à prendre toutes choses comme venant de la main de Dieu, de quelque nature qd'elles fussent et de quelque manière qu'eues leur vinssent» que |-ar ce moyen ils se maintenaient dans une profonde tranquillité d'esprit, et menaient toujours une vie céleste.
Cette conformité offre* les plus grands avantages. 1** Elle produit la véritable résignation, ou plutôt elle est elle-même cette résignation parfaite et entière dont les saints et les maîtres de la vie spirituelle font tant de cas, qu'ils disent que c'est la racine et le principe de la paix et de la tranquillité de l'ftme ; car, par cette résignation, l'homme se remet entre les mains de Dieu, afin d'y être comme un peu d'argile entre les mains d'un potier; c'est-à-dire afin que la divine Providence dispose de lui comme elle voudra, ne désirant plus dès lors être à lui-même, ni vivre et ne plus rien faire pour lui; mais voulant faire toutes choses pour Dieu seul, et dans la seule vue do son service et de sa gloire. La conformité à la volonté divine fait le même effet ; car par elle l'homme s'abandonne tellement à cette volonté, qu'il no sait ni désirer, ni chercher autre chose que d'en voir l'accomplissement en lui, nonseulement en tout ce qu'il fait, mais aussi en tout ce qui lui arrive du dehors, et nonseulement dans la prospérité et les consola-
pour autre chose, sans que l'un eût aucune . tions, mais aussi dans l'adversité et les connaissance de l'envoi de l'autre, mais avec souffrances. Cette soumission est si agréable intention pourtant qu'ils se rencontrassent à Dieu que, pour cela, il appelle David un tous deux dans le même lieu : leur rencon- homme selon son cœur. J'ai trouvé^ dit*il» tre, à leur égard, serait véritablement for-* un homme selon mon cœur^ qui fera toutes tuite; mais à i*égard du maître ce serait un mes volontés. (/ Reg.) En effet, David étail^
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•niimis aux ordres de îa Providence, qu il était toujours disposé à recevoir également toutes choses de la main de Dieu, comme une cire reçoit telle figure qu'on y veut imprimer; aussi, il s'écrie en plusieurs endroits : Mon cœur est disposé^ 6 mon Dieu! mon caur est disposé, (Ps, lvi.)
2* Celui oui aura une pleine et parfaite conformité a la volonté do Dieu, aura acquis une parfaite mortification de ses passions et de ses mauvais penchants. On sait combien celte mortification est nécesssaire à un Chrétien, et combien elle' est recommandée par l'Ecriture et par les saints. Or, pour parvenir à une entière conformité, cette mortiticûtion doit être absolument supposée, parce que la conformité esi considérée comme la fin, et la mortification comme le moyen pour l'obtenir ; et la fin, comme on sait, est dIus parfaite et plus élevée que le moyen. Que la mortification soit un moyen nécessaire pour acquérir une véritable conformité, rien n'est plus clair; car il est certain que notre propre volonté et lé dérèglement de nos désirs sont autant d'obstacles en nous è cette conformité ; par conséquent, plus on renoncera à soi-même et ron mortifiera sa volonté et ses désirs plus on s'unira et on se conformera à la volonté divine. Pour joindre une pièce de bois rude et mal polie avec une autre bien travaillée, il faut la rabotter et la polir, sans cela on ne pourra bien les rassembler. Voilà ce que fait en nous la mortification: elle retranche, elle polit ce qui pourrait empêcher notre union avec Dieu, afin que nous puissions ensuite nous joindre plus étroitement à lui en nous conformant entièrement h sa divine volonté. Ainsi, plus on se mortifiera, plus Bussi on s'unira à Dieu, et quand on se sera mortifié entièrement sur lout« on par*viendra alors à une entière union et è une conformité absolue à la volonté de Dieu en toutes choses.
3* Cette résignation, et cette conformité entière est le plus grand et le plus agréable sacrifice de soi*méme qu'on jouisse offrir à Dieu. Dans les autres sacrifices, on n*oîC'c que quelque chose de soi, mais dans celui-ci, un s*offre soi-même. Dans les autres saciiiices et les autres mortifications, on ne se mortifie que sur quelque chose de narlicu- Jier; dans la tempérance, par exemple, riiuinililé, la modestie et la patience, le Chrétien n'offre à Dieu qu'une partie de lui-même; mais ici, il s'otfr« tout entier en holocauste, afin que la majesté uiviibe fasse de lui tout ce qu'elle voudra, comme elle voudra et quand elle voudra^ sans excepter quoi que ce soit, ii sans se réserver rien pour lui-même. Ainsi , autant il jr a de ditférenco entre Jliomme et ce qui appartient h Thomme, eiUre le tout et la partie, autant il y en a entre ce sacrifice et tout ce qu'il y a d'autres sacrifices et d'autres mortifications. — Au reste. Dieu fait tant de cas de cet holocauste de notre cœur, que c'est là précisément ce qu'il demande de nous. Donnez-moi^ Uit'it, votre cœur, mon fils, (Prot\ xxni.)
DiCTIOXir P*ASGÉT1S^, I,
De même que l'oiseau royal ne se ropali que de cœurs; de même ce que Dieu estime le plus est Le coeur, et si vous ne lui don« nez le vôtre , vous ne pouvez lui faire ailleurs aucun présent qui le cot;tenLe. Après tout, ce n*est pas nous demander beaucoup; car si pour nous satisfaire pleinement, nou.s« cendre et poussière, il ne suQlt pas de tout ce que Dieu a créé ; et si pour remplir notre pauvre cœur il ne faut pas moins que Dieu, comment pouvoir contenter Dieu m ne lui donnant qu'une partie de notre cœur« et en réservant l'autre pour nous ? C'est s'abuser que de le prétendre; notre cœur ne peut être ainsi partagé : Car le lit est si étroit f dit Isaie^ qu'il faut que l'un ou Vautre tombe^ et la couverture si courte quelle ne saurait tes couvrir tous deux. {Isa. xzviii). Le cœur de Thomme est un lit étroit, il nV peut tenir que Dieu seul, c'est pour cek que l'Épouse l'appelle un petit lit. J*ai cker^ chef dit-elle, tous les jours dans mon petii lit celui que j'aime de toute mon âme. {tant, 111 )£lle avait tellement rétréci le lit de son cœur, qu'il n'y avait de place que pour son époux; et celui qui voudra, au coiitraire* élargir son cœur pour y faire place è un autre, en chassera Dieu aussitôt. C'est de ce passage que le Seigneur se plaint par Isaie, quand il dit : Vous ni avez découvert pour recevoir V adultère pria de moi. Vous avez élargi votre lit , et vous avez contracté alliance avec d'autres. {Isa. lv:i, 8.) Si nous avions. mille cœurs, nous devrions le;» offrir tous à Dieu, et croire encore que r.h serait peu en comparaison de ce (]i>c nous lui dovon*,
k" Celui qui aura une parfute conformité à la volonté divine, aura fiui>si une charité parfaite, et plus il augmentera dans celte conformité, plus aussi il augmenlera dar^s la charité et Tamour de Dieu, et par consé*quent dans la perfection qui consiste dans ces deux choses ; car l'amour de Dieu ne consiste pas dans les paroles, mais dans les actions. La preuve de lamour, dit saint Grégoire, est dans les œuvres, et plus les œuvres nous coûtent et sont dilliciles, plus elles marquent d'amour. Aussi saint Jean voulant expliquer l'excès d'amour de Dieu nour le monde dit : Dieu a tdlcment aime le monde, qu'il a donné son Fils uniqucj, ( Joan, II. j El Jésus Christ, pariant luiniôme de Tamour au'il portait h son Pèrei Afin, dit-il, que le monde connaisse que j'aime mon Père, et que je fais ce qu'il m'a commandé^ levez vous^ allons-mous en. {^Joan. XIV.) Où allait-il ? souffrir la mort sur une croix, et c'est en accomplissant un ordre si rigoureux qu'il a vramicnt témoigi é au monJe qu*il aimait son Père- Ainsi l'amour se témoigne par les actions, et plus les actions sont grandes et pénibles plus ou fait paraître d'amour. Or la conformité è la volonté de Dieu est le {)lus grand sacrifica que nous puissions lui faire de nOi»s-même8| parce qu'elle suppose une mortificatioo parfaite de nos sens, et une résignation absolue par la'iuelle ûjus nous offrons à Dieu
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et nous nous remettons entre ses mains |)Our faire de nous ce qu'il lui plaira. II n*y a donc pas de meilleure preuve d*amour que celte conformité, puisque par elle on lui donne et on lui offre tout ce qu'on a et ce qu'on pourrait jamais avoir ou désirer; et qu'on lui donnerait plus si on pouvait Tavoir. &" Celui qui sera parvenu à cette pleine conformité a la volonté de Dieu, prenant toutes choses comme envoyées par la. Providence, et se conformant à tout ce que Dieu veut, aura acquis la suprême félicité des serviteurs de Dieu sur la terre, puis- Gu*il possédera pleinement cette paix profonde et cette joie intérieure dans laquelle consiste la vérîlable béatitude. de cette vie. Car ce qui fait^ dit l'Apôtre, le royaume de DieUf c'esl-h-dire le bonheur des Saints dans le monde, ce tCest ni le boire et le manger, mais lajuslicey la paix et la joie dans le Saint-Esprit. Voilà le royaume du ciel sur la terre, voilà notre paradis de délices, ici-bas, et •c'est avec raison qu'on l'appelle béatitude , puisque par là nous devenons en quelque sorte semblables aux bienheureux. Comme il 4i'yA pas de changement ni de vicissitude dans le ciel, et que les bienheureux sont toujours dans le mèuie état, et y jouissent conlinuel- Jement de Dieu, aussi* dans le monde, ceux
2ui sont parvenus à cette conformité et à tablir tout leur contentement en celui de Dieu, ne s'inquiètent et ne se troublent nullement de rinslabilité des choses et des divers accidents de la vie. Leur volonté est si -soumise à celle de Dieu, que la connaissance qu'il ont que tout vient de lui, et que c'est sa volonté oui s'accomplit dans tout ce qui leur arrive de fâcheux, fait que préférant la sienne à la leur , leurs souffrances et leurs peines se changent en joie, et leur amertume en douceur et consolation. Aussi, rien ne peut les troubler; et comme il n'y a que les déplaisirs, les traverses, les douleurs et les affronts qui en sont capables, eux les recevant comme une faveur singulière de la main de Dieu qui les leur envoie, il ne reste plus rien qui puisse en auelque manière altérer la paix et la tranquillité de leur Âme
CONFORMITÉ (oraison de). — Voy. con-
CONFRÉRIE. — Société de plusieurs personnes pieuses établie dans quelques églises pour honorer particulièrement un mystère •ou un saint et pour pratiquer les mêmes «xercices de piété et de charité. Il y a des confréries du saint Sacrement, de la sainte Viergrt , de la Croix ou de la passion , des Agonisants. Plusieurs sont établies par des bulles de Papes qui leur accordent des indulgences ; toutes ont pour bat d*exciter les Udèles aux bonnes œuvres, de cimenter entre eux lap.iix et la fraternité et de leur faciliter les plus saintes pratiques de la piété et de Ja perfection chrétienne.
CONGRÉGATION DE PIÉTÉ, -r- Ce sont ém associations pieuses, infiniment utiles
rir m^MWâgor ies fidèles dans les voies de rirta tl de U perfection , par les avis
qu'on y reçoit, par Jes exemples qui s*y donnent; par la surveillance charitable qu*6n peut exercer les uns sur les autres, par la communauté de prières toujours plus puissantes auj)rès de Dieu. Par cela même qu'elles sont faites en commun, nos prières onl en effet bien plus d'efScacité, selon cette parole : Si deux ou trois se rassenMent en mon nom , je serai au milieu d'eux,
CONNAISSANCE DE SOI-MÊME. -Il est peu de vertu plus utile et plus importanit que la connaissance de soi-même.
I* Elle est la source de l'humilité et le principal moyen pour l'acquérir. Ou a perdu une drachme, dit saint Jérôme, et c'est dans la boue et l'ordure qu'on la retrouvé. C'est dans la corruption de nos péchés et de notre misère qu'on retrouve la précieuse vertu de rhumilité. Pour procéder avec ordre, considérons l'homme aans son état naturel. Ayez toujours présent à l'esprit, dit saint Bernard, ce que vous avez été, ce que vous êtes et ce que vous serez. Qu'avezvous été? Une semence impure. Qu'êtcsvous? Un vase plein d'immondices? Que serez-vous ? La pftture des vers. Quel plus grand sujet de méditaiion , aussi le pape Innocent s'écrie avec raison : O misérable et honteuse condition de la nature humaine! Voyez les plantes et les herbes, elles produisent des fleurs et des fruits, et le corps humain n'engendre que pourriture. C'est cette considération qui fait dire à Job \fat dit à la pourriture : Vous êtes mon père ; et aux vers : Vous êtes ma mère et ma sœur. {Job XVII. J En effet, Thomme est-il autre chose qu'une source de corruption? De quoi donc pouvons nous tirer vanité? De quoi peut s'enorgueillir la poussière et la cendre? Ce ne sera pas de ces choses, car nous n'y trouvons que des sujets de nous humilier et de nous mépriser nous-mêmes. Le souvenir des inûrmités et des misères de l'homme est un bon gardien de l'humilité dit saint Grégoire, cest sous ces misères que cette plante se conserve en bon état. (Perfect. Chrét. de Kodrigvez.) Mais allons plus en avant encore. Regardez ce que vous étiez avant votre création, votis verrez que vous n'étiez rien, que vous ne pouviez de vous-même vous tirer de l'abtme du néant , mais que c'est Dieu par sa bonté qui vous en a tiré en vous donnant l'être dont vous jouissez. Nous ne sommes donc rien de nous-mêmes, et nous ne devons pas nous estimer plus que les choses qui ne sont pas , c'est à Dieu seul qu'il faut attribuer ce que nous avons de plus qu'elles. Si quelqu'un^ dit saint Paul , s'imagine être quelque chose^ quoiqu'il ne soit rien en effets il se trompe lui-même. (Galat.yi.) Voua de quoi nous enrichir d'humilité toute notre vie.
Mais de plus, c'est qu'après avoir reçu Têtre, nous ne subsistons pas de nous-mêmes. Ce n'est pas comme une maison que Tarchitecte abandonne après Tavoir bâtie, et qui se soutient d'elle-même sans aucun besoin de lui. Nous avons autant besoin dé Dieu après la création et à chaque instaçl
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de notre vie pour ne pas perdre notre existence, que nous en avons eu pour l'acquérir, -quand nous n'étions rien. Il nous soudent sans cesse de sa main puissante , pour nous «mpècber de tomber dans le néant dont-it nous a tirés $ c*est poiM*quoi le Prophète royal lui dit : Vous m'avez formée Seigneur; ei $»ous avez étendu votre main sur mot. ( Ps. •cxxxvHi.) C'est cette main qui me soutient, me conserve et m'empêche de retomber dans ie néant d'où je suis sorti. Nous dépendons tellement de Dieu , que s'il venait à nous manquer et h retirer sa main un seul moment, nous manquerions nous-mêmes aussitôt^ nous cesserions d'être, comme k lumière cesse quand le soleil se cache, et nous •retournerions ^dans notre premier néant. Toutes 4es nations ^ dit Isaïe, sont devant lui, -comme si elles n étaient pas ^ et elles sont comme rien à ses yeux. {Isa. xl , 17.) Allons encore plus avant, approfondissons et creusons dans la connaissance de nous-mêmes. Y a-t-il quelque ckose au delà du néant? Oui; il y aie péché que vous avez ajouté. Et <l\xé\ abîme plus profond! 11 est plus grand que le néant, parce qu'il est pire que lui, et qu'il vaudrait mieux ne pas exister que de pécher. // aurait mieux valu pour lui
Îru't/ ne fût pas né, dit Jésus^Christ, en parant de Judas qui voulait le trahir. Il n'j arien de si abject et de si méprisable aux yeux de Dieu, dans toute l'étendue de l'être ei du néant, que l'-homme coupable de péché mortel , banni du Ciel , déclaré ennemi ée Dieu, et condamné aux peines éternelles de l'enfer. Ce qu'il y a encore de plus fort en cela, c*est que mal^é l'espérance que nous devons avoir en Dieu pour le pardon de nos fautes, nous n'avons pourtant aucune certitude qu'il nous les ait remises. Vhomme^ dit le sage, ne sait s'il est digne (F amour ou dehaine. [Eccle. ix. ) Ma conscience ne me reproche rien ^ dit l'Apôtre, iftot^ je ne suis pas justifié pour cela^ (i Cor. iv, k.) Si, par malheur, je ne le suis pd€ , à quoi bon avcdr embrassé k vie religieuse , et converti des flmes à Dieu? Quand je parlerais te langage des hommes et des anges ^ si je n'ai pas la cho" rite 9 je suis comme une trompetie ou une cymbale retentissante ; quand j'aurais le don de prophétie et que je pénétrerais dans les secrets de toutes les sciences, que j'aurais mssez de foi pour transporter toutes les montagnes , si je n'ai pas la charité je ne suis rien ; quanaje donnerais tout mon bien pour la nourriture des pauvres , et que je livrerais mon corps pour être brûlé, tout cela ne me servira arten, si je n'ai pas la charité (/ Cor. XIII, 1, 2, 3)^ Malheur donc à vous» si vous n'avez pas la charité, si vous n'êtes pas dans la grAce de Dieu, car, sans cela , vous n'êtes rien, et moins que rien. C'est un grand moyen |H)ur demeurer toujours dans Thumilité, et avoir peu d'opinion de soi., de ne pas savoir SI on est en état de grâce ou non. Nous savons certainement que nous avons offensé ]>ieu , mais nous ne savons pas s'il nous a (ordonné. Qui osera marcher tête levée? Qui ne se confondra et ne s'abaissera pas
jusqu'au centre de la terre, dans une incertitude si étrange ? C'est ce qui a fait dire à saint Grégoire , que Dieu a voulu que nous ne fussions pas assurés de sa grâce, aQn que nou« eussions toujours une ^râce assurée, qui est celle de l'humilité.
Si, outre cela, nous nous arrêtons à considérer tes malheurs et les préjudices causés par le péché originel, que de sujets de nous humilier et de nous mépriser, en songeant combien la nature a été corrompue en nous par le péché 1 De même qu'une pierre est attirée en bas par sa propre pesanteur, de même par le péché originel nous sommes portés à tout ce qui regarde notre chair, notre vanité et notre intérêt. Noua avons un sentiment très-vif pour les choses de (a terre, et très-peu de goût pour celles du ciel; ce qui devrait x)t)éir en nous y commande, et ce qui devrait y commander, obéit. Nous sommes si malheureux* qu'étant nés pour le ciel, nous avons des inclinations de bêtes, et des cœurs inclinés vers la terre. Le cœur de l'homme est trom^ peur et plein de détours, dit Jérémie; qut powrra le connaître? (Jer. xyii.) C^est celte muraille d*Ezéchiel : plus on y ereusera* plus on découvrira aabominations. Mais si nous jetons la vue sur nos défauts qui sont notre propre fonds , que de motifs d^ nous confondre n'y verrons-nous pas?
Quelle est l'intempérance de notre langue « et avec quelle négligence ne gardons^nous pa« notre cœurl Comme nous sommes ineon^ants dans nos boimes résoluiiona et amateurs de notre intérêt et de nos aises) Comme nous sommes ardents à faire ce qui nous plaît, et remplis d'amour propirel Comme nous sommes attachés h notre vo-r lonté et à nos sentiments ; violents dans nos passions, fermes dans nos mauvaise»
habitudes, et faciles à nous laisser ailer à nos mauvais penchants. Saint Grégoire écrivant sur ces paroles de Job : Vous mon» trez votre pouvoir contre une feuille que le vent emporte (Job xiii), dit avec raison que rhomma est semblable Aune feuille d'arbres car de noême qu'une feuille remue au moindre vent, de même l'homme se laisse agiter facilement par les vents des passions et dea tentations. Tantôt il se laisse emporjter à la colère, et tantôt il s'abandonxue è une vaine joie ; tantôt l'avarice et l'ambition le tourmentent, tantôt le plai«ir et la sensua^ lité t'entraînent; tantôt l'orgueil l'élève, et tantôt la crainte ou le trouble, l'abat. Aussi le prophète Isaïe dit-i4-avcc raison : que noue sommes tous tombés comme des feuilles^ ejtqug nos iniquités sont le vent qui noujs emporte, {Isa.. Lxiv.) Le moindre vent des tentations nous renverse et nous emporte ; nous n'a^ vous aucune fermeté dans la vertu et n()$ bonnes résolutions; nous avons donc epi cela bien sujet de nous humilier at de nous confondre. Non<-seulpment nos péchjés et nos défauts nous en donnent snjel, n^if même nos bonnes actions, si nous exa^î**; nous de près de combien de &ates et d'iM^' perfections elles sont souyant j^Q^léas^ sui*
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vant les paroles du même prophète : Nous gommes tous devenus comme aes gens immon'^ deSf et toutes nos bonnes œuvres sont comme un linge souillé de sang corrompu {Isa. lxiv.) ^ La connaissance de soi-même est le jhemin le plus sûr pour arriver à la connaissance et h Tamour de Dieu. La raison qu*en donne saint Bernard est que cette science étant bien aussi sublime que les autres, elle nous mène aussi plus directement h Dieu. Saint Bonavcnture dit que c'est ce que le Sauveur du monJe nous a fait entendre par la guérison de Taveuglené ; il lui donna, on lui frottant les yeui d*un peu de boue, la vue du corps pour se voir lui-môme, et celle de Tâme pour connaître Dieu et Tadorer. C*est ainsi, ditil , qu'étant nés aveugles et dans Tigno* rance de Dieu et do nous-mêmes, le Seigneur nous éclaire en nous frottant les yeux du limon dont nous sommes nés, afin que nous commencions d*abord à nous connaître, et que nous adorions ensuite avec une foi vive celui dont nous avons reçu la lumière. C'est aussi ce que l'Eglise nous enseigne dans la cérémonie des cendres en nous disant : Souvenez-^ous, homme^ que vous êtes poussière^ et que vous retournerez en pous» stère, (Gen. m.) Elle nous remet devant les yeux ce que nous sommes, ajin que par la connaissance de nous-mêmes* nous venions ifi reconnaître Dieu, à nous repentir de nos fautes et à en faire pénitence. La connaissance de nous-mêmes est donc un moyen de i)arvenir à celle de Dieu; et plus nous considérerons la bassesse de notre origine, plus nous connaîtrons la grandeur de Dieu, suivant cet adage que rien ne fait mieux connaître les chosqs opposées qu'en les ra|)urochant Tune de l'autre. Or, Thomme est rextrêmo bassesse et Dieu l'extrême grandeur ; c'est pourquoi, plus l'homme se connaît et sait que de lui-même il n'est que misère et péché, plus il connaît quelle est la bonté et la miséricorde de Dieu d'aimer une chose au^si abjecte que l'homme. Par cette considération, l'âme s'enôamme encore de plus en plus dans l'amour de Dieu, ne cessant de le remercier pour tant de bi'ïnfuits répandus sur une misérable créature, et do s'étonner que, les hommes ayant tant de peine 5 se souflrir muluellement. Dieu, non-seulement ait la bonté de les .soutTrir, mais de dire que, ses délices sont dytre avec fes enfants des hommes [Prov. viii). (-'est ainsi que pour parvenir à une plus grande connaissance et à un plus grand amour de Dieu, les saints s'appliquaient à la connaissance d'eux-mêmes ; c'est pour cela que saint Augustin avait coutume de dire : « Mon Dieu, failes que je me connaisse et que je vous connaisse. » Saint François Xavier s'écriait jour et nuit : « Qui étes-Yous, ô mon Dieu! et qui suis-je?» C'est pjr-làque tant de saints sont arrivés h une si haute connaissance de Dieu. Cette voie est donc infaillible : car plus vous vous anéantirez dans la connaissance de vousmêmes, plus vous vous élèverez dans celle
de Dieu ; et plus vous vous élèverez dans celle de Dieu, plus vous profiterez dans celle de vous-mêmes, parce gue la lumière du ciel pénètre dans les replis les plus se^ crets du cœur, et nous fait trouver des sujets de confusion dans les choses qui paraissent les mellleores aux yeux du monde. De même, dit saint Bonaventure, que quand les rayons du soleil entrent dans une cbamibre on y découvre mille atomes qu'on n'y voyait pa» auparavant ; de même lorsque notre cœur est irap|)édes rayons de la grAcet l'Ame y aperçoit iusqu'aux moindres ini'perfectioiis dans les choses qui semblent parfaites è ceux qui ne sont pas frappés d'une lumière si vive.
3*" De tout ce qu'on vient de dire, con«* cluons combien il importe de se bien con« naître. Thaïes, l'un des sages de la Grèce interrogé quelle était la connaissance la plus difficile à acquérir, répondit que c'était celle de soi-mêmi', comme ayant pour obstacle l'amour-propre. De là, cet axiome si célèbre parmi les anciens : Connaissez-vous vous'^ même. Puis celte autre d'un philosophe : « De«r mourez avec vous, » Mais laissons de cêté ces enseignements païens pour en venir à ceux des philosophes chrétiens, les meilleurs maîtres en celte matière. Saint Augustin et saint Bernard disent : la plus sublime et la plus utile des connaissances est celle de s oi-même. « Les hommes, dit saint Augustin, l'ont beaucoup de cas des sciences qui leur apprennent la disposition du ciel et de la terre et leur donne la connaissance du mouvement tiiis cieux, da cours des planètes, de leurs influences et de leurs vertus, mais la science la plus utile et la plus élevée est celle de soi-même. » « Les autres sciences, dit saint Paul, nous enflent et nous détruisent, mais celle-ci nous abaisse et nous édifle. » Aussi les maîtres de la vie spi* rituelle n )us recommandent cet exercice pendant l'oraison, et blAmentceux qui passant légèrement sur les défauts qui leur font le plus de peine h regarder, perdent du temps sur une méditation pieuse où ils éprouvent de la douceur. « Si vous voyiez ce que vous êtes, dit saint Bernard, parlant au nom de Dieu, vous vous déplairiez et vous me pla> riez; mais, comiiie vous ne vous voyez pas, vous vous plaisez cl vous me déplaisez. Un temps viendra que vous ne plairez ni h vous ni à moi. Vous ne me plairez pas, parce que vous avez péché; vous ne vous pluirez pas» parce que vous aurez causé votre [.erto éternelle. ^ — Saint Grégoire traitant le même sujet dit qu'il y en a qui croient ère saints (lès qu'ils commencent h servir Dieu, et à faire quelques actes de venu : ils s'atlacli,ent tellement a regarder le bien qu'ils font, qu'ils perdent de vue leurs péchés et ne voient pas même narfois ceux qu'ils commettent. Les véritables gens de bien font le contraire, car remplis de vertus et de bo mes œuvres, ils regardent ce qu'il y a de mauvais en eux ei ont toujours les yeux sur leurs imperfections et leurs délauls. Daj)rès cela, il arrive que tous s'humiliant à la vue de leurs délauts, conservent eu eux leurs vertus, tandis
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que les antres se glorifiant de leurs bonnes actions» les perdent par leur orgueil et se perdent eux-mômes. Ainsi les uns 80 servent si bien de ce qu'ils ont de mauvais qu'ils en tirent du profit, et les autres tournent à leur dommage le bien qu'ils o.t. ft Lorsque le démon, dit le môme saint, veut vous inspirer de la vanité pour vos bonnes actions, opposez- lui le souvenir de vos péchés. » CVst ce que faisait l'apôtre, qui, craignant que la grandeur de ses révélations et des merveilles que Dieu av it opérées par lui ne lui donnftt trop de v.inité, se souvenait d'avoir été un blasphémateur et d'avoir persécuté et outrage les serviteurs de Jésus-Chiist. Jene suispag digne d'être appelé apôtre^ disait il, puisque f ai persécuté i^Eglise de Dieu, il Cor. xv.) Contre de telles attaques, il n y a pas de meilleur moyen que de se rappeler ses péchés passés.
Saint Jérôme écrivant sur ces narotes de l'ange Gabriel au prOi>lièt6 Daniel : Fils de rhomme, écoutez ce que je veux vous dire [Dor niel Tin), dit (jue les anciens prophètes semb aient déjà être devenus des anges par la sublimité de leurs révélations continuelles. De peur qu'ils n'oubliassent leur condition en su Cfoyant d'une nature tout angélique; Tance leur rappelait par ordre de Dieu la fragiîi'.é et la misère cle leur orisine, en les appelant fils de l'homme^ afin qu en considérant ce qu'ils étaient, ils s'humiliassent danis la connaissance de leur nature. Dans l'histoire ecclésiastique et l'histoire profane, nous avons beaucoup d'exemples semblables, où plusieurs saints et autres grands personnages se servaient d'un tel moyen pour se préserver de la vanité; ils gardaient auprès d'eux quelqu'un pour les avertir de temps en temps qu'ils étaient hommes.
CONSEILS EVANGËLIQUëS, ou Maxihes DE PERFECTION. — Jésus-Chrlst Ics distiugue évidemment d'avec les préceptes. Un jeune homme lui demandait ce qu'il faut faire pour obtenir la vie éternelle, Jésus lui répondit : Gardez les commandements. — Je les a observés dis ma jeunesse^ répondit ce prosélyte, que me manque t-il encore? Si vous vou^ lez être parfait^ répliqua le Sauveur, allez vendre ce que vous possédez^ donnez-le aux pauvres , vous aurez un trésor dans le ciel , alors venez et suivez-moi. (Mallh. xix, 16; àtarc. X, 17 ; Luc. xviii, 18.) Selon ces paroles, ce que Jésus-Christ lui proposait n'était pas m^cessaire pour obtenir la vie éternelle, mais pour pratiquer la perfection et pour être adu)is au ministère apostolique.
Plusieurs censeurs de l'Evangile ont dit que la distinction entre les préceptes et les conseils e&t une snbtilitô inventée par les théologiens pour pallier l'absurdité de la morale chrétienne. Il est clair que ce reproche est très-mal fondé. La loi ou le précepte se borne à défendre ce qui est crime, à commander ^e qui est devoir; les conseils doivent aller plus loin pour la sûreté même de la loi; quiconque veut s'en tenir à ce qui
est étroitement commandé, ne tardera pas de violer la loi.
D'autres ont été scandalisés du terme de conseils; il ne convient pas à Dieu, disent* ils de conseiller, mais d'ordonner. Cette observation n'est pas plus juste que la précédente. Dieu législateur sage et non, ne morsure point l'étendue de ses lois sur celle de son souverain domaine, mais sur la faiblesse de l'homme; après avoir commandé en rigueur, sous ralternative d'une récompense ou d'une peine éternelle, ce qui est absolument nécessaire au bon ordre de l'univers et au maintien de la société, il peut montrer è l'homme un plus haut degré de vertu, lui promettre des grâces pour y atteindre, lui proposer une plus grande récompense. C'est ce qu'a fait Jésus-Christ. En général, on ne peut donner 2k l'homme une trop haute idée de la perfection h laquelle il peut s'élever avec le secours de la grâce divine. Dès gu'ii est pénétré de la noblesse de son origine » de la grandeur de sa destinée, des pertes qu'il a faites, des moyens qu'il'a de les réparer, du prix que Dieu réserve à la vertu, i) n'est rien dont il ne soit capable, l'exemple des saints en est la preuve.
Au reste, la prévention des incrédules contre les conseils évangéliques leur vient des protestants; ceux-ci n'en ont pas parlé d'une manière plus sensée. Ils ont dit que Jésus-Christ avait prescrit à tous ses disciples une seulo et même règle de vie et lUi mœurs; mais que plusieurs chrétiens, soit par le goût d'une vie austère, soit pour imiter certains philosophes , prétendaient que le Sauveur avait établi une double règle de sainteté et de vertu : l'une ordinaire et commune, l'autre extraordinaire et plus sublime; la première, pour les personnes engagées dans le monde; la seconde, pour ceux* qui, vivaiit dans la retraite, n'aspiraient qu'au bonheur du ciel; qu'ils distinguèrent conséquemment, dans la morale chrétiennct les préceptes obligatoires pour tous les hommes, et les conseils qui regardaient les Chrétiens plus parfaits. Cette erreur, dit Moslieim, vint plutôt d'imprudence que de mauvaise volonté; mais elle nelaissa pasd'en produire d'autres dans tous les siècles de l'Eglise, et de multiplier les maux sous lesquels l'Evangile a souvent gémi. Mais nous demandons aux protestants si Jésus-Christ imposait un précepte à tous les Chrétiens, lorsqu'il disait : Quiconque d'entre vous ne renonce pas à tout ce qu*tl possède^ ne peut pas être mon disciple. [Luc. xiv, 33.) Heureux les pauvres^ ceux qui ont faim^ ceux qui pleurent : donnez à quiconque vous demande^ et s*il vous enlève ce qui vous appaf:lienl^ ne le répétez pas. [Luc. VI, 20, 30.) Si quelqu'un veut venir après mot, qu'il renonce à lui-même^ qu'il porte sa croix tous lesjours^ et quil me suive. (Luc, IX, 23.) Il y a des eunuques qui ont renoncé au mariage pour le royaume des deux; que celui qui peut le comprendre le comprenne {liiat th. XIX, 12.) Les commentateurs, même protestants, ont été forcés de reconnaître dans ce passage un conseil et non
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fin précepte. Voyez la Synopse sur cet en** droit.
Saint Paul a dit {ICor. vu, W) : Une veuve êera plus heureuse si elle demeure dans cet état y selon mon conseil : or 9 je pense oue fai aussi VEsprit de Dieu. En exhortant tes Co-* rinlbiens h des aumônes, il leur dit : Je ne
vous fais pas un commandement mais je
vous donne un conseil^ parce que cela voîm est ulileé (II Cor. viii, 8, 10.) Et aux Galates (v, 2^] : Ceux qui sont à Jésus-Christ ont crucifié leur chair avec ses vices et ses eorrup-* lions. Si les Chrétiens du 11* siècle se sont trompés en distinguant les conseils d*avec les préceptes, c'est Jésus-Christ et saint Paul qui les ont induits en erreur. Pour estimer et pour pratiquer des austérités^ des morliQcaiions, des abstinences, et le renoncement aux commodités de la vie, ils n'ont pas eu besoin de consulter l'exemple des philosophes^ le goût des Orientaux» ni les mœurs des esséniens et des thérapeutes; il leur a suffi de lire l'Evangile.
Voici comment le docteur Angélique expose la doctrine des conseils évangéliques. Cette exposition est ou ne peut plus claire et plus juste.
Il y a cette différence entre le conseil et le préce[)te, que le précepte emporte la néccs-» site, et le conseil repose sur te choix de celui à qui il est proposé : c'est pourquoi dans la lo] nouvelle qui est une loi de liberté, on a convenablement surajouté les conseils aux préceptes ; mais on ne l'a point fait dans Ja loi aDcienne qui est une loi de servitude. Il faut donc comprendre que les préceptes de la nouvelle loi sont donnés pour oraon- [ner les choses oui sont nécessaires pouF obtenir la fin de réternelle béatitude, dans laquelle la loi nouvelle introduit immédiatement. Mais les conseils ont pour objet les choses parlesquelles l'hommeobtient mieux et plus sûrement la fin susdite. L'homme eist
t)lacé entre les biens de ce monde et les )iens spirituels, dans lesquels consiste l'éternelle béatitude» de manière à ce qu'il s'approche d'autant plus de Tune de ces sor* \m9 de biens qu'il s'éloigne plus de l'autre» et vice versa. Celui donc qui s'attache tota-' lement aux choses de ce monde, qui y trouve Sa fin, les considérant comme les raisons et les régulateurs de ses actions; celui-là est iout à fait frustré des biens spirituels : et ce genre de désordre est combattu par les préceptes. Mais que l'homme se dépouille totalement de ce qui est de ce momie, cola n'est point nécessaire pour atteindre la fin de Phomme : car il peut atteindre l'élernelle béatitudn en usant des choses de ce monde, pourvu qu'il n'y place pas sa fin, mais il y parviendra plus sûrement et plus vite en se dépouillant totalement des biens de ce monde i c'est dans ce but que sont donnés les conseils évangéliques. Or les biens de ce monde qui servent à l'usage de la vie se divisent en trois classes : II y a les richesses des biens extérieurs qui se rapportent à la uuneupiscence des yeux ; et les délices de la chair qui le rapportent à la coflCUpiKeuce
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la chair; et les honneurs qui se rapport t à l'orgueil de la vie, comoro il paraît par l'apôtre saint Jean, chap. n. Fotfler aui pieds ces trois sortes de biens autant qufe eela est possible, voilà l'objet des conseils évangéliques. C'est dans ces trois points que se résument tous les instituts religîeui qui se destinent à la pratique de la perfee^ tion : car les richesses sont méprisées par. la pauvreté; les délices de la chair par la chasteté perpétuelle; et l'orgueil de la vie |)ar la servitude de l'obéissance.
Ces choses simplement observées appartiennent aux conseils absolument proposés r mais l'observance de chacun d'eux dans un cas particulier appartient au conseil évffngélique dans un sens restreint {secundum quid) t par exemple lorsque quelqu'un fait une aumône à un pauvre auquel il n'est pas obligé de donner, il suit le conseil dans cetle action spéciale. De môme lorsque pendant on temps déterminé il s'abstient des plaisirs permis de la chair pour vaquer à l'oraison, il suit le conseil pendant ce temps. De môme lorsque quelqu'un ne suit pas la volonté dans un cas particulier, ce qui cependant est supposé très-permis, par exemple, lors-
au'il fait du bien à un ennemi ou qu'il ne oit point ce bienfait, ou s'il n'exige point de satisfaction d'une offense pour laquelle il pourrait en exiger, il accomplit un coih seil dans ces circonstances. C'est ainsi que tous les conseils pratiqués dans les cas particuliers se rapportent à ces trois conseils généraux et parfaits aue nous avons vus. »
Les conseils évangéliques sont la raison de l'existence des ordres religieux, dos SO" litaires, des contemplatifs, des ouvrages mystiques et de tout ce oui touche à la vie ascétique, puisque sans les conseils évangéliques tout retomberait dans la vie com* mune. {Voy. Moines.)
Les conseils évangéliques sont la gloire de la religion, ce beau idéal de la perfection morale. Nos anciens apologistes nous attestent que la mortification, Ta chasteté, le désintéressement des premiers Chrétiens* aussi bien que leur douceur, leur charité et leur patience ont causé de l'admiration aux païens, et ont produit une infinité de conversions. Dans les siècles suivants, les mômes vertus, pratiquées par les solitaireSf ont fort adouci la férocité des barbares; et si les missionnaires qui ont converti les peuples du Nord n'avaient pas pratiqué les conseils évangéliques, ils n'auraient pas attiré peut-ôlre un seul prosélyte.
CONTEMPLATION, sa définition, ses propriétés, sa division, les règles pour s'y préparer et s'y bien conduire. — r« A l'union obscure de 1 abandon succède ordinairement une autre union de l'âme avec Dieu, union pleine de suavité et qui se fait par la contemplation. (Voy. Abandon.) La contemplation mystique est une élévation de Pâme vers Dieu et vers les choses divines, par une simple intuition admirative et toute brûlante d un suave et ardent amour pour les choses di* vinef.
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Nous pArlons ici de la contemplation divine, Ihéologique, mystique et affective, qui illumine Tintelligeuce et enflamme Taffection d*une manière spéciale, sublime et en quelque sorte surhumaine, non par le rai* sonnement, mais autant qu'il est possible ici-bas, par Pintuition des mystères de Dieu, intuition qui excite à Tamour divin. C*est ce qui a fait donner par les mystiques à la contemplation le nom de théologie mystique. Il ne s*agil donc pas ici de la contemplation purement philosophique» par laquelle les philosophes peuvent aussi contempler Dieu par les lumières de la nature, ainsi que le tirent ou purent le faire ces philosophes dont parle saint Paul (Rom, i, 2). Il ne s*agit pas non plus de la contemplation théoTogique purement spéculative, par laquelle le théologien, aidé de la lumière de la foi, contemple Dieu; cardans le philosophe camme dans le théologien, cette contemplation est vaine, si elle procède de la curiosité et ne tend pas vers Tamour.
La contemplation a été diversement définie pai; diliérenls mystiques. Saint Augustin, ou plutôt quelaue autre docteur postérieur à Boèce, la aéflnit ainsi (£.. de spir. et anim.t c. 32) : « La contemplation est TadmiraliQU délicieuse de Téclalanle vérité. «Saint Bernard (L. de schol. claustr.y c. 1), dit : « La contemplation est une certaine élévation de Tâme attentive vers Dieu, foutant les joies de Télernelle douceur. » I dit encore {L. de comid, c. 2) : « La contemplation peut se déBnir une intuition véritable et certaine de Pâme sur chaque chose, ou bien la possession non douteuse du vrai. » Richard de Saint- Victor (L. i De contempl.^ c. 4) en donne une double définition : la première est de lui-même : « La contemplation est une libre perspicacité de l'esprit, en suspens dans la considération et 1 admiration au spectacle de la sagesse. » La seconde est de Hugues de Saint-Victor : « La contemplation est une intuition perspicace et libre de Tesprit se livrante la considération des choses. » Saint Bonaventure, Gerson et Harpius la définissent de la môme manière que Ricliard de Saint- Victor. Selon saint Thomas (2-2, q. 180, a 3, ad. 1), « la contemplaUon se rapporte à la simple intuition de la vérité. » 1) ajoute
iad 3) « qu'elle se termine en affection. » l'est ce que prouve saint Bonaventure d'après la définition de Richard, en .disant : « On voit par là que Richard ne regarde pas la contemplation précisément comme un acte.de l'intelligence, mais comme renfermant encore une affection pleine de dou^ ceux. Le mot sagesse (saptenlia) vient de êapor (goût), comme le dit saint Bernard, jl^ l'objet principal et premier de la sagesse est Dieu lui-môme; aussi, la vérité, en tant qu'elle excite la volonté à ce suave amour (ïelle-méme et constitue ainsi l'acte
(45!) Igitur ipectacula sapientiœ iicut cognitio vert et amor^ tive iapor^ boni. (S. Bern.) Speclaculasapieniimf mot-à-mot, phénomène de la sagesse; il
véritable de sagesse, consiste dans la contemplation de Dieu, non faite d'une ma-» nière ordinaire, mais accompagnée d'amour et d'une certaine douceur expérimentale.
L'acte môme proprement dit de la sagesse* consiste donc dans la connaissance du vrai et l'amour ou le goût (sapor) du bien (151^. » Enfin, Benoît XIV (deBeatif, et canon. ^ L iir, c. 26) décrit ainsi la contemplation : « C'est une simple intuition intellectuelle avec un^ amour suave des choses divines et des véri* tés révélées, procédant de Dieu« qui applique d'une manière spéciale l'intellect à l'intuition et la volonté è rinteliigence de ces vérités révélées, et qui concourt è ces actes par les dons du Saint-Esprit, c'est-à-dire par l'intelligence et lasasesse, en éclairant l'in* tellect et en enfkimmant la volonté.
Toutes ces définitions de la contemplation, bien qu'elles ne soient pas toutes essentielles et spécifiques, coïncident cependant avec la nôtre en tant qu'^elles s'efforcent de la décrire par ses propriétés. En effet cette admiration pleine de douceur de récla^ tante vérité^ cette élévation de Vàme attentive vers Dieu , et y goûtant les joies éternelles , celte véritable et certaine intuition de Ves^ prit 9 cette intuition perspicace de l'esprit^ en suspens dans le spectacle de Téternelle sagesse, enfin cette intuition simple de la véritéf se terminant en affection et accompo" gnée d'un délicieux amour divin^ ne sont autre chose qu'une certaine élévation de l'esprit en Dieu, par une intuition simple et à la fois ardemment affectueuse : dans les actes de contemplation, en effet, l'admiration, la suspension, le goût, la libre diffusion, etc. , sont au moins virtuellement contenus, ou du moins en résultent. Ensuite rien ne convient mieux à la contemplation» que de l'appeler une élévation de l âme en Dieuy définition qui convient à toute prière» et surtout è la prière mentale. La contemplation est une élévation de l'âme par sim- Î}le intuition; c'est en cela qu'elle diffère de a méditation, qui procède par le raisonnement et qui émeut la volonté. Enfin cette intuition est ardemment affectueuse^ ou excitant la volonté aux affections les plus ardentes ; c'est ce qui distingue la contemplation mystique, de la contemplation philosophique et de la pure spéculation théologique. « Il faut remarquer, dit Albert le Grand ( De adhœr. Deo^ cap. 1 )» la différence qui existe entre la contemplation des fidèles catholiques, et celle des philosophes païens. La contemplation des pnilosoplies se fait en vue du perfectionnement de la contempla* tion ; aussi réside-t-elle dans l'intelligence, et a-t-elle pour fin la connaissance intellectuelle. Mais la contemplation des catholiques, est la contempUtion de Dieu môme: aussi n'a-t-elle pas pour fin dernière la connaissaifce, et ne réside-t-elle pas dans l'intelligence; mais elle s'élève à l'affection par
faut prendre ici phénomènes non dans son acception vulgaire» mais dans le sens philosophique
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f amour. Cest pourquoi les saints dans leur eontemplation, oui famour de Dieu pour objet principal. »
. Cette contemplation mystique telle que nous Pavons détinie, existe réellement:
l*L*Ecriture sainte nous Venseigne; Goûtez et voyez combien le Seigneur e»t doux. ( P*. mTiii, 9). Soyfz dans un saint repos et con* sidérez que c*est moi^ qui suis Dieu, ( Ps. XLT, 11 ). Bienheureux ceux qui ont te cœur pur^ parce quUls verront Dieu. ( Matth, v, 8 ). Ces passages nous montrent qu'un cœur i)jr, délivré de toute inquiétude, peut s*éleyer^ par une intuition simple et aiïective. ju^qu'à voir et goûter Dieu, ce délicieux époux de rame, qui Texalte et la réjouit. â" Outre les saints Pères que nous avons déjà cités dans la déQnition, Hugues de snint-Victor {c. 2 De cœl. hier,^ I. m ) distingue trois sortes d'yeux; Tceil de la chair, par lequel on voit le monde et les choses du monde; Tœil de la raison, par lequel on voit rame et les choses de TAme ; et l'œil de la contemplation , par lec^uel on voit Dieu et les choses divines, ou bien ce qui est en soi et au-dessus de soi. Snint Bonaventure adopte cette distinction ( Tr. de itiner. œter. , iii 3 ilin. , d.7) , et ajoute: « C'est de cet œil de la contemplatio:i que parle l'époux, en disant : Vous avez blessé mon ccBur^ ma sœur^ mon épouse^ par un de vos yeux (Cant, IV, 9) ; c'est-à-dire, par votre intelligence simpliQée, vous avez pénétré toutes choses, vous êtes parvenu jusgu'à mon cœur. »
Saint Bernard ( 1. 1 De aign, amor.^ c. 8) remarque dans l'Ame deux yeux, qui sont Tamour et la raison, palpitant sans cesse du désir de voir Dieu, et il ajoute : « Lorsque Tun agit sans l'autre. Dieu ne bénit pas ses odorts; mais lorsqu'ils se prêtent un mutuel sncours, leur action eU très-puissante, parce qu'ils ne ftnt pins qu'un seul et môme œil. » D'après saint Thomas (1-2, q. 69, a. 2): « Même en celte vie, on- peut en quelque sorte voir Dieu, au moyen de l'œil purifié par le don de TinteHigence. » Et en expliquant (h'ct. 7) ce passage de saint Denis {L. de div. nom, , c. (^, p. 1 ) : Le mouvement circulaire de rame n'est autre chose que le retour de rame revenant des objets extérieurs vers elle même ; il consiste dans l'uniforme évolution des puissances intellectuelles sur elles-mêmes; Saint Thomas dit : « Remarquez mio saint Denys place en premier lieu, dans lemouvemcntcircuraire de TAmo, le retour de l'Am^ quittant les objets extérieurs pour revenir à elle-même; et qu'il affirme en second lieu que l'évolution uniff^rme des puissances intellectuelles de l'Ame est nécessaire, afin que tout raisonnement venant à cesser, Tœil de TAme se fixe Uniquement dans la contemplation de la Simple vérité. 3* La raison nous montre que le. jugement de simple intuition peut exister sans le secours du raisonnement, non- Seulement en Dieu et dans les anges, mais aussi dans l'homme» qui par Tintclligence des premiers principes, donne son assentiment à leur vérité sans le becours du rai-
sonnement, et qui par la foi adhère aux Tentés révélées, toujours sans le secours du raisonnement. Or ces vérités peuvent exciter la volonté aux affections les plus ardentes, et c'est en cela que consiste précisémenC la contemplation.
ir Louis Du Pont distingue guatre propriétés principales de la contemplation (tu Duce spir.^ tr. 3, c. 3, I 2). 1* L'élévation de I esprit au-dessus de lui-même; 3* la suspension de ce même esprit dans les choses qu'il contemnle; 3* l'admiration ; 4* la douceur spirituelle. En eflTet, cette extraordinaire intuition simple des choses divines élève Thomme au-dessus de lui-même; ensuite elle tient l'esprit en suspens par ce mode nouveau et plus élevé ae contempler le» choses, ou encore par le charme qu*il trouve dans la vision de choses nouvelles; Tâme alors ne s'occupe exclusivement que de la connaissance et de l'amour de Dieu. Aussi se prend-elle pour lui d'une vive admiration, ce qui est la suite ordinaire do la nouveauté ; enfin l'Ame y ressent une spirituelle douceur, oui surpasse tout sentiment, et que produit I intuition des choses divines.
III* La contemplation se divise généralement en ordinaire et extraordinaire. Toutes, deux sont, ou chérubiqnes^ c'est-k-dire intellectives, ou séraphiques^ c'est-è-dire affectires. La contemplation chérubique se subdivise en différentes espèces, telles que la contemplation m^rstlque de la Sainte Trinité, de l'Incarnation, de l'Eucharistie et des attributs divins , les entretiens symboliques intérieurs, le silence, etc., sorte de contemplation où la partie intellectuelle aie plus de part. La contemplation séraphique se divise on contemplation embrasée {tgnea), vuiniranit (ru/neranf) , etc., auxquelles a plus de partie |)artie affective ou la ferveur de 1 amourdivin.
Le cardinal Lourac (opusc. 4 et 7 Z)e orat,) et d'autres mystiques divisent plus communément la contemplation en acquise et infuse^ ou en active et passive^ ou en produite par l'effort humain et produite par la gréce^ ou iiti naturelle et surnaturelle: mais comme ces termes sont équivoques, nous avons cru devoir préférer la division précédente, que nous avons donnée d'après le 1*. Beguera. {Théol. myst.,i. I,p. 788)
La contemplation ordinaire est donc une élévation de I Ame en Dieu, par simple intuition : élévation ardemment affectueuse, et qui ne surpasse pas les lois de la divine Providence dans l'ordre surnaturel.
1" La contemplation ordinaire peut être dite acquise^ en tant que l'homme peut s'y préparer d'une manière dispositive et à la fin l'obtenir, non cependant par les forces dû la seule nature, ni comme une chose tout à fait due, pouvant être acquise sans une grAce nouvelle, ou que l'on puisse mé^ riter, sinon d'un mérite de convenance. De même, 2* on peut aussi l'appeler acitvf, mais elle lest seulement d'une manière dispositive. 3' On peut encore, dans ce mêjne si^nf^^ dire qu'elle est produite par nos propres effortff en supposant toutefois que nos tffui is
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et nos disposilions sont du«, non aux forces lie notre nature, mais principalement aux furctîS de la grâco. k" On peut bien moins exactement appeler ]a contemplation ordi* naire naturelle d*une manière absolue, si ce n*esl dans un sens comparatif, en ce sens qu*elle est moins surnaturelle que la contemplation extraordinaire; car la contemplation môme ordinaire est iritrjnsèt|ueuient surnaturelle et infuse.
On ne peut contester iVxistence de cette contemplation ordinaire, cpie l'âme peut acquérir, selon les lois de la divine Provid. ace dans Tordre surnaturel, en ce sens que rhomme, par la grâce de Dieu, peut s'y préparer d'une manière disposiiive et l'obtenir, non toutefois par les forces de la seule nature, ni comme une chose tout à fait due ; car sans une grâce nouvelle on ne la peut méiiter autrement que d'un mérite de conrenonce. « Nous avançons quelquefois dans la vertu, dit Richard de daini -Victor (De contemp. 1. v, c. 2), par suite de nos efforts; mais en disant que cet avancement est le résultat de nos eiiorts, il ne faut pas toutefois s'imaginer que nous puissions rien sans le secours de la grâce; car nous ne serions capables môme d'aucun effort sans la grâce. » On prouve Texistcnce de la contemplation ordinaire ainsi définie : 1" Par les textes déjà cités de TËcriture-Sainte : Goûtez et voyez combien le Seigneur est doux^ etc. Tous, en général, sont invités à la contemplation ; tous ^ont appelés h se préparer au repos en Dieu, par un amour pur et une grande pureté de cœur. 11 faut par conséquent admettre une contemfilation ordinaire pouvant s'acquérir de la manière que nous avons indiquée.
D'ailleurs les béatitudes sont dans l'Evangile proposées à tous en général, e!, selon la providence ordinaire, sont accessibles h tous. Donc nous pouvons tous a.cquérir cette béatitude, au moyen de laquelle chacun se dis* ftose par la pureté du cœur à voir Dieu |)ar la contemplation ordiiiaire. 2° On le prouve par les SS. Pères et par les Mystiques. Saint Denys (c. 1 De myst. theol,) exhorte son Timothée h se disposer au plus sublime exercice des visions mystiaues^ c^stâ-dire, à la contemplation, en s abstenant, autant que possible, de tout acte des sens ou de rinteliigence. y Tandis que par notre effort, dit saint Grégoire (in I. Reg ), nous sommes en suspens dans la méditation des choses divines, cet état do contempiation devient pour nous comme l'éclat d*nn nou-^ veau jour. Et en effet nous y voyons comme certains rayons d'une lumière toute spirituelle, nous en attirons d'autres au fond de notre âme, et bientôt nous nous élevons de notre humble humanité jusque dans les régions les plus sublimes. » L*aulcur de Vif/ulle claustrale (c. 2, k) tient le même langage. Hugues de Sainl-Victor dit aussi (Honi. 1, m Eccli,) : « Ce que cherche la méditation, la contemplation le trouve, p Et ailleurs (I. m De animale. hS et k9) : « Jusqu'à ce que par la méditation nous nous élevions à la c(»nl('mi;lalion. » — « Autant
de fois Joseph se jette au cou de Benjamin, dit Richard de Saint-Victor (I. de prœp. ad contempl., c. 87), autant de fois la méditation se change en contemplation. » Ce passase régulier et ordinaire de la méditation à la contem{ilation est constaté par saint Jean de la Croix et sainte Thérèse. Cette dernière ensei'^ne que l'esprit par la méditation tire comme par des canaux Jiabilement pratiqués, ou comme d'un puits, avec beaucoup de peine, Teau de la grâcei divine, qu'elle obtient du ciel par la contemplation, avea beaucoup plus d'abondance et presque sans fatigue. Selon saint François de Sales, « Ia méditation csl la mère de l'amour, la contemplation en est la fille. » (L. vi De amor^ Dei, c. «3j. Selon Louis du Pont (§ 10, Introd^ ad suas médit.), a on ne parvient d'ordinaire à la contemplation que par un fréquent exercice de la méditation et du raisonnement. » 3*" Saint Thomas en donne la raison (in 3, d. 3V, q. 1, a. 1). La méditation procède du concours du raisonnement humain ou théologique, et par consécjuenl* est le fait de l'iiomme; la contemplation s'obtient par le don de l'intelligence, de la sagesse et de la science, el, parconséquent, est au-dessus des forces de l'homme; donc comme la foi, aussi bien (jne le don d'intelligence, de sagesse et de science, est donnée à tous d'àprès les lois ordinaires de la Providence, pourservir à leur avancement spirituel, on peut, selon les lois ordinaires de la Provi* dence, arriver non-seuleuient à la méditation, mais encorcà la contemplation ordinaire. En outre, saint Bonaventure enseigne (in ni et vu Itin. œter.y d. ij, « que le mouvement et la recherche de la méditation resteraient imparfaits et moins utiles, sans le terme et le repos de la contemplation; caria méditation doit avoir son terme et sa fin dans la contemplation, celle-ci étant un degré plus parfait. » Donc, selon les lois ordinaires de la Providence, la contemplation vient après Id méditation, comme le terme du voyage, la fin après le moyeri, et cela autant qu'il est possible en cette vie, à moins de vouloir accuser la Providence de manquer de sagesse dans le mode régulier de ses 0|>éralions.
La contemplation extraordinaire est uneélévation de l'âme en Dieu, par une inluilioit simple ardemment affectueuse, en vertu d'un privilège, et au-dessus des lois ordinaires de la Providence divine dans l'ordre surnaturel.
Voici comment Louis du Pont explique fa contemplation extraordinaire (S 11, tntrod.) i « Il est une autre voie extraordinaire, qui embrasse les autres modes extraordinaires d'oraison, p.lus surnaturels et spéciaux, el que nous appelons oraison de quiétude ou de silence, accompagnée de suspensions, d'extases^ de ravissements ; cet état donne ane vue extraordinaire des vérités cachées, on en découvre quclauefois seulement la lumière intellectuelle. Il est encore signalé par dos révélations, par des enlretiens intérieurs, et par un très- grand nombre
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d'autres privilèges , par lesquels Dieu se cominunjqu3 aux âmes» et dont la véritable rè^le ne peut être prescrite ; car celte règle n'est autre chose que l'impulsion et la direction du Maître suprême, qui n'instruit et ne favorise ainsi que ceux qu'il veut et comment il le veut. » Cette contemplation extraordinaire peut-être appelée avec les aulrus mystiques : 1* Infuse, non en ce sens que la contemplation ordinaire ne se« rait pas également infuse; mais parce que la contemplation extraordinaire ne peut s'acquérir d'une manière disposilive; 2* pasxive dans le même sens; 3"" produite par la grâce, non comme si la contemplation ordinaire n'était pas aussi produite par la grâce; mais parce que la contemplation extraordinaire est toujours accompagnée de quelqu'une des grâces données gratuitement; 4* on peut encore l'appeler en ce sens surnaturelle, surtout d'une manière comparative, en tant que la contemplation ordinaire est en quelque sorte moins surnaturelle que lextraordlnaire.
La contemplation extraordinaire existe réellement, et nous devons Tadmellre : !• L*£crilure sainte en fait mention : Le seigneur Dieu envoya un sommeil à Adam (Gen. II, 21.) Les Pères aftirment communément que ce fut un sommeil extati(|ue. Mangez, mes amis, et buvez : enivrons -no us, mes Oien-aimés (Cant. v, 1.) Richard de Saint- Victor (j. IV De contempl. c. 16) applique ces paroles aux transports de l'esprit causés
f»ar la contemplation extraordinaire. Tout e livre du Cantique des cantiques nous propose le degré suprême de la contemplation, au témoignage do Hugues de Saint-Victor (Hom. 1, in eccles). Je répandrai mon esprit sur toute chair, dit le prophète Joël (ii» 28), et vos fils prophétiseront, ils auront des songes, et vos jeunes hommes verront des visions. Ces paroles eurent leur accomplissement. Les exemples en sont nombreux ; car c'est ainsi que Dieu en agit avec ses patriarches et ses prophètes, et beaucoup plus parfaitement encore avec ses apôlres, le lOtir de la Pentecôte (Act. ii, 16), oh ils s élevèrent de la contemplation ordinaire à la contemplation extraordinaire. Celle faveur n*a jamais manqué à l'Eglise, comme le témoignent les Actes des saints et les motifs de leur canonisation; 2"* les saints Pères en fo'it foi. Saint Denys, en parlant de Hiérothée (c. 2 De div. nom., p. 2), atteste qu'il fut instruit partie par les apôtres, partie par l'étude des saintes Ecritures. « Il puisa la science à une autre inspiration plus divine encore, en recevant passivement en lui {patiendo) Tinspiralion divine, et dans cette espèce de passivité intérieure (compassionej, s'il est permis de s'exprimer ainsi, il fut instruit dans cette foi et cette union mystique qui ne peut-être enseignée.» Saint Bernard (1. v De cons., c. ult.) assigne comme le plus haut degré de contemplation l'admiration de la majesté divine, admiration qui élève facilement le cœur aux choses célestesi si elle le trouve bien puriCé, « et
gui parfois transporte celui qui admire par Jes extases et des ravissements. » Saint Bonaventure {in Jtin. mentis, c. 7) donne pour exemple de cette contemplation extraordinaire saint François, quand il fut, dans le transport de la contemplation, transformé en crucifié, et placé comme modèle de la contemplation parfaite. Saint Laurent Justinien^ saint Jean de la Croix parlent de cette espèce de contemplation. Sainte Thérèse {Vit., c. 18-20) la désigne sous le nom de quatrième eau tombée du ciel. Enfin tous les mystiques sont d'accord sur ce point, lors* qu'ils traitent des ravissements, des visions et des autres caractères qu'accompagnent la contemplation extraordinaire; 3" nous en empruntons encore la raison è saint Thomas (2-2, q. h5, a. 5), qui enseigne qu'il y a une contemplation non commune à tous les justes, dont la cause est la grâce gratuite (gratis data) de la sagesse, qm perfectionne le don de la sagesse elle-mfime; cette contemplation n'est pas nécessaire au salut, ni même è lai perfection, et le Saint-Esprit en fait part a qui il veut : c'est précisément la conlem|)lation extraordinaire, et elle peut aussi procéder des autres grâces données gratuitement.
Ces considérations nous montrent combien la contemplation divine est un bien précieux. En effet, si contempler et aimer Dieu par une intuition simple et une ardente àffeclion est le plus grand bonheur qu'on puisse avoir en cette vie; si c'est le fruit le plus glorieux des vertus, des dons ou des grâces, ou plutôt du Saint-Esprit fécondant, soit par lui-même, soit par ses dons, l'esprit et le cœur de Tâme sainte, quel bien est plus honorable, et plus utile et plus délectable, quel avantage lui peut être comparé? La contemplation, c'est cette, belle Rachel, pour laquelle Jacob voulut servir pendant quatorze ans. {Gen. xxix. ) Elle est ce bien dont Dieu dit à Moïse (Gen, xxxiii,i9): Je vous montrerai tout bien. Elle est cette meilleure part dont parlait Jésus {Luc, x, 42 ): Marie a choisi la meilleure part, et elle ne lui sera point enlevée. Ecoutons à ce sujet Richard de Saint- Victor (I. i De contempl. , cl): « Quelle est cette meilleure part que Marie a choisie, sinon de se reposer et de voir combien le Seigneur est doux ?.... Elle comprenait en l'écoutant, et elle voyait en la comprenant, cette souveraine sagesse de Dieu, cachée dans la chair, qu'elle ne pouvait voir des yeux du corps ; et en se tenant ainsi assise auprès de Jésus pour l'écouter, elle se livrait h la conlem{)lation de la vérité su-
f>rême. Voilé la part qui ne sera janjais enevée aux élus et aux parfaits. Voilà l'oceupalion qui n'aura jamais de fin. Car la contemplation de la vérité commence en cetts^ vie, mais se continue glorieusement dans Téternité bienheureuse. O grâce singulière, grâce que nous devons rechercher avec une préférence toute spéciale 1 C'est par elle que nous devenons saints dans celte vie et bienheureux dans l'éternité. » — « Il n'y a, dit Cassieu, qu'une seule vision ou contempla-
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tiOD de Dieu. Elle est fuslement eslim^ée supérieure à tous les mérites de la iustification et de la vertu (collât. 23, c. 3); » si» selon la remarque d'un auteur, elle unit rame è Dieu par Tamour parfait, il faul donc avec ardeur nous disposer à la conteni} lation, et, par le secours de la grâce divine, éloigner tous les obstacles et surmonter les plus pénibles épreuves, afin de n*en pas devenir indignes. Combattons donc, résistons aui nombreuses afflictions de ce désart de la vie, si nous ne voulons pas ê(re exclus de cette manne et de cette terre promise. Travaillons des Jours et des années pour cette belle Racnel. PuriQons auparavant notre âme par des larmes avec Marie, afin de pouvoir trouver là meilleure part aux piedfs du Seigneur. Gravissons péniblement la montagne, afin de pouvoir, avec Moïse, contempler Dieu, ou, avec les disciples, apprendre du Christ les movensd*ôire bien- Iieureux en ce monde et en Vautre ; ou enfin, avec les apôtres favoris, goûter la gloire de ia transfiguration de Jésus-Christ, li est né* cessaire, dit saint Grégoire (1. xviii Mor.^ c. 28), que Tesprit contemplatif meure d'abord au monde, et que le monde soit mort à lui; alors il entre et se cache dans la contemplation des choses éternelles. » Et ailleurs (hom. H, inExech.): « La douceur de la vie contemplative est souverainement aimable. » Saint Thomas ajoute que la douceur de la contemplation surpasse tout plaisir terrestre, et il en donne celte raison (2-2, q. 180, art. 7) : a Puisque la vie contemplative consiste principalement dans la contemplation de Dieu, vers lequel la charité nous porte, il en résulte, dans la vie contemplative, un plaisir provenant nonseulement de cette môme contemplation, mais encore de l'amour divin lui-même. Et ce plaisir surpasse tout plaisir humain. Car la jouissance spirituelle est préférable ë la jouissance charnelle, comme nous Tavons montré en parlant des passions, et l'amour divin surpasse tout amour.» (S. Thomas, 2-2, q. 180, art. 7.)
Puis donc que la contemplation est un bien si précieux, il est saint et utile pour tous d'y aspirer avec un esprit prudent. !• La sainte Ecriture nous fournil de nombreux exemples de ces sortes d'aspirations. Mon cœur vous a parlé; mes yeux vous ont cher' ché ; je chercherai , Seigneur ^ votre visage {Ps, XXVI, 8). Répandez votre lumière et votre vérité. Ce sont elles qui m'ont conduit et qui m*ont amené jusqu^à votre montagne sainte et votre tabernacle (Ps. xlu, 3). Qui me donnera des ailes comme à la colombe, afin que je puisse m' envoler et me reposer? ( Ps. LIT, 7). O vous qui éies le bien-aimé de mon àmCf apprenez^moi où vous menez paître votre iroupeaUf où vous vous reposez à midi^ de peur que je ne m'égare, an suivant les troupeaux de vos compagnons (Cant. if 6). Venez à mot, vous tous qui êtes dans la peine et r accablement, et je vous soulagerai».... et vous trouverez le repos pour vos âmes (Matth. iii 28 }• 5t quelquun entend ^na voix et m'o^
vre la porte, f entrerai chez lui et je souperai avec lui {Apoc, m, 20 ]« Dans ces passases» tous les hommes sont invités à l'intuitioOr au repos, au soulagement et au festin de la contemplation divine: donc il est saint et utile d y aspirer avec prudence. 2* On le prouve aussi par les SS. Pères et les mystiques. Saint Grégoire (hom. 17, in Ezech..]f h propos de ces paroles : Entrant intérieur rement dans le vestibule par Vouverture de la fenêtre, remarque « que non^seulement le» membres les plus éminents de la sainte Eglise reçoivent la grAce de la contemplation, mais encore que ce don est le partage de ceux qui, tout en se faisant remarcjuer par l'élévation et l'ardeur de leurs désirs, n en remplissent pas moins les fonctions les plus obscures; car, si le Dieu tout-puissant ne répandait pas la lumière de la contempla'^ tion sur ceux qui semblent voués au mépris^ il n*y aurait pas besoin de fenêtres dana le vestibule dont parlait le Prophète. »
Puisque la contemplation est proposée aui fidèles de toute condition, tous doivent donc y aspirer sagement. L'auteur de VEchelle claustrale (c 3), parlant de l^âme médita' tive, enseigne comment on doit désirer la conlemphition. «Que fera^-t-elle? Elle est tourmentée du désir de la posséder, mais elle ne sait comment y parvenir; et plus elle la cherche, plus elle soupire après elle. Elle a recours à la méditation, et n*éprouve
3ue de la douleur; car elle ne ressent pas la ouceur, que la méditation montre bien comme la compagne des cœurs purs, mai»
qu'elle ne procure pas. » Richard de Saint- Victor (\. y De contempL, c. 6) enseigne 3ue le désir de la contemplation procède *un saint désir, a Le premier transport de Tesprit , dii-il, naît de Tanxiété du désir et de la grandeur de la dévotion. » 3* Aux autorités se joint la raison. Il est en effet utile, il est saint, il est même nécessaire pour tous les hommes d'aspirer à la perfection chrétienne : or , la contemplation est le meilleur moyen d'arriver à la perfection, comme étant la prière la plus parfaite. Donc il est saint et utile d'^ aspirer; car elle est la seule chose nécessaire et la meilleure part» [Luc. X, 42.) D'ailleurs, toute la perfection chrétienne consiste essentiellement dans la charité. Donc, puisque rien n'augmente plus la charité que la contemplation, il con* vient d*y aspirer. Enfin, il est saint et utile pour tous d'aspirer à la contemplation de la patrie, comme aussi è la méditation de plus en plus parfaite. Donc il faut aspirer aussi à la contemplation de la voie qui mène à la patrie éternelle, vers laquelle tend la médi* tation, à laquelle elle nous dispose, et sans laquelle elle est imparfaite.
Vy Toutefois , bien qu'il soit saint pour tousd'aspirer è la contemplation, ilfauts atta* cher à le faire avec prudence, et pour éviter toute erreur à cet égard, on observera soi-^ ^neusement les règles suivantes.
L 11 est bon et utile de prier Dieu pour en obtenir la contemplation. On le prouve : 1** par tous les textes sacrés eités plus haut^
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et a'mqucis nous ajoiilons coui-çi: eesl pourquoi*]" oi tlésiré rintelligence ei elle m'a été donnée J'ai invoqué le Seianeur eff esprit de saqe^ae est venu en moi (Sâp. viù 7). Je Vai nimée^ Je l'ai recherchée dis ma jeunesse (viii, 2). S% Quelqu'un de vous a besoin de la sagesse, au il la demande à Dleu^ qui donne à tJDus en abondance (Jac. i, 5). 2* Sa ml Thomas lyous en donne la raison (2-2, q. 83, a. 6) : «Il est permis de demander ce qu'il est permis de désirer. » Or, il est permis de désirer la contemplation. Il est donc aussi permis de la demander dans nos prières, comme la véritable sagesse et le don le plus précieux. C*cst co oui fait dire à Tauleur de YEchelU claustrale (c. ii) : « Il est rare et c'est presque un miracle d'obtenir la contemplati m sans le secours de la prière. »
II. Bien gue le désir et la demande de la contemplation soient,en tout lemp5, utiles 2i tous les hommes, il ne faut pas y insister, en Tue de Tobtenir immédiatement, mais j)rier seulement pour l'obtenir plus tard, quand on y sera suffisamment disposé. Salomoi aima it rechercha dès sa jeunesse la sagesse de la contemplation {Sap. viri, 2). Il a été dit à tous les bonmies : Soyez parfaits comme voire Pire céleste est parfait (Matth. v, M). Ce ne sont donc pas seulement les parfaits, les (régressants et les commençants qui doivent saintement la désirer et la demander comme le meilleur moyen de pcr l'eciion, mais encore les pécheurs. D'ailleurs, en règle générale, la sagesse de la contemplation ne se trouve pas sur la terre de ceux qui vivent dans les délices {Job xxyiii, 13.). Elle n'habitera pas dans le corps soumis au péché {Sap. 1, k). Il n'y a que ceux qui ont le cœur pur oui peuvent voir Dieu par la con* templation ^Matth. v, 8). Donc, il ne faut pas demander inconsidérément à Dieu de nous accorJer la contemplation, avant d*y être suffisamment disposés.
III. Do même que nous pouvons désirer et demander la contemplation, de même aussi nous pouvons mériter du moins la contemplation ordinaire, non d'un mérite de con lignite {de condigno)^ mais d'un mérite de convenance {de congruo). !•* En effet, la contemplation même ordinaire est une grâce supérieure à la grâce qui produit les autres actes méritoires qui peuvent préparer è la contemplaiion; d*a ileurs, elle n'est pas \x\\ moyen absolument nécessaire pour agir d*une manière juste et parfaite; enHn, Dieu ne nous a nullement promis de nous accor^ dor la co'itemplalion, si nous faisons telle ou telle chose: donc, nous ne pouvons Tobtenir par mérite de condignité. 2" le mérite de convenance est, il est vrai, surpassé par la récompense et il n'engendre pas une obligation de justice, bien qu*il ait, avec la récompense, certaine convenance et certaine proportion, à cause de la grandeur et de la dignité du Rémunérateur. Donc, de même que chacun peut mériter la grâce habituelle première de mérite de convenance, de même, il peut également mériter la grâce de la contemplation. « Je; ne vous demande pus, Sei <
Sneur, dit rautciir de l'Echelle claustrale, ans les œuvres de saint Bernard, je ne vous demande pas cette grâce au nom de mes mérites, mais par votre miséricorde; ie suis indigne et pécheur, ie lavoue, mais les petits chiens mangent les miettes qui tombent de la table de leurs maîtres. »
IV. L'aspiration h la contemplation doit toujours commencer par la vocation divine et l*" par la vocation donnée è tous en général. Tenez-vous en repos et voyez^ etc. Venez à moi vous tous^ etc. Si queiquun entend ma voiXf etc. (Ftrf. sup,). Tous doivent donc se disposer è recevoir un jour la contemplation, quand il plaira è Dieu de la leur accorder; 2* par une vocation réitérée et plus spéciale, a&n que ceux qui ont déjb bien commencé, fassent, en se disposant ainsi, des progrès de plus en plus grands ; 3" par une vocation nouvelle et toute spéciale, afin que ceux qui ont beaucoup avancé, se perfectionnent, pour obtenir prochainement la contemplation, selon ces paroles [Cant. n, 10) : Levez» vouSf mon amte^ ma co tombe ^ ma beauté, hâtez-vous et venez. Apoc. iv, ^ : El la pre^ miire vnix quefentenais,.... disait : montez jusyuUci. Si pour toute bonne œuvre est requise la vocation etrinspirationdivine,èplus forte raison le sera-t-elle pour la contemplation divine. C'estainsi que pour la perfection chrétienne, il y a d aboni une vocation générale adressée h tous : Soyez parfaits, etc. Il y a ensuite une vocation Siieciale pour la perfection spéciale : Si vous voulez être parfaits, allez, vendez ce que vous avez «••• et suivez-moi {Matth. xix, 21.).
V. La contemplation extraordinaire avec ses faveurs, ses ravissements et ses visions, etc., ne doit être désirée ni demandée à Dieu pour elle-même, si ce n*est par accident et dans des cas bien rares, quand Dieu nous y pousse par une impulsion extraordinaire. 1* En effet, les grâces gratuites ne sanctifient pas par elles-mêmes, et sans elles, on neut recevoir toute la sainteté dans sa perrection; elles peuvent donner lieu, même dans les parfaits, s'ils ne sont extrêmement humbles, è des défauts de vaine gloire, de curiosité et d*illusion. Aussi TËcriltire sainte ne nous apprend pas que les prophètes et les apôtres aient été comblés de ces faveurs en les demandant, mais elle suppose qu'ils les reçurent sans s'y attendre. 2* Les grâces gratuites peuvent, d*aprùs la volonté de Dieu, être utiles pour l'exercice de la charité envers Dieu et envers le prochain, en ce sens, qu'on peut, par les visions, les rêvé lations, etc., être excité à un nlus ardei t amour de Dieu, h un plus vif désir de faire du bien au {trochain. Aussi Moïse fit-il cette prière [Exod. xxxiii, 13) : Montrez-moi votre visage, montrez-moi votre gloire. Et Samuel celle-ci (/ Reg. iii, 9) : Parlez , Seigneur, parce que votre serviteur vous écoute. Les apôtres et les autres saints ne faisaient communément aucun exercice de la grâce des guérisons et des miracles, sans se livrer au« paravaut à la prière* La grâce do la coutcm-
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plalion peut donc être désirée et demandée par acctdent.
VI. La contemplalion, soit ordinaire, soit extraordinaire, ne doit être désirée et demandée conformément aux règles indiquées jusquMci, que sous la condition tacite ou expresse, de l'utilité, pour celui qui demande à obtenir cette faveur. £n effet, la contemplation extraordinaire n*est que rarement utile et ne doit pas être demandée sans une spéciale inspiration divine; la contemplation ordinaire souvent aussi n*est pas utile, soit par défaut de disposition du sujet, soit pour des fins connues è la divine Providence; et d'ailleurs, ce nest pas une ^râce nécessaire è la perfection, à laquelle il faut toujours aspirer par degrés.
Les es|)rits méditatifs ne veulent tenir aucun compte de la contemplation et la rejettent comme un mode d'oraison qui n*est ni nécessaire, ni facile, ni convenable. Il font les objections suivantes : l"* Il est dit au livre des Proverbes (xxv, 27) : Celui qui scrute la majesté sera écrasé par la gloire ; Eccli. III, 22 : Ne recherchez rien de trop élevé; Luc. xiv, 10: Lorsgue vous serez invite^ allez vous asseoir à la aerniêre place. Donc, il ne faut p^is aspirer «^ la contemplation.— Tout cela, lépondrons-nous, prouve seulement qu*on ne doit pas y aspirer sans les précautions et les règles que nous avons prescrites, c'cbl-à-dire [»ar curiosité, pour ne pas être écrasé par la gloire divine, ou sans y être manifestement appelé de Dieu ; sans celte vocation, en effet, il faut s'asseoir }) la dernière place de la prière vocale et de l*oraison mentale. 2*" C'est, en quelque sorte, tenter Dieu, disent-ils encore, de se placer ainsi dans le silence de la méditation, pour que Dieu parle à l'homme, tandis que I homme peut, par la méditation, parler luiinêa)e h Dieu. — Nous convenons qu'il y aurait vraiment témérité à se présenter pour entendre la voix de Dieu, sans marque aucune et sans espoir que Dieu veuille nous parler dans le silence; mais si les signes ^sont Irappants d'évidence et si l'âme est bien disposée, ce serait cette fois une grossière témérité de vouloir interrompre, par noire humble langage, les paroles du souverain Koi. — On objecte : 3^ que la voie cont(Mnplative est exposée h de nombreux dangers, elle inspire facilement la vaine gloire; elle excite I avidité des délices spirituelles; elle est peu propre aux exercices de la vie active, de 1 obéissance et de l'oflice divin ; elle porto i dédaigner les âmes non contemplatives ; elle fait mépriser la voie de la méditation comme l'alpliabet des commei>çants. A cetto objection, nous répondons que ces dangers et ces défauts proviennent uniquement de l'abus de la contemplation, mais non de son usaçe juste et légitime, et ne se manifestent que dans le cas où une ânie mal purifiée, toute couverte encore de souillures, sans Yocation divine, mais de sa propre autorité, est venue s'mlroduire dans la contempla- . tion; car, tout au conlraire, la contemplation nous f a t pensLT à Dieu plus souvent et
nous excite h l'amour divin, h l'humilité ei aux autres vertus. — i** Puisque la contemplation, njoutp-t-on, requiert préalftblemenl la perfection de l'âme, qu'est-il besoin de la contemplation ? — La contemplation exige, il est vrai, une certa'ne perfection, mais n'empêche nullement Tâme de croître do plus en plus en perfection. — 5- Au moins, direz-vous, il est inutile de donner une doctrine de la contemplation, car Dieu seul et non l'homme, peut l'enseigner ; die est le produit do l'expérience et non celui de l'art. Knfin, il n'y a que les contemplatifs, instruits de Dieu, qui puissent tout au plus l'enseigner d'après leur propre expérience; aussi les principaux ascètes n'en disent rien dans leurs écr'ts. — A cette objection, nous disons que, si l'expérience propre est rcqui. e pour la théologie mystique, celle-ci ne doit pas être abandonnée à fa seule expérience. Et si quelques-uns des principaux ascètes se sont al>stenus d'exposer la doctiine de la contemplation, s'occupant uniquement de suivre et d observer toutes les prescriptions de la règle commune, afin de pouvoir s'élever, avec la grâce de Dieu, jusqu'à la con* templation, ils ont néanmoins reconnu qu'il fallait du'mander à d'autres la direction de ces âmes [irivilégiées, dont pari, nt un grand nombre d'auteurs.
Malgré toute la sainteté du désir de la contemplation, il est cependant inutile, trèsdangereux, et môme erroné de rechercher la pratique de la contemplation pour toujours et avec exclusion (le la méditation; c'est la méditation qui doit avec la prudence de l'esprit, disposer à la contemplation et y suppléer. —On le prouve, !• par l'Ëcrituro sainte, où la méditation est si souvent recommandée il tous les hommes eu général. C'est donc à tort qu'on voudrait délaisser et mépriser la méditation pour la contem-> plaiion, comme trop imparfaite et plus embarrassante qu'utile. 2* Par les saints Pères, qui tous recommandent la méditation. « La vie contemplative, dit saint Thomas (3, d, 35, q. 1, quœstiun. 2), consiste principalement dans l'opération de l'intelligence, et c'est ce qui l'a précisément fait appeler coîîtemplation. Le contemplatif fait néanmoins usage des investigations de la raison, pour arrivera la vision contemplative. Donc la. recherche de la raison, ou la méditation dispose à la contemplalion, et c'est à tort qu on voudrait la rejeter. » Saint Bonaventure demande (in ii itin. œler. d. 6) « do quelle manière notre esprit s'efforce, dans le chemin de la studieuse méditation, de pénétrer dans le sanctuaire intérieur et dans la demeure élernelle du Seigneur Jésus ;» après avoir montré que c'est par la méditation, laquelle détache l'esprit des choses temporelles, il conclut : • Enfin la méditation h force de s'exercer et de se perfectionner, se change en contemplalion. »
Ecoutons aussi Gerson {Tr. de médit. ^ cons. 7) : « Quand je pense que sans l'exercice de la méditation, personne, à moins d'un miracle luul spécial de Dieu, ne j^eut
se diriger vers la perfection de la contem> plnlîon, ou y parvenir; que personne ne \ye\ii atteindre le point \b plas élevé de la religion chrétienne, ni raôme s'y disposer; je ne puis recommander avec trop de z^lc J'eiercice de la sainte méditation. » Et Louis de Blois {Spec. Spir.y c. llj remarque que toutes les personnes spirituelles ne sont pas admises à la contemplation^ et que les personnes les plus élevées en contemplation, sont pdrfois obligées de revenir à la méditation. Saint Jean de la Croix» de l'autorité duquel certains voulaient abuser, requiert expressément dans les commençants Tusage de la méditation comme une disposition à la contemniation. (Opusc. de p$alm. amor., cant. m, 3j; il enseigne encore {in Ascens. ad mont,^ I. ii, c. 15) que les progressants doivent, en raison des différentes dis[U>sitions de leur esprit, se livrer tanidt à la méditation» tantôt à la contemplation. Il conseille même aux parfaits (c. 32) de faire parfois usage de la méditation. Enfin sainte Thérèse (in Fia pcr/., c. 16) fait opposition à ses filles, qui ne voulaient s'appliquer qu'à la seule contemplation; elle leur disait qu'il valait mieux se livrer k la méditation, qui était utile è tous, même 4uand on manquait de vertus» tandis que la contemplation exigeait de grandes vertus et de nombreuses dispositions. Et elle continue : « Restez donc toute votre vie dans votre oraison mentale, ie vous promets avec certitude ce bien de la contemplation, à vous et à toutes les personnes qui le désirent; je vous parle a*après ma propre expérience et sans crainte de me tromper.
Pendant vingt ans j*ai fait de vains efforts pour obtenir ce précieux don; sans cetle condition préalable, vous ne parviendrez jamais à la véritable contemplation, p 3^ En voici la raison : l*" La méditation est plus naturelle è Thomme qui raisonne que la contemplation par intuition simple; celle-ci convient mieux aux anges, et il serait présomptueux de la rechercher de son propre choix. 2'' La voie de la méditation seule est sufQsante pour le commencement, l'accroissement et la un de la perfection, et Dieu ne nous a fait aucune promesse de la contemplation; il est donc téméraire à l'homme de l'attendre pour se déterminer. 3** On courrait autrement le risque de tomber dans les «rreurs deMolinos.
Nous avons dit que la méditation doit, Avec la prudence de l'esprit, disposer à la contemplation et y suppléer.
On pourra se servir à cet effet des règles suivantes :
L La méditation ne doit pas précéder la contemfdation comme cause; car éiant d'un ordre inférieur, tandis que la contemplation est un don de Dieu tout h fait gratuit, la méditation ne peut par elle-même influer •ur la contemplation. Néanmoins la méditation doit précéder la contemplation comme disposition; car le don précieux de la cuntepplation ne s'accorde qu'aux âmes canvc- •ablMient préfiarées par la méditatioiK
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C'est ce que Hugues de Saint-Victor d(^* montre {Fiom, 1, in ecc.) par l'exemple du feu qu'on allume avec du bois vert.
II. La méditation peut en quelque manière et doit suppléer la contemplation»
quand» pour une épreuve ou pour toute autre tin connue de Dieu seul» une personne se trouve nour quelaue temps privée des faveurs de la contemplation dont elle jouis-* sait. Car souvent les Ames contemplatives et bien disposées sont éprouvées par de< aridités toiles qu^elles peuvent à peine prier, loin de pouvoir jouir du repos de la contemplation. Elles doivent alors se fortifier, autant que possible, par l'exercice des vertus, la lecture spirituelle, la prière vocale et mentale. « L'esprit ainsi éprouvé, dit Richard de Saint-Victor, (i. v De couiempL^ c. 17} doit réveiller en lui les douceurs spirituelles par la méditation du cœur. » Saint Laurent Justinien (De Diecr. prof. y c. 18) ajoute : «11 faut demeunr dans cetle jouissance amoureuse» c'est-àdire dans la contemplation, tant que dure l'affection divine : si elle vient à cesser ou à s'attiédir» il faut la ranimer par le secours de la méditation. »
III. La disposition résultant de la méditation ne peut se régler sur un certain espace de temps, pour préparer suffisamment l'Ame au passage à la contemplation. Car une médi* tation courte peut être plus profitable» comme une longue peut Têlre moins» en raison de la ferveur, ou de la tiédeur, ou de la nécessité plus ou moins grande de la purgation. D'ailleurs, la contemplation est un don gratuit, que Dieu ne uoit à personne, quelque bien disposé qu'on soit, et qu'il accorde ordinairement nour des fins connues de lui seul tôt ou tara, un jour ou jamais. Aussi Gazée reprend-il Cassien (Collât. 12, 15) qui assigne l'espace de six mois comme sumsant pour obtenir la perfection de la chasteté, fixant en quelque sorte à Dieu une époque déterminée.
« C'est une pratique suspecte, dit Louis du Pont, que de suivre pendant tant d'années ou tant de mois certains exercices» en vue d'obtenir telle ou telie faveur do Dieu» et d'attendre tel ou tel degré de vertu. »
Il ne faut donc pas écouter ceux qui pré» tendent que pour s'élever à la contemplation il suffit de se livrer à la méditation pendant deux années, pendant quatre ou six mois* On lit dans le prologue de la théologie mystique, dans les œuvres de saint Bonaventure, qu'il suffit de s'exercer un mois ou deux à la méditation, pour s'élever à la contemplation unitive. Cette proposition suffit pour démontrer que cette theolo* gie mystique est faussement attribuée à saint Bonaventure, d'autant plus que» dans tous ses autres ouvrages^ on ne voit rien
3ui se rapi>orte è cette doctrine. Et le car* inal Bona observe avec raison (in Via comp.f c. 10 ) que sainte Thérèse pendant vingt* deux ans et son confesseur Bahbazar Alvarez pendant seize ans» ont langui dimn
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les peines de la méJitation» avant d'être élevés h la contemplation.
IV. Il faut s*en rapporter complètement à Dieu, non-seulement quant au temps et à la manière d'obtenir la contemplation, mais encore auant à la substance même de la contemplation. Nous devons mettre notre sollicitude à nous y disposer par la méditation, afin de ne pas apporter obstacle à un si grand bien. £n effet, la contemplation, même en supposant que la méditation nous ail bien disposés à la recevoir, doit être humblement demandée comme une grAce nouvelle» mais ne peut être obtenue et acquise comme une grâce qui nous est due. « Ni la lecture spirituelle, ni la méditation ne peut nous en faire connaître la douceur, si elle ne nous est pas donnée d'en haut. )» ( Auct. ScaL claustr.^ c. 13. )
Sainte Thérèse ( Vil., o. 22) dit avoir vu avec déplaisir certains traités de Toraison enseigner que l'Ame, quoiqu'elle ne pût par elle-même s'élever jusqu'à la contemplation, •comme œuvre surnaturelle, pouvait cependant s'aider à y parvenir, en détachant Tesf rit de toute chose créée , et en s'élevant humblement, après de nombreuses années passées dans la voie purgative et illuminative. Celte doctrine dit-elle, pèche par défaut d'huinilité,;eB enseignant à l'homme qu'il peut s'élever lui-même, avant d'être élevé de Dieu, -en lui faisant croire à tort qu'il peut en jquelque sorte s'égaler aux anges, et par ses propres efforts mériter un si grand bien. »
y. Pour que la méditation puisse disposer à la contemplation, elle doit être plutôta/^eciivequ'intellective, c'est-à-dire enflammée par des aspirations jaculatoires, ou actes anago^ yiques: elle doit être en quelque sorte continuelle, même jour et nuit. C'est ainsi, en effet, que le feu de l'amour divin dessèche le cœur comme le foin, en fait jaillir des éiincelles et l'enflamme^ afln d'exciter par le feu descendu du ciel un nouvel incendie. « La voie la plus courte vers Dieu, dit le cardinal Bona ( in Via comp.^ c. 5 ), vers le sommet de la théologie mystique, vers l'union intime avec le Verbe, consiste dans les mouyements anagogiques et dans l'exercice des aspirations. L'âme, en effet^ commence k fiaire un retour sur ses sentiments intérieurs, retour qui s'opère au moyen des aspirations actives, en même temps que la partie inférieure et l'esprit de l'iiomme s*élèvent à Dieu par ces mouvements anago-
Îiqwt; bientôt les affections du cœur s'enamment, et la partie raisonnable de l'Ame, se dégageant du lien des passions et des faux prestiges du monde, dirige son resard intérieur sur les célestes régions qu elle veut . parcourir^ et ainsi passe à l'état le plus sublime de la divine contemplation. »
VLGeUemédltalion doit être non-seulement affective, mais aussi efficace^ et se proposer la destruction du péché et des restes du péché, la compression et l'extirpation, autant que possible, des passions, le développement des ve;ftus et surtout de 1 humilité. Sans celte disposition, c'est en vain qu'on attend la ijr^ce le
la contemplation. « Il faut d'abord, dit saint Grégoire ( I. vi; M or , c. 17 ), purifier l'esprit de tout amour de la gloire temporelle et de tout plaisir de la concupiscence charnelle; et alors seulement on doit l'élever vers la montagne de la copteroplation.
Ainsi lorsaue le peuple reçoit la loi il lui est interclit d'approcher de la montagne ; quand la faiblesse de son esprit le retient encore attaché aux choses de la terre, ce serait à lui une folle présomption de vouloir contempler les choses sublimes. »
Lorsque 1 Ame a été suffisamment disposée par la méditation, et conformément aux règles que nous venons d'exposer, lorsqu elle est appelée à la contemplation par une inspiration spéciale de Dieu, alors il est saint et utile pour elle de s'y livrer humblement, et de laisser momentanément la méditation. 1* L'Ecriture sainte nous l'indique on nous invitant à la contem[ lation (Voir les textes cités plus haut ). 2^ C'est aussi la doctrine des saints Pères. Saint Denys ( Theol, myst.y c. 1 ) enseigne à Timothee gu'il doit, délaissant toute ctiose créée, 8>fforctr d'arriver au rayon des ténèbres divines f gui est supérieur à toute essence. L'auteur de V Echelle claustrale ( c. 10) dit en parlant de la contemplation : « Dieu veut que nous le priions, et qu'à son arrivée, quand il frappe à notre porte , nous lui ouvrions le sanctuaire de notre volonté et nous la conformions à la sienne. » Richard de Saint-Victor ( De prop. ai contempL, c. 8*3, S^; \.i De cont.f c. 2} ditiiussi : « l'arche d'alliance est construite et dorée sous la direction de Dieu, quand l'intelligence humaine est élevée à la contemplation de la grAce par l'inspiration et la révélation divine. )»S^ Selon saint Thomas (2-2, q. 180, a. 4), « la contemplation nous est promise comme la fin de toutes les actions et la perfection des joies éternelles : cette contemplation sera parfaite dans la rie future, alors aue nous verrons Dieu face à face; et par elle les parfaits jouiront de la béatitude. Mais maintenant la contemplation de la vérité divine est en rapport avec notre faiblesse; elle se fait d'une manière imparfaite, comme dans un miroir et sous le voile du mystère : elle est pour nous une indication de la béatitude qui commence ici-bas pour continuer dans l'éternité. » Nous devons donc nous disposer à la recevoir. D'ailleurs la méditation cherche laborieusement la vérité à l'aide du raisonnement quand elle ne peut l'obtenir par l'intuition simple. Donc si Dieu nous l'offre par cette intuition, c'est inutilement quo nous la recherchons par la méditation. Enfin dans la voie de la méditation, nous devons marcher en aspirant à la contenp ation ; il est donc contraire h la raison de rester attaché à la méditation , alors que l'époux se présente à nous par la contemplation.
Mais pour ne pas quitter prématurément la voie de la méditation, il nous faut observer les règles suivantes :
L Le caractère fondamental du passage régulier de la méditation à la conlemplutioa
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consiste dans vue spéciale vocation el inspiration de Dieu. Celte vocaiioii est une condition indispensable, et en l*absence de laquelle, c'est à tort nu'un veut aspirer à la contemplation. On aoit se contenter alors de l'oraison Tocalo ou mentale. Mais si Ton possède cette condition de la vocation divine il Y aurait témérité à se refuser à la contemplation. Ainsi renseignent Louis de Blois, Alvarez et Jean de Jésus Marie.
La plus grande difficulté est de savoir reconnaître si rame est appelée de Dieu à la contemplation, et doit s'y livrer avec uiks humble contiance; ou bien, si elle n'y est pas appelée el doit s'en éloigner avec mo« deslie. On peut le reconnaître à trois signes cerlainfi et évidents^ indiqués par saint Iran de la Croix (Ascens. ad mont, I. ii, c. 13 et l^J : 1* le premier signe, c'est qu aid lame suffisamment disposée à la contemplation ne peut plus se livrer à la méditation. Quand ce signe est seul, il est trompeur et ne suflit pas pour discerner si Ton est appelé de Dieu è \iï contemplation. Car l'impuissance h méditer peut naitre de la tiédeur, ou de Id négjigeuco à remplir ses devoirs de piété, ce qui arrive souvent. 2* H est donc nécessaire à ce premier signe d'en ajouter un second, c'est lorsque TÂme qui ne peut ni méditer ni raisonner sur les choses divines let surnaturelles, montre en même tcm[)s beaucoup d'éioignement pour la dissipation et fK)ur te goût des choses terrestres. 3° Knfin, le troisif^me et le principal signe, sans lequel les deux autres ne peuvent rien quant à la nécessité de se livrer à la contemplation, c'est quand Tâme s'applique à loraison avec des aspirations affectueuses vers Dieu. Ce sont ces aspirations que le môme saint appelle attention ou connaissance affectueuse dans la paix et la quié^ iude fl52}.
IL Quand on a la certitude de cette vocation spéciale, il faut s'y conformer et y coopérer par la voie de la contemplation comme à une grâce toute spéciale. Ln etfet la voie de l'oraison étant par elle-même beaucoup plus parfaite par la contemplation ^ue par la méditation, et Dieu voulant par i;lle élever l'esprit, ce serait non de Tuujnilité, mais de la pusillanimité et de la paresse que de résister à la vocation divine : on perdrait ainsi de précieux avantages, et il pourrait on résulter de grands inconvénients. Aussi saint Jean de la Croix ( in Prœm. ascens. ad mont. Carm)^ se plant M que certains confesseurs et pères spirituels, par leur inexpérience de cette voie, sont ordinairement plutôt nuisibles qu'utiles aux âmes contemplatives. »
IIL Pour connaître cette vocation spéciale si nécessaire à la contemplation il tant le discernement des esprits. ( ¥oir ce mot. ) Nous donnons en passant cette règle emprunter d'Alvarez. {\. v De contemp. p. 2, c. 13). Une Ame |)eut se livrer h ce genre d'oraison
quand elle y a été autorisée par un maître spirituel qui a nu a'^quérir une connaissance suflisante de ses progrès dans la vertu et dans la méditation : lorsqu'elle y est (»ortée par des inspirations intérieures et par une cerlniue satisfaction de l'esprit; lors» qu'entin fatiguée d'ariditédans la médîlati m, elle fait plus de progrès dans ce regard d'attention amoureuse vers Dieu, se montre plus forie à fouler au pied le monde, h se mépriser elle-même et à pratiquer toutes les vertus.
IV. Si l'Âme n'a pas été puriGée par la mortiliralion intérieure et extérieure, si elle n*a pas proiilé des épreuves que Dieu lui a envoyées, si elle n'a pas expié ses péchés, délruil tous tes restes du péché, subjugué ses passions, cesié de coramettre aucune faute délibérée, et fait des progiès dans la vertu et surtout dans Pliumililé, on ne peut, à moins de circonstances rares et extraordinaires, supposer que Tinspiraliou divine la porte à la contemplation.
V. La con:e:nplalion, même accompagnée de la vocation et des dispositiotib requises, peut encore être ou seulement imparfaite et comme ébauchée, ou parfaite; elle peut être aussi ordUuiire ou' extraordinaire. Ea effet, la contemplation, en général, ne ditfère pas .logiquement, mais seulemei.t moralement de la méviiialion, c'est-à-dire en tant qu'elle lui est supérieure d'une manière notable et permanente. Aussi, la méditation peut souvent participer en quelque chose de la contemplation imparfaite, el dans la contemplation môme parfaile su trouve mêlée quelque médilation : souvent même elles doiventalterner l'une avec l'autre.
On peut voir aux articles molinosishb et QuiÉTiSMB Texposition et la réfutation de quel]ues erreurs opposées à celte doctrioe ue la contemplation.
Le meilleur moyen d'aspirer à la contemplation, c'est d'aspirer avec ferveur à la perfection. Celui qui en toute eirconslaoce s'applique à agir parfrnteuient, s'efforcera d'aimer Dieu sans mesure et par-dessus tout; et jKiur Taimer ainsi, il le priera de l'éclairer et de l'enOammer toujours de plus en plus. A cet etfet, il se livrera avec zèle i la fH'ière vocale et instrumentale, aux aspirations vers Dieu, et à sa continuelle présence. 11 s'y portera non par un sentiment de stérile curiosité, mais par un amour eftî* caco, et avec le secours de la grâce divine. Aussi, pratiquant toutes sortes de mortifications, il évitera avec soin les fautes môme les plus légères, du moins celles qui sont délibérées; il déracinera en lui les vices, il repoussera les distractions, méprisera toute chose créée, no désirera pas avec trop d'avidité môme les célestes délices, mais Fe résignera tout entier et avec humilité nu bon plaisir divin. Voilà la meilleure disfx)sition à la contemplation ; et Dieu la lui
Je pas
accordera, ou s'il ne juge r>as à propos lui donner celle faveur, il n'en avancera
(152) Voir Oraison afffxtivk , Or4iso?( de recucillkhent actif et passif où ces rccles et m ODservaltQiis reçutvtiii tuut leur diivcluMPtineul.
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moins dans la i>erfection. Car la perfection ne consiste pas dans le don de la coDtemplation» et Dieu peut la lui refuser» tout en suppléant à son absence par le don de son amour plus sûrement défendu par rtiuroililé. Kii effet^saint Grégoire remarque (l.vi Alor., c. 17) que la contemplation est utile à beaucoup de personnes, mais non à toutes; qu'il est préférable pour d'autres que Timpétuosité de l'amour soit assurée par le poids de l'humilité, comme par une ancre que la charité jette sur Je rivage de Tamour divin. « Dans 1 humilité, la mortification, l'abnégAtion et les autres vertus, dit sainte Thérèse (m Via perf., c. 17), il y a toujours beaucoup de sécurité; il n'y a rien à craindre, aucun danger à courir de ne pas arriver ^ la perfection; soyez donc, autant que les âmes les plus élevées dans la contemplation, toujours en parfaite sécurité, faisant tout ce qui dépend de vous pour arriver à la contemplation, et faites-le avec toute la perfection possible ; et si Dieu refuse de vous accorder cette faveur tôt je ne pense pas qu'il le fasse, si votre abnégation et votre humilité sont véritables), croyez que cette ioie vous est réservée dans le ciel, oix vous la goûterez un jour avec plus d'abondance et de délices. »
La contemplation, soit ordinaire, soit extraordinaire, se divise en chérubique ou intellective, et en séraphique ou affective. Dans la contemplation cnérubique coexistent deux actes partiels d'intelligence et de volonté; mais c'est l'acte intellectuel qui surtout y prédomine.
Ces aeux termes de chérubique et de sera" jfhigue sont empruntés aux deux premiers ebœurs de la hiérarchie des esprits célestes. Les séraphins sont ceux en qui l'ardeur de l'amour éclate plus c|ue la lumière de la scieoce» bien qu'ils jouissent de ces deux perfections. Les chérubins, dont le nom signifie plénitude de science, sont ceux en
3ui la lumière intellectuelle brille avec plus 'éclat que l'ardeur de Tamour, bien qu'ils possèdent l'une et l'autre à un très-haut dcKré. De même, dans la contemplation»
qui consiste dans une foi vive et une ardente charité, l'un ou l'autre de ces actes se manifeste avec plus de splendeur, et celui où prédomine la lumière inlellectuelle de la foi vive s'appelle contemplation chérubique ou Inlellecttvo; et celui où surtout se uianifesieî'ardeur brûlante de la charité se nomme contemplation séraphique ou aflective.
De la contemplation cuérubiqle. — La contemplation chérubique a pour fondement nécessaire la foi, ou une grande habitude h comprendre les choses divines et révélées, auxquelles la théologie, t)ar ses explications, peut apporter quelque lumière. A ces explications, la contemplation, par les trois dons du Saint-Esprit, savoir par ceux d'intelligence, de sagesse et de science,
(155) Ce passage assez difficile d^Hugucs de Salut- Victor est ainsi exprimé en latin :Cum cœperit mens^ etc...; in tantum in hoc mentis excessu pax ilta quœ
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aioute une nouvelle lumière intellectuelle, claire et chaleureuse, qui, unie à la lumière de la foi, élève et exalte souverainement l'intelligence, de manière à lui faire connaître Tes vérités divines révélées, d'une nouvelle manière» arec une lumière nouvelle et avec une nouvelle vivacité qui en agrandit le cercle à ses yeux. Cette lumière de la contemplation est claire, certaine, forte, pacifique, délicieuse et pure; elle est le principe des connaissances qui améliorent la vie et les mœurs: elle est pratique et éclaire l'intelligence, de manière à échauffer, amollir, fondre et récréer en môme temps la volonté, è pénétrer l'âme de tendresse et à rectifier l'intention, afin ciue dans tous ses désirs, dans toutes ses paroles et ses actions elle ne cherche que Dieu seul. Et de même que si dans une chambre ténébreuse où quelque malade est tristement étendu, vient à pénétrer quelque chaud rayon du soleil de midi, la chambre est subitement éclairée, l'air purifié et le malade transporté de joie; de même dans l'âme contemplative, l'ignorance est éclairée {tar cette lumière de la contemplation, ses affections sont purifiées, son intention rectifiée, son cœur pacifié, son entendement illuminé, et les choses divines et humaines, qu'elle n*avait jusqu'alors ni connues ni comprises, lui apparaissent sous un journouveau et d'une manière excellente et plus parfaite. C'est ainsi que le P. Go* dinéz décrit la contemplation chérubique. (Pr. thn mysi. , 1. y, c. 1.) Hugues de Saint- Victor la présente à peu près sous le même point de vue (I. ii De antm., c. 20) : « Lorsque l'esprit, par la pure intelligence, commence a s'élever au-dessus de lui-même, à pénétrer tout entier dans les splendeurs de cette lumière incorporelle, à goûter quelque douceur intime des choses qu'il contemple intérieurement, à en former son intelligence et à en créer sa sagesse, il arrive, dans ce transport d'esprit, à un tel degré de ce(te paix supérieure aux sens, qu'il se fait comme un silence dans le ciel (153). Les sens et l'imagination n'ont rien à faire ici, et toute la partie inférieure de l'âme se trouve dis« pensée de ses propres fonctions. »— « Si les mystères de notre foi que nous avons a^tpris par la révélation, .dit Richard (I. iv De con-lempL)f ou qui nous ont été enseignés par les théologiens, deviennent Tobjet habituel de notre eontemplation, alors, il arrive (si Dieu nous accorde celte faveur) que notre esprit se transporte d admiration pour ces mystères, qu'il s'en nourrit, s'en humilie, et s'enflamme du désir le plus ardent pour les choses divines. » Les écrits de sainte Thérèse et de saint Jean de la Croix nous fournissent l'exemple de saints qui ont excellé dans cette contemplation.
La contemplation chérubique peut avoir pour objet le mystère dO la sainte Trinité, celui de rincarnuliou , celui de TEucharis-
exsuperat omnent $ensum^ invenitur atque obiinctur, ut fiut silentiti/n it^r^o,
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lie, elc. Nous allons successivement examiner ces différents genres do contemplation. !• La contemplation de la tris-sainte Trinité est fondée sur la foi, qui nous enseigne qu*en Dieu, un dans son essence, se trouvent trois personnes réellement distinctes, le Père, le Fils et le Saint-Esprit. Le Père n*est pas engendré; il est le principe produisant par une génération féconde son Fils unique, consubstantiol au Père, et égal à lui en toutes choses. Le Père et le Fils, quoique étant deux personnes réellement distinctes , sont un seul et môme principe d'où procède le Saint-Esprit , qu ils produisent par une seule et même volonté, un seul et même acte. Le Saint-Esprit, bien qu'il n'engendre pas comme le Père , est néanmoins bon, sage et saint comme le Père et le Fils, leur est consubstantiol en tout, et ne forme avec eux qu'un seul et môme Dieu. La théologie prouve toutes ces assertions et explique en quelque sorte l'unité de l'essence dans les trois personnes par la coexistence de trois facultés d'intelligence, de volonté et de mémoire dans une seule Ame; elle jette ainsi quelque clarté sur les obscurités de la foi. Mai^, dans les âmes contemplatives, tandis qu'elles voient le mystère de la sainte Trinité sous l'ombre de la foi, à la lueur du flambeau de la théologie, il leur survieni parfois sur ce mystère une lumière éclatante, chaleureuse, splendide, pacilique et délicieuse, qui leur fait apparaître ce mystère suprôme avec une éblouissante clarté. Elles y contemplent, comme dans un divin miroir, de nombreuses vérités nouvelles, de nombreux secrets et mystères divins, dé nombreuses perfections ; et celte intuition simple transporte l'Ame d'admiration, la réjouit, l'enûamme, la change intérieurement, l'élève et la perfectionne. Sainte Thérèse l'atteste par son propre exemple ( Vit., c. 39) , et le P. Godinez (1. y, c. 3} rapporte avoir connu quelques théologiens qui avaient parfois reçu la faveur insigne de cette sublime contemplation ; ils disaient que la lumière qu'ils trouvaient dans les livres sur ce mystère n'était qu'obscurité, en comparaison de cette lumière éclatante et chaleureuse de la contemplation , (jui éclaire l'intelligence d'une manière sublime et échauffe délicieusement la volonté.
Quand nous disons ici que la théologie, soit dogmatique, soit scolastique, peut être de quelque utilité pour la contemplation, nous ne prétendons pas qu'elle y soit indispensable; car en beaucoup d'Ames contemplatives gui n'ont aucune notion de la théologie, la lumière de la contemplation supplée abondamment au défaut de connaissances Ihéologiques. Nous voulons dire seulement que ceux qui ont éludié la théologie fieuvcnt ntileinent s'en servir pour éclairer eui* foi, et se disposer ainsi à la contemplation.
2* La contemplation du mystère deVIncarnatioriy V est fondée sur la foi, qui nous enseigne que le Fils de Dieu s*est incarné dans
le sein de la bienheureuse Vierge Marie, réunissant dans sa personne divine, par une union hvpostatique, la nature divine et la nature numaine ; de sorte qu'en Jâios- Christ notre Seigneur, bien qu il y ait deux natures complètes, il n'y a cependant ni deux personnes, ni deux Fils de Dieu. Cette môme foi nous enseigne que les actions de Jésus-Christ ont été théandriques, c'est-àdire d'un Dieu homme, qui a souffert comme homme, est ressuscité comme Dieu. 3* La théologie conGrme ces vérités, les explique et les éclaire en quelque sorte par divers exemples. ~ 3** A ces deux fondements se joint la méditation affective et continue d'un si grand mystère. — h"" Ces vérités étant crues par la foi et appréciées par une méditation vivement affective, Dieu parfois allume et développe dans l'intelligenGe la lumière ardente de la contemplation, dont l'effet se communique h la volonté; cette lumière fait apparaître ces vérités sous un point de vue nouveau, admirable et déleotable, et produit dans l'Ame une connaissance si vive, si rapide, si perçante, si claire et si délicate, que cet Homme-Dieu attire et retient à lui le cœur de l'homme et l'enflamme par cette contemplation d'un tendre et suave amour; l'Ame alors déborde d'affections, elle désire, elle brûle, elle aime, elle se tait, elle écoule, elle sentd'unô manière divine. Alors la foi est vivifiéet l'espérance se ranime, la charité s'enflamme, toutes les vertus morales reçoivent un nouvel éclat. On contemple Jésus-Christ, tantôt dans son enfance, tantôt dans sa prédication , tantôt dans les souffrances de sa passion , pour exciter en soi les affections des vertus morales, e'esl-Mire de componction, de patience, d'humilité, d'obéissance, de douleur, de crainte, de confusion, par la considération et l'imitation de l'enfance, de la vie« de la passion et de la mort du Sauveur.
11 est utile aux Ames contemplatives de s'efforcer de connaître Dieu par la contemplation, de s'appliauer à la contemplation de l'humanité du Ohrist. On le prouve : 1* par l'Ecriture sainte, qui nous propose à tous, sans exception pour les contemplatifis, la considération de Jésus-Christ comme homme. Celui-ci est mon fils frtm-atm^, éeou» tex'le. {Luc. ii, 35.) La vie étemelle consiste à vous connattrCf vous^ qui êtes le siut Dieu véritable, et à connaître Jésus-Christ que vous avez envoyé, (Joan. xvii , 3.) 2° Par les saints Pères. Saint Denys (c. 2 De div. nom.) contemple à la fois Jésus comme Dieu et comme homme, et il rapporte avoir appris celte contemplation du divin Uiérothée, qui était inspiré de Dieu. Jésus, dit-il, est ta manifestation de toute théologie. Cession (coll. I, c. 15), parmi différentes vérités qu'il pro[)Ose comme matière de contempla* tion, place au premier rang le mystère de rincarnalion. Richard de Saint-Viclor (l.i De cont,, c. 3, et I. iv, c. 22), pense que non-seulement Dieu, mais toutes les vérités révélées peuvent servir indistinctement de
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malière à la médi talion et à la contemplation» qui sont deux sortes de prière, seule^ ment différentes quant à la manière; et au c. 18, ii présente les mystères de la sainte Trinité et de Tlncarnation comme la matière du degré le plus parfait de la contemplation. Saint Augustin, à propos de ces paroles (Joan. XIV, 6) : Je suii la «ote, la vérité et lavie^ s'exprime ainsi (serm. 55, De verbis Do'mini) : « II est devenu la voie en se faisant homme. C'est en passant parThumanité que vous parvenez à Dieu; c'est par lui, c est vers lui que vous marchez. Ne cherchez pas d'autre moyen que lui-môme
Cour arriver à lui.... Il vaut mieux aller en oitant dans la voie que de marcher à grands pas hors de la voie. » Saint Bernard (serm. 3 De ascens.) enseigne que Jésus-Christ est venu pour éclairer notre intelligence à tous, afin que nous pensions toujours et sans cesse^ par la méditation et la contemplation, aux merveilles qu'il a faites. Saint Bonaventure {in Stim, amor.y p. ir, c. 3) dit aussi : « Quiconque veut entrer dans le repos et la douceur de la contemplation autrement que par l'ouverture du côté de Jésus-Christ, doit se regarder comme un voleur de nuit.» Alvarez Pelage s'exprime en ces termes, dans sa réfutation des Béguards {in Planct. Eccl.^ I. ii) : « Ces hérétiques, en prétendant que ce serait déchoir des hauteurs de la contemplation, que d'arrêter sa pensée sur la chair ou sur la passion de Jésus-Christ, sont inspirés par un esprit de folie et d'orgueil diabolique; car, en considérant le corps de Jésus-Christ, on voit Dieu par la foi, et on contemple sa di- ▼inité, qui est intimement unie à la chair de Jésus-Christ.... Quel sujet plus noble et
{Ans pur de contemplation que Dieu soufrant dans sa chair, et que cet auguste sacrement, institué principalement en mémoire de ce divin mystère?... Rien rj*altire et n'enctialne l'homme à Dieu comme la contemplation de Dieu fait homme. » 3** Le troisième motif est tiré de saint Thomas ( 3-3, q. 180, a. 4), qui établit que, « bien que la Divinité soit le premier objet de ootre contemplation , néanmoins nous sommes, par l'amour divin, conduits en quelque sorte par la main dans la contemplation de Dieu, selon ces paroles del'Apô- Ire {Rom. i, S^} : Ce au'il y a d'invisible en Dieu est devenu visible par la connaissance que ses créatures nous en donnent. C'est pourquoi la contemplation des effets divins est une seconde matière de contemplation, en tant qu'elle conduit Thomme à la connaissance de Dieu. » Or, de tous les effets divine, le plus divin est sans contredit Tlncaroation ; donc, elle doit ôtre, bien que secondairement, l'objet de la contemplation. EnOn, selon le même docteur {QuodL VIII, art. 30), l'humanité de Jésus-Çhristest la porte delà contemplation, non-seulement
f>our les hommes mortels, mais encore pour es anges et les bienheureux dans le ciel. « Le .premier objet de la contemplation des isaintS; dit-il, est Dieu lui-même ; il est pour
eux le moyen de toute connaissance et la règle de toute opération. Ils contemplent donc d'abord la divinité de Jésus-Christ avant de contempler son humanité. Néanmoins, ils trouvent un égal plaisir :lans chacune de ces contemplations; C*est ce qui a fait dire à saint Jean (x, 9) : Les bienheu^ reux entreront pour contempler (a divinité de Jésus^Christf et ils sortiront pour con^ templer son humanité, et partout ils trouveront des pàturagesy c'est-à-dire joie et bonheur. » Donc les Ames contemplatives qui sont dans la voie, c'est-à-dire plus imparfaites encore que celles qui sont dans la patrie, doivent s'élever à la contemplation |)ar l'humanité de Jésus-Christ.
La contemplationi de l'humanité de Jésus - Christ est encore utile pour exciter en nous l'amour de Dieu et les autres affections de vertu propres à la contemplation. C'est ce que prouvent, l"" les textes sacrés rapportés ci-dessus ; ^ les saints Pères et les mystiques dans les [)assaçcs cités plus haut. Joignons-y celui-ci de saint Bonaven-^ ture (c. 50 Medtt. Christs vit,) : «r Vous avez vu comment il y a trois genres de contemplation : celle de l'humanité de Jésus-Christ, celle de la céleste cour et eelle de la majesté divine. Vous devez savoir que dans chacune de ces contemplations coexistent deux transports d'esprit, un transport intellectuel et un transport affectif, »etc.
Réfutons ici quelquesobjections proposées sur ce sujet, l*" La contemplation , dit-on , consiste dans l'intuition simple de Dieu comme Dieu. Donc l'humanité de Jésus- Christ n'y a aucun rapport , et se rattache seulement à la méditation qui dispose à la contemplation. — jR^p. La contemplation de Dieu comme Dieu est la contemplation première et principale, mais elle n'exclut pas un objet secondaire de contemplation , qui est l'humanité de Jésus-Christ. — 3' Saint Bonaventure a dit ( Médit, vit. Christ, c. 50) : a La contemplation de l'humanité de Jésus- Christ est pour les commençants et les imparfaits. » £l il conclut (c. 51) : « Cette contemplation est plutôt une méditation qu'une contemplation véritable. » Saint Bernard le prouve (serm. 63 m Can^), en disant que l'âme parfaite peut seule pénétrer dans le sanctuaire du Verbe, par la sublime contemplation , tandis que les imparfaits ne doivent pénétrer que dans les blessures du Christ, par la méditation , pour s'y purifler. — Rép. Saint Bopaventure veut seulement dire que la considération de Thumanité du Christ dans la méditation convient également aux parfaits et aux imparfaits; tandis que la contemf)lation ne convient seulement qu'aux parfaits. C'est aussi en ce sens qu'on doit expliquer les paroles de saint Bernard. —3- La contemplation parfaite détache de tout objet sensible , parce que, selon l'Apôtre, n'ayant potn^ de voile qui nous couvre le visage et contemplant la gloire du Seigneur^ nous sommes transformés en lamémo image (II Cor. ni, 18). D'aiHeurs saint Denys {ci De myst. th. ) exhorte ainsi Timo-
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lljé€ : c Laissez de cùlé les sens , les actes de fesprit « Coul ce qui tombe sous les sens, tont ce qui est aperçu riar l'esprit, » etc. T^uuler et saint Jean de la Croix tiennent 2e même langage. Donc rbamanité de Jésus- Christ 9 comme objet sensible , ne peut être matière de contemplation* — Rép. Les choses sensibles peuvent aussi senrir de matière à la contemplation. Dans le passage cité , saint Paul oppose la manière dont les spôtres ont vu Jésus-Cbrist en lui-même , et dont tous les hommes penrent le roir par la foi , à la manière figurée dont Moïse Ta ru , et enseigne que nous apercerons en lui coînme dans un miroir la gloire de la Dirinité. Quant à saint Denjs et aux autres mystiques , ils sont loin d'exclure de la contemplation rbumanité de Jésus -Christ, comme on voudrait le prétendre. Concluon.s donc que l'humanité de Jésus-Christ nonseulement ne peut être un obstacle à la contemplation , même la plus sublime » mais encore est un des moyens les plus efficaces
E>ur 7 arriver. Jésus-Christ , en effet , s'est it homme risible , aQn d'élever l'homme à la connaissance du Dieu invisible. 11 est la porte par laquelle on parvient à l'intelligence de Dieu t par laquelle on arrive è Dieu par la profonde contemplation. Aussi les saints qui ont été le plus comblés des faveurs de la contemplation sont aussi ceux qui ont le pluâ aimé la sainte humanité du Christ. Je fi'at point fait profession de savoir autre chose parmi votis que Jésus^Christ , et Jésus Christ crucifié. ( / Cor. ii , 2. ) Je porte sur mon corps les stigmates de mon Seigneur» ( Gai. VI , 17. ) Je ris , ce n'est plus moi qui vis , c'est Jésus-Christ qui vit en moi. ( GaL II, 20. )Qui ne sait le rang de saint François d'Assise parmi les personnes contemplatives? Pour juger avec quel vif amour pour Jésus crucifié il se livrait à sa contemplation sublime , jetez les yeux sur les stigmates qu*il porte au côté , aux mains et aux |)icds. saint Antoine de Padoue n'était pas non plus un des moins favorisés sous le rap|>ort de la contemplation. Voulez-vous savoir do quelle ardeur pour Jésus-Christ son cœur était embrasé ? Considérez TEnfant divin qu'il serre dans ses bras. Parmi les saintes contemplatives , les plus éminentes sonl : Sainte Catherine de Sienne ,qu)y par la couronne d'épines dont elle entourait sa tête , montre assez combien elle chérissait son époux crucifié; sainte Brigitte, qui char[iie jour recevait la nourriture de la doctrine céleste de la bouche môme de son Seif^neur crucilié; sainte Thérèse, qui pleurait avec amertume les moments passés sans songer à Jésus. Toile est la voie royale qu'ont suivie les saints pour s'avancer dans la connaissance et dans l'amour de Dieu.
3* La contemplation du inystèredo laSam/e Eucharistie a pour fondement la foi par laquelle nous croyons (lu'après la prononciation des paroles de la consécration par un ministre légitime» la substance du nain et du y'xnsatranssubstantieQti le corps et le sang de Jésus-Christ y et qu'il ne reste plus que
les seules apparences du paia et da rio.Ce mystère de la sainte Eucoaristie est expliqué 9 confirmé et défendu par la théologie. Dieu lait luire parfois dans les âmes oneliimière de contemplation, qui leur mooire la manière dont le corps de Jésus-Christ existe sous les espèces sacramentelles, et le leur fait apparaître comme un roi sur son trône, qu un rideau voile aux regards ; on comme un brillant soleil dont quelaues nuages tempèrent momentanément Féelat ; comme la source du paradis , cachée soos le feuillage des espèces sacramentelles , et d'où émanent quatre fleuves de grâce , de miséricorde , de charité et de piété , pour arroser , réjouir et féconder rÉjglise , ainsi que les cœurs des fidèles qui riennent j boire. Une contemplation revêtue de ces caractères a parfois tant de force , qu*olle ra« vit Tâme dans une sorte de transport admiratify à la vue de ces découvertes du divin amour. L'Ame alors tressaille d*aiiégresse . et comme débordant par Tardeur enflammée de son amour , elle se fond en quelque sorte et se répand en affections de gratitude. Avec quelle facilité ne croit-on pas alors à ce qu'auparavant on révoquait pour ainsi dire en doute? Avec quelle certitude n*embrasse-t-on pas ce qu'on ne pouvait comprendre 7 Avec quelle crarté ne comprendt-onpas les vérités inaccessibles au raisonnement humain? La foi pousse dans l'âme des racines si profondes • qu'on est prêt à mille fois mourir pour la défense de chacune des vérités révélées. Et quand même tous les hommes et les anges s'élèveraient contre ce que l'on croit alors* rien au monde ne pourrait ébranler dans l'âme la fermeté avec la» quelle elle croit ces vérités. Dans cette perfection de l'intelligcnceja volonté n'est pas oisive» mais elle brûle d'amour» elle adore avec une crainte respectueuse. Cette majesté dont la grandeur l'effraie » elle l'adore » l'aime, la vénère et l'admire; elle lui ofl)^ ses hommages et sa reconnaissance» elle b célèbre avec la pureté la plus grande. L'âme alors s'humilie , et comme stupéfaite de la grandeur de ce don » par lequel Dieu se donne lui-même » incarné dans ce sacrement , en nourriture aux âmes » elle est toute hors d'elle-même, incapable de trou* ver un mot, un sentiment d'amour, un acte, par lequel elle puisse témoigner sa reconnaissance de cet insigne bienfait. Elle se tient donc dans un silence prudent , rendant tacitement à Dieu l'hommago qu'elle ne peut dignement lui exprimer de vive voix.
h^ La contemplation des attributs de Dieu a aussi pour fondement la foi, par laquelle , 1** nous croyons la toute-puissance, la justice, la miséricorde et les autres perfections de Dieu que la foi nous révèle ; 2*" nous les connaissons par les affections créées comme étant les qualités de la cause incréée. Ainsi la toute-puissance se révèle par la création du ciel et de la terre, des anges et des hommes, de toutes ces magnitiques créatures célestes et élémentaires, dont la contem^'ia-
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lioQ nous transporte de l'admiration la plus Tive. La justice éclate dans la récompense éternelle des bons etTéternel châtiment des méchants, d*où résulte la crainte de la punition et Tespoir de la rémunération. La miséricorde se trouve en queloue sorte occupée à secourir toutes les misères de Thuroanité. La bonté se manifeste dans les mille moyens par lesquels Dieu se communique aux créatures. Toutes ces considérations» si elles sont ordinaires, sont du domaine de la méditation. Mais si elles élèvent et trans-
I sortent l'âme, elles produiront l'union, avec e détachement de la créature et lamour du Créateur; et si par elles l'âme parvient à un degré plus sublime dans la connaissance de la loi et la vivacité de l'amour, il pourra y avoir contemplation. Supposons, par exemple, la foi de l'immensité de Dieu, par laquelle Dieu est intimement présent en tout heu, comme cause universelle, conservant l'essence de chaque créature; les personnes contemplatives sont quelquefois favorisées d'une lumière si claire, si pure et si sublime, que dans la considération de cette immensité, elles trouvent Dieu présent en tout temps, en tout lieu, en toute personne et en toute action ; leur cœur est en môme temps si bien disposé, qu'à la moindre pensée, au moindre signe qui leur rappelle l'idée du Créateur, Tâme tressaille vers lui par des prières jaculatoires, des anxiétés, des transports d*amour, des soupirs el d'autres roou-
▼emonts internes ou externes Ainsi, à
Taspect d'une belle fleur, la pensée se porte aussitôt sur la beauté du bien-aimé, et toutes les créatures sont en quclaue sorte les degrés de l'échelle par laquelle on s'élève aux choses célestes. Ce mode d'oraison est fécond en délices, en tendresse, en dévotion, ainsi qu'en aspirations jaculatoires, en so'u> pirs et en larmes. Mais l'union intérieure rend les âmes complenlativcs extérieurement modestes, composées, silencieuses, sans affectation et sans hypocrisie , avec afocérité et vérité. L'âme puise dans cette oraisoi une grande force pour la pratique régulière des vertus morales , surtout de celles qui ont le plus de rapports avec les devoirs et les obligations de son état, et sans lesquelles la contemplation serait très-compromise. Caria personne plus vertueuse a plus Ile sainteté c^ue la personne plus contemplalire. Celle-ci doit donc ôiro aussi riche de vertus que d'exemf>les. (roy.GoDiNF.z,c. 6.) ^ Toutes les créatures qui brillent dans le ciel, qui ornent la terre que nous habitons, [meuvent devenir l'objet de la contemplation ; soit parce qu'elles montrent la toute-puissance de Dieu, qui par sa parole a tiré toutes choses du néant ; soit parce que leur ordre et leur syméiriefont éclater la souveraine sagesse de celui qui a présidé à leur arrangement ; soit parce que leur beauté nous sort en quelque sorte d'échelle pour nous élever è la connaissance de la Beauté inflnie ; soit encore parce qu'elles nous démontrent l'immense sagesse de cet Esprit li vaste, qui les connaît et les comprend.
maljgré leur quantité innombrable et leur variété ; soit enfin parce qu'elles rendent visible è nos regards la providence de leur suprême Créateur, oui les régit et les gouverne, et que nous élevant ainsi à l'intelligence des attributs de Dieu, elles Gxent notre esprit sur ces attributs et le remplissent d'un étonnoment mêlé de douceur.
Ecoutons Cassicn sur ce sujet (collât. 1, c. 15) : «La contemplation de Dieu peut se concevoir sous de nombreux points ue vue; car Dieu n'est pas connu par la seule admiration de sa substance incompréhensible ; il se manifeste encore par la grandeur de ses ouvrages, par la méditation de sa justice et du soin attentif avec lequel il veille journellement sur nous. Quand nous contemplons d'un cœur pur tout ce qu'il fait dans chaque génération, nous sommes frappés de crainte et d'admiration, à l'aspect do la puissance par laquelle il gouverne, modère et régit toutes choses, de Timmensité de sa science et de la pénétration de son regard, qui sonde jusqu'aux secrets les plus cachés des cœurs. Lorsque nous pensons avec frayeur que tous les grains de sable, tous les flots de la mer lui sont connus, malgré leur immensité; que toutes les gouttes de pluie, tous les jours et les heures des siècles écoulés, que le passé et l'avenir, rien n'échappe à sa science, nous restons immobiles d'étonnement.. .. Ces sortes de contemplations peuvent se multiplier à l'infini» selon ^a régularité de notre vie, la pureté de notrecœur et de notre entendement.»
Les œuvres surnaturelles de Dieu peuvent encore être l'objet de la contemplation divine : ainsi la grâce sanctiQante, les grâces actuelles, les sacrements, les bienfaits que nous recevons è toute heure, soit dans l'ordre de la nature, soit dans l'ordre de la grâce. « Lorsaue nous considérons sa clémence ineffable, dit encore Cassien (loe. cit.) , et les fautes innombrables que nous commettons à tout moment en sa présence, et qu'il supporte avec une infatigable longanimité ; lorsque nous réfléchissons à la vocation è laquelle il nous appelle, sans aucun mérite de notre part et par la seule grâce de sa miséricorde, et aux occasions de sa)ut qu'il nous présente ; lorsque nous sommes transportés d'admiration, en pensant et qu'il nous a fait naître pour verser sur nous ses grâces dès notre berceau, pour nous initier è la connaissance do sa loi , et que, triomphant lui-même en nous de notre ennemi , il ne nous demande que l'assentiment de notre volonté pour nous accorder en récompense l'éternelle béatitude; qu'enfin il s'est incarné pour notre salut el qu'il a étendu sur toutes les nations les merveilles de ses mystères ; nous faisons alors des œuvres surnaturelles do Dieu l'objet de notre contemplation.»
La contemplation peut encore avoir pour objet les saints , les anges et leur Reine : Dieu se propose lui-même à notre admiration dans les plus glorieuses de ses créaturcs, selon ces paroles du Koi-Prophèlo :
Dieu est admirable dans ses saints. Enfin, disons-le avec Richard de Saint-Victor (1. i , c. 3, et I. iv, c. 22,Z>f contempl,) : « Tout ce qui est matière de foi peut devenir par cela iDÔme matière de contemplation. » Car, comme le dit le Docteur angéiique : « c'est par là que l*homme est en quelque sorte conduit par la main à la connaissance de Dieu. » Ainsi saint Rernard conclut (m Sentent,) que les Ames saintes trouvent en toute chose matière à contemplation. « Ceux qui ne s*occupent que de Dieu seul, en considérant ce que Dieu est dans le monde, dans les anges, dans les saints, dans les réprouvés, reconnaissentdans la contemplation queDieu est le gouverneur et le maître du monde, le libérateur des hommes, les délices et la gloire des anges; qu'en lui-même il est le commencement et la Gn, qu*il est la terreur et l'effroi des réprouves ; enGn, qu'il est admirable dans ses créatures, aimable dans les hommes, désirable dans les anges, incom-
f^réhensible en lui-même, inexorable dans es réprouvés. »
5* La cinquième espèce de contemplation chérubique est YOraison de silence et de quiétude (F.Rbgubilleuent passif), par laquelle l'esprit est absorbé et plongé uans la vérité première et dans la bonté souveraine, avec une sorte de perception simple et attentive de l'objet , qui l'empêche de se porter ailleurs et de considérer toute autre vérité que celle gui l'occupe alors ; et par une contemplation toute spéciale, l'espritiouit de la vérité qu'il cherchait dans la méditation.
II ne s'agit pas ici de l'oraison de silence vocal , mais de l'oraison de silence mental ; car nous pouvons parler et garder le silence d'une manière mentale aussi bien que d'une manière vocale ; en effet, méditer, c'esl-idire, procéder par le raisonnement à chercher ainsi laborieusement Dieu, s'eiciter à son amour, et lui proposer pour ainsi dire ses doutes, comme un disciple à son maître, lui demander de nous instruire, graver sa doctrine dans nos cœurs par une opération laborieuse et discursive ^ est plutôt parler que garder le silence; le contempler, au contraire, c'est-à-dire, s'abstenir de toute opération intellectuelle produite par notre propre effort, être instruit de Dieu par simple intuition, et l'écouter en quelque sorte enseigner lui-même sa doctrine à notre âme par une grAce spéciale, l'Ame restant silencieuse et attentive à ses enseignements divins, sans aucune opération, aucun effort, mais lisant par intuition avec la plus profonde quiétude ce qu*il lui faut savoir, comme dans un livre aux caractères d*or, c'est plutôt garder le silence que parler. C'est ce qui arrive dans toute contemplation relative à la méditation. Mais dans la contemplation en général se distingue certain degré spécial, appelé contemplation ou oraison de silence, par rapport aux autres modes de contemplation. Parfois, souvent môme, le silence de la contemplation n'est pas tellement complet, que l'Ame se taise entièrement, pour n écouter que Dieu seul
qui lui parle intérieurement; ce silenee est interrompu par des prières, des louanges et des entretiens , qui se font' d'une manière sinon discursive, simple tout du moins ; de même il peut aussi survenir queU
3ue inquiétude, soit involontaire, soit prouite par une néglrgence volontaire , résultant des distractions extérieures des sens, ou intérieures de l'imagination ; quelquefois aussi le silence est absolu, l'Ame se tatt complètement, et n'écoute uniquement que Dieu qui lui parle; elle est en quelque sorte étonnée et comme stupéfaite, elle ne trouve plus aucune parole mentale, elle écoute avec des signes silencieux, comme un disciple obéissant, non plus un maître mortel, mais le souverain et le maître des natioi s qui descend du ciel pour l'instruire dans 1 endroit le plus retiré. C'est dans ce siknce que surviennent les révélations , les vi ions, les extases et les ravissements.
L'oraison de silence est désignée de différentes manières par les mystiques. On l'appelle, 1*" Oraison de quiétude ^ parée que l'Ame étant seule avec Dieu , on peut dire justement qu'elle s'y repose, sans qu'aucun mouvement vienne désormais la troubler et l'exciter à chercher quelque chose hors de Dieu. ^ Repos de rdme: c'est en effet un saint repos que de quitter toute autre occupation , pour rester fixée en Dieu seul. 3* Oraison dansVobscurité: on se trouve réellementdansrobscurité,quandrAmeest éblouie plus que n'est l'œil qui tente de soutenir l'éclat du soleil. 4" Sommet'/, mort et tonU^au de l'dme ; c'est en effet une sorte de sommeil, de mort et de tombeau de TAme, è cause de la privation inhérente à cet état de toute jouissance hors de Dieu.
II existe réellement en un certain sens, dans la contemplation divine, une certaine manière de prier qu'on nomme h juste titre oraison de silence et de quiétude. On le prouve, !• par TEcriture sainte. Il est digne de vous , ô mon Dieu , qu'on vous chante des hymnes et qu'on vous honore dans Sion parle silence, (Interp. de saint JéR6iiB« Ps, Lxiv, 1.) C'est-à-dire, selon Bollarmin, « il est convenable, ô mon Dieu , de rester d'abord dans une admiration silencieuse de votre grandeur; et c'est avec un cœur ainsi plongé dans le silence qu'on doit vous louer dans Sion. » Il est bon d'attendre en silence le salut que Dieu nous promet. {Thren, III , 26. ) /( s'assiéra , il se tiendra soli» taire, et il se taira , parce qu'il a mis ce joug «ur /lit. (/6(d., 28.) Le Seigneur vous tienr dra toujours dans le repos; il remplira votre âme de ses splendeurs, {Isa. lviii, li.) Le bien-aimé du Seigneur demeurera en lui avec confiance; il habitera tout le jour comme dans sa chambre nuptiale et il se reposera entre ses bras. (Deut, xxxiii, 12.) Apprenez de moi,..,, et vous trouverez le repos dans vos âmes. {Matth.w, 29.) D*aulres textes dédgnent sous d'autres noms cette oraison du silence. Elle est cette obscurité dont il est dit : Moise s'approcha de l'obscurité où Dieuétait. {Exod. XX, 2t.) Plus l'Ame en effet s'approche de
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Dieu par la contemplation , plus elle est obscurcie en voyant et silencieuse en écoutant. C'est ce repos dont parle le Rbi-Propbète (P«. iLY, 11) : TeneZ'Vouê dans le repos et voyez que je suis Dieu. Ce sommeil du livre àes Cantiques (ii, T) : Je vous en conjure.... ne troublez pas le sommeil démon bien-^imé, ne réveillez pas. — Je dors , mais mon cœur veille. (Cant. ii.) Saint Bernard (serm. 52 tn Cant.)^ Corneille de la Pierre, saint Grégoire, etc., appliquent ces paroles à l'oraison de quiétude. Elle est cette mort dont parle TApôtre.(Co/oM. III, 3.) Vous êtes morts^ et votre vie est cachée avec Jésus-Christ en Dieu. Ce tombeau dont il est parlé au livre de Job (m, 9â) : Ils se réjouiront vivement y lorsm'ils trouveront le tombeau. Saint Grégoire {1. V Jfor., c. 5) applique aussi ce passage à la contemplation. — ^ Par les saints Pères. Saint Denjs (1. ii Th. myst,, c. 1) reconnaît, au sommet de la vie mystique, une manière dont rame est instruite parla sainte Trinité, et qui consiste dans rooscurité éblouissante du silence qui nous révile les vérités secrètes. Il en donne ainsi la raison ( c. 3J : « Plus nous nous élevons vers les hauteurs sublimes , plus les paroles nous manquent pour rendre les impressions produites en nous par ce divin spectacle. Aussi, guand nous entrons alors dans cette obscurité qui surpasse notre esprit, nous ne pou vous plus nous livrer à l'oraison, nous ne trouvons plus que le silence et la privation de Tintelligence. » — « Quand le tumulte de la chair, quand la terre, l'eau et l'air, quand toutes les créatures ne parlent plus k l'flme , l'âme se tait alors , et s'élève au-dessus d'elle* même, uniquement attentive aux paroles de l'Auteur de la création.» (Saint Augustin, 1* Il Conf.f c. 10.) Saint Grégoire exhorte ainsi les esprits contemplatifs (I. xxx JUor.^ e. 11) : «Qu'ils réchercnent en eux-mêmes lin endroit secret , à l'abri de tout bruit du dehors, pour s'entretenir intérieurement et
silencieusement avec le Seigneur Le ciel
est appelé l'Eglise des élus; cette Eglise s'élève vers tes sublimités éternelles sur les ailes de la contemplation , et comprimant le tumulte de ses pensées, imposesilenceà tout ce 8ui pourrait en elle-mé^me la détourner de lieu.» Hugues de Saint-Victor dit aussi (I. ii De afitma, c. 20): « Quand l'esprit commence par la pure intelligence à s'élever au-dessus de lui-même, et à entrer tout entier dans la darté de la lumière incorporelle.... la partie la i)lus pure de l'âme pénètre dans le sanctuaire de la quiétude intérieure et jouit des douceurs mystérieuses d'une tranquillité profonde. » baint Bonaventure (Opusc. de ▼n grad. contempl.) caractérise en ces termes Toraison de quiétude : « Elle consiste dans un repos merveilleux de l'Ame tout entière et dans une suave tranquillité, réaoltant de cette délicieuse douceur que ré-
End en nous la fréquence d'oraisou.» Saint iUrent Justinien,ThauIer, filosius, Ger- 80n, saint Jean de la Croix, sainte Thérèse, admettent cette oraison de silence et de quiétude. 3** Par la raison : V C*est le pro-
pre des affections et des objnts , quand ils , dépassent la portée de notre intelligence, de ne pouvoir se rendre ni intérieurement , ni extérieurement par parole ; l'esprit demeure uniquement occupé à voir et à entendre, et s'efforce en silence de suppléer par des signes à ce qu'il ne peut exprimer par des paroles. Doncdanscertainescirconstances de la contemplation divine , lorsque Dieu
f^arle et se fait voir aux âmes saintes , celes-ci , uniquement attentives à voir et à entendre, restent plongées dans une sorte d'étonnement silencieux; d'autant plus que l'admiration , comme l'effet principal de fa contemplation, les transporte au point de les rendre incapables de parler. Cette circonstance se présente surtout quand la grandeur de l'objet, c'est-h-dire des choses divines , éblouit les yeux de l'esprit, embrase l'âme d'un si ardent amour, qu'il s'exprime mieux en silence que par des paroles. 2° Plus on connaît Dieu , et plus il semble au-dessus de toutes les paroles do la bouche et du cœur. Il ne suflît pas, en effet, d'affirmer les perfections de Dieu, si l'on ne nie les imperfections; il ne suffit pas non plus de nier qu'il ait aucune imperfection, si Ton n'enauirme les perfections ; d'ailleurs cette négation et cette affirmation elles-mêmes ne sont pas suffisantes, si elles ne se font d'une manière infinie. Or cela est aundessus des forces d'une créature misérable et finie , même dans la manière de connaître. II n'est donc pas de meilleur moyen pour l'âme, plongée dans une si grande obscurité, que de recourir au silence, où seule elle trouve le repos ; c'est en cela que consiste l'oraison de silence et de quiétude.
Louis Du Pont rapporte dans la Vie de Balthazar Alvarez (c. kX)^ que celui-ci ayant reçu du général de la Société l'ordre de rendra compte de la manière dont il faisait l'oraison fet c'était l'oraison de silence et de quiétude), fut obligé de réfuter les objections qu'on lui opposait, et qui étaient les suivantes: 1" Dans l'oraison de silence, l'âme ni ne médite, ni ne raisonne; on perd donc un temps qui serait plus utilement eomloyé dans la pratique de la vertu. -- Rép, Ce repos de 1 âme est la plus importante de toutes les actions; bien qu'alors cessent les opérations de l'intelliRence sur les mystères f)articuliers, rien n arrête l'action de la voonté dans la considération do Dieu, qu'elle contemple avec les yeux delà foi. De là résultent l'admiration, l'action de grâces, la joie des divines perfections, l'amour, la résignation et les autres sentiments que suggère l'inspiration du Saint-Esprit. — 2' Il semble que ce soit une erreur des pseudoilluminés, de négliger la méditation, pour attendre que Dieu nous parle dans l'oraison de silence, qu'il nous inspire et qu'il se révèle à nous : c'est en quelque sorte tenter Dieu. — Rép. L'oraison de silence ne se trouve jamais chez les commençants, à moins d'une spéciale inspiration divine, mais seulement chez ceux qui depui» longtemps s*exercent à la méditation. Si Dieu Tes n[v-
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pelle à ce genre d oraison, loin de désirer et d*alten(lre les révélations divines, ils s*apnliquent alors à reconnattre la présence Je Dieu et à s'exercer aur différents sentiments que nous avons indiqués: et, au lieu de tenter Dieu, ils ne font qu^obéir à sa voix qui les appelle. Au contraire, les pseudo-illuminés, sans vocation ni disposition, sans aucune réforme de conduite, sans aucun exercice des vertus solides, tentent, avec une orgueilleuse témérité, de se livrer à celte quiétude contemplative. — 3** Ou ne peut sûrement reconnaître si c'est Dieu qui nous appelle dans cette voie, et non un secret orgueil, ou un certain amour de la douceur spirituelle. — Rép. La vocation divine se reconnaît aux fruits de cette contemplation. Si le cœur brûle de Tamour divin ; s'il se conforme également à la volonté de Dieu, dans la pros|)érité comme dans Tinfortune; s'il s'efforce enfin d'imiter Jésus-Christ, le modèle de toute perfection, surtout dans le mépris de soi-même, dans l'abnégation de sa volonté propre et dans l'accomplissement des ordres divins, il ne peut plus exister aucun doute sur la réalité de la vocation. — 4** L'oraison de silence excite ceux qui la pratiquent à la vaine gloire, au mépris des autres et à la désobéissance envers les supérieurs qui prescrivent une autre voie; elle détourne aussi des œuvres de charité envers le prochain, et est très-nuisible à la santé du corps, si nécessaire pour remplir ses obligations. — Rép. De tels inconvénients proviennent, non de l'oraison de silence, mais de la faiblesse, du peu de dispositions et de l'imperfection de la personne qui, s'y livre; l'oraison de silence, au contraire, excite à l'humilité la plus profonde, à l'obéissance Ja plus exacte et aux œuvres de charité les plus parfaites, et çllo ne nuit nullement h la santé du corps, si Ton sait en user avec prudence et discrétion. — 5*" L'oraison de silence absorbe Thomme, au point de lui faire négliger toute dévotion envers les saints, les anciennes formules de prières, l'oOice canonique lui-môme, et les prières pour les besoins publics ou particuliers.— Rép. Rien, au contraire, n'enfla-mme cette dévotion comme l'oraison de silence; car elle dispose è ce repos oCï, sans riôn demander expressément, on demande et on obtient beaucoup plus en réalité, parce que Dieu connaît parfaitement les vœux et les désirs de l'âme en cet état, vœux que d'ailleurs elle lui a souvent exposés en dehors de cette oraison de silence. — 6" Cette manière de prier singularise ceux qui la pratiquent, et jette le trouble dans lus communautés. — Rép, 11 n'y a là aucune singularité, [larce que les personnes que Dieu n'appelle pas spécialement à ce genre d*oraison doivent se conformer aux pratiques communes, qui disposent à cet état et le font naître. D ailleurs, l'oraison de silence nejette aucun trouble dans les communautés, parce qu'elle est un privilège pour un petit nomlire d*âmes parfaites, que Dieu appelle à s'élever au-dessus des voies communes, qui ne
sont pas toujours d'une complète perfection* Dans cette oraison de silence et de quiétude, il n'y a pas pour l'âme suspension de tout acte d'amour et d'intelliçence. 1* Les textes sacrés que nous avons cités plus haut ne recommandent pas un silence de statue, mais le silence de Pâme, afln de mieux voir et entendre : Ecoute^ ma /t//e, H voie. (Pê. xLiv.) On ne promet pas un repos de pierre, mais celui d'un disciple, qui n'est pas parement passif, mais qui regoit avec empressement les enseignements de son divin maître, et qui y trouve une douce quiétude.
Apprenez de moi ef voim trouverez le rtn
poi. (MaUh. XI, 29.) L'âme n'entre pas dan$ ^obscurité pour ne plus rien voir absolument, mais pour connaître qu'elle contem* pie une lumière inaccessible. Elle ne s^en-t don pas tout entière, mais le cœur reste éveillé: elle ne meurt pas d'une mort qui exclut toute vie, mais elle se réjouit au fond de son tombeau, tant il est vrai que les actes d'intelligence et d'amour ne sont nullement suspendus. Saint Paul, dans son ravissement extatique, saint Jean, dans son Apo* calypse^ loin d'être paralysés dans ces facul* tés, eurent bien des choses à, connaître, k apprendre et à aimer. 2* Selon saint Denys (rA. mv$t.^ c. 1), celui qui., comme Bfoise, entre dans l'obscurité mystique de l'ignorance, « se rapproche davantage de DieUf qui lui est inconnu, })ar la cessation de toute connaissance; et, par cela même qu'il ne connaît rien, il élève son esprit à une con« naissance supérieure. » — « Le contemplateur, dit saint Augustin (I. xix De civ., c. 19), ne doit pas rester oisif, au point d*oublier dans cette quiétudo les intérêts du pro«
chain Dans cet état, on ne doit | as se
livrer à une oisive jouissance, mais rechercher et découvrir la vérité... L*ardeurà connaître la vérité n'est interdite à personne; elle est même le caractère du repos contemplatif, vraiment digne d'éloges. » — « Ce que nous savons de Dieu n'est réellement véritable, dit saint Grégoire (I. v Mor.^ c. 26), que lorsque nous éprouvons pleinement que nous ne pouvons rien savoir de lui. » Saint Bernard, expliquant le sommeil de l'Ame et les entreliens qu'elle a avec le Verbe divin, s'exprime ainsi (serm. 45 in Cani.) : • Le Verbe lui parle en la comblant de ses faveurs; l'âme lui répond par des sentiments d'admiration et d'actions de grâces. » 3* Toute oraison, surtout l'oraison mentale, et conséquemment toute contemplation, consiste dans un acte d'intelligence et de volonté : l'intelligence et la volonté subsistent donc dans l'oraison de silence et de quiétude. D'ailleurs la contemplation, en général, se définit une intuition simple de la vérité f jointe à une ardente affection de la volonté; elle consiste donc dans un acte d*intelligence et de volonté ; il en est donc ainsi de la contemplation de silence et de quiétude, qui serait autrement un repos vraiment oisif et un sommeil semblable au sommeil naturel. Les quiéli&tes, au contraire, exaltent avec exagération l'excellence de l'oraison de quié-
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tude* Nous ronYoyonâ à Tarticle Quiétismb, pour Teiposition et la réfutation de leurs erreurs en cette matière.
Afin de distinguer la véritable et sainte oraison de silence et de quiétude de celle qui est fausse et périlleuse, nous proposerons tes règles suivantes.
I. Tandis que Dieu parle & TAme dans le silence de l'oraison, celle-ci doit au moins iVcou/er, si elle ne peul s'entretenir avec lui. Car Dieu parle a T&me, éclairée d'une lumière surnaturelle, par nos actes intellectuels indélibérés, qui nous indiquent hi volonté divine ; par des inspirations persuasives, ou des jugements plus nettement exprimés ; mais comme ces actes sont des actes vitaui, ils ne peuvent se produire sans une coopération au moins indélibérée de notre part ; ainsi nous pouvons entendre les paroles divines et les conserver en nous sans aucun effort vojonlaire. Mais si nous nous y montrons volontairement attentifs, si nous nous efforçons de mieux
f>ercevoir les enseignements divins et de es mettre en pratique, si nous écartons tous' les obstacles qui pourraient nous en déiourner, alors nous coopérons, nous ouvrons volontairement en quelque sorte les oreilles pour mieux entendre , selon ce précepte [ Psal. lxiv ) : Ecoute , ma fille, et prête roreitle. Nous voyons ainsi de quelle manière Dieu nous parle, d'abord par des actes indélibérés, qui ne peuvent rester inaperçus pour l'âme, au moins in^ volontairement; l'&me alors, excitée par la dévotion, est saisie d'une admiration silencieuse, ou transportée du plus ardent amour.
H. L'Ame, quand Dieu lui parle et se manifeste clairement à elle dans l'oraison de silence, doit au moins lui répondre dévotement par des affections d*amour et d*admiration, comme par autant de paroles intellectuelles. « L homme doit parler à Dieu, dit le P. Suarez ( De orat., c. 13), quand il désire en obtenir quelque chose et qu*il lui exprime ce désir ; son langage alors doit avoir Dieu lui-même pour objet, et commencer par Dieu qui excite ses affections et dirige son intelligence. Et cependant ce n'est pas Dieu qui parle, bien qu'il soit le principe de son intelligence el de aes opérations ; c'est l'homme qui parle, ^ en tant que,'coop(^rant è la grâce de Dieu , il lui exprime ses sentiments... Ce langage de l'homme peut cesser dans la plus haute contemplation, alors que Pâme, par un acte simple et par une sorte d'intuition, su présente à Dieu et se le rend présent; elle s*unit à lui par une intime affection, et est en quelque sorte, tellement absorbée en lui, qu'elle uevient incapable de lui parler. On dit justement alors qu'il se produit dans TAme un silence intérieur et spirituel; et c*est ainsi qu'il faut comprendre les doc- .teurs mystiques et jes personnes spirituelles, lorsqu'elles parlent de Toraison de silence. »
m. Si donc tout acte d*inlclligence et
d*amour cosse dans la personne attentive aux paroles de Dieu, et lui répondant par l'amour et les autres affections que nous avons indignées, dès lors l'oraison mentalo ne peut ni commencer, ni persévérer, et encore moins la contemplation et Toraison de silence, pourvu toutefois que cette sus-
f tension soit délibérée. Car si elle est indéibérée et involontaire, l'oraison, bien que moins parfaite, peut encore f)ersévérer.
Mais la cessation volontaire et délibérée est coupable, et h ce titre empêche Télévation de l'Amo vers Dieu & Toraison ; par conséquent l'oraison de silence ne peut plus subsister.
IV. Quand Dieu appelle k Toraison do silence, il faut absolument lui obéir, comme pour la contemplation. « Si le Seigneur, dit Bios! os (Spect. epirit.^ c. 11), veut oiiérer en vous quelque merveille particulière^ ne l'en empêchez pas, conformez-vous doci*^ lement à sa volonté, et nourrissez sans cesse en votre cœur des sentiments de sainte humilité et de mépris de vous-même. »
y. 11 faut toutefois se bien garder, en l'absence do la vocation ou des dispositions requises, de s'introduire témérairementdans l'oraison de silence et de quiétude, sous peine de tomber dans les erreurs du quiétisme ; ce serait vouloir tenter Dieu , qui n'a pas promis de nous donner cette grAcOf toute gratuite. « Efforcez*vous, dit encore Blosius, de plaire à Dieu de plus en plus, et soyez toujours satisfait des grâces que daigne vous accorder le Seigneur. » (Loe. cit.)
L'exacte observation du silence de la bouche est une excellente disposition à Toraison de silence, comme aussi à toute méditation et è toute contemplation. « Le silence et l'oraison, dit Louis Du Pont (tr. 4 Duc. spir.^ c. 16, § 2), se prêtent un mutuel secours avec une merveilleuse familiarité : le silence dispose à l'oraison, et l'oraison nous invite au silence. » Rien en effet ne dissipe plus le cœur sur les objets terrestres que la loquacité, ainsi que 1 ex<périence le prouve. Si quelqu'un croU avoir de la religion et ne met pas un frein à ià langue 9. il trompe son propre cœur et sa reli^ gion est vaine. [Jac. i, 26.) Saint Grégoire (1. VII Mor.f c. 18), à propos de ce passage : Vous jetez vos paroles au vent^ compare l'esprit humain a de l'eau qui se soutieiit, tant qu'elle est contenue dans un vase^ mais qui se répand inutilement quand elle cesse d'être contenue. « Que de paroles inutiles, comme autant de ruisseaux qui l'entraînent au dehors, viennent troubler son silence et son recueillement l Bientôt il ne peut plus se connaître intérieurement luimême, parce que la futile. abondance des paroles a dispersé au dehors tous les fruits de sa dernière méditation. » Ce n'est pas seulement sur la langue, c'est aussi sur les oreilles que doit veiller avec soin quiconque désjre se disposer h l'oraison de quiétude. Celui qui ne ferme pas l'oreiMe aux choses inutiles pourra difficileiaent s'em[>4cher d*en parler, et aura de la peine
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2t percevoir intérieurement les choses divines. Entourez vos oreilles d'une haie d'épi-nés, dit le Sage, ei n'écoutez pas les mauvaises langues. {Eccli. xxviii, 28.) « Que celui qui veutéviter les distractions demeure solitaire, dit Tabbé Cyzin. {In pra$. spir. vit. PP.^ L X, c. 187.) Que celui qui veut contenir sa langue terme ses oreilles. » Hugues de Saint-Victor (I. ii De claus. antm., c. 20) exhorte les religieux & s^abstenir d*écouter les rumeurs mondaines. « Bien des religieux, dit-il, aiment à s*entrctenir des rois, h raconter les exploits des guerriers, h défendre tel ou tel parti , à prendre fait et cause pour hii ; enfin ils s'occupent de choses qui leur sont tout à fait étrangères. Ils ne doivent pas s'occuper des luttes entre les princes de la terre, mais des combats contre le démon. Que ce soit le, mon trèscher frère, votre seule occupation, et méprisez tous les bruits du dehors. » {Voy. Re-
CUEILLB.VBNT PASSIF.)
De la CONTBMPLATIOn SÉRAPHIQUB. — La
contemplation séraphiaue ou affective est celle qui, parmi les deux actes d'intellisence et de volonté dont elle se compose, brille surtout par celui de ces deux actes qui est le plus affectueux, le plus ardent et le plus brûlant de charité.
La contemplation séraphique est donc la perfection de la volonté et de la charité, ainsi que de toutes les vertus morales qui sont comme les servantes de la charité, et qui résident dans la volonté. Aussi, quand la contemplation séraphique s'élève au degré sublime, toutes les vertus qui sont dans la volonté s'élèvent et se pefeclionnent en même temps. C'est donc une erreur de croire que la charité puisse devenir parfaite, sans un accroissement parallèle de perfection et d'intensité pour les vertus morales. Bien plus, la contemplation séraphique ajoute une nouvelle excellence à la charité théologale. D'abonl elle enflamme l'amour divin d'une ardeur nouvelle et beaucoup plus vive. Elle fait ensuite rejaillir sur lui un nouvel éclat, et le transforme en une 8orte de Qamme chaleureuse, éclatante et splondide, qui lui fait apparaître Ins choses divines sous un nouveau jour. EnGn elle la rend semblable à de la cire amollie, sur laquelle se gravent les modes variés et merveilleux de l'amour. L'âme alors parle avec Dieu dans cette langue amoureuse par laquelle les séraphins ont coutume de lui exprimer toute leur ardeur. Elle s'entretient avec lui, en paroles de feu, do ces mystères d'amour dont Dieu ne donne rintelligonco
3u'à ceux qui l'aiment. Et plus s'étend ce ivin incendie d'amour, plus s'éteint le désir des choses terrestres; plus Pâme s'attache au Créateur, plus elle se détache des créatures. Elle n'éprouve plus que dégoût pour les plaisirs du corps; la douceur des jouissances de la terre lui semble pleine d'amertume; elle méprise les honneurs; elle dédaigne toutes les choses d'ici-bas ; elle ne trouve de . consolation que dans la pensée de la mort et do la vue de Dieu,
dont elle jouira sûrement pendant touls l'éternité.
Il ne faut pas se faire illusion au point de se croire arrivé à la sublime contemplation séraphique, tant qu'on néglige la pratique des vertus morales. Nous le déraootrons :
l** Par l'Ecriture sainte. — Notre Sauveur, préchant la perfection évangélique sous le nom des béatitudes, et désignant aussi par là la isontemplation, recommandait surtout l'exercice des vertus morales évangéliques. La contemplation séraphique doit donc être accompagnée d'une pratique sérieuse de la vertu. Car ceux-là seuls sont appelés bienheureux, qui souffrent volontairement l'humilité et Ja pauvreté, qui sont doux, qui pleurent, qui ont faim et soif de la justice, qui exercent la miséricorde, qui ont le cœur pur, qui sont pacifiques et qui souffrent avec courage. Et quand l'AffAtre {Gai. v) énumèreles fruits que produit l'Esprit-Samt dans une âme parfaite et contemplative, il cite presque toutes vertus morales et pratiques, telles que la charité, la joie, la
[>aix, la patience, la bienveillance, la bonté, a longanimité, la douceur, la foi, la modestie, la continence et la chasteté. Aussi dans les procès de canonisation a-t-on soin de rigoureusement examiner si les serviteurs de Dieu ont pratiqué les vertus morales. (Benoît XIV, ton.. Lui.)
2" Par les SS. Pères. — « La pratique des vertus (cardinales) nous conduit à la contemplation de Dieu seul. » (Saint Augustui inPs. Lxxxiii.) Paroles oui peuvent s'enten* dre, non-seulement de la contemplation de la patrie, mais encore de la voie. Saint Basile {in Reg. fusio. c. 7) regarde la vie solitaire comme npoins propre à cette sublime contemplation; carie solitaire court risque « do se croire arrivé à une complète perfection Il en résulte que tenant assidûment
comprimée et pour ainsi dire enfermée cette disposition naturelle qu'il a pour la vertu, il n'a plus l'intelligence de ce qui lui manque , ni la connaissance des progrès qu'il lui reste à faire dans la vertu. » Saint Climaque (Scal., gr. 27) dit aussi : « Il est dangereux de nager avec ses habits ; do même l'esprit enclin au vice no peut avoir l'intelligence des mystères divins et des secrets de la théologie. » Selon Cassien (collât, ix, c. 1) : « De même que la structure de toutes les vertus tend à la perfection de l'oraison, de même, si celles-ci ne sont pas réunies par ce lion sublime, elles no pourront avoir ni durée, ni solidité. »
3* Parla raison.— La perfection chrétienne s'atteint et s'exerce par Ja contemplation, surtout par la contemplation séraphique; or cette contemplation est principalement excitée par la charité, qui est le lien de la perfection, et cette charité doit être nonseulement affective, mais encore effective. Donc, de même que la charité affective s'exerce surtout dans la contemplation séraphique, de mémo la < harité effective doit s'exercer par les actes des vertus morales.
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La contemplation sérapbique se divise en différents degrés.
I. Le premier est la contemplation de feu^ que saint Bonaventure décrit ainsi (Jr. de VII gr. cofUempL^ çr.l) : « C*esl le feu ardent de la chaleur divine, ou cette ferveur dV inour échappée du foyer de la Jérusalem céleste. Quanci Tâme contemplative ou active se livre tout entière à Toraison en présence de Dieu, elle ressent tout à coup la chaleur de ce feu, qui Tenvironne d'une splendeur radieuse, qui Tembrase, qui allume en elle des mouvements et des affections pleines d'ardeur. Elle reconnaît la présence ae Dieu el elle s'en épouvante. Dieu augmente l'ardeur du feu dont elle est embrasée, et nourrit les affections que ce feu a fait naître, afm d'accroître l'intensité de Tincendie, en lui fournissant sans cesse de nouveaux aliments. » Cette description, comme aussi la contemplation de feu elle-même, est fondée sur l'Ecriture sainte. Ses lampes étaient des lampes de feu^ ou, selon le texte hébreu, des charbons ardents, (Cant. viii, 6.) Ne sentionsnous pas notre cœur embrasé? {Luc. xxiy, 32.) Saint Denys (De cal. hier,, c. 15) expose la nature et les propriétés du feu, pour en conclure que ce symbole est à juste titre employé par les saintes Ecritures et par les théologiens, leurs interprètes, pour désigner la nature de Dieu et des anges, des séraphins surtout, et les propriétés du divin amour dont ils brûlent pour Dieu, pour eux-mômes et pour les autres.
Le P. Godinez {Prax. th. myst.^ I. vi, c. 2) explique parfaitement la contemplation de feu par la similitude du feu et par ses effets. De même, en effet, que le feu élémentaire se compose, pour ainsi dire, de différentes particules, dont les unes, douées d'intensité, de densité et de puissance calorifique, pénètrent les parties intérieures du bois, et les autres , subtiles, agiles et éclatantes , s'en Toot en flammes; de môme le feu de la contemplation a certains actes uniiifs avec Dieu, doués de beaucoup d*intensité et de chaleur, et tendant à pénétrer vers l'intérieur de l'&me avec de vifs mouvements affectueux et une réunion complète de toutes les puissances vitales. Et de même que plus le feu pénètre un charbon ardent, plus il se tourne en cendre légère, qui le recouvre et le fait durer plus longtemps; ainsi plus co feu du divin amour pénètre intérieurement dans l'âme, plus il se recouvre de la cendre de notre [Topre connaissance, et mieux ce feu de la charité se conserve par l'humilité. Si l'on jette sur des charbons embrasés quelques grains d*encens, ils s'élèvent tout à coup en une fumée abondante et d'une odeur suave; ainsi quand Tâme brûle des affections ardentes de Tamour divin, ce feu de l'amour exhale les délicieux parfums des vertus morales : alors l'âme aime, adore; elle aime et s'humilie; elle aime et se résigne, et aspire à obéir; elle aime et souhaite les souffrances; elle aime et déplore ses péchés
[ )assés : et cet amour enfante les ravissements, es extases et les autres effets merveilleux
de la sublime contemplation. Enfin ce/ amour excite à la pratique des vertus mondes (jui sont le plus en rapport avec la condition de chacun. Cette rontemplalion toujours excellente toujours réclame l'accomplissement des obligations que l'on est tenu do remplir. IL Le second degré de la contemplation sérapbique est la contemplation de flamme^ qu'on peut ainsi définir, d'après saint Denys (L. de cal, hier,^ c. 15) : C'est une contemplation dans laquelle le feu de l'amour divin est « sensible, éclatant, illuminatif^ brillant de splendeurs cachées , élevant vers le ciel, pénétrant profondément, sublime : il ne peut être négligé : il brille naturellement et proprement, en consumant, comme une flamme vengeresse. » Cette contemplation de flamme est indi(]uée par l'Ecriture sainte : Pendant ma méditation, un feu s^est enflammé dans mon caur, (Ps, xxxviii, k.) Mon caur s'est enflam^ mé, [Ps. Lxxii, 21.) Le livre dçs Cantiques, en parlant de l'amour divin, ne dit pas seulement (viii, 6) : 5e5 flambeaux sont des flambeaux de feu, il ajoute encore et de flamme, ou, selon la version des Septantt, ses ailes sont des ailes de feu et de flamme,^. La charité est excellente, dit saint Ambroise L. de Isaac, c. 8), quand sur des ailes do eu elle vole dans le cœur des saints, et brûle tout ce gu'il y reste de matériel et de terrestre : son leu éprouve tout ce qu'ils ont de pur et de sincère, et améliore tout ce
au'il touche... Prenons donc ces ailes, qui iriffent, comme la flamme, vers les régions supérieures. Que chacun dépouille l'enveloppe souillée de son flme, et que le feu la purifie comme l'or du limon qui la recouvre. » Nous pouvons, avec Louis Du Pont (1. x in Cant., exhort. 10, § 3), définir en peu de mots la contemplation de flamme, « une contemplation dans laquelle l'amour divin détache des choses de la terre, fait agir en toute circonstance pour la gloire de Dieu, et ne recherche e t ne goûte que les choses du ciel. »
Le P. Godinez explique encore la contemplation de flamme par ses effets, au moyen de la comparaison du feu et de la flamme. (L. VIII, c. 3.) De même que le fea élémentaire se compose de certaines parties subti<> les, brillantes, ténues et transparentes, qui se transforment en une flamme étincelante et splendide et s'élèvent avec une rapidité naturelle vers les eieux, de même les actes de Tamour contemplatif de flamme sont des actes vitaux, subtiles el agiles, qui enlèvent avec anxiété vers son Dieu le cœur de l'amant, en lui inspirant le désir de le voir et d'être délivré des liens du corps, pour s'unir avec lui d'une manière plus intime. Ces affections se transforment parfois en une secrète anxiété qui afflige tendrement le cœur et tourmenie délicieusement TAme, parce qu'elle ne peut être délivrée du corps aussitôt qu'elle le souhaite, pour s'unir plus vivement à son bien-aimé, qui lui est inti« moment présent dans la partie intellectuelle
riar la simple connaissance d'une foi vive et umincuse. «Cette connaissance excite dans
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In volonté uno sorte de flamme amoureuse, et embrase tout Tintérieur de Pâme des Tîves flammes do Tamour. Cette flamme se minifosto quelquefois par des effets extérieurs, comme cette bit ssure du cœur que res'sentait sainte Tbérèse, comme ce craquement d*os (ju'éprouvait saint Philippe de Néri ; toutefois ces efl'ets, dans la haute contemplation et union avec Dieu, ne se font plus sentir h la partie supérieure de Tâme, qui n'est plus animée que de sentiments de retenue, de modestie, do circonspection, d*humilité, et d*attontion vigilante sur nos propres misères et nos faiblesses.
De tous les eO'ets de la contemplation do feu et de flamme, le principal et le plus important, celui qui accompagne et suit Tune et l'autre, c'est l'humilité. (Voy. le mot Hu-
UÎUTÈ.)
m. Le troisième degré de la contemplation séraphique est la contemnlalion de conformité et de r^5t(/na<ton, dans laquelle Tâme, fdisnnt abnégation de tout jugement et de tonle volonté personnelle, conforme avec fldélité et résignation tous ses désirs et toutes ses déterminations au bon vouloir de Dieu. Saint Paul nous en donne un exemple, lorsqu'au moment de sa conversion il fut élevé tout h coup, par un privilège spécial, h la plus haute contemplation {Act, ix, 8) : Saul se leva de terre^ et ouvrant les yeux, il ne voyait rien. Et il disait : Seigneur^ que voulez vous yue je fasse? « Heureux aveuglement! s'écrie saint Bernard ( serm. 1 De conv. S, Pauli)^ que celui qui frappe pour uTie conversion salutaire des yeux qui ne voyaient autrefois que pour commettre le péché.... Qu'il est rare de rencontrer une forme aussi parfaite d'obéissance, au point de faire abnégation com()lète de sa propre volonté, d'abdiquer jusqu'à la propriété de so 1 cœur, et de rechercher sans cesse non ce qu'on désire, mais coque Dieu veut I »
Voici comment le P. Godinez {Prax. th.
myst., 1. VI, c. h) explique la contemplation de résignation par ses etTots : « De mémo que l'arliste, après avoir soigneusement préparé et puriflé le verre par le fou, après l'avoir débarrassé de tout mélange de terre formant opacité, lui donne h son gré la figure d'une vierge, d'un martyr ou d'un autre saint confesseur ; do mémo Dieu, quand il trouve la volonté suffisamment amollie, pure, tendre, sans aucun désir, sans aucune affection pour les choses transitoires, pure dans l'intention, nue dans l'abnégation et solide* ment fondée sur l'humanité, lui communique tout à coup une sorte de subtilité angél'.que pour comprendre et de flamme séraphique pour aimer; alors s'élèvent dans l'âme, embrasée de co feu divin, de vifs désirs d'être martyrisée pour son bien-aimé et do redoubler de pénitences et de morlilications ; elle n'a plus que du mépris pour les choses humaines, elle ne goûte que celles de Dieu, elle s'efforce avec une parfaite docilité d'accomplir la volonté do son bien-aimé. Aussi met-elle tous ses soins, toute son attention, à rechercher co qui {»eut lui plaire. Les
tourments lui sont doux, si c'est la volonté de Dieu qu'elle soit tourmentée; les opprobres lui semblent des honneurs; elle re^rde comme précieux des haillons déchirés: les jeûnes, les cilices, les flagellations ne sont à ses yeux qu'une trop légère pénitence. Si Dieu lui faisait connaître que sa volonté sera qu'elle aille en enfer, elle se rendrait en enfer de préférence au ciel. £tsi par simple intuition elle aperçoit les tourments des damnés, mémo de ses parents et de siis amis, loin de sVn attrister, elle s'en réjouit, parce que la volonté divine s'accomplit en tous. » Toutefois, ce dernier sentiment, pour ne pas dégénérer en exagération, a besoin d'être contenu par des règles spéciales que nous allons exposer. {Voy. Quiêtismb, Maximes
DES SAINTS
1" Dans la contemplation séraphique de conformité peuvent se produire avec utilité,
Bar une inspiration toute particulière de >ieu, des affections extraordinaires de /'omour divin, en vertu desquelles on peut souhaiter d'aller en enfer, et se réjouir des tourments des damnés, môme de ses parents, parce qu'ainsi s'accotnpiit la volontedivjne. Co fait est prouvé, !• par l'Ecriture sainte. Moïse nous en donne un exemple, quand il dit : Pardonnez-leur cette faute, ou, si vous ne le faites pas, effacez-moi de votre livre que vous avez écrit. (Exod. xxxii, 31 et 32.) Saint Paul disait aussi : Teusse désiré moi-même de devenir anathème à l égard de Jésus-Christ pour le salut de mes frères. {Rom. ix, 3.) Telles furent ces afl'ections de charité héroïque, qui faisaient préférer l'amour du prochain pour Dieu en quelque sorte aux tourments de l'enfer. Le saint vieillard Eléazar s'écriait quil aimait mieux descendre dans l'enfer [li Macc. vi, 23), plutôt que de feindre de renoncer à sa foi. En efl^et. comme dit Louis Du Pont fexhort. 9, § 2), la charité souffrirait mille enfers, pour empêcher touCO faute contre Dieu ou pour expier les fautes déjà commises.
2* Par les SS. Pères. — Saint Jean Chrysostome s'écrie (hom. 16, in Rom.) : « Pourquoi, illustre apôtre , demandez-vous d'être anathème, et recherchez-vous cet abandon sans retour TC'esl, répondez-vous, parceauej'aima Dieu de la plus vive ardeur. » Tous les autres Pères attribuent ces sentiments de Moïse et de saint Paul à ta véhémence de leur charité. « Si je voyais, dit saint Anselme (m Similit., c. 191), d'un côté la honte ciu péché, de l'autre Ihonrcur de l'enfer, et que je fusso forcé de faire un choix, je préférerais être englouti dans l'enfer, plutôt que de m'absndonner au péché I J'aimerais mieux entrer dans l'enfer, pur et innocent de tout péché, qtie de pénétrer dans le royaume des cieux avec la tache du péché ; car il n'y a que les méchants qui puissent être tourmentés dans l'enfer, et nue les bons qui puissent jouir do l'éternelle béatitude. »
3' Parla raison.— Selon saint Thomas (i p., q. W, a. 6), on peut et on doit préférer le mal do la punition, pour éviter celui de la faute. Car le mal de la faute est réellement
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im mal, ouisquMI répugne à Dieu par luiinème et a la droite raison; au contraire, le Lual de la punition n*esl pas un mat réel,
fuisqu*il n'est pas par lui-môme contraire la droite raison , mais seulement une incommodité pour l'homme. Donc la peine de l'enfer doit ôtre préférée à la faute du péché, dans le cas où l'on serait forcé d'opter entre les deux; et, par conséquent, il y aurait plus de perfection à choisir la peine de Tcufer, dans le cas où, sans être obligé à ce choix de nécessité de précepte, on reconnaîtrait qu'on agirait ainsi selon le bon plaisir de Dieu. D'ailleurs tout homme, pour posséder la contrition parfaite, est rigoureusement obligé d'avoir pour le péché mortel une aversion si eflicace, qu'il préfère au moins virtuellement souffrir les peines éternelles, plutôt que.de pécher; donc l'Ame parfaite peut aussi, non-seulement virtuellement, mais d'une manière expresse, formuler ce désir, non en vue d'éviter le péché, mais même pour se conformer au bon plaisir de Dieu, agissant ainsi d'une manière plus parfaite qu'elle n'est tenue.
On peut objecter: 1** que celte supposition est impossible. Dieu ne pouvant précipiter dans 1 enfer une Ame innocente, parce que ce serait une cruauté, une injustice et une cause de désespoir. Ce sentiment no peut donc être inspiré de Dieu. — Cette hypothèse, il est vrai, est impossible absolument, relativement aux caractères de l'enfer présont, de sorte qu'absolument parlant, on ne doit préférer l'enfer ni pour éviter le péché, ni pour mieux accomplir la volonté de Dieu. Néanmoins, on peut, par hypothèse, considérer l'enfer comme un lieu de tourments, abstraction faite de Tidée du [ éché, qui en est inséparable d'une manière absolue. En ce sens, on peut le préférer ^t l'accepter, dans l'intention de plaire à Dieu et de lui témoigner son amour. Dans ce cas, ce sentiment, loin d'être inutile, servirait à faire apprécier la gravité de la faute, à inspirer la haine du péché, et à faire preuve d'une charité héroïque envers Dieu.
On objecte , 2* que le sentiment de joie, relativement aux torturesdes damnés, môme des parents, n'est pas en harmonie avec le précepte d'aimer son prochain comme soimême, parce qu'il n est pas permis de se réjouir de sa propre damnation. — Ce sentiment, répondrons-nous, n'est autre qu'un sentiment de conformité à la volonté de Dieu et aux effets de la justice divine ; nous devons d'ailleurs nous réjouir de la gloire qui résulte pour Dieu deTaccomplissemont de sa justice. C'est en ce sens que les bienheureux dans le ciel se réjouissent des f)eines des damnés, quand même ils seraient eurs parents.
On dit, 3" que le désir de souffrir, pour le salut du prochain, tes peines âe l'enfer et la privation de la béatitude, est contraire h la charité bien ordonnée, par laquelle on doit, en matière spirituelle, s'aimer plus que son prochain,— Ce désir n'est encore que conditionnel, et fondé sur la considération
des peines seuACS de l'enfer. Et de. même
3u'on peut les souhaiter ^r un sentiment 'amour parfait, afin de mieux se soumettre au bon vouloir de Dieu, de môme on peut encore le faire en vue de l'amour du prochain pour Dieu. Rien en cela ne trouble Tordre de la charité ; car, selon saint Thomas (2-2., q. 26, a. 4), « il n'est seulement défendu que de commettre !e péché, pour en préserver le prochain. » ( Voy. Béatiti^dk. ) Ces sortes d'affections extraordinaires no sont pas utiles aux âmes imf>arfai(es. lin effet, les textes de I Ecriture que nous avons cités à propos de Moïse, de saint Paul et du vieillard Eléazâr, ne sont applicables qu'à des personnages, comme eux, d'une extrême perfeition. C'est aussi l'opinion des SS. Pères. « Autant nous sommes loin de lardent amour de Paul, autant nous devons repousser, même de nos nensées, do pareils sentiments. » ( S. Jean Chrtsostome, hom. 16 ad Rom. } « Dans notre froideur et nolie indigence, nous ignorons les richesses de ces Ames; aussi lorsque nous lisons que l'un a d(*mandé d'être ana^thème pour sesfières,
Sue l'autre a consenti d'être effacé du livre e Dieu, nous atténuons le sens dû ces paroles. » (RupERT, 1. IV, c. 30 in Exod*) lUchard de Saint-Victor ( L. de grad. violent, charit.) n'admet cette affection' que dans le degré suprênie de la charité violente et pres« que en déire. Saint Bonaventure, saint Anselme, Alvarez et Nieremberg sont du même avis. Saint Thomas nous en donne la raison {Quodlib. 1, a. 9). Suivant la plu-
Eart des théologiens, l'amour de Dieu, la aine du péché et les autres affections semblables, pour être suffisamment parfaites, doivent être au-dessus dé tout, seulement d'une manière appréciative. Aussi n'est-il pas nécessaire, et même serait-il très-nuisible aux âmes imparfaites, que cette condition, par^dessus toutes choses^ soit exprimée d'iine manière formelle, relativement aux peines les plus graves, et surtout aux tourments de l'enfer. 11 suffit que cette cordition soit formulée d'une manière implicite et générale. D'ailleurs, descendre & cet égard dans les applications particulières, ce serait, sans besoin, se jeter dans des embarras inextricables, et ouvrir ample carrière aux sjrupules. Car les choses les plus pénibles étant celles qui impressionnent le plus la partie sensitive, une personne imparfaite pourra difficilement reconnaître si la répugnance qu'elle éprouve h les sui)portcr provient de la partie supérieure, ou seulement do la partie inférieure. Enfin ce serait s'exposer sans nécessité au danger des plus graves tentations, que de vouloir, lorijqu'nn n'est pas encore parlait dans l'abnégation de soi-ipême, lutter sans cause urgente contre les plus grands périls, comme s'ils étaient nrOchains et pressants. Donc ces sortes d'aflections ne sont pas requises des àmcs imparfidiles, et souvent leur seraient nuisibles. On objecte ici : 1' Tout pénitent, en s'approchant du sacre:nent de pénitence, doit ressentir une vive douleur de ses fautes, au
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point do préférer tout souffrir plutôt que de pécher. Or, il doit lui ôlre utile d'énuiuérer les châtiments les plus graves et de les préf<^rcr eiplicitemenl au péché; car, de celte manière, il obtiendra lui-même et il donnera h son confesseur la certitude que son repentir est sincère. Rép, Comme il est moralement impossible de parcourir explicitement toutes les sortes de peines, et que d'ailleurs ce serait s'exposer à de graves inconvénients, ainsi que nous l'avons vu, il suflit de former ce sentiment d'une manière implicite et générale; c'est assez pour acquérir la certitude morale ou conjecturale d'une douleur suffisante.
2" Mais, si ce sentiment, dira-t-on, n'était pas explicitement formulé, la résolution de ne plus pécher ne serait pas assez efHcace. Rép .11 n est pas nécessaire d'avoir un ferme propos fondé sur une douleur si vive, qu'on s'engage à résister victorieusement à toutes les tentations imaginables qui pourraient survenir; car une telle douleur et un tel propos seraient à peine réalisables en cette yie. Pour qu'il soit parfait et efficace, il suffit d'agir d'une manière effective, ou de se proposer d'agir à l'occasion, conformément aux intentions de la divine Providence.
8* Mais, direz-vous, il peut se présenter des circonstances où une personne imparfaite soit tentée d'une manière si violente, qu'elle se voie forcée d'opter entre le péché et les plus horribles tourments ; elle doit au moins, dans ce cas, se proposer explicitement de souffrir ces faornbles tourments et mêmerenfer, plutôt que de pécher. Rép. Dans ces cas extraordinaires, il n'est ni nécessaire, ni utile pour tous, de prendre une détermination immédiate; il vaut mieux laisser sans réponse ces pensées importunes, et s'en remettre à la divine Providence, qui ne permettra pas que notre faiblesse soit exposée à de telles tentations, ou nous aidera de son secours, avec lequel nous sommes sûrs de les mépriser. 11 suffit donc pour rinstant d'une résolution générale, à attendre, pour prendre une détermination particulière, que l'occasion s'en présente. Quant auxcas impossibles, la meilleure réponse sera de n'en faire aucune, ou de se dire que le péché est pireetplusdétestablequelessupplices de l'enfer. (Yoy. GBRSON,tr. Sîn Magnificat.)
Si l'flme est bien éprouvée et parfaite dans l'abnégation de soi-même et dans la résolution de tout endurer, de tout souffrir
iH)ur l'amour de Dieu et pour le salut des (mes, il lui est permis cie se livrer è ces affections extraordinaires, quand elle y est excitée, soit dans la contemplation, soit dans tout autre état.
11 faut aussi permettre à cette ftme les affections extraordinaires de crainte filiale qui peuvent se présenter à elle. Il arrive en effet parfois, surtout au temps de l'épreuve et de l'aridité, au milieu des nuages et des ténèbres dont l'homme se trouve intérieurement enveloppé , que les flmes parfaites soient en proie à de vifs sentiments de crainte, comme ceux qui se rencontrent si
souvent exprimés dans les Pèaume$ et surtout dans le livre de Job. Qu'il nous suffise d'en citer un : Qui me pourra procurer cette grâce, que vou$ me cachiez dam le tombeauj et que vous me mettiez à couvert ^ jusqu'à ce que votre fureur soit passée? {Job xiy, 13).
Quelque parfaites que soient ces âmes, on ne doit leur permettre de se livrer à ces affections extraordinaires que comme en passant et autant qu'elles y sont excitées par une impulsion spéciale du Saint-Esprit. Car, par cela même qu'elles sont extraordinaires, elles doivent être provoquées par une impulsion extraordinaire. On le voit par la condamnntion de celte proposition de Fénelon, qu'il rétracta dans la suite et par laquelle il suppose qu'un pareil renoncement peut ê:re habituel : « L'homme peut arriver à un état habituel d'amour divin, qui est la charité pure et sans mélange d'aucun motif d'intérêt personnel.
La crainte des châtiments et le désir des récompenses n'est plus po'ur rien dans cet état. On n'aime plus Dieu en vue du mérite, ni de la perfection, ni du bonheur qu'on trouve dans son amour (Propos. !")..«. Le directeur alors peut permettre à cette Ame d'acquiescer simplement (c'est-à-dire sans condition) à la ruine de ses propres intérêts et à la juste condamnation qu'il croit portée par Dieu contre lui. (Prop. 14.}»
Dans ces sortes d'affections extraordinaires, même à l'égard des Ames parfaites, il faut veiller avec soin à ce qu'elles soient toujours, malgré leur forme exasérée, en rapport avec la vraie théologie. Aussi , le P. Régnera (Th. myst.^ t. II, p. 135, n" 326) n'approuve^t-ii pas entièrement cette affeotion, ordinairement attribuée à saint Augustin, quoique sans aucune preuve certaine: « Si Augustin était Dieu, et que Dieu fût Augustin, Augustin aimerait mieux cesser d'être Dieu, pour que Dieu fût Au^^nstin. > C'est là une insignifiante exagération.
Les imparfaits ne doivent ni mépriser ces affections extraordinaires des personnes parfaites, ni tenter de les imiter, si ce n'est d'une manière proportionnée à leurs forces, car elles ne leur sont pas toujours utiles; toutefois, elles peuvent servir comme d'un aiguillon pour avancer de plus en plus dans la vertu, si ces Ames n'osent pas désirer le malheur, la mort et les peines de l'enfer, pour Tamour de Dieu et du prochain, elles doivent au moins se préparer à cet amour plus ou moins parfait, en supportant les adversités qui leur arrivent , en redoutant les peines et en espérant les récompenses éternelles.
Tous néanmoins, quelque imparfaits qu'ils soient, doivent s'exercer àaimerDieu de tout leur cœur et par-dessus tout. Et, bien qu'il ne soit pas nécessaire de descendre à des applications particulières, pour aimer Dieu pardessus tout et pour lui-même d'une affection appréciative, il faut cependant que cette affection soit assez efficace pour exciure, d'après la disposition actuelle de l'Ame, tout autre amour contraire à celui-ci. C'est en cela que consiste cette condition de par-
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dessus toutes choses^ nécessaire à Tamour
Earfait de Dieu et à la coutrition pdrfaite. eite condition doit encore se trouver dans la contrition imparfaite, quel qu'en soit le motif» pour qu'elle soit accompagnée d'une résolution ferme et cfQcace, sans laquelle cette contrition ne suflUrait pas pour la justiOi^tion dans le sacrement de pénitence.
EnHUi il est certains cas où les parfaits et les imparfaits sont tenus de prendre, quand même il s'agirait des choses les plus pénibles, la détermination de les souffrir plutôt ![ue de commettre un péché. Ainsi, quand la oi est persécutée par des tyrans, quand on est menacé des plus cruels supplices si l'on se refuse à commettre un péché d'impureté, quand on est horriblement tourmenté par un ennemi dans sa personne, dans ses biens, dans sa fortune et daiis sa réputation ; quand on se trouve exposé à certains dangers attachés à sa. profession, comme un soldat aux lois iniques du duel, un marchand aux gains illicites, dans ces sortes de circonstances^ l'esprit doit être particulièrement prémuni; car il serait à craindre que la généralité des déterminations, même avec une attenti(»n sérieuse, n'eût pas assez d'efScacité.
IV. Le quatrième degré de la contemplation séraphique est la nudité contemplative^ qui consiste dans un détachement, une purification si complète de l'appétit sensitif et de toute affection pour les créatures, qu'on n'a plusd*amour, de vœux, d'aspirations et de désirs que pour Dieu seul. Quiconque ne renonce pas à tout ce qu*il poiside^ ne peut être mon disciple. (Luc. xiy, 33.) L'amour-propre et l'amour divin sont incompatibles; on ne peut voler dans le ciel en restant attaché à la terre, ni être remiiii en même temps des créatures et du Créateur. IVoy. sainte Thérèse, in m Mans, sui casteltif et saint Jean de la Croix, in A$c. mont.f I. I , c. 4 et 5.)
Voici comment le P. Alvarez de Paz caractérise cette nudité ( 1. 111 Vit. spir.^ I. y,p. i): « Ceux qui s'efforcent de commandera leurs passions conservent encore certaines affections terrestres dont ils n'ont pu entièrement se détacher. » Il en donne des exemples : Ainsi, ceux qui , sous prétexte de la gloire de Dieu, ne souffrent avec résignation aucune atteinte à leur réputation ; ceux qui ont pour d'autres personnes vertueuses un attachement si vif, qu'ils ne craignent pas de se faire remarquer par leur empressement à les exalter en toute occasion; ceux qui veulent trop abonder dans leur sens, et qui s'élèvent implacablement contre les défauts de leurs frères avec un zèle bon en lui-même, mais qui n'est pas selon la science divine. El il conclut ainsi : « Il faut se détacherde toutes ces affections, si l'on désire se préparer au repos et aux
{'ouissances de la contemplation et des déices intérieures. »
y. Le cinquième degré de la contemplation est la solitude affective, état dans lequel l'âme, habituée aux aelices spirituelles, ne ressent
as cette spéciale et douce présence de son ien-aimé, après laquelle elle aspire. L'Ëcriture sainte, le Psalmiste, les Prophètes, le livre des Cantiques, expriment freq[uemment cette affection de l'âme contemplative sur l'absence de son bien-aimé« 0 vous^ qui êtes le bien^aimé de mon àme^ apprenez-moi où voui menez paître votre troupeau^ où vous vous reposez a midi. {Cani. i, 6.) Hélas I fai cherché dans mon petit lit pendant plusieurs nuits celui qu'aime mon âme: je Faiiiherché et je ne Vai point trouvé. {Cant. iii,l.} Jevous conjure^ 6 filles de Jérusalem^ si vous veniez à rencontrer mon (ten-atm^, de lui dire que je languis d'amour. {Cant. t, 8.) « L'époux se cache quand on le cherche, ait saint Grégoire (1. y ifor.,c.4), afin que, ne le trouvant pas, on le chercne avec beaucoup plus d'ardeur encore ; et l'épouse qui le recherche est longtemps sans le trouver, afin d'en être plus digne parce délai, et de goûter plus vivement le bonheur de le trouver, quand elle obtiendra cette faveur. » Il nous exprime encore les mêmes sentiments (hom. 35 m Ev.), quand il nous montre Marie-Madeleine se tenant en pleurs à la porte du tombeau de Jésus. « Plus l'affeclion se lasse, dit saint Ambroise (in Ps. cxvni, serm. 11), plus l'amour s'accrott. L'attente enflamme les désirs d'un feu d'autant plus ardent, que se fait plus longtemps désirer la présence de l'objet aimé. » « Ce n'tst pas l'amour, c'est l'amant qui languit,» dit Gilbert, abbé (serm. 46). Sainte Thérèse, saini Jean de la Croix, saint Jean de Jésus-Marie, nous parlent souvent aussi de cette affection de solitude.
Le P. Godinez (Prax. th. myst. 1. vi, c, 6) rapporte quelques«>unes de ces affections fit de ces plaintes amoureuses de l'âme dans l'état de solitude. « O ma beauté, que j'ai tardé à vous connaître, et que je vous ai bientôt perdue 1 Je suis donc sans vous et sans moi; en vous perdant, je me suis perdu moimême, car en vous trouvant, je me trouve moi-même, et je me perds moi-même en vous perdant. O vous qui rassasiez l'âme pour toujours , où êtes-vous allée ! Beauté sans tache, où vous êtes vous cachée? Vérité sans erreur, où m'avez-vous délaissé 1 O doux bonheur de ma misérable vie, pourquoi vivre sans vous dans cette triste vie? O Toi de mon âme affligée, où êtes-vous, que faites- vous, pourquoi tardez- vous? Est-ce que la vue de mon isolement ne peut émouvoir votre bonté? Jusques h quand, mon Jésus, vivrai-je 5ans tous? Jésus de ma vie, qui peut supporter patiemment de se voir si longtemps éloigné de vous? » Cette affection venant à s'étendre, les sensations amoureuses se multiplient, au point que l'âme reste muette dans l'excès de sa tendresse et de son amour. Et de même que si beaucoup de personnes veulent sortir à la fois par la même porte, elles se gênent mutuellement au point que nulle d'enlre elles ne peut passer : de même tous ces tendres sentiments su pressent à la fois dans la volonté, au point qu'on no peut trouver moyen d'en exprimer un
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seul : l*Amo ost conimo saisie d*uno sorte do frissonnemonl plein de douceur et d*une sorte de langueur amoureuse. Si la force de celte oraison est tout intérieure et aue rien ne s*en communique aux sens , elle dure longtemps et a plus d^efTicacité; mais si l'âme se répand eii tendres entretiens et en plaintes amoureuses avec son bien-aimé, alors surviennent ordinairement les larmes, Tatteudrisseinent et les autres impressions des sens. Cet état, bien que rempli de délicieuses consolations* dure peu à cause de sa violence.
VI. Le sixième degré de la contemplation séraphiaue consiste dans les êoliloques affectifs ae l'âme, quand elle a trouvé son bien-aimé; et de môme que dans la solitude affective le soliloque était triste et lugubre, de môme il doit alors être agréiible et rempli d*une douce suavité. Mon bien-aimé est à moi et je iuis à lui : il se nourrit parmi les /t«|, avant aue le jour commence à paraître et que let omores se dissipent peu à peu. (Cant. II» 16 et 17.) J'ai trouvé celui qu*aime mon dme et je ns le laisserai ff oint aller. {Cant. m, 4.) Je suis à mon bien^imé^ et mon bien-aimé est à moi. (Cant. vi, 2.) Saint Bernard désigne ces soliloques et ces affections anagogiques qua.nd. il dit (serm. G7, iniJant.) : «.... L'amour ardent et enflammé, i'amour divin surtout, quand il ne peut plus se contenir en lui-même, ne s*arr6te pas h considérer en quels termes et dans quel ordre il exnrlmo ses sentiments impétueux, pourvu qu il les exprime, et que son ardeur n*en éprouve aucun refroidissement, £t souvent pour cela il n'a besoin ni de la pfirolo, ni de la voix, les soupirs seuls lui suifisent.» Saint Augustin dans ses Confessions abonde en affections de ce genre, comme aussi saint Anselme dans ses Soliloques et ses méiitations, sainte Thérèse (Exclamât, xvi), saint Jean de la Croix (m suo Cant.)j saint Jean de Jésus Marie {Th. myst. , append. , ep. 2), et la B. Catherine de Janua Un suo Dialog.).
Remarquons avec le P. Godinez [Prax. de th. mysi., 1. Vf, c.7], que la contemplation ()iffère complètement des sciences humaines. Celies-cî s*appuient sur dos premiers priucij)es dont on lire les conséquences. La con« templalion n'a aucun principe dont on puisse tirer des conséquences certaines; h ccrlain (i,egré de la conlemplation ne succède pas régulièrement un autre degré, de manière h obtenir. la certitude, en remplissant certaines conditions, de recevoir immédiatement de Dieu le don des larmes, de la dévotion, de la douceur spirituelle, etc. La contemplation dépend plutôt d événements contingents et inopinés que de conséquences nécessaires. Personne ne doit donc s imaginer que les élévations dont parfois Vùnae parfaite est favorisée dans la voie de la contemplation, par suite de ses bonnes dispositions, sont comme les degrés d'une éclielle mécanique, car nous sommes ici en matière de morale, et bien au-dessus des choses qui, se reproduisant très-souvent dans le même ordre, sont susceptibles d*êtrc subordonnées
à des règles conjecturales. D'ailleurs il s*agit d'une grâce gratuite, que Dieu ne doit h personne, quels que soient ses mérites; et enfin comme dit saint Jean (m, 8) : L'esprit souffle où il veut.
Dans les soliloques, Tâme est habituellement transportée d*ane tendresse et d'une suavité pleines de douceur ; aussi souffret-elle beaucoup de rehkhement dans les opérations des sens extérieurs : elle entend, elle voit, elle sent avec peine, elle est incapable de soutenir une conversation. En présence de son bien-aimé, elle est comme une glace d*où jaillissent de nombreux rayons de lumière, de douceur, de clarté, d'ardeur et autres grâces, qui l'excitent de nouveau à de tendres et amoureux colloques, tels que : « Mon Dieu, ma vie, ma joie, beauté des séraphins, comment une si aimable majesté peut-elle porter un si vif amour, h moi dont la perversité est si grande! Seigneur et Père de mon âme, que diront les anges s'ils vous voient jeter vos regards sur l'horrible fange que nous sommes? Bien-aimé de mon âme, n Otî)s-vous pas la sagesse du Père, qui ne peut^ii tromper ni se tromper? Comment donc peut-il se faire sans erreur que votre bonté ait tant d*amour pour mon iniquité? Faites que je vous aime, ù mon Oieul Puissé-
i'e mourir de suiie autant qu'il est en moi 1 ^uissé-je vous honorer, en souffrant toutes sortes d'ignominies! Je ne veux plus rien désormais que vous, ô mon Dieu. Tout le reste n'excite en moi que dégoût.-* Si ces sortes de colloques se font intérieurement , ils sont do longue durée et pleins ue douceur; mais s'ils se manifestent au dehors par des gémissements, des larmes, des sanglots et d'autres actes sensitifs, ils no tardent pas h cesser. »
Vil. Le septième degré de contemplation séraphique est le nuage spinluel^ qui caci*e toute créature aux yeux du contemplateur, afin qu'il voie mieux le Créateur. C'est unq sorte du lumière éclatante, ()uro, forte et sjilendide, qui nous liécu'uvre tellement le Créateur, qu'elle nous cache tonte créature. Ce degré résulte d'une prolondo rttentinn, d*une grande intensité et vivacité d*i foî, par laquelle l'âme possède Dieu intimement présent et uni à elle. De là s'élève dans la volonté une sorte de flamme ardente, qui s'empare tellement de l'alfeclion et Icntraîne tellement vers le Créateur, qu'elle no sait plus vouloir, désirer et souhaiter autre chose. Ainsi cette lumière éclairant Tâmo sur les choses divines, l'environne u'uno sorte de nuage d^obscuriié qui lui voile toutes les choses humaines.
Souvent dans la contem|:lation nous sontmes forcés de faire usage d'expressions métaphoriques, dont l'acception e^t empruntée aux objets matériels; comme par exemple ce terme de nuage. De môme en euet qu'une personne, dans un temps brumeux, ne voit que les objets les plus rapprochés ; do môme l'âme douée de cette grâce ne voit plus les créatures, se trouvant tout proche du Créateur et s'uniissanl intimement
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è lui. Cette contemplation de nuese ou U'obscurké ^ rapporte è Toraison de silence» «Tec cette seule différence que dans Tôraison 'de siience, c^est Tintelligenee qui est ^rtoùt obscurcie* tandis que c*est surloul Taffeetioo, dans la contemphiion séraphique.
VllL >I:« huitième degré âe la oontetDolatioaiféraphique «9t la tiberié d-etpritf alors qtté'DieUy par une sorte -de miracle, «t d'une manière absolumeilt indépendante des sens eitérieurs t»u intérieurs, répand dans Finièlli^ence une certoine apparence ou image apintuelle, oui refjfrésente tes ot^ets divinrs «t sumatiirefs, dont l'amour allume et embrase la Tolonté. Cette sorte d'oraison ou de contemplation 6'appelle liberté d'esprit,
Rrce tjue la partie supérieure, c'est-à-dire DteUigence et la volonté, y est libre et indépendante dés sens soit extérieurs, «oit mtérteur8;en effet, le principe, par le secours duqtiel elte comprend, n est pas acquis «u «Qoyea <ies sens, mais est inspiré et in^ •fm immédtatefnent par Dieu; déporte que 4*e!a|^rii j*ayH k Dieu, par «ne certaine intuition et par l'amour de la partie sopérieui^9 sans que la partie inférieure y nfyette le moindre obstade. <Maerroiit>e Veêprit du Seigneurf dit TApfttre, là se iroune amsêi la dAétié (7/ Cor. m, 17), c'est^-dire, dans toute Tacception du mot grec, une volonté :^pontanéa, «Doble, libre et clairemeïlt illuminée. Sugues de Saint-Victor parle ainsi 4e cette même liberté d*esprit (i. ii De imimioi, c. SO) : « Les sens et i'imi^ination n'ont rien à faire ici, et toute hi partie inférieure de l'âme se trouve dispensée de ses fonctions tud^ilueiles; mais la partie supérieure est introduite avec un bonheur ilélicieUï dans cette retraite d'intime quiétude» dans ce sanctuaire tfe profonde tranquillité. » Bien que la ttbefté d'esprit, au UMîtis comme propriété, en tant que fa partie supérieure est régie par la lumière -de la fol et le don d'intelligence, se rencoiUre dans toute espèce de contemplation; cepen- <iaiif« en tant qu'elle est spécialement dirigée par la .lumière ultérieure d*une grAce graiurte, par les images divinement et immédiartemeât infuses, elle constitue ce degré spéi^ial de contemplation de liberté d'esprit, doût il est .ici question, et qu'Alvarez de V&i désigne en ces termes (t. 111 De vil. 'Mpir^f 1. V, p. S) : « L'cs(^rit, dégagé des ciioses terrestres, s*élève librement, comme : l'oiseau dans les airs, partout où le pouase le souffle de Dieu. Tantôt il s*élance dans les \A\xs sublimes régions, tantôt il s'enfonce dans les plus basses, c'est-à'dire dans la connaissance de soi^ménte. finiin il est libre par son intuition même : car cette intuition ou bien eêi dégagée de /ouïe imaoe temibie^ c'est la liberté spirituelle spéciale; nubien elle se lait par te râoven même de ces images» et c*est la litierte d'esprit commune k toiafte i»ntem|)llition. i>
Ouand -on a reçu cette oraison de liberté i'esprit, d'après le P. Godinez (1. vi, c. 9), la partie supérieure ou l'intelligence et la
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volonté, avec la grflce infuse qu'elle reçoit^ s'élève à une telleTiaùteurd'oraison, qu elle est complètement à Tébri de toutes ces distractions, aridités, tentations» ima^s et autres impressions étrangères, qui allaquent d'ordinaire, pendant Toraison , lès personnes contemplatives, même les plus spirituelles. Et peu importe alors qu'on se livre è des occupations extérieures, qu'on* voie, qu'on écoute et qu*on parle par les sens extérieurs ; car, de même que les seiis extérieurs ne sont pour rien dans cette oraison» de même leuf exercice régulier ne lui fait aucun tort. Celui donc qui est en cet état d'oraison, semble avoir en quelque sorte deux natures. Quant à l'âme» il agit surnatureHement par le Ki<)<^*P6 infua» quant aux sens, il agit naturellement avec les principes acquis. La partie supérieure d'intelligence et de volonté comprend»
aime, ae r^puit et s^unît par les >affection$ les plus secrètes à son bien-aimé» sans quo les sens empêchent ou favorisent celte contemplation; la parlie inférieure des sens vit modestement au milieu dos hommes»
comme si elle n'avait dans l'âme aucun empêchement intérieur; et c'est en cela que consiste la liberté d'esprit, ftiveur que Dieu n'accorde ou'è très-peu d'âmes.
Le P. Godinez (c ÏO) remarque h ce propos que les personnes oontemplativeé, surtout celJea qui mènent une vie sédei|taire et fecueillie, doivent de temps Qn temps se permettre quelque récréation cor-
forelle, nonnète» licite et proportionnée leur état» comme de se promener dans un jardin ou dans la campagne ; de moditier en quelque chose, pour un jour» l'ordre habituel de leurs occupations; d'omettre quelques pénitences qui ne sont pas nécessaires ; d'admettre quelque recherche, dans la nourriture, quelque gaieté extraordinaire dans le rire et la c^nversalion» de chanter, déjouer de quelque instrument, mais tou- 'j<>urs avec modestie. Une occupation attentive, une conlention intérieure trop longtemps prolongée, fatigue le corps et ruine la santé. Il faut donc récréer le corps de temps en temps et entretenir sa santé, par quelques bornâtes divertissements» afluque rÂme réponde et se conforme avec plus de souplesse et de docilité aux in^irations de la grâce. Ce serait assurément uu scandale dans une communauté » que de voir une personne, passant pour spirituelle» se lever plus tard, se coucher plus tôt» et jouir de quelques douceurs et (triviléges particuliers [tour raison de santé; pour n élre pas obligé d'en venir là, il faut aonc -se livrer modérément à quelques récréations corporelles. Celte pratique est utile -à 4a conservation de la santé; elle soutient Thomme intérieur et favorise la charité et l'union fraielmelle ; et, bien que rejetée par des personnes d'une austérité exoessire, elle est admise et recommandée par tous les maîtres ainrilukcls les plus sages» les plus doux et les plus pfu* dents. {Voy. Ei;tra»él)b.) IX. Le neuvième degré de la contempla-
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tion sénphtqueesi\di€oniemplatiom obscure^ daas laquelle rame, ballottée par les Oots de pensées et d*affections coolraires, tout en étaot saisie de crainte» jusqu'à douter quel>}uerois de son propre salut, parrient cependant à fétat d oraison le plus éleré, sans qu'elle s^imaçine avoir fait le moindre progrès. « Il 7 a oans la vie contemplative, dit saint Grégoire (bom. 1^ m Exech.)^ une ri grande contention d*esprit lor^iu^ii s*élève vers leschosescélestes, qu*il dirige toutes ses facultés sur les objets spirituels, au*il s*efforce de s'élever au-dessus de tous les objets corporels, et qu*il se resserre pour se dilater. Parfois ses efforts sont heureux; il dissipe les ténèbres de son aveuglement; il entrevoit furtivement quelques légers rayons de la divine lumière; mais bientôt il revient avec accablement vers lui-même, et de cette lumière à laquelle il aspirait, il retourne en soupirant et en se lamentant aux ténèhres de son aveuglement. ■ Il explique cet état par la lutte de Jacob contre un ange pendant toute une nuit {Gen. xxxii}. « Lame qui s^efTorce de contempler Dieu soutient i*u Quelque sorte un combat où elle est laolôt vaincue, tantôt victorieuse. » Cette paralysie de la iambe dont fut frappé Jacob au contact de I ange, est la figure de cette paraljsie si désirable en fâme de tout amour pour le siècle, par suite de laquelle l'âme n a plus d*autre appui que le seul amour de Dieu.
Cette contemplation obscure diffère de la contemplation nébuleuse, en ce que, dans celle-ci, Tobscurité de Tesprit est accompagnée de la plus profonde quiétude, ou plutôt elle résulte d*uno exces.sive lumière que Dieu répand sur nous, pour nous détourner de toute considér«ition inquiète des autres choses. Au contraire, la contemplation obscure est accompagnée de la plus vive inqniétude,commeétantnneconnaissancedîreclede Dieu seul, par une foi très-obscare , connaissance qui ne lui dévoile rien qui ne soit pour elle un sujet de trouble. Comme cette coii* lemplalion est accompagnée d*un amour réel très-fervent, et par suite, d'une sorte d'union inconnue avec Dieu, on trouve le rc\)08 au sein môme de cette inquiétude, et la force au sein de cette faiblesse.
Selon le P. Godinez (loc ci7., c. 11), la présence et Tunion que l*âme a avec Dieu dans la contomplalion obscure, est aussi forte que laborieuse, aussi obscure qu'afQiclivc, et consiste dans une faim insatiable, une soif ardente de Dieu, qu'elle cherche, sans le trouver toutefois comme elle le voudrait; car bien qu'intimement uni h cetfo Ame, Dieu lui semble fort éloigné d'elle. La sensation spTilueUe* dans ce cas est trèsviolente, tout iiHbrieure, et accompagnée de plaintes qui n'en sont pas moins navrantes, pour n'être pas proférées par la bouche. L'âme gémit, pleure, souffre inté- Vieuremenl; souvent celte aUliction rejaillit sur le corps, qui est brisé, accablé, et en pruie h ' de cruelles douleurs, dont il ne trouve le remède que dans la seule consola-
tion intérieure. Toute rexcellenee de celte oraison consiste en deox pointa: d*abord un grand désir de plaire à Dieo, eosnile une grande crainte d'offenser Dieo. Cet deux sentiments n'obtenant pas, dans Tidée de l'âme, la satisfaction qn*ila poursaivent, la jettent daus des perplexités conlinuellet, car elle est toujours en la présenoa de IKea, qu'elle croit irrité contre elle et dni- la majesté l'épouvante, dont la graMeur l'écrase, dont la justice la confond. A la me de sa faiblesse, de sa misère, de son iofortune et de ses défauts, elle est saisie de honte, de confusion, d'ennui ; elle se croit abandonnée, elle est en proie 1 des tourments au-dessus de toute comparaison.
Malgré cela, elle trouve une sorte de joie dans ces tortures morales; elle éprouve un sentiment qui l'enOamme d amour; la présence de Dieu, bien qu'afiUctive, lui est aussi salutaire, et exalte en elle tontes les vertus morales aflUictives, telles que la résignation, l'humilité, la mortiCcation, la •nnslanee, la force : toutes ces vertus, elle les pratique au degré sublime dans cette contemplation obscure.
X. Le dixième degré de contempIetioB sérapbique est 1 amour nttmérami {rutmermu) ou la blessure ou langueur d'amour, qui consiste dans certains actes subtils, délicats et pénétrant avec une puissante impétuosité tout l'intérieur de l'âme; de sorte que la ferveur de la charité alluD&e dans rame un feu intense, qui la pénètre jnsqu*à la moelle et lui fait éprouver une sorte de violence, pleine de douceur il est vrai, mais qui produit sur elle une certaine contraction, une sorte de repli sur elle-même, analogue aux etfets d'une blessure corporelle sur les membres et tout le système nerveux. L*ftme, en se repliant ainsi sur elle-même, fait des découvertes d'autant plus précieuses et s'unit d'autant plus intimement avec son bienaimé, qu'elle semble ne plus trouver en elle que misère et néant. C'est ce sentiment du plus fervent amour qui faisait soupirer l'éi)0usedesCaiili9iie« {tul^): Je languis dfamêour^ ou selon les S;-ptante, j»îsuisbiesséed'amour. • Dépouillons nos membres, dit saint Ambioise. {inps. cxvii, 33, serm. 5, n. Il), pour les offrir tout nus h cette délicieuse blessure, h cette flèche choisie. Cette flèche, c'est Jésus- Christ, qui a dit: il m* a place comme une flèche choisie. {Isa. xux, SL) Il est avantageux pour nous d'être blessés par cette flèche : tous ne peuvent dire qu'ils 01 1 été frappés de blessures d'amour. » Saint Jérôme, saint Bnsile, saint Gié^^oire, tiennent le même langage. Richard de Saint- Victor assigne quatre degrés de charité parfaite {De grad. viol. charH,) : « Les uns sont blesses, les autres enchaînés, ceux-ci languissants, ceux-là défaillants, mais non d'amour. La charité blesse, la charité enchaîne, la charité fait languir, la charité amène la défaillance. Né vous sembK-t-il pas avoir le cœur percé, auand ce trait enflammé d'amour vous pcnèire jusqu'à la moelle et excite si vivement vos affections,
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Sue vous ne pouvez en comprimer ou en issimoler Tessor impétueux? L'âme alors brûle de désirs ; haletante, elle soupire et
Î;6mil profondément. Les gémissements et es soupirs, la pftleur et I amaigrissement du TisagOi voila les signes certains d*uno âme blessée. L'es[>rit n'est-il pas réellement eiHljplné, quand il lui est impossible de se fixefsur aucun autre objet T Quoi qu'il fasse, quoi qu'il djse, toujours ce sujet est présent à sa mémoire; il en est occupé même pendant son sommeil. Cet état ne le rend-il pas lan^çii&sant, puisqu'il exclut toute autre affection,puisqu'il ne|lui permet plus d'amourque Kur Dieu seul ? » ÉnQn il amène la défaittce, puisque l'flme désespère de tout remède, et comme sur le poiit de mourir, se prépare à quitter la vie. « Quoi qu'elle fasse, quoi qu'elle éprouve, rien ne peut rassasier I ardeur de ses désirs; sa soif est inextin-
{(utble; elle boit sans cesse, et elle ne peut a satisfaire; et même plus elle boit, plus sa soif est ardente.» — « L'âme, dit sainte Thérèse (c. S9 de sa Ft>), ne son^e pas à se plainare de cette blessure que lui cause l'absence du Seigneur. Elle est percée d'une Qèche dans la partie la plus vive de ses entrailles et de son cœur, mais elle ne sait au juste ni ce qu'elle éprouve, ni cequ'die voudrait; elle sait seulement qu'elle ne désire que Dieu, et elle regarde et veut conserver cette flèche, comme une herbe d'amour, afin de se haïr elle-même pour l'amour de Dieu, k ^ui elle ferait volontiers le sacriQce de sa vie. On ne peut apprécier ni décrire la manière dont Dieu s'approche de l'âme, ni cette peine si douloureuse dont il l'afflige, pour la corriger en semblant s'éloiçner d*elie. Cette peine est néanmoins pleine de douceur et préférable k toutes les délices de la terre. L^âme voudrait en quelque sorte toujours mourir de cette mort. » Sainte Thérèse donne pour preuve la vision qu'elle eut {)lus d'une fois d'un séraphin aui lai perçait profondément le cœur d une
.flèche d or et d'un trait enflammé, qu'il retirait ensuite en disparaissant, et la laissant tout enflammée d un ardent amour pour Dieu. SaintJean de la Croix parle aussi de cet amour vulnérant(m Flamm.viv. amor.^ cant. 2), ainsi que saint François de Sales {\. Yi De amor Dei.) Il n'est pas besoin d'établir aucune distinction entre la blessure, la langueur et les autres effets semblables de 1 amour, qui sont autant de degrés plus ou moins intenses de l'amour vulnéraiit.
Cette blessure d'amour, selon la remarque du P. Godinez, cause parfois de délicieuses défaillances d'esprit, où l'amour se mêle à la douleur, et dont les fruits sont les tendres soupirs, les expressions amoureu-
. ses, les affections brûlantes, les joies célestes^ la paix, l'union tranquille et une sorte de mode inexplicable d'amour. L'âme, rassasiée de délices et blessée d*aroour, est semblable à celui qui, fatigué des feux du midi,
. se réfugie sous l'ombrage d'un arbre ; elle
. ne soupire qu'après le repos ; elle aime, \o\ifi
et rend grâces; elle adore et bénit so*i bien-aimé ; et si cette affection vient à se communiquer au corps, elle produit les extases, les visions, les révélations, etc. C'est une source d'où jaillissent les ruisseaux de la charité fraternelle, par laquelle on désire de faire du bien au prochain en tant que créature de Dieu. De là s'élève le brûlant désir de. la conversion des gentils, du retour des hérétiques et des pécheurs, le tendre amour de ses ennemis et le zèle à secourir les âmes du purgatoire.
L'amour du prochain, amour actif par excellence, est un des plus précieux efl^ts de la contemplation. !• La sainte Ecriture loue d'autant plus les saints qu'ils se sont montrés plus remplis d'activité pour le bien du prochain: témoins Moïse, Elie, David, le Précurseur de Jésus-Christ, la sainte Vierge et les apôtres. 2- Ecoutons aussi les saints Pères: «La perfection de tous les membres de la céleste hiérarchie consiste pour chacun d'eux à se montrer le plus possible imitateur de. Dieu; et le meilleur moyen d'y arriver, selon l'Apôtre (/ Cor. III, 9), c'est de secourir ses semblables; car c'est ainsi qu'on montre en soi l'action divine. » (S. Denis, c. 3, cod. hier.) Saint Basile (in Contt. monast.^ c. 2), tout en exhortant à la vie contemplative, à moins que la vocation n'exige la vie active , ajoute néanmoins : « Si vous pouvez pratiquer l'une et l'autre, vous en retirerez des deux côtés le fruit du salut. » Saint J. Chrysostome (hom. 34, ad pop.) prouve par l'exemple de saint Paul combien il importe d'être utile non-seulement à soi-mûme, mais encore au prochain; car a jeûner, coucher sur la dure, pratiquer la virginité, vivre avec sobriété, toutes ces pratiques ne sont utiles qu'à ceux qui les remplissent ; mais nos œuvres pieuses envers le prochain, laumône, l'instruction et la chanté, nous sont utiles à nous-mêmes, et aussi au prochain, à qui elles se communiquent de notre part. » « On ne doit pas, dit saint Augustin (i Deeiv.tC. 19}, se livrer au repos, sans s'inquiéter du bien du prochain, ni chercher à lui être utile, sans aspirer à la divine contemplation. » « Le serviteur de Dieu , conclut saint Isidore (I. ii De Diiser., c. 29), h l'imitation du Christ, mène de front la vie contemplative et la vie active; toute ailre conduite ne serait pas droite. Et comme il aime Dieu par la contemplation, ainsi par la vie active il chérit le prochain. » Sainte Thérèse (in Futidat., c. 5), prouve jusqu'à Tévidence que, bien qu'on aoive s'efforcer de converser avec Dieu par la contemplation, quand l'obéissance ou la charité n'exige pas autre chose , toutefois alors ne se livrer qu*à la contemplation seule, serait de l'amour-prôpre ; car l'amour de Dieu ordonne de préférer l'actiou a1i repos. C'est dans laroour de Dieu et du prochain que consiste principalement la perfection chrétienne. {Matth. xxiii 38.) Donc Tamour de Dieu et la contemplation.doivent 'exciter à l'amour effectif du prochain, par les œuvres de
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chsrilé. qui Tiennent interrompre la contemplation, dont la durée ne saurait être coDtinuelh en cette vie; bien plui ces œuvres continuent cette contemplation, si elles sont faites en Tue de Dieu, car alors c'est qjitter Dieu pour Dieu» et s*uair plus întimement à lui par son amour*
1" Nulle personne réritablement cotitem- {•lative ne peut s^escuser d'exercer la charité envers le prochain. De même que le solitaire peut aider son prochain par ses exemples et ses ferrenles prières , de m^e les personnes du siècle, de Tun et l'autre sexe» sont tenu*;s aux œuvres de charité envers leurs domestiques» leurs supérieurs •t leurs inférieurs. Car comme toute Traie contemplation doit allumer l'amour de Dieu et du prochain» de même elle doit enflammer le zèle des âmes» par lequel elle s'etforcc de repousser tout ce qui est contre l'honneur et la volonté de Dieu. 2" Outre ces œuvres de charité» qui ne détournent pas celui qui les pratique de la vie purement contemplative» jparfois la contemplation ou la vocation excitent la personne contemplative à exercer envers le prochain des œuvres extérieures de charité corporel les et spirituelles; et même pour la perfection de ces œuvres» elles doivent être animées par une certaine contemplation. Les œuvres corporelles, telles que les aumônes, le rachat des captifs» le secours aux infirmes» ont besoin au moins d*une contemplation imparfaite» qui en élève rintention vers Dieu; aussi sont-elles du ressort de la vie purement active. Uais les œuvres spirituelles, comme la prédication» l'enseignement, Tadminislralion des sacrements» la direction des Aines, etc., ont besoin d'une contemplation plus parfaite» sinon entièrement parfaite » qui doit au moins être aidée par la méditation ; aussi ce genre de vie appartient-il, non à la vie purement active» mais à la vie mixte. -- « Qu'il soit donc liors de doute» dit Rosignoli (I. V De digcipl. Chriêt.^ c. W et 15)» que ceux qui sans le secours de la mortiu- Cdtiun et de la contemplation $*adounent à la Tie active, eu vue du salut des âmes (je ne dis rien ici de la nécessité qui résulte des devoirs], sont bien loin de l'état élevé de perfection où ils se pensent, et se bercent dans une funeste erreur. » 3' Il faut se garder ici de deux excès» dont l'un consiste à quitter» par amour de la contemplation, les œuvres S()irituelles ou corporelles de charité envers le prochain, même alors que la charité, Tobéissance» la vocation ou Taptitude |>articuliëre en font un devoir. L'autre consiste à se livrer tout entier à ces œuvres par un zèle de charité pour le salut des âmes» au point de s'inquiéter à peine d'ac(][uérir» de fortifier et de retenir l'esprit intérieur de mortification et d*oraison. « Lamour de l'éternelle vérité, dit saint Augustin (1. XIX De civ, c. 19), cherche le saint repos ; la nécessité de la charité fait entreprendre l'œuvre de lustice. Si personne ne nous impose cette charge, il faut s'attacher à la perception et à l'intuition de la vérité; mais
si elle nous est imposée» il but la porter pour la nécessité de charité. Cepenaanl il ne faut pas délaisser complètement la jouissance de la vérité» pour n'en pas perdre la douceur et ne pas être accablé par celte autre nécessité. »
L'amour du prochain, qui est le fruU de la contemplation, doit s'étendre jus«ia%ux ennemis et aux contradicteurs.
1* En effet» les maximes et les exemples de la sainte Ecriture nous enst-igneut que les personnages contemplatifs les plus par faits ont souffert les plus graves outrages de leurs ennemis et de leurs contradicteurs, et leur ont généreusement rendu le bieti pour le mal. Témoins» Jacob» Joseph, Job. Moïse» David et particufièrement Jésus- Christ lui-même et ses apôtres : Si ion
nemi afaim^ donne-lui à nuinger: '*>' a sot/*» donne-fui de Ceau à boire ; car lu OMostêrai aîmi de% charbonê sur sa téie^ et le Stignem fen tiendra compte. [Pror. xxt» SI.) Or je vous le dis : aimez roi ennemis^ faites du bien à ceux qui tous haïssent. (Lue. vi» 87.) faites du bien à ceux qui tous persicuient» bénissez et ne maudissez pas. {Rom. xii» i\.\ 2* Les saints Pères prouvent que le ca* ractère des parfaits et consêauemment des contemplatifs est d*aimer leurs eoBemis • Dieu, dit saint Jérôme (m c. v Bbrfk.}t nous commande, non ce qui est impossilde» mais ce qui est parfait. » Il le prouve par la conduite de David» de saint Etienne et de saint Paul» à Kimilation de Jésus-CtrisL Saint Jean Chrrsostome (bom. 18 in Matth.) enseigne que l'andour des ennemis est UB des plus hauts degrés de la perfection; « car celui qui agit ainsi ne peut être Tennemi de personne ; > il dit même : « ce qu'il y a de plus noble et de plus parfait dans celle conduite, c'est de se montrer l'ami de celui-lè même qui nous aoffensé.» — « La charité est véritable» dit saint Grégoire (bom. 38 m Eran^.), lorsqu'on chérit son ami en Dieu et pour Dieu» et qu'on aime ceuxmêmes, dont on sait ne pas être aimé.» (Voir Gassie!«, collât. 16» 26; S. BEK5ARDi!r» t. Il, serra. 50; S. Laurent Jcsti^iex» Do cAor.» c. 13» 1^; Blosius» Insi. spir.^ c 2» etc.) 3* La raison II est en effet du devoir d'un contemplatif, de s'attacher à la perfection et d'agir avec perfection ; or la perfection ne se pratique jamais mieux que par l'amour spécial des ennemis et des contradicteurs en vue de Dieu. Donc les âmes contempla* tives doivent spécialement s'attacher a la l'ntiquede cet amour.
Or les signes d'un amour véritable et parfait des ennemis sont : 1* de prier pour eux : Priez pour ceux qui vous persécutent et vous calomnient. {Matth, v» h\.} 2* D*en dire du bien : Bénissez ceux qui vous maudissent, [Luc. VI» 28.) Bénissez ceux qui vous f)ersécutent ; bénissez et ne maudissez pas, Rom. XII, U.) 3** De saluer ses ennemis: Si vous ne salues que ro.< frères, que faitesvous de si remarquable? Les païens nen fontils pas autant? (Mlitth. v, U.) V De leui faire du bien: Faites du (fifn à ceux qui
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haïssent. (Matth. y» hk.) Si vous ne faites du bien qu'à ceux qui vous en font aussi, quel mérite avez-vous ? Les pécheurs agissent ainsi. {Luc. vi, S7.) S*" De leur prdter» s'ils emprunlent : Ne refusez pas celui qui vous demanie à emprunter quelque chose. [Matth. ▼, 32.) 5i vous ne prêtez qu à ceux, dont vous espérez recevoir^ quel est votre mérite? Les pécheurs prêtent ausêi aux pécheurs dans Vespoir de retjomr. {Luc. vi, 3*.) 6* Même de leur donner gratuitement : Donnez, à qui vous demande. {Matth. y, 43.) Donnez à quiconque vous demande ; et si ron enlive ce qui vous appartient 9 ne le réclamez pas. Agissez envers les hommes comme vous voudriez quHls agissent envers vous. {Luc. vi, 30.) Soyez mtV sérieordieuxt comme votre Pire est miséricordieux. {Ibid., 36.)
Enfin Tamour du prochain doit encore eicitor Tâme contemplative à prier et h sat sr^ire pour les Ames du purgatoire. Sous le prouvons:
1^ Par TEcritiire sainte : Sainte et salutaire est la pensée de prier pour les morts j^ afin qu'ils soient délivrés de leurs péchés, {il Mat:h. XII. 46); précepte qui convient surtout aux contemplatifs.
2* Parles saints Pères. « Le prêtre, dit faint Denjs (c. 7 De eccl. Aier.)» aux funérailles des ndèlesy demande les ci^lesles récompenses pour ceux qui ont pieusement Yécu; se conformant lui-même k l!imilatioa de Dieu* il implore les dons el les grâces pour les autres avec autant dé ferveur que pour lui-même. » C'est ainsi que doit agir tout contemplatif. « Ce n*est pas eo vain, dit saint. Jean Chrysostome (hom. SI m Act.)^ qu'on offre pour les morts des sacrifices, des prières et des aumônes. C'est le Saint-Esprit qui l'a ordonné, afin que BOUS nous aidions les uns les autres. » — ^c Je me lèverai pour aller à leur secours, dit saint Bernard (serm. tâ de diverê,)^ je supplierai, j'intercéderai, jp satisferai pour eux par mes prières, mes soupirs et mes gémissements, par lé saint sacrifice de la
messe Parcourez, ftme fidèle, la région
de l'expiation, et yojez ce qui s'y passe; et faites-y provision d'amour et.de compassion. » (fotr aussi GEason et Blosius.) « Le Seigneur, dans sa douceur et sa bouté, dit ced'v'rnier (Enchir. parv., c. 4), chérit tellemQotles Ames de ses élus, qu'il achève de les.purifier après la mort de la chair, et il désire si ardemment leur délivrance, que si, par une bienveillante charité pour cette délivrance, nous le prions avec ferveur et nous lui offrons le saint, sacrifice de l'autel ou toute autre obîation salutaire et QxpiatQir^^ il nous en sait autant degré que si nous nous efforcions de consoler notre Sauveur lui-même retenu dans* les fers.
N*a-t4l pas dit lui-même : Tout ce que vous faites pour un de ces* petits^ c*eft. pour moi que vous le faites. {Malth. xxv, kO.) »
3* Par la raison. C'est un point de foi que tous les saints ou les justes ont entre eux une communion debienç spirituels. Or les Ames du purgatoire sont saintes et Justes ;
donc elles participent i cette communion avec les justes qui sont sur la terre; et comme elles sont dans le plus ^and besoin, les Justes vivants doivent venir à leur secours. Or c'est le surtout le devoir des personnes contemplatives, qui doivent de tous leurs efforts tendre à la perfection par l'amour de Dieu et du prochain, et surtout du prochain qui a le plus besoin de leur secours.Rien ne peut donc les excuser de cette obligation. {Voir Mansi* tr. 86; Boni, Div. psalm., c. 13; BbnoIt XIII, t. III, serm. 19.) Selon Popinion commune des. théologiens et celle de. saint Thomas {k, d. 45, q. 2, a. 3), les Ames du purgatoire peuvent être soulagées par toutes les bonnes œuvres des justes vivants, en tant que ces bonnes œuvres sont satisfactoires pour, l'expiation des peines. En effet : 1*" Les bonnes œuvres ({es vivants, sont toutes entourées de quel* que difficulté dont le triomphe est un mérite satisfactoire ; d'ailleurs, par leur union de charité, les fidèles vivants sont en quelque sorte les fondés de pouvoir des justes 3ui sont morts, et peuvent par leurs œuvres 'expiation suppléer en quelque sorte aux expiations de ces. derniers. Toutefois, se* Jon . l'opinion commune de TEelise et la remarque de Reguerà {Th. Myst., t. I^ p. 849}, cela dpit s^^tendre non des œuyres projetées, mais ({es œuvres menées h exécution; c'est-à-dire qu!élles ne sont utiles aux Ames du purgatoire qu'après leur eur tière réalisation. 2* Le meilleur moyen de les secourir est le sacrifice de l'autel. 3*" Les Ames du purgatoire peuvent être aussi soulagées par les indulgences et les aumônes. 4* Par le jeûne et toutes les œuvres extérieures de mortification, qui sont satisfactoires et applicables aux autres justes. 5* Par la prière publigue ou particulière, en tant que satisfactoire ou impétratoire. 6*" En général il vaut mieux, soulager les morts par zèle de charité envers le prochain, que de ne pas les soulager par zèle de la justice divine; car ce sentiment plaît davantage à Dieu, qui punit en père. 7** A proprement parler il est même préférable» par zèlci de charité pour ces Ames, de leur céder toutea nos œuvres satisfactoires qui peuvent leur être appliquées, que de nous les réserver à nous-mêmes; car c'est offrir.de voir différer notre propre béatitude pour que ces. Ames en jouissent plus vite; sentiment héroïque, qui nous es(.plus profital)le que toutes les satisfactions et.quipeut même nous obtenir Texemption du purgatoire, comme on le voit par l'exemple de sainte Gertrude (I. y, c. II). Toutefois cet abandon plein et entier ne doit pas être indistinctement conseillé à tous« mais, seulement aux plus parfaits, et en raison de Tinspiration divine;. car une telle libéralité dans les œuvres satisfactoires a ses inconvénients, quand on en néglige déplus essentielles, dont on aurait besoin
[)our sa satisfaction personnelle; aussi 'Eglise ne permet point d'appliquer, toutes les indulgences aux morts. De même on doit bien rarement aussi faire TabancloM
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des secours qui doivent nous arriver après ta uiort, parce que co n*estpas toujours pour un plus grand bien {de meliori 6ono)^el que d'ailleurs, onn*a pas la libre disposition de ces suiïrages futurs, h moins que la donation n*eD ait été faite avant la mort du donatai e* Il ne faut pas non plus faire avec parcimonie cette distribution des œuvres satisfactoires, les calculer comme une monnaie courante, et tenir en quelque sorte h Pégard de Dieu une comptabilité par doit et avoir. Notre situation de su{)pliants nous dicte la conduite prudente et respectueuse que nous devons tenir. C*est avec la plus profonde humilité que nous devons otfrir a Dieu, avec les mérites de Jésus-Christ, nos faibles œuvres de satisfaction pour les âmes du purgatoire, soit en totalité, soit en partie, suivant la dévotion de chacun et l'avis du directeur, en suivant Tordre, 1* du devoir, s*il y a lieu, S* des liens du sang, et ensuite de la conformité d*esprit et du besoin plus ou moins Brand des Ames du purgatoire; laissant à >ieu le soin de faire l'application de ces œuvres satîsfactoires selon son bon plaisir, et comme il l'entend pour notre bien propre et celui des défunts. (Voy. Union d'infusion
PASSIVE
Aphorisues de la voie contemplative poua les ames contemplatives. — i. i^ conception de la contemplation consiste dans un acte parfait de charité, supérieure la lumière de l'intelligence.
11. Il n'y a plus contemplation, mais foi et acte spéculatif ds l'intelligence, quand cot acte n est point^complété par la dernière expression de l'amour.
JII. La perfection permanente et la sainteté formelle n'est pas la contemplation, mais la grAce habituelle.
IV. Il faut éprouver le goût de la contemplation pour connaître toute la douceur de cette union délicieuse.
V. La contemplation, qui ne renferme pas la plus profonde humilité, se perd bientôt ou se change en sécheresse.
VL L'humilité contemplative natt de la connaissance de Dieu ; l'humilité affective naît de la connaissance de soi-môme.
VU. Il est donné à peu de personnes de s'élever à la plus haute contemplation; mais c'est un devoir pour tous de remplir les obligations de leur état.
Vin. Les douleurs les plus sûres sont celles qui excitent et entretiennent les amours contemplatifs.
IX. Les trois degrés par lesquels on s'élève au faite de la contemplation, sont ceux de nudité, de [persécution et d'abnégation.
X. Il n'y a ni sainteté, ni contemplatioui là où l'on ne fait aucun cas de l'humilité.
XL Les croix et les peines nombreuses et recherchées sont le pain quotidien des contemplalifs.
XII. La pureté angélique de mœurs et d'intention est une disposition très-prochaine h la contemplation.
XIIL Montrer de Tinnocence et de la pa-
tience dans la tribulation, ce n'est point marcher pas h pas, mais c'est voler dans la voie de la perfection.
XIV. Il est rare de trouver quèlqu^un qui
Krde le silenre quand on l'accuse; mais cci qui reste sans dire un mot quand on porte contre lui de faux témoignages, a l'a* mour d'un séraphin et souffre avec la omstance d'un maityr.
XV. Les ténèbres dans les flmes contemplatives sont habituellement le soir d'une excessive clarté.
XVI. Dans la contemplation, ce qui est infus offre plus de douceur; mais ce qui est acquis, avec la grâce de Dieu bien entendu» a beaucoup plus de valeur.
XVII. Celui qui s'est séparé de tous W hommes, veut-il cependant atteindre a la
fierfection la plus délicate, doit de nouveau aire société avec eux.
XVIII. Celui qui ce cherche que Dieu, sera conforme à Dieu en toutes choses.
XIX. La contemplation, pour laquelle on néglige ses obligations, est enclleHoaûmeplus voisine del'erreurquede la véritable oraison.
XX. Pour jouir d'une haute contemplation, il faut une vocation toute spéciale : si vous voulez vous y élever sans elle, vous retomberez bientôt à terre.
XXI. Beaucoup se perdent dans la voie do la contemplation, parce qu'ils ii*out pas uu bon maître de perfection.
XXII. C'est se tromper .que de croire la perfection accessible a tous les hommes ; c'est une pierre très-précieuse que bien peu peuvent posséder.
Arcanes DE la voie contemplative. — l.La contemplation est une grâce donnée gratuitement (gratis data)^ et ordinairement uno grftce infuse, telle qu'est le don d'opérer des miracles. Si les telles humaines nous sont utiles |»our vivre d une manière exactement conforme aux obligations de notre état, tout en aspirante une grande sainteté de mœurs, il n'eu est pas de même pour la contemplation; cette laveur, en effet, dépend beaucoup plus de la libéralité de Dieu que d'aucuue disposition humaine.
IL Voici la règle unique pour la conservation do la contemplation : cherchez un mattre bien versé en cette matière, qui vous rappellera qu'à la pureté de vie, de mœurs et d'intention, doit se joindre une exacte observation des devoirs de notre profession respective.
IIL La sainteté formelle consiste dans la grâce habituelle, cette forme sanctiQante, dont la première infusion se fait, soit par les sacrements, soit par un acte d'amour ou de contrition parfaite : elle s'accroît par les actes méritoires de toutes les vertus, que la contemplation exerce, pour la plupart, avec quelque perfection accidentelle, résultant de I efficacité des dons, ou de quelque grAce accordée gratuitement. C'est pourquoi, communément, l'homme le plus saint, n'est pas le plus contemplatif, mais le plus vertueux: si ceux qui ne possèdent pas le don de la contemplation sont plus vertueux, ils seront
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plus saints que les contemplatifs. Cependant ce serait une erreur de croire qu*on puisse atteindre le fatle de la contemplation» à moins de posséder de nombreuses vertus, de supporter mille peines et mille diiBcultéSi ei d*ôtre spécialement privilégié de Dieu.
IV. De même que rhomme se compose d*un corps et d*une Ame, de même l'acte de la contemplation résulte d'une foi vive et d'une charité ardente. Et de même que le tout est plus noble que les ftarlies qui le composent prises séparément, de même l'acte de la contemplation est plus noble que tout acte simple; et comme la contempla* tion se compose de la réunion de la foi et de la charité, elle est plus noble que la foi seule, ou que la charité seule. Bien plus, elle est plus noble que les vertus prises collectivement, si elles sont simples, en ce sens que, toutes choses égales, a l'efficacité dps dons et des grâces données gratuitement, elle ajoute une certaine manière d'opérer plus noble, et qu'elle rend souvent l'opération même plus parfaite quant à la substance.
y. Le mérite qui survient à l'acte phjsi-
auement vital et surnaturel, résulte, soit 'une grAce habituelle plus ou moins grande, soit d'une grAce actuelle par manière de secours élevant notre action, soit d'une liberté d'indifférence élevée parla grAce, soit d'une difficulté plus ou moins grande, qui est surmontée avec la grAce dans l'acte vertueux, soit d'une plus ou moins grande intensité de l'action, en dehors de toute extensité. Si donc l'acte de quelque vertu morale se produit, dans toutes ces circonstances, plus abondamment que l'acte de la contemplation, cet acte de vertu morale sera plus méritoire.
VL Les ravissements, les eitases et tout ce qui, en matière de sainteté, quant à la manifestation extérieure, dépasse notre pouvoir, et en ce sens manque de liberté, n'est sous ce rapport ni libre, ni méritoire. Si toutefoisilse trouve un acte intérieur, surnaturel et libre, pn*?enanf , dans la partie supérieure de l'Ame, d'un principe surnaturel, alors les actes internes libres seront méritoires, et uon pas les passions ou actions externes nécessaires. De sorte que, si Salomon a eu quelque mérite dans un de ses songes, ce mérite provient des actes internes, et non du songe extérieur, qui était un acte naturel et nécessaire
VIL La çrâce habituelle nous unit h Dieu d'une manière méritoire, comme i la fin dernière que nous mériterons et gue nous obtiendrons en temps opportun, si nous y persévérons. La charité nous unit à Dieu comme à son objet; elle nous dispose vers lui, en qualité de vertu théologique; et l'acte de cette charité, en tant que méritoire, 6 4 une disposition qui mérite la grAce habituelle, comme semence de notre gloire et de notre dernière fin. Mais la contemplation 5up;)0se pour fondement la grAce haliituelle
et son union avec cette grAce, et elle renferme' d'une manière intrinsèque la charité comme
Êartie composante ; de sorte qu'elle regarde ^ieu comme son objet, et qu'elle unit do plus l'Ame avec Dieu comme avec son prin-cipe. Ainsi donc, la contemplation associée avec la grAce et la charité unit l'Ame avec Dieu comme avec son premier principe, sa. fin dernière et son objet, les trois plus' grandes unions que le voyageur sur la terre peut avoir avec Dieu, tant qu'il demeure en. cette vie, éclaire par la lumière de la foi.
VIIL Quand Dieu substantiellement» nonseulement par son essence, par sa présence et par sa puissance, mais comme principe
Fiarticulier, prend place au milieu de la. umière de la foi et de la contemplation, dans le sanctuaire le plus secret de l'essence, même substantielle et vitale de FAme, et à. la façon dont il est dans le ciel, au milieu des splendeurs de sa gloire, alors, comme principe vital, surnaturel et divin, il communique une certaine vigueur et une sorte de vitalité, également d'une manière divine^ aux 'puissances do l'intelliçence et de la volonté, au point de leur faire produire les actes contemplatifs les plus sublimes. Qn dit alors que Dieu est dans l'Ame, par manière (Tinfusion {iUapius)^ non comme forme qui communique sa forme (forma, informans)^ mais comme principe subordonnant et élevant è lui-même Tame devenue è son tour coprincipe {comorincipium) élevé à un nouveau moue d'opérer surnaturel et vital; l'Ame imite alors jusq^uà un. certain point les bienheureux daus le ciel, ofl ils sont élevés de la même manière par. la lumière de la gloire, pour contempler clairement l'essence de Dieu {l^).
IX. Par l'union d'tn/Wton Dieu ne sano-^ tifie pas l'Ame, mais la suppose sanctifiée par la grAce habituelle, qui est forme for'mant [forma informans) et communiquant à* l'Ame la sainteté. Dieu n'est pas alors dans l'Ame comme forme formant^ mais comme cause efficiente élevant l'Ame.
X. Puisque Dieu, dans Funion d'in/a^ton, n'est pas forme formant, mais cause effi^ciente ; puisque l'Ame n'est pas cause matérielle, mais un coprincipe (concausa) efficient, élevé. Dieu ne fait nullement avec l'Ame un tout composé, mais il se la subordonne seulement ; et cette subordination sufQl è l'uniop d'écoulement ou d'infusion passive; ceitie subordination peut encore s'appeler tact subs-> tantiel ,cettedenomination ne désignant qu'u ne certaine coexistence intimede la substance divine en tant que principe élevant, avec la substance humaine comme principe élevé; de manière toutefois que Dieu et l'Ame ne for-
' ment pas un seul principe adéquat résultant do deux principes inadéquats; mais Dieu est le premier principe total, et l'Âme le principe ou la cause seconde totale, agissant avec les grAces qu'elle reçoit de Dieu : Diou et l'Ame ne forment donc pas un toul-
(Vôï) Ce langage fort obscur s'explique claircmoiit par Farcaiic X.
XI. La contempla lion scbolastique est la çoDD.iissance purement spéculative des vérités divines ; la contemiilalion mjsllquo est un acte com[)Osé d'une foi rive et d'une, charité ardente; Ifrscboliisltigue perfectionne l'intelligencG, I» mystique perfectionne l'iotelligence el la volonté.
Xfl. C'est une imprudence déconseiller indistinctement à tous la recherche el la pratique de la contemplalion; c«r c'est une
f;râce plutôt infuse qu'acquise, el cuinme BS grâces données grntuiiement ne sont pas infuses h tous, tous no peuvent se les procurer. Ensuite certaines personnes de la vie miite se conduisent avec si peu de sagesse, qu'après avoir atteint quelque degré de la eonictnpistion, elles se scnlenl prises d'un iléijoûl subit du leur vocation, préférant l'amour de la solitude h l'obligation de la «hnrilé fraternelle, rqctsnl la laborieuse Lia, c'ftsl'i-dire le commerce avec le prochain, pour I» bp.lle Bachel, c'est-&-dire l>our la contemplation. Ces personnes ignorent que la prière, les douceurs et la conlumnliition,qui portent préjudice aux devoirs (le I élal qu'ils ont embrassé, sont plutôt une illusion qu'une oraison vériliiblo.
Xin. Il arrive ordinairement que les caractères indociles, qui sont agités de passions lurribles et violentes, deviennent incapnbîes de ce qu'il y a de plus doux et de
Elus sublime dans la contemplation. Car icn qu'il puisse arriver que ces hommes, soient plus ssinis et plus amis de Dieu que hl plupart des esprits contemplatifs, s ils ont soin de m^'.'tificr et de comprimer ces passions , ceiteudanl on les voit d'ordiniiro, à cause do leur oiiiniâtrelé, de leur orgueil et do leur penchant b la colère, h cause du peu de mesure qu'ils mettent dans
Sreeque toutes leurs, actions et de l'iné^liié î.laurcwactère, devenir rarement cojiables de la conlemplntion inrnsc, qui leur fiTâil goAter avec pléniiudo cette suavité, cette puii, cette tranquillité, celte mansuétude et ces autres avantages incompatibles avec le liérégloment de leur osjirit ; i moins loulelois que leur mortification ne soiltellooicnt héroïque, qu'elle transfurme leur anciennq l'ifure enuno iialuf;^ Bouvelle. [Tîoj/. TaANS-
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C.ON.TENSON (Vincent), né dans le dipcèso <lp Çoudora en 16U), Domiuicaif). en U&l, lUjQrLfa Creilau diocèse de Beau-vais on 167ih, se distingua dans, son ordre par ses taleots pour la tbéologie et pour la prédication. On I de lui une théologie intitulée : Theologia ir!FR(tf. et cordis, en 9 vol. iq-1?, où l'auteur a voulu corriger la sécheresite des scotasli* ques, et parler autant au cceur qu'à l'esprit.
CONTINENCE. —Votf, CÉLiB4T,.ViiiGiiiiié.
CONVERSION— Fou. PÉKrxKiicï.
CORNARO (£'laminio), célèbre sénateur vénitien, né 6 Venise le i février 1693, fil tes étwles chez les Jésuites. En 1730, il fut élu sénateur et se montra homme d'état aussi éclairé que dloyen vertueux. Nou
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composé dans cette union, mais l'&me est, moins picui que savant, il dirige^ s< éuliordonnée fcDieu. cherches vers des objets ulilei.è. la rali^,...,
ij écrivit riiistûire ues égtisfits v^iéniticnoes et des monastères. Ses dcniières productions furent des auvi-agesa«eélti^ues. Il mourut h Venise en i^^6,^ âgé de quatre-virjKl-ciiiq ans. Ses œuvres de piété sont: 1° Bagioïogium linlicum, 1773, Bassano , ^ vol. in-4'.
3° Esercifio de ptrfrzione el di chrUtiana zirlà, comporta âal Padrt Mfnnto Radriguez, nuocamenle accomodato ad oi/ni stato di perione.-Bassano, 1779, 3 vol. Benoît XIV adressa h Cornaro un bref honorable et Qat- Icur.
CORNELIS5EN(CDrneiUe)[VA|iDB](S3BBxL
Ïlus connu sous le nom de Comtillt de ta ierre, en latin Comeliiu a Lapide, né d Bockbolt, ou pays de Liège, en lo6(I, se CI lésuile, et se consacra à I élude des, langues anciennes, des belles-lettré», et surloui K celle de l'Ecriture sainte. Après avoir professé avec suçoÈs fi, I^ouvaId et à Roipe, it mourut dons cette dernière ville,.te 13 mars 1637, en odeur de sainteté. Nous.' avons de lui 10 vol. in-fol. de Commenlaires iur toute HEcrifurt lainte ; \i}vprs, 1€W.
CORRECTION FlUTERNEbLE. — Saiot Bernard dit qqe quand Dieu, nous chilio c'est une njarôue qu'il nons aime comme ses enfants-, et l'Ecrilure sainte, nous fournit partout des preuves de cette véi^é. Le Stiçntur chdde celui qu'il ainu, dif Iq âaRe, ri li met ton plaitir en lui eommfi un pire dam ton file. Le Êils do pieq, par la bouche de sainL Jean, dit qiissi qu'il r.epren^. el qu'il châtie ceux, qu'il aime; et t'ÀTÀtro nous enseigne ïa même chosp, ^usnd il.
dil : Le Sttgtuur chdtie cehti qu^il qÎuu, et il frappe de vergei tout (ci. tufantt qu'il rtçott; car quel cet le fiU çifi *» tait pat ctuUiépar ton pire? C'est pourquoi tious les sainls licnncut qu'une d|es, plu& . grandes grâces que Dieu lA&se ^ un^- io>o qui lomue dans le péché, c'est de i'amigpr aussitôt par les remords dp sa coi^^ieuce. Car c'*^t une marque que Dieu vqus aiiuu et que vous êtes du nombre des élus^ puisqu'il DO vous flbfuidonne pa« tout à fait, et 3u'au contraire il vous invite, el u>us appelle ans le temps que vous vous éloignez^ Je lui ; >aa'& quand le péché n'est suivi oi de reuiords ni do cbâlinionls, c'est, discnt-ils,. une raa.rque que Dieu est. exLrèmemcut iinri)^ et. un des plus grands cbAtimenis doui il punisse Ips pécheurs ca cette vie. Le Bièqie saini Bernard allè|{ue è ce sujet ces psfoJcsd'Ezéchicl : J'apaiserai mon-}itdi{faatian. contre tout ;jen'auraiptut, de jaloutte de pouitje mp reposerai etje.ne me mettrai plu* en coiere; el ces autres disaïe : Tai juri de ne me tneltre plut en eolire contre vous et de ne plut voufi reprendre. Hegarde)^.d4l-il , que Dieu n'est jamais plus en colère qu« lors-
3u'il n'y qst plus; si s» j&lousi^ vous, a ono abandonné, croy.ez que son amour vous a abandonné aussi ; vous serez indigne desoQ amour, s'il vous juge indigne da ses châtiments; car ses châtiments sont les grâces doat il fovoriee ceui qu'il aime. Or,
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de même qne les châtiments de Dieu sont UQO marque de son amour, en vers nous, de même, une marque de Tamour paternel des supérieurs envers les inlérieurs est de les reprendre de leurs fautes et de les avertir, afin qu'ils s'en- corrigent* U vaut mieux re; rendre ouvertement, dit le Sago^ que d*ajmec- sans le faire paraître. Bn etifet, la charité et Taffection que Ton a intérieurement pour V40US est trôs-bonne; mais elle n'est bonne que poqr celui qui vous aime, et elle vous est inutile s'il ne vous en donne quelqujo preuve. C'est ce que fait le supérieur lorsqu'il vous avertit charitablement . do C[uelque faute dont vous ne vous aperceviez pas, ou que vous ne regardiez pas comme une faute; c'est vous aimer dun amour, de père, qui ne désire que l'avantage de ses enfants, puisque, s'il n avait pour 1G0US de véritables sentiments de père , il ue.vous reprendrait pas de voSifàutes* C'est aiusi que quand un père trouve son fils en quelque faute, il le reprend et le chAtte parce que c'est son fil$, et parce qu'il l'aim.e comme son. fil4 et qu'il voudrait le voir pac:* faite Que si le m6mé homme surprend* quelque autre enfant dans la même faute il ne lui dit rien et ne s'en met point en peine, parce, que ce n'est pfis son fils. Que son père, dira-tril, y prenne garde et ait soin de le corriger ; car ce n'est pas k moi à me tourmenter, d'une chose qui ne me touche point* {^FtrheU ChréL «in Rodrigukz. }
Au reste, lorsque le supérieur vous reprend oe vos fautes» il ne voua Ait pas voir seulement qu'il vous aime- comme son fils , U vous, fait voir encore qu'il est persuadé de votre affection pour lui, et que vouSl êtes également persuadé de la si^ne et du zèle qu'il à poui* votre bien. Il vous témoigne même par là qjj*il a bonne opinion de votre vertu; parce que s'il ne croyait pas que vous eussiez assez d'humilité pour bien re?cevoir ses avis et sa correction, il. n'aurait carde de. vous rien diVe. An oontraire^ quand il n'en use pas si librement avec vous qu'il garde des mesures, etqu'il nevoMS avertit i^a:» de vos fiutea et de ce qu'oo-dit de vous , c'est ou. qu'il no vous aime pas comme son fils, ou qu'il ne croit pas que vous l'aimiez comme votre père, ou qu'il ne vous juge pas assez humble pour taire votre profit de ses avertissements et de ses répnmaudes; enfin c'est toujours faute d'amour ou d'estime. ^ pourra se faire cepeodant qu'il y aura, au dehors des apparences de l-un et de l'autre, mais il n'y aura rien d'effectif; ce ne. sera qu'une (^stiipe et une amitié feintes; car ces apparences extérieures d'estime, de bienveillance, de quoi vous serviront-elles, si ai^lbnd qna si^mauvaise opinion de vous, que môme on n'ose pas se hasarder à vous avertir, de vos défauts? C'est un procédé double^, que de témoigner au dehors d'aur tr.es sentiments que. ceux qu'on a au dedans ; et c'est ainsi qjue les gens du monde en usent entre eui, parce qu'ils n'osent pas se ifire librement les uns aux autres ce (pi'ils pensent ; il leur arrivera souvent de vous
louer et de vous flatter, pour vous marquer l'estime qu'ils font de vous. Cependant ib ont de tout autres sentiments dans le cœur. £fur« poro/fii, dit. le Prophète, iontplui dour t€$ qœ t huile; et Us portent en même ttmpê des coups d'épie. Leur bouche donne des bé* nééictiohs à ceux qu'ils maudissent dans leur cœur. Ils usent de tromperies dans leurs dis^ cours, et ils ont levenin des aspics sur les litres.
Nous devons être fort éloignés de tout cela- parmi nous; la charité dQnt nous faisons profession demande un procédé sincère et ouvert^ et ne souffre point ces déguisements. Qiipi ! j'aurai des défauts dont peut-être je ne'm*a.percevrai point, ou qui ne me sembleront point des oéftuts, et le supérieur qui les voit, et quv sait que mes fl*ères s'en scandî&lisent , ne m'en* avertira pasi ce serait n^avoir nulle charité. Si vous portiez votre manteau h l'envers, observe saint François 4e Borçia, ou qne vons eut* siez le visage: biirbouiTlé, n'est;!!! pas vrai qu'il y aurait dé la çharit^ k vpus en avertir et, que vous remercieriez celui qui vous Ib dirait ; qu'au contraire vous sauffez mau* vais gré a cefui qui le verrait, et qqi no vous enaverlir.ait-pasf
Nous devons à bien plus forte raison avoir les mêmes sentiments è Végard des fautes qui blessent la vertu. dans notre Ame, et qui scandalisent nos; frères;, et c'est un grand avantage pour nous qu'il y ait quel«qu'un qui' ailsoîn de nous en avertir avec charité, puisque l'amour que nous nous portons et* qui npus aveuule, f^it que nou^ ne npus apercevons pas ue nos fautes, ou que nous ne les çonhaissons pas pour ce qu'elles sont. Dg mèmQ que la tendresse qu'une mère a pour sôn^ Qts fjiif qu'eHe trouve beau et agréable en lui ce qui est laid et difforme , de môme la tendresse dongereuse que nous avons pour noi^s fait que nos défauts nous paraissent, de bonnes qualités, et que nous y donnons toujours dp belles couleurs ; c'est pourquoi les phitosophes disent très-bien qu'un homme n'est
Ks bon juge dans. ce qui le regarde: car si mour des autres pour nous les rend aveugles, combien plus l'amour que nous avons four nofis même nous doit-il rendre. suspects nous-mème dans notre propre cause. Un tiers qui n^est prévenu a'aucuhe passion pour ce qui. nous touche, s'aperçoit bieii mieux de nos fautes, et est bien plus capable d'en juger : outre que deui, comme on dil» voient toujours bien n^ieux qu'un.
Pluiarquo dit que nous devrions donner de l'argent pour avoir un ennemi, parce qu'il nj a que les ennemis qui disent les vérités; car des amis, il ne faut en attendre
3ue des flatteries et des louanges. Ils voua iront qu'il ne se peut rien ajouter à vos bonnes qualités, quoique peut*étre ils ne vous en trouvent aucune ; rien, n'est plus commun dans le monde que cette sorte, de langage. Ce qu'il y a encore de mal, c'est que notre vanité et notre faiblesse font que nous écoutons ces sortes de flatteries avec plaisir, et que même uous y ajoutons foi : au
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Heu que nous devrions en user comme le Prophète royal, qui disait: Le juste me reprendra par charité et me fera une correction sévère ; mais le parfum de rhuile du pécheur n'engraissera point ma tête. Saint Augustin dit que par le parfum de Thuile du pécheur il faut entendre la flatterie, et que le Prophète nous marque par là gu*il la déteste et qu'il aime mieux être repris charitablement et sévèrement par un homme de bien, que d*ètre comblé de louanges et de flatteries
far les méchants. Elles ne servent, dit ce ère, qu'à augmenter notre folie et notre er-r reur, suivant ces paroles d^lsaïe : Mon peuple^ ceux qui vous appellent bienheureux vous trompent: au contraire ^ ceux qui vous re-
Srennent séi)irement vous font un grand bien. uivant ces autres paroles du Sage : Les blessures que fait celui qui aime valent mieux que les caresses trompeuses de celui qui hait; et il vaut mieux être reoris par un homme sage que d'être séduit par la flatterie des fous. Ce qui nous fait de la douleur pour quelque temps est justement ce qui est cause de notre guérison; au lieu qu elle devient plus diflicile quand on flatte notre mal ; car alors nous nous flgurons qu*il n'j a rien à dire en nous, et nous ne songeons point à nous corriger.
Diogène disait que nous avions besoin ou d'un véritable ami qui nous avertit de nos fautes, ou d*un ennemi fâcheux qui nous les reprochÀt, afin que les avertissements do l'un ou les reproches de l'autre servissent à nous corriger. Le second moyen est assez en usage dans le monde, où il n'y a d'ordinaire que l'inimitié et la haine qui parlent sincèrement des fautes d'autrui, et où Ton n'entend la vérité que de la bouche de ses ennemis.
^ Une des choses qui marquent le plus l'orgueil de Thomme est la répugnance qu*on a à souffrir d'ôtre repris de ses fautes. Trouvera-t-on aisément quelqu'un, dit saint Augustin, qui veuille bien qu'on le reprenne, et où est ce sage de qui il est dit dans le neuvième chapitre des Proverbes : Reprenez le sage et il vous aimera? Il mérite sans doute le nom de sage, puisqu'il reconnaît comme il doit un aussi grand bienfait que celui de la correction ; mais où le retrouvera-t-on, et qui est-il, aûn que nous lui donnions dri IrmnngniT Nous sommes si enflés d*orgucil , dit saint tirégoire, et c'est un vice si enraciné en nous, que nous ne saurions souffrir qu'on nous avertisse de nos fautes, parce que nous nous figurons que ce qu'on nous dit nous rabaisse dans 1 opinion du monde, et nous rend meins estimables.
Comme nous sommes donc très-sensibles aux moindres choses qui . regardent notre honneur, nous prenons feu dès que nous croyons qu'on le blesse ; au lieu ge remercier ceux qui nous reprennent de no$ fautes, nous regardons leurs avertissements comme des persécutions et des injures. Il y a des
f;ens, en effet, qui, lorsqu'on prend soin de es avertir de leurs défauts , disent qu'on
les persécute et qu'on a de l'aversion pour eui. Et on en voit aussi quelques-uns, continue ce Père, qui s'accusent volontiers eux-mêmes de leurs fautes; mais s'il arrive qu'on les en reprenne, ils s*emportent aussitôt et les excusent, parce qu'ils ne peuvent souffrir qu'on les estime moins qu'ils ne croient devoir l'être.
Ceux-là ne sont pas véritablement humbles et ne parlent point de leurs fautes en esprit de vérité; car, s'ils l'étaient effective^ ment, et qu'ils crussent d'eux ce qu'ils en disent, ils ne seraient pas fâchés qu on leur dit les mômes choses, et ils ne prendraient pas tant de soin de s'excuser et de se défendre. La véritable humilité consiste à nous connaître et à nous mépriser nous-mêmes» et à être bien aises que les autres connaissent aussi nos fautes et nous méprisent. Et ces gens-ci, dit saint Grégoire, font voir clairement, que ce n'est pas afin d'être méprisés qu'ils disent du mal d'eux-mêmes, mais afin de passer pour humbles et pour justes, parce qu'il est écrit que le juste est le
Î}remier accusateur de lui-même. Vous vouez vous acquérir de l'estime et passer pour humbles, et vous dites du mal de vous-mômes, parce que vous croyez que c'est un moyen de parvenir h votre fin. Mais en même temps, comme vous ne croyez pas que le mal qu'un autre dit do vous puisse vous y aider, et qu'au contraire vous vous imaginez qu'il peut détruire la bonne opinion qu'on a de vous, vous ne sauriez souffrir dans la bouche d'autrui ce que vous dites vous-mêmes. Tout cela ne part que d'orgueil et de vanité ; et de là vient encore que souvent, quoique nous voyions que ce
Su'on nous dit est vrai, et qu on a raison e nous reprendre, nous ne laissons pas cependant de souffrir impatiemment la réprimande et d'en avoir du dépit.
Ainsi, nous ne devons plus dire : Repre* nez le sage et il vous aimera; car, où sont maintenant les sages qui veuillent être repris et qui sachent bon gré à ceux qui les avertissent de leurs fautes? Mais nous sommes réduits à dire ce que le même Salomon dit au même endroit : Gardez-vous de re^ prendre un moqueur ^ de crainte quHl ne vous haïsse. C'est la récompense que l'on a ordinairement dans le monde, des bons avis qu'on y donne ; car le méchant n'aime jKiint celui qui le reprend; et il n'a point de commerce avec les gens sages qui peuvent l'avertir de ses défauts; enfin, il y a déjà longtemps qu'on a dit que la vérité ne fait que des ennemis.
Les saints comparent ces sortes de gens à des fous et à des frénétiques qui ne peu* vent souffrir la présence du médecin et qui rejettent toutes sortes de remèdes, parce qu'ils en ressentent de la douleur et qu'ils ne se croient pas malades. Cette comparaison est tirée du Saint-Esprit, qui dit que celui qui hait les réprimanaes est un insensé. En effet, il ne manque pas seulement d'humilité, il manque aussi de jugement et de bons ; en un mot, c'est un fou et un fréué-
COR
DASCETISME.
COR
tique, puisquMI rejette les remèdes salutaires qu'on lui donue, el qu'il se l'âciie contre le médecin qui veut le guérir.
L'orgueil et la folie dont nous venons de parler vont jusqu'à un tel eicès, et tout le monde le sait si bien, qu'A peine y a-t-il maintenant q^uelqu'un qui veuille avertir ses frères de leurs fautes, parce qu'il. n*y a personne qui soit bien aise de se faire haïr^ el d'acheter des inimitiés à prix d'argent y comme on dit. Mais les orgueilleux n'ont en cela que ce qu'ils méritent; car, que mérite un malade oui ne veut pas se laisser traiter, sinon qu on l'abandonne et qu'on le laisse mourir, et quelle autre chose peut mériter aussi un homme qui ne veut pas qu'on le reprenne, et qui reçoit mal les avertissements charitables qu*on lui donne? Celui qui hait la correction mourra, dit le Sage, et celui qui hait la discipline ne fait pas cas de son ame, 11 mérite, sans doute , qu'on ne l'avertisse etquon ne le reprenne ue lien: que s^s défauts augmentent tous les jours ; qu'ils viennent à la connaissanca de tout le monde et que tout le monde s'en iUlretienne, sans que personne ait la charité de lui en parler.
C'est ce qui arrive ordinairement à quiconque trouve mauvais qu'on le reprenne* Et quelle plus grande punition peut recevoir un homme de celte sorte, que d'être abandonné à son opiniâtreté et a son orgueil? Nous avons fris soin de Babylone, et elle n'est pas guérie : abandonnons-la; il ne veut pas protiter des remèdes qu'on lui donne, il faut le laisser. Quand on ne laboure plus une vigne, et qu'on ne la taille plus, c'est qu'on la laisse comme ne pouvant plus porter du raisin ; aus^i, quand on cesse défaire des réprimandes à une personne qui les recrût mal, c'est qu'on l'abandonne comme étant incapable de correction.
Saint François de Borgia, parlant des inconvénients qu'il y a k ne pas bien recevoir la correction, dit qu'il y en a deux consisidérables en l'un ou l'autre desquels il est infaillible de tomber. Car, ou 1 on cessera d'user de correction, parce que personne ne voudra se charger de donner des remèdes à des malades impatients et intraitables, et alors les défauts prendront racine partout où ils se rencontreront ; ou, si on ne laisse pas d'user de correction envers ceux qui en auront besoin, et qu'ils en sachent mauvais gré, toute la maison sera bientôt rem* f»)i6 de fiel et d'amertume par leur indociité, qui leur fera prendre pour une injure ce qu'ils devraient recevoir comme une
Eflee, et qui fera que, convertissant tous s iremèdes en poison, ils demeureront offensés et ulcérés de la même chose dont ils devraient se sentir éternellemeht obligés. Gela devrait, ce me semble, donner extrêmement è penser à tous ceux h qui on ne fait aucune réprimande; car ils devraient faire réflexion sur eux-mêmes et se dire : N'est-ce point parce que je suis un mauvais malade qu'on ne se donne plus le soin de me traiter ; n'est-ce point parce que j*ai mal
reçu ce qu'on m'a dit, que l'on ne prend plus la peine de me rien dire ? Le même saint nous recommande ensuite au même endroit cet esprit de douceur, de simplicité et de charité, qui régnait dans les commencements de notre institution, et qui faisait que la correction, bien loin d'être une occasion de scandale et d'amertume à ceux qu'on reprenait de leurs fautes, leur était un sujet d'ediGcation et de reconnaissance.
Un grave docteur, parlant de ceux qui ne veulent point qu'on les reprenne, les compare au démon, parce qu'ils sont incorrigibles comme lui; et il dit qu'une chose qui dislingue le pécheur d'avec le démon, aest que le pécheur est capable de correction tant qu il est en vie, au lieu que là démon en est éternellement incapable. Il rapporte encore à ce sujet ces paroles do l'Ecclésiastique : Celui qui hait la correction est la trace du pécheur, c'est-à-dire du démon qui est appelé flçurément le pécheur. Comme donc la trace du pied est sembable au pied, de même celui qui hait la correction est semblable au démon, parce qu'il se rend incorrigible comme lui, en fermant la porte à un des meilleurs moyens qu'il puisse avoir pour se corriger. Saint Basile ait que celui qui en use ainsi est d'un commerce très-pernicieux, parce que son exemple fait haïr la correction aux autres, et les détourne ainsi de leur entreprise, qui est de travailler sans cesse à l'amendement de leur vie. C'est pourquoi il ordonne que ces sortes d'esprits indociles soient séparés du reste de la communauté, de peur qu'ils communiquent leur maladie à leurs frères.
Un des meilleurs conseils qu'on puisse donner sur cette matière est celui que nous donne- Galien qui, ne s'étant pas contenté d'avoir écrit plusieurs aphorismes pour la guérison des maladies du corps, a composé aussi un livre de la connaissance et de lé guérison des maladies de l'Ame. 11 dit donc que celui qui veut se corriger et faire du
Erogrès dnns la vertu, doit chercher un omme sage qui l'avertisse de ses fautes, et que quand il en aura trouvé un, il faut qu'il le coiqure instamment de vouloir biefi l'avertir de tout ce qu'il remarquera de mauvais en lui, qu'il lui promette de lui en avoir obligation toute sa vie, comme de la plus grande marque d'amitié qu'il puisse recevoir de lui; et qu'il l'assure qu'autant que l'Ame est au-dessus du corps, autant cette obligation sera au-dessus de celle qu'il devrait lui avoir, s'il l'avait guéri de quelque grande maladie. Que si celui k qui vous vous serez adressé, ajoute-t-il, veut bien se charger du soin de vous avertir de vos fautes, et qu'il se passe ensuite quelques jours sans qu'il vous dise rien, allez vous plaindre à lui 'et con^jurez-le encore plus fortement que la première fois de se souvenir de ce qu'il vous a promis, et de vous avertir de vos fautes, dès que vous en aurez fait quelqu'une. S'il répond qu'il se souvient ae sa parole, mais qu'il n'y a pas eu occasion de la tenir, parce que vous ne
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TOUS. êtes rien laissé échapper en quoi vous ayez besoin d*avertîsseinent, ganifz-voiis bien de le croire et de vous imaginer qu*il ait manqué de matière ; mais croyez que son silence peut provenir de quelqu'une des tr«>is causes que nous allons dire : £a prenoier lieu, de négligence, et parce qu*il n'a fait nulle attention ni à vos défautsi, ni à ce qu'il vous avait promis, y avant peu de gens qiii Teuillent bien travailler de cette sorte à rendre les autres plus sages. En second lieu, parce que s'il a remarqué quel-
3ue faute en vous, il n*a pas eu Tassuraocc e vous le dire; ou que môme il n'a pas voulu se mettre au hasard de perdre par là votre amitié, sachant bien que tout ce qu'on
!|agne d'ordinaire à dire la vérité, c*est de se aire haïr; ou enfin, parce qu'il a vu qu'il vous est quelquefois arrivé de né recevoir pas en bonne part les avertissements qu*on vous a demies ; et qu'ainsi quelque chose que vous lui ayez pu dire, if ajoute plus de foi aux effets qu'aux paroles, et il ne peut se persuader qiie vous souliailiez tout do bon qu'il vous avertisse^ de vos défauts. Prenez garde, ajoule-t-il encore, que, quoique! vous semble quelquefois que les fautes dont on vous reprend ne sont pas si grandes qu'on vx)us le dit, il ne faut pas cependant les défendre, ni vous excuser. Premièrenoént, parce que d*ordinaire un autre voit mieux nos défauts que nous ne les voyons nous-mêmes, et qn ainsi il peut se faire qu'il juge mieux des vôtres que vous. En second lieu, parce que quand môme il se tromj)erait, ce qu'il vous dit peut, toi;yourâ servir à vous faire avoir un peu plus d-att^tion sur votre conduite, et à faire, que daos la suite vous évitiez avec soin de donner aucune occasion de rien soupçonner de vous (ie .semblable.
Voilà tout ce que dit Galien sur ce sujet ; et nou|5. avons besoin de mettre tout cela en pratique, si nous voulons trouver quelqu'un q^i. SQ ch^irge volontiers du soin de nous avertir de nos fautes; car ce n'est pas une ohpse aisée, et chacun peut en juger, non* seulement par le chagrin qup la correction peut lui donner qpand il la, reçoit, mais aussi par celui qirello lui donne, quand il (^st qt)ligé de la laire aux autres et que le supérieur le charge de les avertir de leurs défauts. C'est une des choses qui font môme le plus de peine h un supérieur, d'avoir af* faire è des religieux qui n'ont pas l'esprit assez humble et assez docile pour bien recevoir la. correction. Car comme d'un côté il est. obligé de la faire, et que de Tautre il craint qu'on ne la reçoive mal, il ne la fait ^ qu'eu tremblant, comme on ferait une opé- * ration difiicile et dangereuse, souvent môme il n^ sait s'il doit parler ou non. Quelquefois il lui semble qu'il doit la faire, mais en prenant bien son temps, en assaisonnant sa réprimande de quelque chose qui la rende moins anière; quelquefois il trouve dans ceux à oui il doit la faire, si peu de disposition à la bien recevoir, qu*il prend l<t parti iïc a^ rien leur d re, au hasard de
les voir demeurer dans leurs défauts. C'est qu'il craint que ses avis ne leur nuisent au heu de Ic-ur profiter, et qu!ils ne servjeni
2u'à. les aigrir davantage contre lui, et h lire que dans la suite ils s'acquittent encore moins bien de leur devoir. Le soleil amollit la cire et durcit la boue, et quand les plantes ont bien pris racine, l'eau, l'air et le soleil aident à les faire micuxpousser; mais quand elles ne sont pasi bien enracir nées, ces uiôines choses ne servent qu*à les pourrir ou à les sécher. C'est ainsi que la correction amollit le coeur de ceux qui sont véritablement humbles, par la connaisaance d'eux-mêmes, et en qui l'humilité a jeté de profondes racines; au lieu qu'en ceux dont Thumilité n'est pas bien enracinée di^ns la connaissance de leur bassesse et de leur néant, elle ne produit que la sécheresse et l'endorcissenîentde cœur. C'est pourquoi les supérieurs s'abstiennent souvent de reprendre ceux en qui ils voient eetle mauvaise disposition, parce que leur: mal ne fait qu'empirer par les remèdes; et convertissant les meilleures choses en. poijson, ils prennent pour aversion et pour acharnement ce qui est un effet de l'amitié qu'on leur porte, et du zèle qu'on a pour leur salut; et certainement ces sortes d'esprits méritent bien qu'on les abaudonne.
Si vous voulez donc qu*OQ ne vous abandonne pas comme uq malade incurable et comme un esprit incorrigible, il faut que vous receviez en bonne part ce qu'on vous dit. C'est une très-bonne chose qw^qd on est repris, dit le S^ge, de témoigner qu'on se repeut de sa faqte. iftais quand môme vous n'auriez pas fait la faute dont on tous avertit, ou qu*elle serait moindre ou. que les choses se seraient passées autrement qu'on no vous les dit, il ne faut pas laisser de montrer que vous en savez bon gré à celui qui vous a averti, et de lui dire que vous prendrez mieux garde à vou$ une autre fois, et qu*il vous a fait un très-sçnsible plaisir, parce que vous l'encouragerez par Ik a vous avertir une autre fois. Que si vous voulez commencer par vous excuser et vous défendre, tout ce que vous gagnerez, c'est qu'une autre fois, et peut-ôlre dans ouelque oc^sion ou VQus auriez eu grand, besoin. d'ayerr tissemont, il ne vous dira rien. La première chose que font certaines gens, quand on les reprend de quelque faute, c'est de l'excuser d'abord; et quand ils voient qu'ils no peuvent plus la défendre entièren^ent, ils cherchent des raisons et des couleurs noue la faire paraître moindre, et c'est la lé moyen de faire que jamais on ne les ayer* tisse de rien. Car quand on vojt qu'on ne peut jamais vouS; taire demeurer d'accord des fautes dont on vous avertit et que vous trouvez toujours des excuses à toutes choses, on prend la résolution de ne vous avertir jamais de rien. Ainsi, outre qu'en cela vous faites une chose de mauvaise, édiflcalion, tout ce que vous gagnez par vos justifications et par vos excuses, c'est d em*
lib
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pécher qu*on se veuille jamais charger de TOUS donner un avis utile*
On regarde même comme un^grand défiiul dan$ les supérieurs, de ne pas bien recevoir les avis et les conseils qu'on leur donne ; jusque-lè qu'on dit qu'un homme qui a des lumières bornées^ mais qui con* naît ses défiiutSy et qui écoule conseil» est plus propre au gouvernement qu'un autre qui a plus d'étendue d'esprit, mais qui est d'ailleurs rempli de lui'-mômo, et qui croit tellement savoir- toutes choses» qu'il trouve mauvais qu'on l'avertisse et qu'on lui donne conseil. L'Ëcriture sainte est pleine de passages x\m marquent la Vérité de ce que nous disons. N'avez-Vous point vu un homme qui se croit habile ? dit Salomon. La conduite d'un fou paratt très- bonne à ses yeux; mais un homme sage écoute conseil. Je suis la sagesse qui fais ma demeure -dads le conseil. Où il y « quantité de bons oohseils, on y trouve son salut. L'apôtre saint Jacfiues marque aus&i comme une des conditions de ta sagesse d'être traitablo et de se laisser persuader. La sagenequiviifU d'en haut, dit'^il» ai prefniiremeni pleine d9 mdeur; ensuite elle est amie de la paix modeste^ iraitable H aieée d porter au bien. Que si dans les supérieurs il est si louable d'écouter Tolontièrs les avis et les conseils qu'on leur donne, et si» au contraire» il est si blâmable en eui de ne pas le faire» à combien plus forte raison doit-on blftmer les inférieurs qui souffrent atec impatience que leurs supérieurs les reprennent ? Gela seul devrait nous obliger & recevoir fa ooirection avec docilité. Mais afin que nous nous y portions encore plus TOlomiers de nous-mêmes» il est bon de féire ici une remarque : c'est que quand on reçoit ht correction comme il faut, et que le supérieur en est persuadé» il se met beaucoup moins en peine des fautes dans lesquelles on tombe» parce qu'en voyant le mal» il voit aussi le remède. Mais quand lm ne la reçoit pas bien» il se trouve fort er?barrassé» parce qu'il voit la porte fermée fi^^ remède; et c'est lA une des plus grandes peiUés d'esprit que puissent avoir les su|»érieurs. C'est pourquoi il est bon de témoigner en particulier ft son supérieur qu'on a extrêmement envie d'être repris de ses ftiutes. Et pour cet effet» il fout le prier de veiller sur notre conduite avec des yeux de père» et -de nous reprendre librement de tous nos défauts» sans prendre garde si quelquefois on aura peut-être fait voir quelque impatience dans la correction et si on ne l'aura pas reçue avec toute la soumis* &îDn qu'ôVi cievait. Il ne suffit pas au reste ^e lui avoir fait une fois-celte prrère, comn>e par manière d'acquit; mais il faut la réitérer plusieurs fois avec instance; et soyez Certain que vous n'en sauriez trop faire pour IjB bien persuader et pour le porter à se bien acquitter h votre égard d'une commission si désagréable d'elle-même et si diiBcile. Ainsi, quoique en toute autre i>encontre nous devions être bien aises
qu'on nous croie pleins d'imiperfections» il iaut bien se garder ici de donner lieu au supérieur de nous croire assez immortiflés et assez indociles pour ne pas bien recevoir ses corrections ; car H faut même tflcher de le persuader du eontraire de [>eur qu'il ne veuille plus se donner la peine de nous reprendre» et que de cette sorte nous ne venions à être privés d'un des principaux moyens que nous ayons pour notre avancement spirituel.
Comme un malade qui a envie de guérir» dit saint Basile» se soumet de bon cœur aux ordres du médecin et quelque fl&cbeux q.ue soient les remèdes, il ne s'en prei d point è lui et ne le soupçonne d'aucune mauvaise intention : de même un homme qui a véritablement envie de se corriger» reçoit de bon cœur les avertissements qu*on lui donne» et ne se met point dans l'esprit que ce soit par chagrin et par aversion Qu'on trouve a redire a ce qu'il fait. Que si 1 intérêt de notre santé» lyoute le même saint» nous fait prendre de bon cœur des médecines très^mères ;.si pour cette raison nous souffrons que le médecin et le chirurgien emploient le fer et le feu sur nous comme il leur platt; si même nous les en remercions comme d'une grande grAce ; n'estil pas juste que pour notre salut et pour le bien de toute la religion, nous nous soumettions de' la même sorte à la corre<^ion» quelque fâcheuse qu'elle puisse être d'ellemême» et quelque repugnanee que nous puissions y avoir.
Saint Chrj^sostome» voulant nous porter It •bien recevoir la correction et h profiter des avertissements qu'on nous donne» allègue l'exemple de Moïse» qui» étant de lui-mêdore si sag[e et si éclairé, et d^ailleurs ayatft été choisi de Dieu pour être le cœiducteur de son peuple et TiBStrument de tant de mer-* veilles» ne laissa pas de bien recevoir Tavis de Jétfiro, son beau-père» qui lui conseilla de choisir des gens pour le soulager dans 1<% gouvernement du peuple et dans l'administration de la justice. Voue ne faitee pa$ bienp lui dit Jéthro» voyant qu'il niisait lui seul toutes choses; fl voue vous accable* de ira^ fkiil mal à propos. Ce que vous entreprenex est au^ssus de vos forces^ ei vous n'y amirie* suffire seul. Et le même Père remarque sur ce sujet que lloïse se garJa bien de faire eomme ouelques-uns» qui» lors même ij)uo le conseil qu'on leur donne leur parait bon» se lâchent contre celui qui le donne» comme étant indignés qu'un homme moins habile qu'eux se permette de les conseiller; miiis ^u'il le reçut avec soumission» et le mit aussitôt en pratique.
Saint Gyprien et saint Augustin proposent aussi l'exemple de saint Pierre» lorsque saint Paul le reprit de ce qu'il voulait assigettlr à ^a circoncision ceux d'entre les gentils qui se con vertissaien t à la foi . Remarquez, disen tiis»que saint Pierre ne pn^suma point de lui même et ne voulut point remporter» parce qu'il était le chef de rfigtiséet que son sentiment devait prévaloir è celui des autres. Ke-
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marquez qu'il ne méprisa poinl saint Paul, pour avoir été peu de temps auparavant le persécuteur de TE^Iisede Dieu, et qu'il ne fut point fAchéd'ètre repris par lui;mRisqu'il reut très-bien son conseil, et se rendit aussitôt la vérité et à la raison.
C'est encore un exemple digne de mémoire et de remarque que celui que donna le grand Th^odose, en recevant avec soumission et avec humilité la correction et les réprimandes de saint Ambroise, soit Jorsciue ce saint évAque l'eicommunia, et lui détendit l'entrée de l'éc^Nso, h cause du massacre qu*il avait fail faire de tout le peuple de Thessa- Ifinique, soit lorsqu*étant demeuré dans l'enceinte du chœur, après avoir fait son otTrande à Tautel, ce môme saint lui envoya dire de se retirer clans la nef, imrce qu'il n'appartenait qu'aux prêtres de demeurer dans le lieu où il était, et que la pourpre n'élevait pas les empereurs à la dignité du sacerdoce. L'hisloiro ecclésiastique rapporte au long ces deux exemples, et dit qu'on ne saurait décider h quoi on doit jilus de louanges, ou h la constance et à la fermeté du saint évoque, ou à Tobéissance et à Ttiumilité d*un si puissant empereur.
Nous lisons dans la Vie du même saint Ambroise, qu'il remerciait ceux qui Tavertissaîent de ses fautes, et qu'il recevait leurs avis comme une faveur signalée. Et Thistoire de Tordre deClleaux ait mention d'un religieux de Clairvaux, qui recevait la correction avectantde reconnaissance, quo, toutes les foia qu'on lu reprenait de quelque faute, il disait un Pater iios(er, pour celui qui l'avait repris. Il est marque aussi au même endroit, que celle coutume a toujours été pratiquée de()uis dans ce monastère, et qu'elle s'y observe comme une loi inviolable.
Saint Arsène élail dans une grande réputation desaintolé parmi les solitaires de son temps et il avait été auparavant en grande considéra lion à la cour de l'empereur Théodose qui l'avait fait gouverneur de ses enfants, Arc^dius et Honorius, qui furent aussi empereurs après la mort de leurpère.Comme il avait donc été nourri toute sa vie à la cour et que la sainteté ne délruil pas entièrement lout<*s les imperfections, il lui était resté quelques légers défauts, qui étaient des restes de ta manière libre dont il avait été élevé; entiD autres il avait celui de tenir ordinairement ses jambes croisées Tune sur l'autre, quand il était assis en conférence avec les autres solitaires. Cette |>osture leur semblait è tous indécente et immodeste, et ils eussent bien voulu l'en avertir ; mais pas un d*eux ne voulant s'en charger, pare qu'ils avaient de la répugnance à reprendre un homme de cette considération pour ur^e simple bagatelle, ils tinrent conseil à ce sujfit pour trouver quelque mo)[en pour le corriger de cette mauvaise habitude, et Tabbé Pasteur, qui était un homme très-saint et très-éclairé, leur proposa un moyen trèspropre et très- facile. « La première fois que n«ius nous assemblerons, leur dit-il, je me mettioi dans ja même posture qu'Arsèi.e :
vous m'en reprendrez publiquement; je me mettrai aussitôt dans une posture plus modeste, et ainsi il sera suffisamment averti* » Cet expédient fut approuvé de tous les Pères, de sorte que dès la première fois qu'ils s'assemblèrent pour la conférence spirituelle, l'abbé Pasteur ne manqua pas de se mettre dans la même posture que saint Arsène. Les Pères l'en ayant aussitôt repris, comme d'une chose qui blessait la bienséance et la modestie, il se remit au mime instant dans la situation oili il devait ,être; et saint Arsène prit si bien l*avis pour lui,
Si'aussitôt« sans faire semblant de rien, Il aissa peu à peu sa jambe, et que depuis , il ne lui arriva jamais de retomber dans la même faute.
Cet exemple nous fait voir deux choses ; et combien c'est un emploi fâcheux et difficile de reprendre les autres : et que cbaean doit prendre pour soi les réprimandes que l'on fait publiquement è son frère.
La neuvième règle du sommaire de nos constitutions , continue le P. Rodriguez, I orle que pour notre plus grande avancement spirituel , et surtout pour nous abaisser et nous humilier davantage, nous devons être bien aises que quelque faute, quelque imperfection dans laquelle nous soyons 'tombés, quoi que ce soit enfin que nous ayons fait et dont on ait eu connaissance hors de la confession, on le découvre à nos supérieurs. Il est à propos, pour bien établir ce que nous avons à dire sur cette matière, que tout le monde sache, que nonseulement toutes nos constitutions ont été approuvées et confirmées par le Saint-Siège, et que même Grégoire XIII, dans la bulle qui les approuve, a mis expressément cette clause : « ue notre propre mouvement ; » mais que la règle que nous venons de citer a été [larticulièrement approuvée par le Pane dans un jugement contradictoire, ce qui la rend encore plus authentique; et voici comment la chose arriva. Un prêtre qui avait été d<» notre com()agoie, et que l'on avait renvoyé comme un esprit brouillon et inquiet, fit imprimer une partie de la Somme du cardinal Tolet, et il y joignit un chapitre où il disait, aue dans un certain ordre pour lequel il avait d'ailleurs beaucoup de icspocl àcauso dos savants hommes qui en étaient, il y avait une règle qui obligeait tous les religieux, dès qu'ils savaient quoique faute de quelqu'un (le leurs frères, d'en aver:ir immédiatement 1(3 supérieur, sans en rien dire auparavant à celui qui avait rommis la faute; et il «joutait qu'il pouvait nailre de grands inconvénients de cette règle, cl qu^olle était entièrement contraire à l'Evangile. Le P. £verard Mercurien, qui était alors général de la compagnie, se plaignit de celte r'alomnie au Pape ; et le Pape ayant voulu voir le livre et la règle, et s'étanl informé de quelle manière elle était pratiquée dans la compagnie, déclara que non-seulement elle n'était )>oiut contraire à TEvangile, mais que, bien loin de pouvoir être justement blûuiée, elle était véiilablemeiit rrmplie de la pei Teclion évan-
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gélique; et il ordonna que Tendroil du livre où il en était parlé si injùrieusement serait défendu, comme il le fut ensuite par le cardinal Sirlet, en vertu du pouvoir que lui en donnait sa charge dlnquisileur senéral.
Quoique celte règle soit par la suffisamment justifiée y on doit encore observer que les. novices la voient prat'quer ; ce qui suffit pour supposer qu*en f isant onsiute leurs vœux» ils renoncent tacitement au droit qu'ils pourraient avoir contre cette règle , quoiqu'ils ne disent
Eas en termes formels qu'ils y renoncent, 'est ainsi qu'un Chartreux qui fait profession, et qui sait que dans Tordre où il s'engaçe on garde une perpétuelle abstinence, qu on ne rompt jamais pour quelque cause
Sue ce soit» renonce en s'y engageant au roit naturel qu'il a de conserver sa vie en mangeant de la viande, quoique cependant il iry renonce point en termes formels, et quoique ce droit soit préférable à celui de conserver sa réputation. C'est encore de la même sorte que celui qui prend les ordres sacrés, renonce au droit de pouvoir se morier, et demeure étroitement obligea garder la chasteté toute sa vie, quoique cependant il ne fasse expressément aucun vœu de chasteté. De plus, saint François de Borgia étant général , et étant consulté sur cette matière parquelquescongrégationsprovincialesd'Espagne, leur répondit que ceux qui rentraient dans la comi)agnie étaient censés avoir renoncé au droit qu'ils pouvaient avoir contre cette règle; et il est certain que parla leneurde nos bulles et de nos privilèges , le général de notre compagnie a pouvoir de déclarer le sens véritable de nos constitutions. Pour conclusion^cette règle avant encore après celaétédiscutée dans la sixième congrégation générale, les choses j furent décidées delà même manière ; et la congrégation générale de notre compagnie, comme il est marqué en cet endroit, a autorité du Saînt-Siége de décider sur les doutes qui peuvent naître touchant les règles de notre institut. Il fut dit aussi dans celte sixième congrégation, que ces paroles de la rèçle, « par qui que ce soit qui ait pu en avoir connaissance hors de la confession, » ne doivent s'entendre que des fautes qu'on pourrait avoir remarquées, et non pas de celles qu'on pourrait avoir dites soi-même en secret à quelqu'un en lui demandant ses conseils et ses lumières.
Toutes les difficultés qu'il pourraity avoir . dans cette matière demeurent par là entièrement aplanies , et par là tous les sujets de plaintes cessent ; car c'est une maxime de droit très-constante , qu'il n'y a point de lésion quand on agit avec connaissance et de son bon gré. On vous a informé de cette règle lorsqu'on vous a reçu , et vous avez dit que vous vouliez bien vous y soumettre : si vous êtes iftché ensuite qu'on découvre vos fautes au supérieur , ne vous en prenez
})oiot à la règle qui l'ordonne, ni a votre rère qui y obéit ; mais prenez vous-en à vous seul qui devriez être maintenant plus confirmé dans l'esprit de mortiflcation et
d'humilité que vous ne l'étiez au commencement, et qui cependant l'êlcls bien moi us, puisque vous n'êtes plus dans la même dis position où vous étiez alors. C'est de là que vient toute la peine que celte règle fait li quelques-uns : ainsi notre saint instituteur, connaissant bien que l'orgueil et l'immortification étaient les seules choses qui pourraient la rendre fâcheuse , nous marqt.e que l'esprit d'humilité et le désir d'une plus grande perfection doivent en être les fondements. Si nous avions donc cet esprit et re désir, nous serions bien aises que l'on sût ces fautes, afin qu*on nous en estimât moins : à combien plus forte raison devons-nous être ravis qu'on les sache , afin qu'on nous en reprenne et qu'on nous en corrige. O lui qui n*a pas assez d'humilité pour vouloir bien que nos fautes soient sues à ce prix-lè| n'a guère l'esprit d'humilité et de mortification.
Il faut observer en troisième lieu, que, quoique notre frère ne trouve pas bon qu'on le corrige de ses défauts, on ne doit pas laisser cependant d'en avertir les supérieurs, et de faire son devoir, quoiqu'il ne fasse pas le sien. Saint Augustin parianl de ceux qui ne reçoivent pas bien la correction , dit qu'ils sont semblables aux frénétiques qui ne veulent point entendre parler de médecine ni de médecins. « Mais que faut-il faire, ajoute-t-il , à ces esprits indociles? Faut-il pour cela les abandonner , et ne prendra plus aucun soin de leur guérison ? Nullement , continue-t-il ; car ni un frénétique ne veut point qu'on le lie , ni celui qui est dans la létharsie ne veut point qu'on le réveille ; cependant la charité ne laisse pas de persister toujours à lier l'un et à réveiller l'autre, et à les aimer tous deux. On les offense en cela lous deux , mais on les aime tous deux aussi : on leur fait à tous deux de la peine et du dépit, tant qu'ils sont malades ; mais sitôt qu'ils sont guéris , ils voient qu'on leur a fait p'aisir, et ils vous en savent bon gré. Nous devons es[»érer qu'il en sera de même de notre frère : car quoiqu'il soit maintenant fflché qu'on le reprenne, il viendra un temps où, faisant réflexion sur lui , et considérant les choses dans la vue de Dieu, il reconnaîtra sa faute, et se sentira obligé de la grâce qu'on lui aura faite. Si les hommes, dit ce même Père, ne laissent pas de prendre beaucoup de peine, et de s'exposer même quelquefois à de grands hasards , pour guérir des bêtes qui iront point d'entendement, et dont ils n'espèrent aucune reconnaissance, à combien plus forte raison devons-nous travailler à guérir et corriger noire frère, afin qu'il ne périsse pas éternellement ? Il a de la raison , et il pourra, se faire qu'il sentira quelque jour le prix de la çrâce que vous lui aurez faile : car celui qui reprend un homme, dit le Sage, sera mieux ensuite dans son esprit , que celui qui le trompe par des flatteries. » Saint Basile appliquée ce sujet ces paroles de saint Paul aux Corinthiens :De qui est-ce quejereçoii delà joie j
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sinon i/e atliH d qui if ai donné du ehoffrin ? La peine et 16 chagrin que la correcliou vous drmoe est justenieot ce qui donno de ta joie« parce quiBje sais que tous eu tirerez dis i*aY.int8go. Car la véritable tristesse selon Dieu Oi>ère une pénitence solide et salutaire; et cela môme que vous Ôtes arfiliffés selon Dieu, combien vous a-t-il rendus ipTus «oigneui? Mais il y a des gens, direïs-'vous, è qui la cornection et les avertissements ne servent de rien. Saint Augvstin ré(>OT)d très4)ièn à cette ofagection. Eh quoi ! dit-il , faut-il renoncer h ta médecine», parce qu'il y «des maux tncurabtes? Non , saris doute; et il ne Iftut pas non plus renoncer à corri- ^el* stes frères , parce qu'il y en « queloaes* lios qui ne font pas un bon usage de la oorrectiOB. Il est du devoir des (médecins des âfmes et des médecins des corps d'eiripioyer incessamment tout leur soin et tout leur art pour 'ki guérison des mtitades, de nç les abandonner j.miais, et de leur faire loli{)t>u^s quelque remède. Pour ce qui crsl maiirtemnt de la manière dont on doit taire ta cofredtion , Soiiiit 'Basile dit que dèlui qui fa failtfôit imiter les mMdeoinrs , qui he se fâchent jamais oo^Uro te malade , tuais qui sVittaebMt seulement (à la maladie, et ta cdfûbfttlemt pur lotîtes sortes de rtemèctes .l!'ne ftivtddnc^s que cel ui qu i repitend se mette cm colère ébntrid ^uluî qui a failli; il faut qu'il s'applique urttquement à neirancher ce qu'il y a de «nM vais en lui. '« Il doit s'y prendre, continue ce?ère»çemme uh medeoih qui traiterait 'son flis d'utie plaie très-douloareote iWtc quelle délicatesse et quelle ciN «ms^yeétién Ile tMt\»rait-ilpoint cotte ptaie? t>n verrait bien l^u'il ressfettt >a- douleur de soh fils eomme ta sienne nrbpt^. » C'est ■è\v.Èi qiHe doit itti liserle stipériéur 4l Tégàrd ItetlsttX'à iini il fait quelque cerre^ciion : il est téùr père» ils sont ises enfants ; il dbf t lëSTèt>raàdt^ c^ottAue dit PApôtre « trvec tih esprit de dôioçéUr. « Celui qui veuté^gK^cr uii liomâie,'dit si&itH Augustin» iio se sôuiXé k)Bs ooimMbt il le fasse; mâfs cel\ji qui se'propbsede gtkérir quelqu'un / et qui est otyiigé de faire ^s incisiotn» prend îgarde tHJmnient il les fait. » Le supérieur qui se f^r6]^se de guéKr S6li frtre par la torrecuAn , et taon phs de 1\)i faire du mal, doit '«VHMr les mêmes égards et la mèmecircônspectfon; et c'est là une chose très-litapoHMi^Ve «ni noiis t)st (l'ès-recon^andée imr fës saints. Que celui , disetit-ils , qui 'irepHfiiM^eltju'Uti /sb garde blende témoi- :ànër de J'éMpèrtement et de la colière, car 7t ôèlrdi^ tout'te fhiit qu1l aurait pa faire, il ue^ffuérira pas le mal , il ne fera que 1*^1- '^rir; et ils âtli^ueftt à ce'sujet les panoles de rAt>Mre:« Reprenant Avec douceur ceux Mi mistentà n vérité^ » car» if^Uoique la 'Vtrlteïe {M»rte &vec ikiodèstie , l\in riôvfent à •fiïufre, iiàlte ijfUe, pour reprendre tréc mo- ^itie y 11 fnît jlarfër ^àus etaporteftieint et :sans pension. Podr èfiiotlusidn » il fttitteU letttbnt à^Ai^o^iler la correction , t[Ue celui h xiui 0^ hi fait » soit p^ersuadé que tout ce qu on lui dit no pari que d*un excès d^affec-
tion et de charité , et de rettrème désir qu'on a de le voir-parfait ; car lorsqu-on s*f prend de cette sorte*, on tie manque guère de la rendre utile.
GOSTADOm (JiE>a)i-Domim4ue),«a¥à^'rcligieux'Camaldbre, uaquît h Venise, en 171'!-. IITit ses études chez les Jésuites, et entra» h l'âge de éei2e ans, datas Tordre deaCamal^ dules. Il inoorut àTenise, te S3 janvier 1785, hissant de nombreux ouvréges sur lea'anltquités italieTines. Ses œuvres ascétiques sorit : t* Abmsi ïediftrWÈioniyriraiiohe Mi&mo à pr{néipaKdoveHWlroifàlitri:¥aWÊB,rno.
—3» LeUereeénéoUierie di M ti^fciano, m«> Umo b/fo ^dnità «MDririm 4étte moiêêo, Yc» niso, 1775.
COULPE.— Expression qui prend sôti Wigine de cutpa^ tnot latin, qui signffte taufé. Noua ne prenons ilas ce terme dans ion sens ihéologiquo. iLa crt}j^nce ôatholit^tre est que le saoremoiU do t^enirotace t^Yta'él Au pécheur la coulpe et la peîOe ëtèf'neiro,, ttiais non la peiïielemporolle; que la diaritépar* faite retnet l'un et l'autre.
liais la toulpe est aussi utic pi^atiqiie dô pénitence» un exercice iftpirituol dans auel« ques monastères. Elle consiste à dëcliirér 1 état de son Ame, ses mauvais pencliatftSy non-seulement dans le sacrement de pé'ni^ tence et à un seul homme, mais devant lou^ ses frères. 11 est difficile de cotacev'oir ^iiis pratique plus crucifiante pour roKueil humain. Mais aussi oh ôOtaçoft qu elle doit tourner au profit de la véilu la plus fondamentale de la vie reliçreuse, l'hunïllité,^ et qtt*on doit y faire, par là, de grands progrès- C*est la. plus éclatante victotre reiàÂpAi*U^ sur le plus rebelle de ilôs penchants.
COUVENT.-^Foy. Moines, Obbbbs «bu-
GIEUX.
CRAINTE DE DIEU. — Toy. Espébancb.
CRA^SET (Jean), né à Dieppe, Jésuite, mort en 1092, publie des Uédiuaion$ pour tout èés jours w l\innée^ et quelques «lulres livres de piété q\ji out été fort goûtés.
CttOlK (Asjea des). -— DeuB conditions.
d'api*ès 1 en^igneiiient de Jésus-Christ, sont nécessaires pour arriver à la vie |tarfaile : La première, c'est I%o/;égalion, Abnegel semeiipsum. (Voy. A'BnÛGkrtofl.l
La seconde, c'est l'amour des croix et des souffrances : Totiat arucem iuatn.
On distingue trois degrés dans cet amour des croix et des so-uifrances : le premier est do préférer la croit cl (out; le second, de s'y attacher par amour; m troisième, de ne pouvoir vivre sans elle.
Pour le premier degré, l'Ame, qui désire la perfection, choisit la croix pour son partage et la regarde comme son trésor, se proposant sans cesse ce conseil de Notre-Seigneur : Si qutljuun teut làkrcktr iur mes piiSf f tt't/ prmne sa troix tt -qu^ii "me èuive. \MatMi. XVI, 24). Elle laisse voloutièrs la voie large pour embrasser le voie étroite, pArce qu'elle est bien persuadée que vivre dans les douleurs, dans l'indiçenco et les opprobres, est un avantage inlmiment plus
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grand que tous ceui qu^on peut souhaiter ei posséder daus le monde. Il y a, en effet, enlre le mérite des souffrances et eelui d'une vie tranquille» la môme différence qu^entm Tor et le cuivre, entre des cailloui ^t des pierres précieuses; et une grande reine n*.est jiasplus au-dessus d*unefemme de basse condition, que ne Test une personne qui souffre pour lUeu, à Tégard d^une autre qui ne souf^ ire point, quelque vertueuso qu'elle sojt. C'est ce que disaijt saint Pierre aux CJiréliens qui souffraiaut pçrséculion. Vous éU$ fieureuxyjparce- q^4 fkfmneurf la gloire, h pertu de Die^^ repoHnt pwr vous» Il n'est pas surprenant qi^e top.t.ep se trouvant dans )a joie, la consolation, la gloire môme, un )u)mme, pénétré de cette vérité, préfôri? la croix à tout ce qu'il j a de pi us jtrécieux et de pJus exquis sur la terril. Il sait que Jésus* Christ l'a laissée pour héritaj^e à ses disciples, et qu'ij s'en çst servi lui-môme [)our faire le plus grand couvre qui soit jamais Wtii des mains de fieu. Comment n'aime* rait-il pas la croix par-dessus toutes choses, jusqu'à vouloir sy attacher d'une m^ni^re inséparable, jusqu'à mettre son houheur à la posséder^ jusqu'à la chercher avec «m^ pressement, jusqu'à ne pouvoir pas s'en passer ? Il la regaixle, ^n effet, comme son appui, comme le remède à tous ses maux, comme son recours dans se^ perplexités, comme sa force dans la&iblesse, ^ un puissant secours dans les périls ei les accidents îe$ plus flche4jx.
Pour en venir là, il faut s'accoutumiT è racourir dans ses peines au souvenir de la croU Bt de Jésus^^ChrisI» 4}ui y ost attaché et
Soi y meurt accablé de douleurs et couvert 'ignominies. C'est par o^ souvenir que se communique la verJtu q«e Dieu a mi^e ^t^s cet instrument de notre salut ; mais cette yertu est cachée, et uni xi'en a Tidéo q;ue celui qui en a fait Texpérience. Ce qui est jèertain, c'est que tout fruit fde liaintjelé vjent de la croix comme d'une isoiirce intarisaa^ ble; que tous les grands .n'ont rien^éslr^ fk^QC tant d'ardeur que d'ôtpe iran^fofa>é3 en Jésus crucifié ; Qt qu'au prii de la croix, tout leur a paru, comme à saint JPaul, de l'ordure, des pertes et des désavantages. C'est elle, en effet, qui .doniele prix à iout^ non-seulement parce qu'elle est la eource de la grâce et clu salut en lésus-Ghrist et par Jésus-Christ, mais encore, parce que, si nous ne participons à la croix ne jiotre Sauveur, nous avons peu de force et peu de courage, et que la souffrance nous est nécessaire pour affermir nos vertus et pour les rendre solides. Saint Jérôme dit que Notre-Seigueur a confirmé et fortifié par la croix tout ce qu'il avait enseigné aux hom* mes : Omnem àocirinam suam ChrUtuê pâli" bûlo roboravit, c'est-à-dire que c'est par M crcfix qu'il a rendu sa doctrine efficace et qu'il nous a donné la force pour la mettre en pratique. Ce n'est pas merveille qujs ceux qui ont l'expérience de cette vérité estiment singulièrement la croix et qu'ils la préfèrent à toutes sortes de biens.
DiCTIONN. D*ASGÉTISMR, j.
La second degré consiste à passer de l'eslime è Tamour, et de i'amour à une étroite liaison; de sorte qu'on cherche pnrtoui la croix, qu'on désire de souffrir en tout temps et en tous lieux, à )a irille comme à la camip/igne, dans Taction comme dans le repos, et en toutes sortes d'occasions. On prend la croix pour com|>a^ne inséparable, enfuit ses délices d'être avec elle, on l'embrasse amour reusemeni, oh Tépouse comme l'objet des complaisances de Jésus-Ghiist, on se pialt daps les coi)iradictif>ns, dans les febuts H les mépris, les regardant comme la <^oie,la plus désirable du monde. Telle était la dtsr position de Tai^ôtre saint André, lorsqu'il a^écriait : 0 croinp, objet dt mesdé^ir»! U y a une grande diftjérence entre aimer une çhMe /¥trçe qu'où resiime, et l'aimer iusqu'à ne plus vouloir s'eQ séparer, jusqu^à la regarder x^mme l^e premier objet de sa tendresse. Ceux qui préiénUeut à la perfqctipn doivent aimer la souffrance jusqu^ik ce (K>int. Poui en venir là, i\ fauit qu'un bom'iie soit telie^ ment prévenu en faveur de la croix, que aon premier soin en tout ce qu'il eotre{>neûd soit d'Q(bserver js'il y aura quoique , chose à souffrir, que ce soit Jà pour lui un suget de joie et qu'il s'afflige lorsqu'il ne rencontre point de souffrances., tl faut qu'il trouve json repQs dans la croix, qu'il s^esjtime laibie« indigçnl et abandQiu[ié quand elle lui fnan*que, que ;to^t jui semble rie;i s-'us eije et qM*avec ellejes moindres choses Ini paiai^se^U de grand prj^. Qn raconte du B« Àiouia de Gonz^gue, ^u'il était tellement aituntir 9UX ocais4on$ d0 souffrir, qu*étani oblifli d'aller en carrosse, il relevait sa jpobe ej la repliant sQUjs \m de manière qvi'iil fûjt ama avec incommodité. Çeg^ qui n ont paa f.oaprit de J>ieu tKHaveront cette atjli^ntio^ jLfop gênante, mais celui qui connaît. In croix et qui s'^st uni ^ eUe ne la veut jamais quiUer; et lorsqu'il n'a à souffrir ni noid, ni cha#d« ni faim, ni soif, il supplée h ce dj^aqt par d^s pénitences volontaires, son, amouf pour la <^roix, ,<)u'^l a choisie pour i^a compare inséparable, ne lui peirmefftaut pasd.épaiv f^er ^00 corps et dP condescendre en rien aux inclinations de la nature.. Tout ce qu*ou peut iui dire ne le touiobe poipt et lui (tarait mépriçable^ s'il n'est relevé par ia souffrance. Tout ceci n'ei^.t jque l'açcomplissement de la |>rophétie de m\^e buveur; Ou^nijeMrai iUv4 de ierre, f attirerai t^ui à moi. {Joan. xii. Si.) Il est évident que par ces paroles il ypplait faireentendre de quel genre de mort il devait mourir, et qu!il noua proposait dans aa mprt le plus grand efliorC de S4 puissance , ooQime s'il eût dit qu0 toute la jorce qu'il avâil fait paraj^iire pendant sa vie u*^lait encore rienj et qu9 U vertu divine, gui devait dui acquiér^r taujt d'adoraleurs, ét^it dans son !SUi>|diGè eldpAS sa oiorl. infime. "Les imitateurs de pe di*vj|i Itlatir;^ mettent, à .son exiimpifi, tOM^ Iw^ force dans ia croix,, et a'^ppu^^t^ eup^ mêmes ces paroles de saut ^aul : €e q}i^i :$p dit de la croix est une folie à l'égard de peu^ Qui sont dans la voie de perdi:iionf mais à
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regard de ceux qui ioni dans la voie du êâluif e'eiê-à'dire pour notM, e*e$i h force de Weu. (/ Cor. i, 18.)
Le troisième degré de perfection et le i^mble du mérite en ce genre est d'aimer la croix jusqu'à un tel point et de la désirer si ardemment, qu'on en ait besoin pour pouvoir supporter la Tle. Sans elle alors point de contentement; on veut des peines, aût-on en être accablé. C'est dans cette disposition
JuaNotre-Seigneur, parlant de son supplicei isait : Tai à être baptisé d'un baptême; et em quelle contrainte ne suis-le point jusqu'à ce que cela s'accomplisse I Plusieurs saints ont eu le môme empressement : une vie sans souffrances leur paraissait la plus pesante de loutes les croix; ils se seraient crus morls s'ils n*eussent rien eu à souffrir. 9ainte Thérèse avait coutume de dire qu'il n'^ avait point de milieu pour elle : ou souffrir ou mourir, aut patiaut mori*
Ce désir si ardent des souffrances dans les maints vient de ce qu'elles procurent de si
gauds avantages, que, quand on les a une is goûtées, on ne peut pas s'en passer. On peut dire que les trésors et les délices de I>ieu sont dans la croii et qu'elle ressemble à e-es plantes qui, sous une écorce amère, cachent un suc merveilleux. On peut, au ireste, aimer passionnément à souffrir, sans sortir de l'état d'indifférence et de sainle désignation à tout ce qui plaît à Dieu, parce que la croix est le lit de 1 époux et qu il lui ^ très-agréable qu'on sounaite d*v mourir avec lui, si telle est sa volonté. Et Notre-Sei- ^eur lui-même n'a rien de plus précieux que sa croix pour récompenser ses plus grands serviteurs. Il imprima sur le corps de saintFrançois les marques de ses sacrées plaies, lorsqu'il voulut l'honorer d'un témoignage éclatant de sa tendresse, et le rendre vénérable à tout le monde chrétien.
CROIZET (Jean), Jésuite, fut longtemps lecteur du noviciat d'Avignon, et le gouverna avec beaucoup de douceur et de régularité. On a de lui plusieurs ouvrages ascétiques très-répandus.l"* Une Ann^e cnrétiennCf en 18 vol.— 2* Une Retraite^ en 3 vol. in-12. —3° Une Vie des saints^ S vol* in-fol.— ik* Des Réflexions chrétiennes, 2 vol. in-12.— S*" Des Heures ou Prières chrétiennes^ in-18. Le P. Croizet était un des plus grands maîtres de la vie spirituelle. Ses livres le prouvent et ses directions le prouvaient encore mieux.
CURIOSITÉ. — Voy. Mortification ds l'intbllioencr.
CYPRIEN ( Saint ) l Thascius Cœcilius Cy^ prianus ], naquit à Carthage de parents riches et distingués. Il donna, encore païen, des leçons d'éloquence dans sa ville natale. En 246, convaincu par les soins du prêtre Cécile, de l'absurdité du paganisme et de l'excellence de la religion de Jésus-Christ, il reçut le baptême. Son mérite et sa vertu le firent bientôt élever à la prêtrise, puis sur le siège épiscopal de Carthage, l'an 2M. Ses travaux pour son Eglise furent immen-
ses. 11 fût le père des pauvres, la lumière du clerffé, le consolateur du peuple. Pendant la sanglante persécution de l'empereur Décius, Cjprien fut obligé de quitter son troupeau ; mais, il fut toujours auprès de lai, soit par ses lettres, soit«par ses ministres. Lorsque l'orage fut dissipé, il se signala par la fermeté avec laquelle il résista h ceux qui avaient apostasie pendant la persécation. Il assembla un concile à Carthage, en 251, pour régler la pénitence qu'on devait leur imposer. En 257, le feu de la persécution b'etant rallumé, Gjpriaa fut relégué à Curuoe, à douze lieuMoe Carlbage. On Farrêta peu de temps après pour le conduire au supplice. Il eut la tête tranchée le 14 septembre 258. Saint C yprien avait beaucoup écrit pour la vérité, qu il scella de son sang. Outre quatre-vingt-deux lettres^ il nous reste de lui plusieurs traités profondément pensés et fort bien écrits. Ses ouvrages pure* ment ascétiques sont : 1* Liber de hàoiim virginum ; — 2* Liber de lapsis ; — S* JLi 6er de Oratione dominica; — V Liber de opéré et eleemosynis ; — 5* lt6er de bonopatieniiœ ; — 6* 1^ disciplina et bono pumeitim; — 7* De singularitate clerieorum ; — 8* l>e duo* decim abusionibus sœculi. Là Vie de saint Cy-
Erien a été écrite par le diacre Ponce et par >. Gervaise, abbé de la Trappe.
CYRILLE DB Jérusalru (Stfint) naqptt vers l'an 315, à Jérusalem ou dans les environs. Il s'appliqua de bonne heure è Tétude des divines Ecritures, et il se les ren<^ dit si familières que la plupart de ses discours eux-mêmes, qu'il, laisait sans préparation, ne sont qu'un tissu de passages où d'allusions à ciivers endroits des Livres saints. Il puisa une connaissance partiité de la doctrine de l'Eglise dans les écrits des Pères qui l'avaient précédé. Il fut témoin avec son troupeau de deux grandes mer* veilles pendant son épiscopat. La première est l'apparition miraculeuse d'une croix dé lumière qui dura plusieurs heures à la vue de tout le monde avec un éclat pareil à celui du soleil. Sa grandeur était telle qu'elle allait de la montagne des Oliviers a celle du Calvaire.
L'autre merveille plus grande encore, ce fut la tentative de reoAtir le temple de Jérusalem, à laquelle les Juifs de son temps furent pousses par Julien l'Apostat, pour donner un démenti à la parole de Jésus* Christ. C'est alors que des globes de feu sortirent des entrailles de la terre qui bouleversèrent les matériaux déjà poses et dispersèrent les travailleurs après les avoir maltraités.
Saint Cyrille fut l'objet de la persécution de Julien et de Valens.
Après son dernier exil, il trouva son peuple divisé, son zèle y ramena l'union ; 1 1 après avoir consumé son ardeur au salut de son peuple et son génie è la gloire de l'Eglise, il passa de cette vie à la glorieuse immortalité en 386. (Voyez au Catalogué la nomenclature de ses écrits ascétiques.)
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DAGUBT (Pierre-Antoine-Alexandre)) né à Baame-les^Dames en 1707, enira dans la Compagnie de Jésus. Lors de la suppression de celte société, il se retira à Besançon, où il mourut en 1775, laissant la réfutation d*ttn homme estimable et d'un ecclésiastique édifiant. On a de lui les ouTrages ascétiques snirants, tous comjposés pendant au*il était encore jésuite 1 1* Camidiraiiont cnrétiennes pour dliofue jour Al ffieif, Lyon, 1758, in-lS; — 3* Exercietê ûiê€hrétienf Lyon, 1759, in-12; — 3** Exèrcicei chrédens aes gens de
Îfuerre, Lyon, 1759, in-12; — V La como^ cUion du Chrétien dam les fers, ou Manuel des ehiourmes^ ibid., in-lSL
DÉBONNAIRE (Louis), né à Troyes, entra dans la congrégation de l'Oratoire, dont il sortit dans la suite. Il mourut en 1753. Ses œuvres ascétiques sont : 1* Une /mt^o/ton, avec réflexions, in-13 ; — 3" Leçons de la sagesse^ 3 vol. in-13, bon livre; — dr La re- /tatou chrétienne méditée^ avec le P. Jard (K. ce nom), 6 vol.; — i*" ,£a Règle des de* voirsy k vol. in-13.
DÉLECTATION. — Voy. Tentation.
DEMEURES MYSTIQUES DE L'AME. — Par ces demeures on entend les différents états où se trouvent les ftmes par rapport à leurs puissances intellectuelles et à l usage
au'elles font de ces puissances, selon les ifTérentes opérations de la grâce. {Voy. la noti(^e de sainte Thérèsb sur son CMUeau de rdme.)
En comparant TAme à un palais, et les états dont nous parlons è divers appartements, on peut y distin^er quatre étages ou demeures. La première est au rez-deràAussée; tout peut y entrer aisément, ntaie les animaux. La seconde, au-dessus de la première, sert de logement aux sages et aux vertueux. La troisième, au-dessus de la seconde, est pour les personnes parfaites et distinguées par la {pice. La quatrième, au-dessous de la première» est comme une cave profonde.
La première demeure est l'état ordinaire du commun des homiMS qui, suivant les inclinations des sens, et n aspirant à rien de parfait, permettent l'entrée de leur Ame è toute sorte d'objets. Mais surtout ils y laissent établir l'amour-propre qui leur fait chercher avidement leurs intérêts, la passion qui favorise Tamour-propre, et le démon qui fomente la passion.
La seconde demeure est l'état de ceux qui ont quelque vertu au-dessus du commua des bommesgrossierset terrestres. On trouve dans celte demeure la raison, la veiiu et la grAce. J'entends par la raison l'infclinalioit naturelle au bien. La vertu comprend^-^ei habitudes acquises qui perfeetioonenlJa nir son, comme sont la prudenbe, la force, la justice, la tempérance et les autres vertus
morales» J'entends par la cprAce les mouvements du Saint-Esprit, qufélèvent la vertu, et qui, par les principes de la foi et de l'E»' vangile, conduisent un Chrétien èjyperfiection dont on est capable en cette vie. Lét Ames de cet état sont en petit nombre^ eti comparaison des premières.
La troisième demeure est un état où Yan trouve la grAce présupposant la raison natu* relie et les vertus morales, mais une grAce fort relevée, laquelle renferme trois choses s la sagesse divine, l'amour divin et les avant* goAts du paradis. La sagesse consiste en des lumières sublimes qui découvrent beau» coup, et qui découvrent de l'oin. L'amour divan comprend, avec le feu céleste qui embrase les saints, l'onction du Saint-Esprit, la paix et la joie. Les avant-goûts da paradis sont les communications qui tiei^ nent quelque chose de l'état des bienheu^ reux. Dans cette demeure tout est or et azur; on n'y voit que peintures admirables, et 'on y respire un air si pur, qu'il n'y a aucune langue qui puisse en parler dignement ; aussi est-ce le séjour des Ames singulièrement tàr vorisées de Dieu.
Le démon peut sans doute entrer dans cette demeure ; car tandis qu'on est sur la terre, onn'estpoint inaccessible àla tentation. Job parlant du démon dit qu'Une voit rien que de haut et de sublime [Job xu, 15;, pour nous faire entendre qu'il en veut surtout à ceux qui sont plus élevés que les autres, et
S[u'il leur tend toute sorte de pièges pour les aire tomber dans le précipice.
La quatrième demeure, que nous avons comparée à une cave profonde , renferme quelquefois les caresses de l'époux céleste* et les délices de sa sagesse et de son anrour. Ces délices sont désignées par ces paroles du Cantique des eanttques ^ Le roi nCa faH entrer dans ses appartements secrets* [Cani. I, 3.) C'est aussi ce que Job a voulu nous faire entendre lorsqu il a dit, en parlant du sage, que son bien vient d'un lieu profond.
Quelquefois aussi cette cave est un abtme de maux et une espèce d'enfer où Dieu permet que les Ames saintes tombent pour y souffrir une espèce de martyre, comme nous l'apprenons de sainte Madeleine de Pazzt* qui fut, dit-elle, cinq ans dans la cave aux lions. C'est là que régnent . les ténèbres dont nous avons parlé ailleurs ; le trouble causé par les tentations presque continuelles; la désolation qui accable et qui esi incompatible avec le repos. On peut dire que cette demeure sombre, par rapport aux effets qui s'y opèrent, est très-proche de là troisième, c est-à-dire dé la plus élevée^ puisqu'on passe sans, milieu de Tune à Yvâ^ tre» et que Dieu a coutume d'introduire les personnes vertueuses daus ce lieu téné-
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breux, lorsqu'il veut leur donner les dernières dispositions à la plus haute perfection. Mais ceux que Dieu fait entrer dans celle demeure, et qui ne savent pas à quel dessein, la regardent comme un cachot qI comme un abîme de maux où ils se croient perdus, et c'est pour cela que nous l*âppe* Jons le lieu le [Anê bas et le phis proflMMl tlù palais de Time^
Ceux qui ont expériiiïenié \eB différantes opér^tiouis de la grAce o^t distingué dans rame un-intérieur et un ettérietir, la partie supérieure et Tinférieure et la plus intime>
2ui sont comme autant do demeures où lieu opère diTerscmont. Quand on est versé 'dans la science des mystiques, on voit entre toutes des choses une ditl'érdnco notable, •et on connaît fort bien si les paroles que TAme entend et les visions qu'elle a se manifestent dans rintérieur ou dans Textérieur, si c*et»t dans la paKie nupérioure ou dans la plus intinve.Saiht Augustin semble jvoir mai^qué C6Ftte différence, TorHXiue, s'adressant 4 Dieu dans ses Confessions ^ filui dit : <i Vous -êtes en moi plus profondément que la partie la plus proioftde de moinméme; et je vous trouve eu-dessus delà partie la plus élevée : 'Tu m inferivr inÂmo meo^ et superior summo meo. * Sainte Thérèse distingue sept différentes demeures dans ce qu'elle appelle le Château de fàme. D'autres mystiques ont fait de semblables divisions, toutes fondées sur de véritables expériences. Selon qu'il plaît 'à Dieu de mettre dans l'un ou l'autre de ces états une personne qu'il conduit» elle se trouve tantôt au-dessus» et tantôt au plus
Erofond de soi-même; tantôt emportée en aut, et tantôt plongée au dedans. Quelque*rfois aussi elle est attirée au dehors pour • s'employer en faveur du prochain; et^ dans ces occupations extérieures, elle trouve Dieu qui agit en elle par des effets trèsHnarqués; mais les opérations les plus nobles se font dans la partie la plus intime et la plus profonde où habite la véritable sagesse. L'Ame entre donc dans quelqu'une de ces demeures» selon qu'elle y est attirée de de Dieu, et elle y réside autant de temps qu'il plaît à Dieu de l'y occuper. Au dehors elle est revêtue de l'esprit de Jésus-Christ^ et plus unie à sa sainte humanité. Retirée au dedans, elle entre plus avant dans la Di"viûité; elle pénètre 4es perfections inoréées; elle les goûte^ pour ainsi dire, ayant U liberté d'entrer et de sortir par Jésus-Christ» qui se dit luinmême la clef pour ouvrir et pour fermer la porte qiMua il lui plaît. Nous pouvons ajouten que c'est dans la partie la plus intime que TAme lie un commerce •sacré avec 1^ trois personnes divines» C'est •là» dit sainte Thérèse, qu'on i^prend de grands secrets dans la 'communication que Von a tantdt avec Tune et tantôt avecJ'autre lie ces adorables personnes; c^est là qu'on Jes distingue l'une de l'autre avec beau(K)iii) .de netteté, ciu'pn éprouve différentes impressions tàplôt de la part du Père dont on jmti la puissance, tantôt de la part du Fils dont on distingue en soi la sagesse» et tan-
tôt de la part du Saint-Esprit dont on savoure la douceur. C'est là enûn qu'on reçoit et qu'on possède tous les biens qu'il platt à chacune des trois personnes ae .verser dans le fond de l'âme.
Le fond de l'Ame dont parlent si souvent les mystiques est une des principales deneares où l'Ame réside tMnqudlenieEitqiHind elle se repose eb Dieu { ifàà le tfue se 'ter^ minent Is plupart des ^pératioiis de le grAce^ et c'est de là qu'eNts se répandent dans les focultés* Une Ame qui ne cc^nnàit pas ee fond pour s'y retirer n'a point de demeure fixe. Il ne fiiut pas eu reste eonfondre le fond de ItiAe aveô l'intime qof est plus profond ot ptae imperoepiiblé> el
Ïui Sert de cabinet sèchret è l'Bpoui céleste, ainte Thérèse, dans son ChéUeau^ le repré* sente comme -le milieu de l'homme^ C'est la résidence des trois personnes divinos» torsqu'elles daignent habiter en nous d'une manière spéciale, selon ce qui est dît dans l'Evangile : Nous k msUeronê et nûus étMU rons notre demeure en îuù {/oan. eit» SAw)
Le Contre de TAme n'est pas différent de i'intimè'dont nous venons de parier^ Mais pour rendre ceci sensible». servoasHiioos d'une comparaison» et imaginon»-neua que l'Ame est un globe. L'intime sera dans le centre où le feu de l'amour divin est allumé. Allant du centre à la circoniérence» on trouvera d'abord ce que nous ap{)e]ons le fond ; après le fond» les puissances intellecfueliesi ensuite les sens» et enfin le oorps. Les opérations divines qui se font dans rintériear Srdent cet ordre dans leurs progrès ; elles at premièrement impression snr le toui d'où elles passent dans les facultés» des fit* cultes dans les sens» et quelquefois jusqu^aa oorps*
DEMON ( TEaTATioK nu). -^ Le démon a de tout temps été l'ennemi du genre homain. La chute d'Adam et d'Eve, qui vi« valent dans l'état de sainteté le plus parikitt a été causée par la tentation du serpent infernal, (m Gen.) Le saint homme Job Ait éprouvé par les nombreuses et cruelles ten**' tations de Satan. (Job i et ii.) Ce fut Satan
3ui excita David» cet homme selon le cœar e Dieu, à faire le dénombrement de son peuple. {I Par. xxi.) Ce fut à son instigation que l'apôtre Judas trahit et livra son maître. (Joan. xiii» S») Paul» après son ravissement au ciel, fut'tenté par Satan. (// Cor. xii, 7.) Enfin le Saint des saints lui-môrae eut par trois fois à repousser les attaques du démon. (Matth. IV.) Je retournerai, dit Tesprit impur, dans la demeure d*oA je sais sorti. {Lue* j^U ^' ) Simon^ ditle Seigneur à Pierre» Satan a demandé à vous crtbler comme tê froment. { Luc xxii» 31 ) ; c'est-à-dire» à vous tenter» selon l'eiRplieation de Corneille de la Pierre< « car on compare justement la « tentatiMà un crible et à l'aetiou de cribler : de Blême que le erible s^are le bob grain de la paille, de même dans la tentation les justes et les saints persévèrent avec fidélité» tandis quo les impies ne peuvent l'endurer.» c Le vieil ennemi;» dit saint Grégoire (L xxxm
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Môt.f c. 6)» ne se contente pas de faire poser le jou^ t^rannique sur les hommes terrestre.*, il lui faut, comme l'atteste le Prophète (ffaftac.i, 16), unenourriture de choix. Il ne regarde pas comme bien merveilleux d'engloutir çeui que Porgueil élève, que corrompent l'avarice et la volupt(^,que la colère enflamme, que divise la discorde, qu'envenime Tenvie, que souille et qu'étoufle la luxure.... Ceux qu'il s'efforce surtout de perdre, ce sont les hommes qui méprisent les biens de la terre et n'ont de goût que
i)our ceux du ciel. » Saint Bernard dit aussi p*. Qui habitai^ serm. 7) : « Si nous considérons avec soin le grand corps de TEglise, nous remarquerons que les personnes spirituelles ont plus à souffrir dos attaques du démon que les personnes charnelles. »
Saint Thomas nous en donne la raison (i p., q. lli, a. 1) : Quant au démon, ses attaques proviennent de sa malice : Ceal par envie m'U s'efforce de mettre obstacle aux progris aes hommes. Donc plus une Ame est i)arfaite, plus est enflammée contre elle la jalousie des démons, et piMS ils font d'effort pour nuire à son avancement spirituel. Cette raison est communément indiquée par les saints Pères. —Considérées par rapport à Dieu, les attaques du démon proviennent non-seulement de leur malice, mais encore de la permission de Dieu, qui, par un dessein secret de sa providence, laisse le champ libre au démon, afln d'en faire sortir un plus grand bien, c'est-à-dire, un accroissement do gloire pour lui et de mérite pour nousa De même il est plus glorieux pour un roi et piQS méritoire pour ses sujets d'avoir des soldats habitués au combat, que des soldats qui ne courent aucun danger. Donc plus les Ames sont parfaites, plus elles dqivent soutenir une lutte violente contre les tentations du démon, pour la gloire de Dieu et Taccroissement de leurs mérites.
Selon l'opinion commune des théologiens, d'accord en cela avec saint Augustin (I. ii De Gm. ad litt., e. 26), les démons en «raod nombre reniplisscnt les airs et la Terre. L'ApoIre l'indiqua daqs son Epttre anx Ephésiens (ii, % en disant : Vous avez autrefois •<fcu selon la coutume de ce monde^ selon le prince des puissances de Vnir: cet esprit qui exerce maintenant 0Qn pouvoir sur les incrédules. L'auteur d^s Commentaires sur FEpUre aux Epb4sienSf daps les œuvres de saint Jérôme^ ajoute : « D'après l'opinion de tous Ic*s docteurs, l'air estpUladc puissances ennemies. »
Les mauvais anges se voyant exclus de la participaliQu aux bienfaits de la Rédemption, auxquels sont conviées ^qus les hommes, ont conçu contre ccux-pi une haine envieuse par laquelle ils $'iifforcent d'obscurcir la gloire d^ Dieu et de précipiter les bommes^ autant qu'il leur est possible dans une misère temporelle et éternelle» aflû de l9s randre semblables à eux (/ Petr- y^ 8), at, à cet i^ffcti ils ont recours a tontes sortes fie ruses et de tentatives. (Eph. vu 11.) Le d£^iQ^ cherche doqc à faire tomber l'homime
dans le péché. C'est pourquoi Jésus-Christ: (Joan. VIII, 40) dit aux Juifs, qui veulent le faire mourir, qu'ils accom[)li$sent la vo* lonté du démon. En effet l'homme par le péché se rend malheureux en cette vie ejt enl'aulrey puisaueDieu ne peut s'empêcher de punir d un éternel châtiment tout péché mortel.
• Il est probable qu'un mauvais ange s^attache à chacun des hommes. Saint Paul dit aux Ephésiens (vi, 12) aue notu avons à combattre non contre des nommes de chair et de sang^ mais contre les principautés et les puissances^ contre les princes du monde f c'est^à^dirci de ce sUcle ténébreux. Ainsi l'en-
^ seignent Origène ( hom. 10 m Lucam h Tcrtullien (£. de aninw^ c. 39), saint Grégoire de Nyce (1. i De vita Magni)^ etc. Ce n'est pas Dieu, mais le prince des démous, qui envoie chacun de ces mauvais esprits ; car Dieu, qui est la bonté même, ne peut ni par lui-même, ni par un autre, porter l'homme au péché. Dieu peripet les maux, mais il ne tente lui-même personne. Dieii permet seulement au démon de tenter les nommes afln d'éprouver la vertu du juste ^t de punir les réprouvé^. Chacun de nous d'ailleurs est attiré et tenté par sà propre concupiscence. Celte permission de Dieu ne va que jusqu'à un certain point ; il ne laissa pas nos ennemis sévir contre nous h leur gré. Dieu permet que les hommes soient tentés, afln qu'ils deviennent plus humbles ; et s'il permet la perle des niéchanls» c'est parla plus juste et la plus méritée des punitions.
Le démon, cherchant 5 porter i'hoinme au péché, en prend tous les moyens, et ne néglige aucun effort pour arriver h cette fin. Ainsi il excite dans l'homme l'ignorance do la vérité {Il Cor. iv, kh il sème l'ivraie de la fausse doctrine et aùs mauvais exemples IMatth. XIII, 25) ; il s'opposeaux prédications des docteurs de la foi (/ Thcss. ii, 18) ; il déracine la parole de Dieu du cœur et de l'esprit des hommes {Luc, vin, 12); il inspire d'injustes et funestes desseins aux rois de la terre (/ Paralip. xxii) ; il s'efforce dç susciter des guerres (/ Beg, xxii) ; il cherche enfin à faire aux hommes tout je mal qu'il petit. Toutes ces tentatives provoqucrnt'd)rectement on indirectemetit le péché. H peyt encore suggérer h Thommo de raauvaiara pensées, comme il fit à l'égard de David [I Farql. XXII, 20); à l'égard de Judas [Joak. m\i^ 27); ^ l'égard d'Ananie {Act. v, 3). U
< veut et il peut nous tenter en nous excitant, au mal par l'attrait du plaisir, en nous dé-' tournant du bien par la crainte : il nous at-
'j,. taque, tantôt d'une manière sensiblement
• extéri^nre^ tantôt d'une manière sensiblement intérieure, tantôt à découvert, tantôt Sar des ruses secrètes et déguisées. Il est Onc utile de considérer attentivement les t divers moyens de tentation que le démon metençeuvre.
\. (#es démons attaquent Içs Ames qui aspirent spécialement h la perfection, d^abord de vive force , par de formidables tistons^
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par de terribles menaces^ par de notables «lommages dans la fortune ou les honneurs, par de cruelles tariurei dans le corps ou «lans l'âme» afin de les détourner du chemin de la perfection et de les jeter dans le désespoir. Nous ayons déjà cité Texemple de Jd) : ajoutons ici celui de saint Antoine, raconte par saint Atbanase IVita S. Anianiif c. 9) : c Je Tis un jour le aémon, avec uû corps d'une taille merTcilleuse; il prétendait être la force et la proridence de Dieu, et il osa me dire : que veux-tu que je te donne, Antoine? Je lui crachai plusieurs fois au visage, je me jetai sur lui, armé du nom de Jésus-Chrisl, et aussitôt cette gigantesque
apparition s'évanouit entre mes mains
J avoue avoir été souvent frappé par les démons. Je m'écriais alors : personne ne me séparera de Tamour de Jésus-Christ. A ces mots, ils se jetaient avec fureur les uns sur les autres, et prenaient la fuite, non è mon ordre, mais à celui du Seigneur, qui a dit : J'ai vu Satan tomber du ciel comme un éclair. » Saint Jérôme, dans la Vie de saini ifi/oHon, après avoir rapporté les tentations par lesquelles le démon le tourmentait dans sa jeunesse, ajoute: «Une nuit, il entendit tout h coup des va^ssements d'enfants, des bélbments de brebis, des mugissements de bœufs, des gémissements de femmes, des rugisseméhts délions, lemurmured'unearm(^e, en un mot toutes sortes de cris si effrayants, qu'il en fut terrifié avant de rien apercevoir. Il comprit gue c'était un piège au démon, et s*étant jeté aux genoui du Christ, il se signa le front; puis armé de ce casque, enlëuré de la cuirasse do la foi, il combattait courageusement, prosterné contre terre, désirant apercevoir ce qui causait cet effroyable tumulte, et .jetant çè et là des regards attentifs. Tout è coup, la lune venant à parattre, il vit un char emporté par d'ardents coursiers, se précipiter sur lui; mais, au nom de Jésus qu'il prononça, tout ce pompeui appareil s*engloutit dans le sein de la terre... .« Que de fois, pendant qu'il était eoucM, des femmes toutes nues lui apparurent! auede fois, pendant qu'il mangeait, apercut-il tout à couo les mets les plus exquis f Parfois, lorsqu«il était en prière, c'était un loup ou un renard qui passait en hur- Unt ; lorsqu'il chantait des psaumes, c'était le spectacle d'un combat de gladiateurs ; Mlui qui semblait tué par son adversaire venait tomber à ses pieos et lui demander la sépulture, a Nous voyons dani la bulfe de canonisation de saifite Catherine de Sienne, qu* ff elle avait très-souvent à lutter contre les démons, et était vivement tourmentée de leurs importanités. » Celle de saint Philippe 4ie Néri rapporte que, bien que le vieil ennemi du genre humain s'efforçAt souvent de J'épouvanter, en lui apparaissant sous des formes effirayantes» il resta toiqours invincible, et triomphant glorieusement de ses attaques, il conserva la paix et la tranquillité Véritable dont il jouissait intérieurement. » De pareils faits sont consignés dans les piè • ces de canonisation de saint François-Xa-
vier, de sainte Mario-Madeleine de Pazzi et de sainte Françoise de Rome, c Si Jésus- Christ, dit Benott XIV (Deserv. Dei bemi.^ I. III, c. 30, n* 13), a été conduit par le Saint-Esprit dans le désert, s'il s*est volootairement soumis è la tentation, non pour y consentir, mais pour lutter contre elle et pour la vaincre ; s'il s'est laissé transporter par le démon sur le pinacle du temple ou au sommet d'une montante {Maiih. iv) ; s'il s'est en un mot assujetti a toutes ces épreuves, c'est pour nous apprendre que personne, quel que soit le degré de sainteté où il soit parvenu* ne doit se croire h l'abri des tentations ; c'est aussi pour nous montrer eomment nous pouvons triompher des tentations. Personne ne devra donc s'étonner de lire dans la Vie et les Actes des saints, qu*iis aient souvent été éprouvés par les tentations et les apparitions du démon. »
Il est certain que le démon pent toanneoter le corps de l'homme par diverses maladies et lui apparaître sous une forme visible. Cependant, d'après le P. Reynera (ttax.
iheoL mvf/., 1. 1, p. 7M), Dieu se sert aussi quelquefois, dans ces épreuves qu'il envoie aux imes saintes pour les puriner, du ministère des bons aoçes. Seulement, d'après les lois ordinaires, il est plus probable que les mauvais an^es sont seuls chargés des vengeances divmes, dont ils sont les exécuteurs. C'est Topinion de Suarez, de saint Jean Clirysostome et de saint Augustin.
II. Outre la violence et la terreur dont le démon se sert pour perdre les Ames saintes, il leur offre quelquefois happai des plaiiirs et de la volupté^ en présentant souvent à leur regard, en réalité ou en apparence, des objets qui les provoquent vivement à la gourmandise, h la luxure, è Tavarice, etc., ou en excitant intérieurement en eux des passions
3ui les poussent h se procurer la possession e ces objets. Ainsi, c'est par 1 attrait du plaisir que le serpent a séduit Eve ; en lui vantant la beauté et la douceur du fruit défendu, il a excité en elle le désir d'en manger. Ainsi, il faisait apparaître à saint Hilarion des femmes toutes nues et des mets succulents, c Notre ennemi , dit saint Augustin, tantôt nous déchire cfuellement comme un lion, tantôt se cache pour nous
surprendre comme un dragon > Lion on
dragon, jamais il ne cesse de persécuter ra- C^ise i il est môme plus redoutable, quand il a recours à la ruse, que quand il ag^t au- Tertement avec violence.
III. Une autre ruse du démon, beaucoup
{Ans dangereuse^c'lBSt de chercher à séthiire es Ames saintes jMir tme^liiiMe apparente du dtai : parfois 11 prend la forme visible ou Invisible d'un ange de lumière, et par de spécieux prétextes, excellents en apparence, if les détourne du bien et les attire au mal. L'Apôtre l'a dit lui-môme : SoAofi $e imm* forme en aage de himUre. (I Cor. xi, ik.)
lY . Contre les Ames très-avancées dans la perfection, les démons usent de subtilités encore plus raffinées. Ils les détournent du sentier de la véritable humilité» en kur ios^
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f)iraDt une confiance présomptueuse dans eur aTancemenl spirituel» ei en les faisant se regarder comme moins sous la dépendance de Dieu. De sorte que Dieu se retire peu à peu de ces Ames qui tombent dans de déplorables égarements. La chute de Salomon est un exemple assez frappant, pour nous dispenser d*en citer un plus grand noml>re. Saint Grégoire désigne ces flmos sous le nom de ces Nazaréens (Tkren. ir, 7, 8)» qu'on disait plus blancs que la neîKC,
Elus éclatants que le lait, plus beaui et plus rillants que Tivoire et le saphir; et cepen* dant {fur vitage e$i devenu plue noir que des eharbonê; ils ne sont plus connaissables dans, tes rues, « Car, dit le saint docteur , quand les Tenus s'étendent plus qu'il n'est utile, elles inspirent de la présomption. »
Toutefois, dans l'épreuve de Tabandon pour la purification des Ames saintes, les démons n'oiU pas plein pouvoir de les tourmenter et de les tenter à leur gré; ils sont obligés de se tenir dans les limites iixéos par la divine Providence, dans l'intérôl de sa gloire et du mérite de ces Ames. 1** L'Ecri* ture sainte nous le montre par rexemple.de Job. D'abord Satan reçoit le pouvoir uo lui faire du ipal dans ses biens extérieurs, mais non dans sa personne. Garde^toi de mettre la main sur lui^ dit le Seigneur. [Job v, 12.) Ensuite il est autorisé à le tourmenter dans sa personne, mais non dans sa vie : Mais respecte ses jours. Ainsi encore, dans VApo^ catypse (xx, 1, 2), Dieu charge le démon de chaînes, soit par lui-même, soit par le ministère d'un ange. De quelque manière qu'on l'entende, on voit que le démon est retenu par les ordres divins, toutes les fois et aussi longtemps qu'il plaît h Dieu. — ^ C'est aussi la doctrine des saints Pères. « L'enchaînement du démon, dit saint Augustin, consiste en ce qu'il ne lui est pas permis d'exercer toutes les tentations qu'il voudrait, par violence ou par ruse, afin d'entraîner les hommes h son parti. S'il avait reçu ce pouvoir, notre faiblesse est si grande que bien peu de nous seraient demeurés selon le cœur de Dieu ; il aurait fait succomber les fidèles et étouffé leur foi. » (L. x De eiv.f c. 7, 8.) « 11 faut remarquer, ait saint Grégoire, dans les paroles du Seigneur à Job (i, 13), cette disposition de la divine Providence, par laquelle il lAche et retient tour à tour noire ennemi. » (L. ii Jlfor., c. 7.) « L'esprit du mal ne nous tente et ne nous afflBke pas toujours quand il le veut, mais 9eiifeo)tent autant que Dieu le lui permet. Bieu s^'t toutee que l'Ame peut supporter d^ipreuves et de tentations, et il règle sur telle oonnaissance Tailtorisalion qu^il ac-^ eorde au démon^ » (Saint Ephabm, t; 1, e. 98.) "^'8* En voici la raison. Dieu nous ordonne de lutter oontre les tentations ctii démon et de les surmonter t donc, pour ne pas ordoniieri*impossible, il affaiblit les forces denotre
riasant ennemi,*Sl augmente lés nôtres par grioe, et il contient le tentateur dans de telles limites que nous puissions soutenir la tentation et en tirer profit.
Le démon a clé enchaîné par Jésus-Christ, non dans un sens complètement absolu, mais comparativement, en ce sens qu'avant Tavéneroent do Jésus-Christ, il avait tellement séduit le monde par l'idolAirie, l'absence de la foi et les vices les plus honteux, qu'il en semblait être le roi ou plutôt le tvran ; ce qui arrivera encore au temps de 1 Antéchrist. Néanmoins toujours il a été et sera suffisamment enchaîné, de manière à ne jamais prévaloir contre celui qui lui résistA« C*est ce qu'on remarque souvent dans }% christianisme *et surtout dans la primitive Eglise; c'est ce qu'on remarquerait toujours si, par nos*péchés, nous ne relAchious les chaînes du démon.
Après avoir considéré, d'un côté, la puissance du démon et la malice de ses lenlations; d'un autre côté la providencbr do Dieu, qui ne permet pas que nous soyons tentés au delà de nos forces, nous concluons
Su'il faut, au nom de notre Seigneur Jésqshrist , résister intrépidement à ta tentation» Ost ce que nous montrent, l' les saintes Ecritures, par l'exemple de Job, de David, de Paul, et de notre divin Sauveur lui-môme, qui furent en butte à des tentalions violentes, mais (lui en Iriomphèrent glorieusement; par bien des passages, et surtout par lé psaume Qui habitat tout entier, où Dieu nous promet, outre son secours, la garde des saints anges, à la faveur de laque)io vous marcherez sur V aspic et le basilic et ^ous foulerez au pied le lion et le dragon. Si Dieu elft pour nous ^ dit saint-Paul {Rom. viii, 21), qui sera contre nous? — 2^ Des saints Pères. « Défendu par res armes puissantes, suivant Jésus pour chef, ne craignez pas ces géants : VOUS' verrez comment le Seigneur Jéaiis vous les soumettra; et cqmme vos pères ont foulé aux pi.eds la tôle des nations, de môoio vous foulerez aux pieds la tète des démons ; car il dit lui-même è ceux qui le suiven^fidèlement : Fotcî que je vous ai donné le pouvoir de marcher sur les serpents et les scorpions et sur toute puissance de Vennemiy et il ne pourra vous nuire. » (Origènb, m c^.xii Num.f hom. 7.) « Je ne comprends pas, dit sainte Thérèse» dans sa Vie (c. 35), cet époevantail, ledémon^ fe d/mon, quand nous.)K)ttvous dire> mon Dtau, mon Dièu^ et le foire trenU)ler. Car \l ne peut rien faire, nolit'le savons, sans )a permission de Dieu, iMP^^ S"* Saint Ignaee nous en donne la f9&l0Ki (lib. exercitf die t, hebd. S) : «XeCliriaka trois empires, où il lève de^ soldàin eaint dea anges dans le del, oeltti dea ékU msk la terrot celui des ve^uaqui batritent dans )o oo^r du juste; ces armées sont soutenues dans le combat par le secours de ses. puis- ^sàntes inspirations. St si les efforts du démon 1(|é|ia8sent nos forces naturelliss, nos totets surnaturelles sont beaucoup plus puissantes
fue^les siennes : aussi, si beaucoup vi^Hiefit succomber, c'est qu'ils no font point «Mge de ces forces. »
Donc, puisque nous avons en noua ta grAce de Jésus-Christ, qui nous emptc^e d'é^ tte opgrimés par Satan [H Cor. u, It}, ei
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qoe li fcri nom enseigne les mojens de résister au iétnon^ nous crorons utile d*expo^ »er ici les différents remèdes qu*il iaut ap* {Miller ant tentations.
I. Qoand le démon nous lente jrar des tisfons effrâyanles ou par des afflictions corporelles, il faut nous défendre par une foi inébranlabto. Dieu e$$ fidUe damé êesprawuêàti^ dit TApOtre; il fu eotis laisêera pa$ Mu Êêcoutê. (/ Cer. x, 13.) Ainsi Job, se toup* fiant Vers le Seîgneurt lui dit : MMtx-moi ûuprh de touê^ ei alors que la main de qui que ëe soit ê'armê eontre moi. (Job ivii, d.) Saint Antoine s'écriait^ au plus fort do sa lutte contre le démon : « Si tous pouvez quelque chose, si le Seigneur tous a donné Mf moi quelque pouToir, me Toici, empare^Tous de Totre proie. Hais si tous ne pouvez rien, pourquoi tentez-TOus de Tains eflbrtsT Le signe oe la croii et la foi en Dieu sont pour nous uo rempart inexpugna*ble. »
II. Pour résister au tentations de volupté, il faut se mettre sous la protection du Très* ■antf OUI noue fera fouler aux piede le lion «I le dragon. (Pt. xc, 13.) Saiut Augustin ncMis dit h ce sujet: « Vous avez vaincu le lion» TOUS Taincrez le dragon : le lion ne tous A pas terrassé, le dragon ne pourra tous surprendre. » Vous lui écraserez la tèie; lar, ainsi que dit saint Grégoire (I. xtii Mor.t c. 20) : « Si Ton ne résiste du fond du cœur à ses suggestions, aussitôt et tant qu'elles se font sentir^ on finit par y succomber. » ^- <« Conabien ne donnons*nous pas prise au démon^ en nous aifaiblissant nousmêmes par notre amour des honneurs, des richesses et des plaisirs? Nous faisons alors •Uiance avec lui, nous devenons nos propres ennemis, nous aimons et nous désirons ce i}ue nous devrions haïr : Aussi nous cause- V4I toute sorte de maux. Nous lui livrons des armas contre nous-mêmes, et nous tendons à %tè fers les mains avec lesquelles nous doTrions lui résister. C'est là un grand malheur; car si nous haïssions à cause de Dieu toutes ces choses» et ai nous embrassions la croix, le tentateur nous fuirait comme la peste. » (Sainte TuéRÀSB» m Ft7a,
m. Quant aux tentations du démon par rapparence du bien, nous y résisterons par Mtte prière : Envoyez-nous voire lumière et •elr» vérité. {Ps. xtii^ 3.) « Le moyen de r^oonnaltre Terreur, dit Rossignol (DediscipL Ckriei*)f c'est de suivre le conseil de TEcriture» des saints Pères et des maîtres spirituels : or pour profiter de ces conseils, il faut réunir rbumilité et une sainte frayeur : Thumble prière est d*un grand secours, mais le secours le plus puissant, c*est d*avoir d'humbles sentiments de soi-même. » Gerson nous donne à ce sujet un excellent avis (Tn de div^ tent^ diab^) : « Quelquefois le démon nous pousse a mépriser les conseils des hommes, et à n'attendre de secours que do Dieu seul ou de la prière, ou à nous appuyer
sur noire propre sa^sse, ef h noua dire eo quelque sorte : Je sais rooi<^méme mieux que tout autre ce qu'il faut faire en pareille cir* constance ; [>ersonne mieux que moi ne cou* naît ce dont il s*agit, n'apprécie quel esC moa caractère et quelles sont mes ressources*... Cette tentation est la plus funeste et la plus dangereuse, surtout pour les |)ersonnes qui ont beaucoup de dévotion et d'intelligence i car elle est un Tif sentiment d'orgueil. »
IV. On résiste aux tentations d er^iinl et de présomption, en ayant touiours présentes è l'esprit ces paroles de saint Jacques (it, 6) : Dieu résiste aux superbes, et il domne saifrâtee aux humbles. Kn etfet, selon saint Augustin (ep. 56) : « Si l'humilité ne précède, n'aocompagne et ne suit tont ce que nous iaisou» de bien; si elle n*est pas le but de uos efforts, l'appui auquel nous nous tenons attachai, la force par laquelle nous refusons toute pensée d'orgueil, cet orgueil nous fait perdre et nous arrache en quelque sorte des mains tout le fruit de nos bonnes oau- Très; tous les autres Tices sont à craindre dans les actions coupables; l'orgueil est recueil des bonnes actions : le désir exagéré de la gloire corrompt nos actions glorieuses. » Aussi saint Antoine, Toyant tout le monde rempli de pièges, stcc peu de moyens d'y échapper, fut instruit de Dieu que c'était par I humilité seule qu'on pouvait s'en préserver. (Voir Possession et Obsession.)
DENYS L'ARÉOPAGITË (Saint).— Denys l'Aréopagite fut disciple de saint Paul et premier évèque d'Athènes. Est-il le même aue saint Denvs de Paris? Esl-il surtout 1 auteur de la fameuse théologie mystique que nous avons si souvent citée, et quo certains auteurs lui attribuent? Telle est la double question qu'il s'agit d'examiner.
Sans vouloir trancoer une controverse qui n'est pas de notre compétence, et malgré Topinion contraire de Godescart, nous peusons avec MM. Darboy et Rohrbacher qu'il y a de grandes raisons pour tenir l'aflirmative sur les deux questions posées (155).
L'identité de saint Denys l'Aréopagite et de saint Denvs de Paris nous jparaît plus probable. Kn effet, nousavons trois Vies rédigées Ear des auteurs grecs :1a première par saint téthodius, patriarche de Constantiuople, né vers la fm du viii' siècle, et mort en Ski; la seconde par Michel Syngelle ou SyncclJe,
Brètre de Jérusalem, contemporain de saint léthodius, et qui souffrit comme lui pour la cause des saintes images; la troiaièmo par Siméon, homme considérable par sa famille, ses emplois et sa science, qui, dans le X' siècle» rassembla toutes les Vies des saints qu'il put découvrir. Au plus gjrand nombre, comme on peut s'en convaincre par la comparaison avec les vies antérieures, il n'a lait d'autre changement que de transformer les phrases , pour rendre le style plus agréable, ce qui fui a fait donner le nom de Métaphraste ou transformateur de phrases. A ces trois vies, on peut join-
155) Y. Hist. Eccléê. de M. RonaBÀCHES, auquel nous empruntons cette dissertation iatéres»aiUc*
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dro rabrégé qn'*en donne le grec Nicéphore dans son Histoire ecclésiasligue (156).
D*après le récit de cet auleur, Denys TAréopagife naquit dans la ville d'Athènes» d'une illustre famille; cultiva les sciences» notamment l'astronomie, et fat un des juges de l'Aréopage. Encore païen, il remaraua l'obscurcissement eiLtraordinaire du soleil à la mort de Jésus*Cbrist, et conclut de deux choses l'une : ou le Dieu de la nature souffre, ou la machine du monde se détraaue. Lorsque saint Paul vint annoncer aux Athéniens ce Dieu inconnu^ qu'ils adoraient sans le connaître, Denys fut un de ses disciples. Il protita aussi des leçoujs d'un savant Chrétien, nommé Hiéroihée, fut fait premier évoque d'Athènes, et ne se distingua pas moins par son zèle et sa vertu que par sa science. 11 mérita d'être présont, avec les apôtres, au tréuas et aux funérailles de la sainte Vierge Marie, mère de Dieu, donc Je corps fut transporté, par les mains des apftires, de la montagne de Sion dans le sépulcre au jardin de Gethsémani, d'où elle fut reçue dans le ciel. C'est ce que dit expressément le prêtre de Jérusalem. Plus de deux siècles auparavant, saint Sophrone, patriarche de la même ville sainte, chantait avec amour, dans une hymne sur les saints lieux, cr le jardin de Gethsémani, qui reçut autrefois le corps de la sainte Mère de Dion, et où était son sépulcre ; » mais il ne parle
Sas du corps même comme y étant (157). . ious avons donc ici sur cet événement mémorable la tradition expresse et constante de l'Eglise de Jérusalem, et même de tout l'Orient.
De Jérusalem, saint Denys ne retourna point se fixer à Athènes, mais s'en alla dans l'Occident, suivant l'exemple des apôtres, en particulier de son maître, saint Paul. A Rome, il se présenta au Pape sairit Clément, disciple et successeur de saint Pierre. Clément l'envoya dans les Gaules, avec plusieurs compagnons. Saturnin, l'un d'eux, prêcha l'Evangile dans l'Aquitaine. Denys , cherchant les contrées où l'ido- Ifltrie dominait encore, s'avança jusqu'à Paris, petite ville, mais remplie de paga* nisme. Son compagnon Lucien alla prêcher le vrai Dieu h Deauvais. Deux autres, le prêtre Rustique et le diacre EieuthèrOi demeurèrent avec lui pour travailler h la conversion des Parisiens. Leur ville, nommée aussi LMtèce, était renfermée dans une lie. Denys jr érigea un temple au vrai Dieu, et convertit un bon nombre do personnes, tant par ses prédications que par ses miracles. 11 soucfrit la persécution avec une merrailleuse constance, sous Domitien, et continua d'évangéliser les peuples jusque sous l'empire de Traian. Enfin, il couronna une vie d apôtre par le martyre, et fut déca-
(156) CEwrei de $aini Denys PAréap., çn grec rt «n latin, S vol. in-fol. ; Paris, 4644, loiii« 11, p. 315, et suiv.
{IS7) Spicilegium romnnum , du cardinal Mai, t. IV, D. 116, ver» 95-100.
(158) < Propusitio, sancluui Dîo|iysium primo
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pilé avec les saints Rustiane et Efeuthère^ saint Méthodius et Siméon Xfétaphraste ajoutent que Denys prit sa tête entre ses mains, la porta l'espace de deux mille pas et la déposa entre les mains d'une femme chrétienne. Tel est, en somme, le récit des auteurs grecs. Comme jamais les grecs n'ont été accusés de chercher à flalter les latins, ce récit [inspire naturellement une certaine confiance.
Les plus anciens martyrologes placent le martyre de saint Denvs l'Aréopaçite au 3 octobre,sous l'empire d Adrien, qui commença de régner l'an 119. On lient que la colline, où il fut décapité avec ses compagnons» a
Ïris de là le nom de Mont des Martyrs ou fontmartre. Plus loin, et plus tard a été bftli le monastère de Saint-Denis, dont l'é-
flise est devenue la sépulture des rois de rance, et au tour duquel s'est formée une ville. Vers le milieu du ix* siècle, 83<h, Loui$ le Débonnaire, se croyant redevable à saint Denys de sa restauration sur le trône, ordonna à Hilduin, abbé du célèbre monastère, de réunir tout ce qu'il pourrait trouver sur la vie et les œuvres du saint pairon. Hilduin, sous le nom d'Aréopagitiques, composa des mémoires tirés des histoires des Grecs, des livres de saint Denys , même d'auteurs latins, d!anciennes chartes de l'Eglise de Paris, en particulier des Actes du martyre de saint Denys^ écrits par Visbius, témoin oculaire. Le Dominircain français Noël AleiLondre croit à l'aur thenlicité de ces Actes; il en conclut, ainsi
Îue de dix-huit autres, preuves, que saint enis est venu dans les Gaules au V sièle; que l'évêque d'Athènes et celui de Paris est le même personnage; que c'est vraiment saint Denys l'Aréupagile, et que les argUr menisdes contradicteurs ne sont pas sapis réj)lique (158). Nous pensons comme le Dominicain français, et comme les Jésuites français Lansely Cordier, Halloix et autres; ou plutôt nous pensons comme les grecs saint Méthodius, patriarche, de Gonstantinople, le bienheureux Michel, prêtre de Jérusalem, et Simiion Mélapbraste. 1EX.CQ qui nous confirme danV ceUe manière , de voir, c'est l'origine et les argumehU 4u parti contraire. Les auteurs de la Gaule chrétienne^ article Eglise de Paris^ exposent tCQis opinions : la première, qui tient et prou vapar des arguments positifs qua )é prenàier évêque d'Athènes et le premier évêque de Paris, c'est le même saint Denys l'Aréd* pagite envoyé dans les Gaules par le Papa saintCiément^disciple et sucesseurde salut Pierre ; la seconde qui, sansadnoieltre l'idcatité de la personne, tient et prouve, par des arguments afiirmatifs que, saint DenyS, premier évêque de Paris, y a été envoyé dès le i*' siècle par le Pape ^saint Clément.;
sseculo io Gailiat venisee; umiiiMiae et enindeiii essa Atbeaieosivfn ei Partsiensiiim epi90(»pym, virre Arepi pagilam, probabîle est ; iicc incoiicussa suni ^% invicla virorum cruditorum , qui haiic opiuioncui inipugnarunt. arcjUDCiita* > (In. Ui^^oruim ccçlK^itl^ fHcam swculi iiVi%ienzi\i>i \^.) « •
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la troisième qui , pour rejeter les deux premières et ne faire arriver saint Denys dans les Gaules qu*au m' siècle » s*appuie non pas tant sur des arguments aOirmatifs que sur des arguments négatifs (159). Les auteurs de la Gaule chrétienne citent en faveur de la troisième opinion l'autorité scientifique du docteur Launoj et l'autorité judiciaire de Louis Antoine de Noailles* arche- Tèque de Paris, lequel, en 1700, réforma la croyance et la pratique do son église^et d'un seul et môme saint Denys en iït deux, dont il plagaVAréopagite au troisième jour d'octobre» et le Parisien au neuvième.
Mais tout le monde sait que ce prélat , nlus remarquable par sa piété que par sa aoctrine , fut toute sa vie la dupe et le jouet de la secte jansénienne. Quant au docteur Launoy » nous avons déjà appris , et en son temps nous apprendrons encore mieux è le connaître comme un esprit téméraire , d'un catholicisme pour le moins douteux; et qui , pour soutenir ses nouveautés, ne crai-
Snait pas de falsifier les textes des Pères et es conciles. En un mot , c'est par la même influence de secte que le Bréviaire de Paris a divisé sainte Marre Madeleine en trois , et saint Denys en deux. Le Bréviaire romain continue, avec les auteurs grecs, à regarder saint Denys l'Aféopagite comme le mémo évèque d'Athènes et de Paris. Cet accord de Rome et de la Grèce ne laisse pas que de mériter attention, mémo de la part des catholiques.
Pour ^lea jansénistes , c'est diO'érent. A eux il suûit que Rome approuve ou semble approuver une chose, pour qu'ils la contredisent. Cette antipathie est tellement sincère qu'elle s'étend & tous ceux qui s'accordent avec Rome, fusseo.t-ils des Grecs et des Grecs du Bas-Empire. Ainsi, saint Méthodius , patriarche de Constantinople, Michel, prêtre de Jérusalem , que Cédrénus qualifie de bienheureux , Siméon Métaphraste , Nicéphore Calllste, s'accordent à dire que Denys l'Aréopa^tea été évoque d'Athènes, ensuite de Paris; cela est incontestable. Oui; mais Rome dit la même chose, donc lés Grecs Méthodius, Michel, Siméon et Nicépbore ne savent ce qu'ils disent et ne méritent aucune créance. Il est un autre motif jK)ur les jansénistes de répudier ces historiens grecs : e'est que, d*après leurs histoires, saint Denys l'Aréopagite, avant de venir en Occident aurait assiste arec les ApOtresaa trépas et aux funérailles de la iainia Vieffl[e à Jérusalem et non pas à Epbàse, oùies jansénistes et compagnie la ' font mourir et enterrer, parla raison quîly avait dans cette ville une église de la sainte Vierge Marie.
^L'autorité de Tabbé Hilduin et des autres écrivains d'Ocèident , sur Tideatité de saint Denys d'Atbènea et de saint 9enys de Paris, ne prouve rien, attendu qu'ils ont emprunté cette opiuiou anx Grecs; d'un autre cAté
(48^ € Restât jam tertii opbio, non tam argu* mentis aflkmantîlmi qaam negantîMis mea. >
l'opinion des Grecs sur l'identité de saint Denys do Paris et de saint Denys d'Athènes ne prouve rien, attendu qu'ils ont emprunté cette opinion \u\ Latins d'Occident, l'abbé Hilduin et ancres. On trouve un complaisant et fidèle écho de cette augmentation la même où l'on ne sV attend guère (160).
La cause fondamentale de l'antipathie des jansénistes contre saint Denys de l'Aréo- IMge et ses œuvres, c'est que, sur ces matières, il ne pense pas comme eux , mais cokime l'Eglise romaine.
L'Eglise nous l'enseigne , avec saint Thomas : La grâce est un don surnaturel que Dieu accorde à l'homme nour mériter la vie éternelle. Cette grâce est un don surnaturel, non-seulement a l'homme déchu de la perfection de sa nature, mais h l'homme en sa nature entière ; surnaturel , non-seulement k l'homme , mais à toute créature, non-seulement h toute créature actuellement existante, mais encore k toute créature possible. En voici la raison, développée par rAnge de Pécole. La vie étemelle consiste h eonnsltre Dieu, à voir Dieu, non plus à travers le voile des créatures , ce qui fait la théologm naturelle ; non plus comme dans un miroir» en énigme et en des similitudes, ce qui Ait la foi ; mais k le voir tei qu'il est, à le cotinattre tel qu'il se connaît. Nous le verrons .comme il est, dit le disciple bien-aimé. ( / Joan. m, 2. } Et saint Paul : Maintenani nous le voyons par un miroire en énigme; mais alors ce sera face à face. Maintenant je le connais en partie; mais alors ie le coimultrai comme f en suis connu; ou plutôt suivant la force du texte original, /eMiperconnal/raî comme je suis superconnu. ( / Cor. xiii, 12. } Or tout le monde sait, tout le monde convient, que de Dieu k une créature quelconque il y a l'infini de distance. Il est donc natoreflement impossible h une créature, quelle qu'elle soit, de voir Dieu tel au'ii est p tel que lui-même il se voit. Il lui laudrait pour cela une faculté de voir infinie , une faculté que naturellement elle n'a pas, et que naturellement elle ne peut pas avoir. 11 y a plus. La vision intuitive de Dieu, qui constitue la vie éternelle , est tellement au* dessus de toute créature , que nulle ne saurait par se^ propres forces en concevoir seulement l'idée. Oui, dit saint Paul • après le prophète Isaïe : Ce que Fait n'a point vu , ce ^e roreille n'a point entendu , ce fui n*èst potnt monté dans te cetur de rhomstief voUâ ee que Dieu a préparé à ceux qui Faimeài, II Cor. II, 9; Isa. lxiv, 4.) Pour donc que l'homme puisse mériter la vie éternelle , et ménie en concevoir la pensée, il lui faut, en tout état de nature , un secours sùmatnrel , une certaine participation k la nature divine. L'homme ne pouvant s'élever en ce sens jusau'k Dieu, il laut qtie Dieu descende jusqu*k 1 homme , pour le déifier, en quel-
3 ue sorte. Or cette ineffable condeseenance de la part de Dieu , cette participation
(160) Aet'a sanetomm^ 9 oclobr., CommentUrifu prœvius^ notammenC ( 4 et 5.
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k la nature dmne $ cette déification de rhomme, c*e8t la grfloe. Voilà ce que saint Thomas enseigne dans sa Somme de Thiolo* gie (161) et I £gtise |)ar ses décisions, et saint Denys TAréppagite dans ses œuvres.
Or, les jansénistes pensent différemment et de saint Denys, et de saint Thomas, et de TEglise. Baïùset les jansénistes supposent . que, dans le premier homme, la grâce n'était autre chose que la nature ; que le premier homme pouvait linsi, par ses seules forces naturelles, s*élever au*-'de8sus de lui-même, franchir Tintervalle infini qui sépare la créa* ture du Créateur, et voir Dien immédiatement en son essence. D*où ils concluent nécessairement que, si Thomme déchu a besoin de la gi^ce proprement dite, ce n'est que pour guérir et restaurer la nature. U est aujourd hui encore des catholiques sincères, mais si peu sur leurs gardes, qu'ils admettent ou laissent passer le venin du jansénisme pour la doctrine de rEglise. Ainsi, dans un 'ouvrage, recommandable d'isilleurs par les religieuses intentions de sou auteur, avons-nous lu avec étonnement oes mois : c La grAce de Dien par Jésus-* Christ est le retour de la vie primitive. Anssi parattrclle surnaturelle, et elle Test en effet, mais par rapport à la nature corrompue seulement. Car, par rapport à la nature primitivo, elle est naturelle, puisqu'elle est celte nattire même réintégrée en nous (16S). » Ces m )ts renferment précisément l'erreur que rSglise a condamnée dans les janséniste", notamment daqs cette proposition de Quesnel : « La gfAce du premier homme est une suite de la création, et elle était due à lu nature saine t jl entière (163) ; » et dans oette autre de Baïus : « L'élévation de la nature humaine h la participation de la nature divine était due à rintégrité de la première création, et par conséquent on doit l'appeler naturelle, et non pas surnaturelle (iw). » L*on conçoit que des savants catholiques Blêmes, avec de pareilles préventions, ne soient pas compétents pour apprécier au juste les (Buvres de saint Denys rAréopagite, ni les questions qui s'y rattachent.
Les critiques modernes ont posé en pnneipe: Les œuvres attribuées à Denys l'Aréopagite ne peuvent être de lui. Une preuve, o'est nue dans le i*' et le ii' siècle on ne partait pas comme il parle : on n'avait ni les idées, ni les expressions qu'il a, telles que superessence, supersubstantiel, superbonté, lionté supéréminente, superscienCe, superconnaissance, etc. (IfiS). Ces critiques, si nombreux qu*ils soient, permeilront cependant de leur opposer certains ouvrages du 1^ siècle» où les mèmea idées et les
mêmes expressions se retrouvent. Ces ouvrages curieux, ordinairement imprimés en un volume, sont les quatre Evangiles et les Epttres des apôtres, en particulier les Epltres de saint Paul, le maître même de saint Denys l'Aréopagite. Une pièce assez connue de ces ouvrages, c'est TOraison dominicale. Dans le texte grec, qui est l'original, on lit cette demande: Donnex-^ous aujourd'hui noire pain supereeêenêielt eupenubsiontiel ( iiaiih. VI, U ; Luc. II, 3); ceaue la Vulgate traduit ainsi dans saint Matthieu : Panem noetrum superiubtianêialem da nobie hodie I Serait-ce exiger trop des critiques modernes, avant de juger les Pères de rEglise, qu'ils sachent au moins leur Pater T . Saint Paul, dans toutes ses Epltres, notamment dans celles aux Chrétiens d'Bphèse et de Colosse, exhorte tous les fidèles h s'élever, par la srAce de Dieu et la sainteté de leur vie, à la connaissance parfaite de Dieu et de son Christ. Cette connaissance parfaite, il ne l'appelle pas simplement gnose, connaissance, science, mais épignose, superconnaissance, superscience (Ephee. i, 17 ; IV, 13; Colosi. I, 9 et 10; ii,2; m, 10); attendu qu'elle donne de Dieu, de son essence, de ses attributs et de ses œuvres, des idées infiniment au-dessus de tout ce que la science humaine peut ima^ner de plus sublime. La sriencef eonnatseanee ou gnose, dit-il aux Corinthiens, sera détruite. Car nous connaissons en partie^ et en partie nous prophétisons. Mais quand viendra ce qui est parfaiti, alors disparaîtra ce qui est partiel. iÊalntenant nous voyons par un mtroir en énigme ; mais edors ce sera face à face. Main^ tenant Je connais m partie ; mais alors je supereonnattrai , comme je suis superconnu. (I Cor. xm, la.) Saint Pierre, dans sa seconde Epilre, se sert de la même expression, et plusieurs fois. (// Petr. i, 3, 3, 8.)
Il y a plus, l'unique mettre des apêtres, Jésus-Christ, leur donne l'exemple de ce langage. Dans letextejKrccdesaintMattbieu, il dit littéralement: Toutes choses m'ont été remises par mon Père ; et personne ne superconnaît le Fils, si ce n'est le Pire ; nt personne ne superconnait le Père, si ce ffest le Fils , et à qui le Fils le voudra révéler. (Maith. Il, 37; Lue. x, 22.) C'est ici, on le voit, la connaissance suréminente, superscientifique, superinteileetuelle, que le Père a essentiellement du Fils, elle Fits ooeaeeDtiellement du Père. Nulle créature ne peut y participer que par la grâce et la révélaUon du Fils. Aussi ce même Fils dit^i jusqu'à deux fois k ses apêtres : Vous nawexqu un wsoUreou docteur, e*est le Christ. (Matlh. ^sxu, 8, 100 ^^^ premiers hérétiques, som
(lêl) SuMiMsaBeli Taou, t-S, q« IW, aru 5; 114, art. t, 5, et alibi.
(leS) Etvdee pkîlosopkUflies sut U Ckriêtisnisme,
Îar Augusce Nicolas, secoade ëdilioii ; Bniielles, US. i. Il p^ «07.
(ie3) c Gratia Âdami est sequda creationis , et
ffàc mita natiirae sans et uitegrae. » (Prop. ZS).
1164) € Hiunaoss naïuxs suUimatio et eialtatie in
eensoitiua divin» nalur» defcha Aiit Intetrilari urina creationis, ac proinde nataraUs dieenda Ml, a non supematuraUs. » (Prop. «4).— Voir de pins amples dâalls sur ces maiiéras, dans nn enuseulc J^ la gràee et de la nainre, chea Ganoie cl Ghatt» dre, par l^aoteur de cette Histoire.
(166) Voir entre autres le Dictiommire de FsMJit édition de MM. ^eiss el Dussoïk.
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prétexte d*ane soi-disant gnose, cherchaient a rabaisser léaus-Cbrist au-dessous des^ puissances célestes. VoiHi pourquoi lesapô* tresy dans presque toutes leurs Epltres, notamment samt Paul dans ses EpUns aum Ephésiens et atâx Cologrienê^ rap|)ellent que Jésus-Christ est l'image substantielle du Diou invisible, qu'il est né ayant toutes les créatures. C'est par lui et pour lui que tout a été créé au ciel et sur la terre, les choses visibles comme les invisibles, les trônes, les dominations, les principautés, les puissances. Il est avani toutei ckonàj et tovtu^ Me concentrent et subsistent en lui. Il est assÎM à la droite de son Pire dans les régions super* célestes {Ephes. i, 20), par-dessus toute principauté, toute puissance, toute vertu, toute domination, et tout nom qui peut se nommer, non-seulement dans le siècle présent, mais encore dans le siècle futur. Et tout est soumis à ses pieds. Il est le chef du corps de rfiglise, le premier*né d'entre lea morts; afin qu'il soit le premier en tout, imrce qu'il a plu au Père de mettre en lui la plénitude de toutes choses el de tout réconcilier par lui avec soi-même, purifiant, par le sang qu'il a répandu sur la croix, et ce qui est sur la terre et ce qui est dans les cieux. Cest en lui que sont renfermés tous les trésors de ta sagesse et de la science; trésors dont la participation produit Vépignose^ la connaissance surnaturelle et parfaite du mys* tire de Dieu et de son Christ IColoss. lU 2,3).
Or, ce que font les apôtres contre les gnostique dans toutes leurs Epîtres, ce que lait pariiculièrement saint Paul, son disci-^ pie» saint Denys le continue contre les mômes gnosiiques dans ses œuvres. C'est le môme but, cîest le môme fond de doç^ trine, ce sont bien souvent les mêmes expressions, ou des expressions semblables : expressions qui paraissent étranges, quand on n'est pas familiarisé avec le texte original du Nouveau Testament; mais quand on sV connaît, elles deviennent comme le signalement d'un disciple et contemporain des apôtres.
Les ouvrages de saint Denvs l'Aréopa-.
gile ont éie très- célèl>res depuis le v* sièi'.le, cl méritent leur célébrité par la haute théologie qu'ils renferment : ce sont tes livres de la Hiérarchie céleste et de la Hiérarchie ecclésiastique , les traités des Noms divins ei de la Théologie mystique^ avec dix lettres. II avait composé encore quelques autres écrits, mais qui ne sont pas venus jusqu'à nous. Quant aux ouvrages de taint Denvs on général, on les voit cités dans une homélie d'Origèno, traduite par Ruûn. Saint Denys d'Alexandrie, contemporain d'Oriffène, écrit des notes pour servir à riiiieTirgenee de Saint Denys de l'Aréopage, qui est cité avec éloge dans un sermon de saint Jean Chrysostome. Saint Cyrille d'Alexandrie, qui appartient aux premières années du v* siècle, invoque, entre autres témoignages, celui de saint Denys l'Aréo- I>agite, contre les hérétiques, qui niaient
le dogme de l'Incarnation. luvéoaT, évôquo de Jérusalem, dans une lettre è l'eiïiperaur Marcien, touchant le trépas de la sainte Vierge, cite comme une tradition de l'E« * glise le récit môme de notre Aréopagite sur ce sujet : « Il y avait le, dit-il, avec les apôtres, Timotnée, premier évoque d'É^-
fmèse, et Denys TAréopagite, comme il nou»^ 'apprend lui- môme en son livre. »j(l>sf noms divinsj chap^ 3.) Dans la prjsmière moitié du VI* siècle, Léonce de Bysance en un livre qu*rl composa contre Nestorius et £u^|rehès, cite en premier lieu, parmi les anciens, Denys TAréopagite, oonieniporain des apôtres. Dans un autre traité, il donne la liste des Pères qui ont illustré l^lise depuis Jésus-Christ jusqu'au règne de Constantin, et ' il cite parmi eux notre auteur : • Ces docteurs, dit-il, furent Ignace, surnommé Théophore, Irénée ; Justin , philosophe et martyr, Clément et Hyppolite, évoques de Rome , Denys l'Aréoitagite »
Méthodius de Patare, Grégoire, thaumaturge, » etc. Saint Anastase Te Sénaïte écrivit des réflexions mystiques sur l'œuvre des six Jours : le, il rappelle en ces termes un passagô du livre des Noms divins : « Ce Deoys^ célèbre contemporain des apôtres, et versé dans la science des choses divines, enseigne en aa sublime Théologie que lo nom donné par les Grecs è la Divinité signifie qu'elle contemple et voit tout. » Le Pape saint Grégoire le Grand explique quelques fonctions des esprits bienheureux aveoles propres paroles de saint Denys, et en lo nommant ancien et vénérable Père.
Si les ouvrages de saint Denys ne se voient pas cités plus souvent dans les quatre premiers siècles, il y en a une raison particulière dans la nature môme de ces ouvra* ges. L'auteur v développe la plus sublime théologie, celle qu'on n'enseignait pas à tous les fidèles, mais seulement aux plus parfaits, comme saint Paul nous rapprend dans sa première Epitre aux Corinthiens : Sapientiam aulem loauimur inter perfectos. (/ Cor. II, 6.) Aussi rauteur adressort-il ses^ '... écrits à un évoque, è Timothée, en IuL rappelant .robligalion du secret suc ees choses devant les personnes qui ne seraient pas capables de les bien entendre.
Lo vir srèele tout entier est plein de la gloire de saint Denys. Les meilleurs écrivains, de saints évoques, des Papes et dea conciles, TOrient et 1 Occident le proolameni l'auteur des livres que nous possédons au-^ jourd*hui sous son nom. Pas une voix discordante ne rompt l'unanimité solennelle.
L'hérésie elle-même invoque ou subit cette autorité incontestée. Le philosophe el martyr saint Maxime la cite au monothélite Pyrrhus, qui se convertit : de plus, il enricnit de pieuse^ et savantes notes les œuvres du docteur apostolique. Le Pape saint Martin, en plein concile ue Latran, invoque contre le monothélismo l'autorité de saint Denys d'Athènes. « L'illustre Denys, dans son livre des Noms» divins^ nous appreuci que le Seigneur fut formé dii pur sang
vn
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d'une Vierge, conlrairemenC aux loisde Ia|natntef et qu'il foula les flots d'un pied sec^aans que leur mobilité cédât sous le poids de son .<sorps. Kt ii dit encore dans sa lettre à Caïus : Le Seigneur, s'abaissent jusqu'à notre substance, lui a communiqué la supériorité de son être, » etc. Et le concile de Latrai^^ oomposé de cent quarante évèques, enlendU ces •citations faites par l'ordre du Pape» et les •approuYa, et en tant qu'elles expriment le do^roe catholique, et en tant qu'elles venaient de saint Denys l'Aréopagite. Un autre Pape, saint Agatbon, dans sa jettre •auK empereiifs, s'appuie également sur les passages qu'on fient de rappeler, et. en désigne l'auteur par ces mots : Denjs l'Aréopagite, évoque d'Athènes. Les citations du Pape furent collationnées dans le sixième «ooncile général, et trouvées conformes. Saini Sophrone, patriarche de Jérusalem, dans une leUre à Sergius de Constantinople, fauteur du monothélisme, recourt à l'auto** rite de isaint Denys, comme les Papes et les conciles précités. Et ni le mo&othélite Ser^ gius de Gonslanlinople, ni le monotbélite Cyrus d'Alexandrie» ni Macaire d'Antioche9 ne déclinent l'autorité qu'on leur opj^se» seulement ils l'interprètent k leur manière. Comme on le voit, tous les grands sièges ,de la catholicité, Rome par la bouche de seê pontifes ; Alexandrie, Antioche, Jérusalem» Consteniinople, par leurs patriarches ; l'E* jglise dans plusieurs conciles affirme tenir
Cr authentiques les œuvres connues sous lom de saint Denys l'Aréopagite.
Parmi les témoins subséquents de cette 'tradition, on distingue, au viii* siècle, sainl Uéthodius de Constantinople , saint Jean Damascène , le Pape Adrien, le deuxième concile c^uménique de Nicée; au ix*, Michel, prêtre de Jérusalem, lè savant Photius, rabbé Hilduin, Hincmar de Reims»
le Pape saint Nicolas ; au x*, Suidas et fiiméon Métaphraste; le célèbre moine Sulhrmitis dans le xi* ; aux xir et xiii*, rhistorien iieorge Pachimère parmi les tirées, et parmi les Latins, Humes de Saint* Victor, Pierre Lombard, Alexandre de Balès, Albert le Grand, saint Bona?entUfe, saint Thomas. Plus tard, le concile de Flo* rence, les illustres cardinaux Bessarion , Saronius, Bellarmin, les savanis Marcile Ficin et Pic de la Hirandole. Depuis le XVI* siècle, certains critiques, soit protestants» soit d'un catholicisme douteux, se sont inscrits en faux contre cette tradition tiés siècles, et ont élevé des doutes sur l'authenticité des œuvres de saint Denys l'Aréoj^agite; mais d'autrescritiqaes, et des plus judicieux, Halloix, Schetstrate, le P. Honoré île Mnte-Marie, le P. Noël Alexandre, ont fait voir que les raisons alléguées pour cela ne sooi pas concluantes* Nous pensons •comme «ux. A«ssi, avons-nous vu avec
bonheur cette question éclairoie de nooveea dans up ouvrage que nous ne laison^ qufi .résumer, çt auquel nous renvoyons |Hiur le détail des preuves (166), ainsi qu'è la dissertation du P. Noël Alexandre (167).
SainlDenys de l'Aréopage composa d'abord
des luiiUuUùns IhéologiqueSf qu'il rappela
)lus d'une fois, mais qui ne sont pas venues
jusq^u'à nous. 11 y expliquait ce qui concerne
'unité de nature et la Trinité des personnes
en Dieu.
Le livre des Noms divins est adressé à aaint Timolhée. Saint Denys y pose pour règle, comme dans ses Institutions, de montrer la vérité sur Dieu, non parles parolea persuasives d'une sagesse humaine, mais par la démonstration & la puissance insiû^rée de l'Esprit-Saint.
Après le livre des Nowu divins, saint Denys composa une Théologie symbolique^ qui n'est point venue jusqu'à nous. Il y faisait voir comment les choses divines portent des noms empruntés aux choses sen«> aibles; comment Dieu a forme et figure» membres et organes; comment il.babite.des lieux et revêt des ornements; poqrquoi'en* lin on lui prête du courage, des tristesses et de la colère, les transports de Tivresse; des serments et des malédictions, et le sommeil et le réveil, et les autres symboles et pieuses images sous lesquels nous est représentée la Divinisé. Enfin il composa en cinq chapitrais assez courts une Théologie mystique dont iJ nous montre celle image dans Moïse. Dieu lui ordonna d'abord de se sanctiQer et de s'éloigner de tout ce qui eat
Srofane. Après toute cette purification, loïse entend diverses trompettes, voit do nombreuses lumières qui lancent de toutes parts de très-purs jrayons. Ensuite il est Réparé de la multitude, et, avec l'élite dés prêtres, jl atteint au sommet des élévations divines. Avec cela il ne communique pas encore familièremenl avec Dieu, il ne le contemple nas encore lui-même ( car nul bomme ne le verra et vivra); mais il voit le lieu où il est.
C'est ainsi que des âmes d'élite qui sV disposent par la purelé du cœur et par la prière. Dieu les élève amoureusement' dès ce monde, non pas iusqn'è le voir en lui-^ même comme nous le verrons dans le ciel» mais jasqu*à le connaître, jusqu'à rentrevoir avec une clarté au dessus de toute pensée» de toute . parole» de toute science terrestre. Tels étaient Moïse et Elle : tel fut saint Paul, ravi jusqu'au troisième ciel : tels nous verrons saint Bônaventure, saint Thomas d'Aquin, sainte Thérèse, saint |ean de la Croix. Cette connaissance de Dieu et des choses divines forme la Théologie mys* tique.
Pour diriger les <)réatures fnléllectaelles vers ce bonheur in&ùi dont eelui de Slo'iise
(166) Œuvres de iaini Denif9 tAréopMgiU^ tradanes du grec; précédées dune introduction où Ton dls^te raatheuticité de ces livres , etc., par
ra1>bé Dârbot ; Paris, 1815.
(167) Natal. Alexard., Bisi^re eedésfait, s»c. i, disseruUo i2.
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ne ftat qa*un araoHtottlt Diea a établi Mrnii riiea deux admiDialralions : la biériarehia oéleate parmi las aogea» la liiérar* ^ie eodésiasligoe parmi les hommes.
Saint Denjra a lait un traité de l*iine et de l'autre
Depuis le oemmencemeot du monde, nous ne cessons de Toir ces esprits administrateurs, enroyés de Dieu pour le salut des hommes. Ce sont les ohémbins à la porte du paradis terrestre, les trois anges che2 Abraham, les deux chez Lotb. C'est la providence ministérielle de l'anse sur Agar et sur Ismsël, père des Arabes, l'ange de Dieu au sacriflce d'Isaac ; les anges de Dieu montant et descendant sur l^chelle de Jacob. Lutte de Jacob contre un Mfç. Les anges devant Dieu, et Satan parmi eux. L'ange de Jéhova dans le buisson ardent, donnant sa mission h Moïse. L'ange de Dieu conducteur du camp d'Israël. Après le péché du Seuple, Dieu se fait remplacer par un on^e. fn ange apparaît h Ralaam. L'ange de Dieu donne ses ordres à Josué. Un ange apparaît h Gédéon, et l'établit sauveur du peuple. Un anse annonce la naissance de Samson. Le prophète Blie est nourri par un ange. Isaïe voit les séraphins devant le trône de Dieu, et en reçoit sa mission. L'ange Raphaël et Tobie. Les chérubins vus par le prophète EzéchieK L'ange Gabriel révèle à Daniel l'époque de la venue du Christ. Les trois an- 8» des Perses, des Grecs et du peuple de ieu. Les anges protecteurs de Judas llachabée. L*ange Gabriel annonce h Zacharie la naissance du Précurseur. Il annonce h Marie la naissance du Sauteur môme. Les anges annoncent le Sauveur né aux pasteurs de Bethléem. Jésus-Christ nous signale les anges des petits enfants. Un ange assiste Jésus-Christ dans son agonie. Les anges annoncent sa résurrection. Les apôtres, particulièrement saint Pierre, mis en prison, sont délivrés par un ange. Saint Paul, dans ses Bpttres, notamment dans celle aux Cotosiiem nomme plusieurs degrés dans la hiérarchie des anges. Saint Jean dans sa RMlaiion voit les chérubins ainsi que le ministère des anges sur les nations et sur l'élise.
De ces faits et autres, ainsi que de l'enseignement des prophètes et des apôtres, Îu'il appelle les antiques théologiens, saint ^enys déduit tout le fond de ss hiérarchie céleste. Hiérarchie une, mais distincte en trois ordres, et chaque ordre en trois chœurs. Les séraphins , les chérubins et les trônes forment le premier ordre ; les vertus, les
f puissances et les dominations, le deuxième; es principautés, les archanges et les anges, le troisième.
Il V a plus. Des critiques modernes ont dit, d*autres ont répété : « Les œuvres attribuées à saint Denys l'Aréopagito ne sauraient être de lui, attendu qu on y parle de cérémonies qui n'ont été en usage que dans le v* siècle, par exemple, les encensoirs et les encensements dans le divin sacrifice. » Tout ce que prouve cette objection,
c*est que ceux qui la font ou la répèteBl* y compris, les Bollandistos du neuvièmna Jour d'octobre, n'ont pas lu ou ont oublié les écrits des apôtres, en particulier ceux de Tapôtre saint Jean. Car nous y avons va« nous y voyons dès lors une liturgie pompeuse. C'est un jour de dimanehe que saint Jean a sa divine révélation. C'est um assemblée à laquelle préside un Pontift vénérable, assis sur un trône, et environné de vingt-quatre vieillards ou prêtres. Ce sont des habits sacerdotaux, des robes blanches, des ceintures, des couronnes, des instruments du culte divin, un autel, des chandeliers, des encensoirs, un livre scellé. Bi cet autel, ces couronnes, ces ceintures, ces chandeliers, ces encensoirs sont d'or. Il y est parlé d'hymnes, de cantiques et Œune source d'eau qui donne la vie. Devant letrône, et au milieu des prêtres, est un agneau en état de victime, auquel sont rendus les honneurs de la divinité. Sous l'autel sont les martyrs qui demandent que leur sang soit vengé. Un ançe présente è Dieu de Pen*cens, et il est dit que c'est l'emblème des prières des saints ou des fidèles. En un mot, saint Jean nous fait voir nos c-érémonies saintes, ou transportées du ciel, ou transportées au ciel. Hais on dirait que, depuis trois siècles, certains critiques ont fermé les yeux pour ne pas voir.
Pour résumer, les fidèles catholiques qui auront lu avec foi, amour et intelli-^ gence, surtout dans le texte original, d'iu côté, le Nouveau Testament, en partieuliw les Epttrea de saint Paul, et, de raiilre les œuvres de saint Denys l'Aréopagite, n'auront pas de peine à reconnaître que saint Paul et saint Denys sont deux écrivains du même temps, qu ils ont la même pensée^ et que le second est vraiment disciple du premier.
DENIS LQEWIS, surnommé le Chartreua^.
naquit à Ryckel, dans le pavs de Li^e* vécut quaraute-huit ans chez les Chartreux de Ruremonde, et mourut en 1471, âgé de soixante-neuf ans, après s'être rendu utile è TEglise par son savoir et par ses vertus. Son attachement continuel à la contemplation lui fil donner le nom de Docteur extatique. On a de lui un grand nombre d'ouvragos pleins d'instructions salutaires et d*une onction touchante, mais écrits sans élévation et sans style. Il était sobre et sage dans sa spiritualité, et il n'y a guère d'auteurs niysti- 3ues dont les ouvrages se lisent avec plus e plaisir et de fruit. Ses œuvres ont été recueillies en 21 vol.in-fol., Cologne, 1549.
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Toaer}, qui signifie s^oflfrir ou se livrer au service, au cuUe.de quelqu'un^ se consacrer à lui. Cette consécration, par rapport à Dieu, se fait par vœu ou par jurement; si elle consiste dans une simple intention de se vouer à lui et dans le sentiment de cette intention* elle constitue proprement la dévotion dont nous parlons et qui a été diversement dé- Éinie. L'auteur du livre De ipir. ei amim. {OBuv. de sanU Auguitmf c. 50) dit : « La dévotion consiste dans Taction de se tourner vers Dieu par une pieuse et humble affec-* tioft ; bomnle, par la conscience de notre propre faiblesse ; pieuse, par la considération de la clémence divine. » Saint François de Sales définit la dévotion une charité au moins générique, par laquelle nan^eulemeiU on fait le 6ten, maie encore on le fait avec aom, fréquemment ei prompiemenl; c'est-àdire, comme H l'explique lui-même, en ce sens, gue la dévotion nous procure une agilité spirituelle, par laquelle la charité exerce en nous, ou nous exerçons par la charité les œuvres ae précepte ou de conseil. Toutes ces définitions reviennent à celle de saint Thomas, citée en tôte de cet article. Remarquons aussi que par la promptitude, il fiiut entendre la ferveur. 1 affection fervente, qu*on ne doit pas confondre avec l'héroïsme, car quelqu'un peut prier dévotement, sans cependant prier «vec la perfection spéciale des parfaits, ni avec la perfection plus spé* ciale de Tacte héroïque. Quant à la ferveur,
lli(iesté divine de répandre sa grflce dans le cœur de Thomme. (T. III, d. 6, g. IJ
La*déV9iion, selon le même saint Thomas, prise en un sens spécial, est un acte de religion, parce qu'elle a le culte divin pour motif. Le même saint docteur remarque que la dévotion est principalement un acte de la volonté, à cause du sentiment affectueux de celui gui se consacre h Dieu ; mais en un sens indirect, elle renferme aussi un acte de rintelliftence, qui excite la volonté ; de sorte que iViraison et la méditation, en tant qu'élévation de l'âme vers Dieu, s'appellent quelquefois dévotion. Et il observe que le commencement de cette excitation, comme se faisant en nous sans notre concours, consiste dans une certaine pensée et une certaine affection spontanée ; alors ces sentiments de dévotion viennent de Dieu comme cause extrinsèque, mais opérant principalement, tant par lui-même immédiatement Sue par une grAce actuelle intrinsèque. Enn, il remarque encore que la dévotion est spécialement attribuée a l'oraison, bien qu'elle s'étende, en effet, aux actes des autres vertus, surtout du culte divin, soit en les ordonnant, soit en les provoquant l'oraison est singulièrement propre a l'exercice de la dévotion , tant par les actes des autres vertus en particulier, que par l'acte fréquent de dévotion, dans celui qui prie.
La cause extrinsèq^ue et principale de la dévotion est donc Dieu lui-même qui, par
le secours d« sa grtce, now iMpira ta rth lonté de le servir avec empressement. I« cause intrinsèque est la méditation de Im bonté divine et de ses bienfaits, qui excite Tamour, comme cause prochaine de dévo* tion; la méditation de notre faiblesse, qui exclue la présomption^ laquelle, en nous donnant confiance en nos propres forces^ nous empêche de nous soumettre à Dieu ; de sorte que la méditation cause la dévotion comme cause morale formatrice, en nous représentant les motifs de se dévouer à Dieu, et la dévotion cause la méditation comme cause morale efficiente, en appliquant notre intelligence à chercher et à trouver de noit» veaux motifs.
Quoique la véritable dévotion présuppose Tamour de Dieu el soit très-intimement liée avec cet amour* elle en diffère cependant^ en ce sens, que la charité fait observer, en général, tous les préceptes de Dieu, selon cette parole de Jésus-Christ : Si vous m*ai» mexp obêervex mes commandements; la dévo* tion a cela de plus, qu'elle les fait observer avec un certain empressement et une joie toute particulière. C'est pourquoi, comme le dit saint François de Sales, ce maître su-' blime de dévotion, la charité est en quelque sorte un feu, et la dévotion est, pour aind dire, la flamme de ce feu. De sorte que, pour être appelé véritablemeni dévoi il faut avoir nécessairement, outre la charité, une cer^ taine vivacité d*âme à accomplir les actions qui sont le propre de la chanté.
Il est une autre dévotion subsianlielle oa inielleeluelle » dont l'empressement s'appuie sur la considération des principes de foi ^ qui dans une flme établissent la solide ré* solution de se dévouer à Dieu par-dessui tout et en toute occasion , dans la prospérUé comme dans le malheur. Getto dévotion est appelée subsianiielle f parce que sans elle né peut exister l'empressement requis pour le dévotion , et qu'elle est suffisante pour agir dévotement en substance. Elle est appelée inielleeluelle 9 non qu'elle exclue la volonté ^ mais parce qu'en elle ressort plus vivement l'action de rintelligence que de la volonté; 11 est encore une autre dévotion , nccideiM ieUe f intégrale ou affective ^ quant h Tempressement dont nous avons parlé, se joint une certaine affection suave, qui, d'une manière ineffable, rend doux tout ce qu'il y a de f pénible dans la voie du Seigneur^ Elle se nomme accidentelle ou iniegrule^ parce qu'elle nous disposé à agir avec plus d'empressement; de sorte que dans un sens vulgaire une personne est regardée comme ayant de la dévotion ou nren ayant pas ^ selon qu'elle agit avec cette sorte de consolation ou avec aridité, bien qu'elle conserve encore la dévotion substantielle. Elle se nomme affective, parce qu'en elle éclate plutôt l'affection de la volonté que l'action de l'intelligence , quoique ces deux facultés y concourent. Cette dévotion accidentelle et affective , quand elle n'est sensible qu*inté^ rieurement dans l'Ame, s'appelle simplev^ ment affective ; mais si elle éclate djftus le
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corps par les larmes de la sensibilité oa par fi*au(ro8 aflfeclioos, elle peut s'appeler a/fee^ iive et êemiblê à la fois , ou divoiion jeu* sible.
H faut s'attacher en tout temps à la dévo« lion substantielle , mâme inJé|)eDd8mment de la dévotiou accideotelto» comme étant nécessaire à Toraison et à toute vie cbré-^ tienne ot parfaite^ 1* L'Ecriture sainte nous Ja propose souvent pour exemple. Elle dit nolammenl des enfants d'Israël : lis offrùremi au Seigneur avec une volonté prompte et pleine d'affection les prémices de leurs bienis {Exod. XXXV, 2i.)Je voui offrirai voipniairement un sacrifice, ^t je louerai votre nom^ parce qu'il est rempli de bonté. ( Ps. lui, 8.) Mon cœur est préparera mon Dieu!, mon tœur est préparé : Je chanterai vos louanges et je les ferai retentir sur des instruments. { Ps. cvu , 3. ) Lq Suiçnour Jésus dit par son prophùle : // est écrit de moi au commencement du livre que je ferai voire volonié. Cesi ee que j'ai voulu ^ ô mon Dieu, H votre sainte loi est au fond de mon cœur, ( Ps. xxxix , 8, 0.) Dans tous ces passages se trouvent recommandés la promptitude et Tempresse- 'ment volontaire à oITrir à Dieu nous-mêmes et nos biens ; et c'est en cela que consiste la dévotion «ubetantielle. Cette môme dévotiou nous est montrée » indépendamment de la dévotion accidentelle , comme sufllsaute et nécessaire, alors que l'Ecriture nous fait voir notre Seigneur Jésus-Christ , priant dans le jardin accablé de tristesse , et repoussant par une répugnance naturelle le calice de sa pjsssion. Si je ne puis itre dispensé de h boire , aus votre voionté se fasse. (Matih. xxvi, tô.)
11 dit , lorsqu'il s'apprête avec un empressement admirable k souffrir sa passion ; Levez -'VOUS oi marchons, ilbid., k%.) Et lorsqu'il trouve ses disciples endormis au milieu de leur prière : Veillez et priez , leur dit-il , afin de ne peint succ<Mnber à la ténias lion ; car l'esprit est prompt , mais la chair eet fàibloi {Ibid.^ ki.) il montre ainsi que Êes disciples, bien qu'ils n'eussent aueune dévotion sensible , a cause de la faiblesse de leur chair ^ avaieni cependant une oer* taine dévotion substantielle , qui avait i>esoin d'être ranimée , sinon acciaentellementy «u moins substantiellement par la prière.
2* On Je prouve par les saints Fères : a La dévotion 9 dit saint Amboise^ estnpe vertu du premier ordre , et le fondement ées «u^ 1res. 9 {L.i De Mraham y c. S. } Saint Bona* Tenture dit aussi ( Opuse. de sex alis^ c. 8) : « Sans l'aile de la dévotion , les autres ver^ tus ne peuvent s'élever k la perfection; c'est ce qui la rend la plus nécessaire. » •— « La ferveur de la <lévotion est la langue de l'âme : sans elle l'âme eet muette » et ne
feut avoir aucun entretien «vec la parole. » Saint Bernard , serm. 45, inCoiei.) Sr Par la raison. Sans la dévotion eubs^ lantielle, intellectuelle, ou, comme l'af^r pelle Btosins, ratiouneile, il ne peut y avoir ^'oraison. Car on ne peut prier Dieu digne* ment , quand on ne le prie pas comme il en
adonné les moyens è i'Iiorome, e'est-à-dîre avu Mile et dévotion ( C. Dolentes de cekbr. misMr), et sans elle il est impossible d'aroir l'attention requise. Sans elle aussi , point de charité^ et par conséquent |f)oinl d'amitié de l'homme avec Dieu , amitié qui est le fruit de la charité. Car l'affection nous donne de l'empressement à rendre service â nos amis , -et c'est cet échange empresrà de services qui conserve et augmente l'amitié comme le remarque* saint Thomas (2-9, q.'SS, a. S, ad. â). Sans elle enfin point de vie ehrélienne ni parfaite ; car sans elle , d'un côté , ne peut exister cette charité et cette amitié avec Dieu , nécessaire à la vie chrétienne et parfaite*; d'un autns côté « on ne peut éviter la tiédeur., cet écueil de la vie chrétienne et parfaite ; et enfin, on triompiie aussi peu des ennemis acharnés de notre âme , qu'un soldat qui dans une bataille remuerait à peine les bras.
Puisque la dévotion provient principalement de Dieu, comme Texcitant senl, ou comme y coopérant è titre de creuse imîocî^ f>ale, nous devons puiser dans la foi la certitude que Dieu, de son côté, nousdonnora les moyens d'obtenir au moins la dévoiit^a substantielle. Nous devons donc, dociles è l'excitation de Dieu, te prier de nous aider puissamment par cette dévotion substantielle fondée sur la foi, aln de ne pas suc-^ comber dans la voje du salut. Et comme notre coopération est nécessaire, îl nous faut nous livrer à la méditation ; elle nous inspirera d'humbles et pieuses affeetioas «par la considération de nos péchés, laquelle suggère à l'homme d'humbles sentiments de lui-même; par le souvenir des châtiments.
de la vie étemelle, qui le pousse â la perfection et le contraint h détacher sa volonté des affections terrestres. • fSmient.^S. Bbr- ■ARD.) Mais pour que ^iue dévotion soit solide pour tout état, pour celui de consolation comme pour celui de trU>ulation, elle dmt nécessairement s'apposer sur les vérités de foif profondément méditées dans l'oraison. Et bien que souvent la divine Provictonce ne nous accorde pas la dévotion accidentelle, nous devons toujours rechercher la dévotion substaiitieUe, qui ne nous manque que par notre faute. En «ffet» comme nous le dit saint Bonaventure : « Lorsque vous êtes privé de la douceur des consolations intérieures, ne perdez (las confiance et ne eroyez pas que Dieu vous a abandonnés et qu'il n'agrée pas vos bonnes iGBuvres ; mais recourez à ces véritables témoignages et €herchez-y votre consolation. Ayezeonfiance en Dieu, qui est la vérité n>ême; tant que vous ne vous Àoiçnerez pos de lui» en transgressant volontairement ses préceptes, il ne "VOUS ai>andonnera pas et ne cessera d'avoir pitié. de vous. (L. cit., c. 1.)
On doit aus» toujours rechercher la dévotion même acciden^fK^, soit simplement affi30tiv;€, soit affective et sensible à la fois,
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comme tres^utile et parfois nécessaire à To^ raison et h la Tte chrétienne et parfaite.
1* L'Ecriture sainte la recommande :
GaûteM et voyez combien le Seigneut eèi doUx^ (Ps. xxxni, 9.) Que vos paroles me sotU dot*ces ! Elles le soni plus que le miel ne Fesi à ma bouche. {Ps. Gxvifi, 103.) Je vous reverraif et votre cœur se réjouira^ et personne ne vous ravira votre joie A Joan. xvi, 22.) Demandez et vous recevrez^ afin aue votre joii^ soit pleine et entière. (Ibid.f 2k) Le fruit de VesûrU est la charité^ ta joie, la paiXf etc. {Gat. ▼, 22.) Tous ces passages nous proposent la joie comme Tun des fruits de TEspril-^Saint qu*il faul se procurer.
2^ Les saints PèreS s'accordent aussi à nous la recommander. « Il faut implorer de notre Créateur, aTcc de profonds gémisse* ments, le don des larmes. » (Saint Grâgoirb, 1. 111 Dialog.^ c. 34.) « La dévotion cause par eile-méme, et principalement, là joie spirituelle, car cette coosiaéralion (celle de ia bonté divine, de laquelle elle procède) a rapport au terme du mouvement de la toionlé qui se livre à Dieu, et par elle-même elle produit le plaisir. » (Saint Thomas, 2-2, q. 88, a. 4.) Saint Bonayenture dit de f ette dévotion : « Bile est Tonction de TEspril, elle enseigne tout ce qui est utile au salut. » {Opusc. de sex alis^ c. 8.) Enfin le catéchisme romain (De contritione) ensei-
5 ne « que dans ia contrition les larmes oivect être désirées et recherchées avec le plus grand soin. »
3* La raison elle-même nous en fait un devoir. La dévotion accidentelle en effet en elle-même et d*une manière principale est causée par la dévotion substantielle : elle la perfliKionne et Taide h atteindre le but qu'elle se propose, comme nous Tavons vu plus haut par le passage de saint Thomas; et cette dévotion accidentelle a pour effet de rendre plus agréables h Dieu et k cekii qui les offre les sacrifices de prières et de bonnes œuvres, seloo ces paroles : Que maft âme soii remplie et comme rassasiée ou mgtaissée^ et ma bouche vous louera dans de sainte transports de Joie. (Ps. lxii, 6.) En outre la dévotion même sensible perfectionne, comme nous l'avons dit, la dévotion substantielle. /*at couru dans la voie de vos commandements lorsque vous avez élargi mon cœur. (Ps. cxviii, ^2,) Par elle la partie inférieure concorde avec la supérieure, en se nourrissant ensemble de la douceur dés mimes viandes... dans un parfait accord. {Ps. liv, 16 ) Les larmes mêmes qui émanent de la dévotion intérieure sont un don de Dieu; elles associent d'une manière ineffable les délices spirituelles avec la douleur du cœur. EntinDieu, la souveraine douceur, ne cherche pas, à proprement parler, k nous voir dans l'amertume'; il veut, au contraire, que nous trouvions des consolations dans nos bonnes œuvres ; et si parfois il semble agir autrement, c'est par accident, ou à cause de notre peu do disposition, ou par le défaut de coopération de notre part, ou pour nous éprouver dans notre intérêt, afin de récompenser
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notre patience par une plus grande abon^ dance de consolations. Donc on doit rechercher la dévotion même accidentelle. En effet, comme, dit saint Laurent Jtustinien (Dr
Î}erfect. mon.^ c. 18) : « Si la vénérable maesté de Dieu daigne visiter Tflme qui ne lui témoigne que de la froideur au Heu d'amour, et que de l'indifférence è s*entretenir avec lui, combien à plus forte raison répandra-t-il le goût des célestes délices dans l'Ame fervente et qui le cherche avec sollicitude? »
11 est deui movens de se procurer la dévotion substantielle et accidentelle, spirituelle et sensible. Le premier consiste dans une humble prière à Dieu : c'est h elle seule de nous exciter d'abord è la dévotion par une lumière et des inspirations spontanées. Le second est la mortincation ^ qui doit accompagner la prière. Car notre coopération est nécessaire; mais nous ne pouvons la joindre que par le secours et la présence de la grAce deDieu. Que votre grdce^ nous vous en supplions 9 Seigneur ^ nous prévienne et nous suive toujours , et qu'elle nous rende sans cesse appliqués à la pSratique des bonnes œuvres. (Collecta Dom. xvi, post Pentec.) Saint Augustin fait cette prière : « Seigneur, mon Dieu, prêtez l'oreille à ma prière, et
Îue votre miséricorde exauce mon désir... • ccordez-moi quelque chose que je puisse vous offrir; donnez-moi ce aue j'aime : car j*aime et c'est à vous que je fe dois. Je vous en conjure par notre Seigneur Jésus Christ, par qm vous nous avez cherchés , nous qui lie vous cherchions pas; et vous nous avez dierchés pour que nous vous recherchions. » (L. II Confess.f t. 2.)
Saint Grégoire remarque < que quaiHd les fidèles recherchent h s instruire plus pro« fondement, c'est qulls ont déjà une grande dévotion; et cette dévotion devient ulus grande encore après la prédication. » (L. i jReg.y k.) Eli effet, le désir de connaître la volonté de Dieu dans la prière, désir etcilé de Dieu, est déjà une marque de dévotion, laquelle s'accroît et se (rerfeétionne davan^ tage par la méditation, la jirière et les œu« Vres, qui nous animent' ir laire la volonté de Dieu. Il y a de la dévotion dans cet effort par lequel Dieu aime à prévenir et à être prévenu, et la créature se trouve prévenue et aspire à l'être. Dieu prévient notre désir" avant qu'il naisse en nous, et il aime h être prévenu par les désirs les prières, les considérations et la purdè de la vie, afin que, quand la créature f pense le moins, ce dé* sir se trouve rempli au delà de son attente, par la grâce de Dieu qui la prévient, la se-* coure et raccompagne.
Oi*, fa dévotion substantielle doit être demandée h Weuei reclierchéed'une manière absolue par la prière et la mortification, avec la ferme espérance4e l'obtenir. En effet,elle est nécessaire et utile au salut éternel ; il faut donc la demander absolument à Dieu. Comme elle consiste dans l'empressement h plaire à Dieu, Dieu est toujours-disposé à nous venir en aide; et nous pouvons toujours ; arriver
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avec le secours de la grâce iHvine. Toujours, môme au milieu des désolations, nous avons la lumière de la foi et des dons de TEspril- Saint, nous avons des secours qui nous éclairent et nous inspirent; et par eux nous pouvons et nous devons toujours être affermis dans la résolution de plaire à Dieu, soit parles consolations, soit par les désolations, avec une pleine résignation dans la volonté do Dieu. C'est en cela que consiste la dévotion substantielle, au témoignage de Blosius : « La véritable dévotion consiste dans la véritable soumission, résignation, abnégation, et dans le véritable mépris de soimôme, plutôt que dans une douceur et un charme sensible. » (In conclav. an., p. i,
La dévotion, même substantielle, entraîne toujours avec elle quelque plaisir à la fois substantiel, intellectuel ou rationnel; car les vérités solides de la perfection chrétienne ont une douceur inséparable au-dessus de toute amertume. Denys le Chartreux rappelle douceur habituelle. (L. i Degaud. spir,^ a. 21). Les justes la possèdent habituellement, selon le degré de la grftce qui leur est accordée. Les marques de cette douceur sont une modération et une retenue continuelle dans la prospérité^ la patience dans ^*adversitéj une constante volonté de plaire à Dieu et de lui obéir en toute chose. Il faut donc prier sans cesse, et sans condition, pour obtenir cette douceur habituelle et nécessaire. L'âme désolée doit se contenter de n'avoir pas perdu le désir spirituel de plaire à Dieu et de le servir en tout temps; et si elle n'éprouve pas ce désir, qu'elle déplore humblement, et avec toute ia ferveur dont elle est capable, son imperfection; qu'elle aspire à désirer avec l'ardeur du Psalmiste, et qu'elle répète avec lui: ilf on dme a désiré en tout tempSf avec une grande wdeur^ vos ordonnances qui sont pleines de iustice. (P^.cxviii, 20.)
On doit rechercher et demander à Dieu la dévotion accidentelle^ mais sous la condition ou limite tacite ou expresse, qu'elle est utile à la dévotion substantielle.
V Nous le prouvons par le témoignage des saints. Saint Bonaventure (I. ii De prof, rel.f c. 69), ne permet de demander cette dévotion qu'à celui qui est depuis longtemps exercé. Sainte Thérèse dit qu'elle no convient uniquement qu'aux personnes déjà disposées. Saint Jean de la Croix s'efforce de nous prémunir contre ce qu'il appelle la
f:ourmandise spirituelle, c'est-à-dire, contre 'excès où toml>ent ordinairement les commençants dans les exercices spirituels, et qui dégénère pour eux en graves imperfections; car, en l'absence de la dévotion sensible, ils sont torturés par d'excessifs remords. «Quand ils ne ressentent pas leplaisir decette dévotion, iiss'attristcnt dans la pensée qu'ils n'ont rien obtenu. Us perdent ainsi la véritable dévotion et son véritable esprit qui consiste h persévérer avec patience et Iiumililé, et à se défier de soi-même, pour plaire à Dieu. » ( L. i Noct. obsc, c. 6.)
Saint Pierre d'Aicantara (p. ii De dévot. ^ cl) recommande, il est vrai, la dévotion accidentelle ; mais il conseille de ne la demander qu'avec discrétion, et d'y rechercher moins les consolations que la volonté de Dieu. Saint François de sales (p. iv Yit.dev.^ c. 13), tout en louant ces douceurs spirituelles, nous avertit d'y éviter avee soin l'orgueil : car elles ne rendent pas justes par elles-mêmes, elles sont comme le miel et les friandises qu'une mère donne à son enfant chéri.
2" Les ascètes tiennent le même langage, «r 11 faut s'efforcer, dit Denys le Chartreux, d'acquérir cette douceur actuelle et actuellement perceptible, non toutefois comme une chose nécessaire au salut, mais comme une sorte de secours pour triompher plus facilement des adversités et des joies méprisables; et sous la condition de s'en rapporter à la volonté divine, en disant : Non comme je veux i mais comme vous le voulez^ 6 DieUj notre Père (i. i De gaudi, spir.f a. 21 ). Blosius, tout en admettant qu'on puisse pieusement demander les consolations sensibles, ajoute pour les commençants : a 11 y a toutes fois quelque imperfection secrète dans une demande de cette nature, laquelle n'est pas tout à fait conforme à Tabnegalion qui doit l'accompaçner. » {Inst. spir.f c. 7.)
3^ La raison confirme les témoignages précédents. £n effet, la dévotion accidentelle est une de ces grAces surabondantes qui d'elles-mêmes, il est vrai, sont utiles à la vie spirituelle, comme l'action de maneer avec appétit est utile à la vie corporelle ; mais souvent par accident il nous est avantageux que cette dévotion nous soit refusée, au moins pour quelque temps, de... crainte que nous ne tombions dans l'excès ou la gourmandise spirituelle; c'est ainsi que l'appétit qui dégénère en gloutonnerie se corrige par l'abstinence. Donc c'est seulement sous condition que là dévotion accidentelle doit être demandée à Dieu.
Ce que nous venons de dire de la dévotion accidentelle doit s'entendre autant de celle qui est simplement affective ou spirituelle, que de la dévotion sensible^ de telle sorte cependant qu'on doive mettre plus de soins à la recherche de la dévotion spirituelle. Quant à la dévotion sensible, même en tant qu'elle se rapporte à la véritable dévotion, il ne faut jamais la demander que sous condition : ainsi l'Eglise, dans le Missel, a placé parmi les collectes ad libitum celle qui demande le don des larmes. Parmi les autres dispositions requises pour obtenir les consolations divines, la principale est de se priver des jouissances charnelles, comme le montre saint Bonaventure, d'après saint Bernard ^collât. 6): « Si vous voulez vous réjouir dans l'amour de Dieu, que votre âme renoncîi à chercher ailleurs des consolations. Car la consolation n'est jamais accordée à ceux qui recherchent des consolations étrangères. Celui dont l'âme est ainsi à la recherche de consolations étrangères, et ne renonce pas comoléteraenl aux consolations
DEV
dascëtismc.
DEV
caduques et Iransitoires» se ravit à lui-môme la grâce des célestes consolations. C'est se tromper que de croire qu'il soit possible de mêler la douceur céleste avec la douceur charnelle» ce baume divin avec cette herbe vénéneuse. » Sainte Thérèse rend le même témoignage dans l'histoire de sa vie (c. 2i ); et elle affirme que toutes ses consolatiors lui vinrent à la suite du renoncement aux consolations humaines » quelque innocentes qu'elles lui parussent.
DÉVOTION (Exercices de). — I. Tout le monde sait avec quel soin les saints s'appliquaient à offrir à Dieu l'hommage d'adorations nombreuses et réitérées, puisque plusieurs en étaient venus jusqu'à faire chaque jour des centaines d'actes d'adoration. Si donc le directeur ne découvre pas dans le cœur do son pénitent cette haute idée de la Majesté divine, qui le porte à ces actes fréquents d'adoration et de vénération, qu'il s'efforce de l'exciter h faire ces actes au moins lorsqu'il se met en la nrésence de Dieu, ou qivil se trouve dans l'église devant lo saint sacrement, ou encore quand il se dispose à s'entretenir avec Dieu par la méditation, par Texamen de sa conscience, par la récitation de roffice,du chapelet ou d'autres prières. Car s'il convient end autres temps de faire des actes d'adoration, il est nécessaire d'en faire dans les circonstances que nous venons d'énumérer, si l'on ne veut pas s'exposer à manquer au resoect qui est dû à la divine Majesté.
II. Quant aux actes d'adoration qui se font par des gestes extérieurs du corps, 1^ directeur ne doit point permettre à son pénitent d'en faire publiquement d'autres que ceux qui sont conformes à l'usage ordinaire des ûdèles. Car se livrer en public h des actes inaccoutumés, quoique |)ieux, ce serait non-seulement s'exposer soi-même à la vaine complaisance, mais encore donner aux autres l'occasion de rires moqueurs. Nous exceptons cependant le cas où le directeur jugerait à propos de le permettre pour briser l^orgueil de celui qui montrerait en cela une répugnance particulière; et encore, dans ce cas même, il ne doit agir ainsi qu'après les plus grandes précautions. Si le pénitent vaque à l'oraison seul en particulier, il faut lui conseiller tous les actes du culte extérieur, qui sont les plus propres à exciter en son cœur le respect pour la présence du Très-Unut, puisque, au témoignage do saint Augustin, ces actes corporels ont pour but particulièrement d'excitor le respect intérieur. Or, pour éviter toute crainte d'erreur en celte matière, nous allons indiquer les actes du culte extérieur auxquels on peut se livrer avec fruit pendant l'oraison, et qui ont un rapport certain avec la nature du vrai culte.
C'est un acte du culte extérieur que de prier à genoux, et quelquefois même debout, baronius affirme, en ses Annales (an. 58), que les fidèles avaient coutume de prendre 1 une et Taulre de ces postures; et il s'appuie sur le témoignage de Tertullien, selon
lequel, d'après l'usage établi par l'Eglise, les Chrétiens doivent prier et adorer quel-
âuefois debout, quelquefois à genoux, aronius ajoute que son Eglise avait l'usage de prier h genoux six jours de la semaine, et debout le dimanche, en mémoire de ia résurrection du Seigneur. Mais comme il convient plus à un pécheur de prier à genoux, et que cette posture humiliante est plus propre à toucher le cœur de Dieu, il vaut mieux la prendre plus souvent.
C'est un acte du culte extérieur que de
fïrier les mains jointes. Nous lisons dans * Exode (chap. xvii) que, pendant que Tarmée israélite combattait contre les Amalécites. Moïse monta sur le sommet d'une colline, et, pour obtenir de Dieu la victoire, leva vers lui les mains, en les tenant jointes, selon le commentaire de Corneille de la Pierre. La prière de Moïse, accompagnée de cet acte extérieur de vénération, fut si agréable à Dieu, qu'il voulut en faire dépendre tout le succès de la bataille. Car lorsque Moïse levait les mains, Israël était victorieu^L ; et pour peu qu'il cessât de les tenir levées, la victoire tournait du côté des Amalécites. C'est pourquoi il fallut, à raison de la lassitude qu'éprouvait Moïse, qu'Aaron et Hur vinssent à son aide et lui tinssent les mains levées, jusqu'à ce que les Israélites eussent remporté sur les ennemis une victoire com • plète. Baronius rapporte dans ses Annales (an. 58) une épitre ae saint Nicolas, Souverain Pontife, dans laquelle il répond aux Bulgares qui l'avaient consulté sur cet usage de prier les mains jointes, qu'il approuve cette manière de prier, à raison de ce qu'elle exprime l'humilité, l'anéantissement du cœur en présence de Dieu; et il ajoute que, comme les réprouvés doivent être jetés dans les ténèbres extérieures pieds et mains liés, de même celui qui tient les mainsjointes devant Dieu semble lui dire ces paroles : « Seigneur, ne permettez pas que j'aie les mains liées pour être précipité dans les ténèbres extérieures, parce que voici que je les lie moi-même, tout disposé à recevoir vos coups, selon cette parole de saint Paul : Si nous nous jugions nous-mêmes, nous ne serions pas ju^és. t»
C'est un acte du culte extérieur que de prier les mains levées vers le ciel, ou étendues en forme de croix. Ainsi pria Salomen dans le temple, lorsque la construction eu fut terminée : // se leva de devant Caulel, dit l'Ecriture, car il s'élaU mis à genoux sur le
f)nvé et avait étendu les bras vers le cieL [Il Reg. VIII.) Ainsi priaient les Chrétiens de la primitive Eglise, comme l'indique ce mot de saint Paul : Je veux que les hommes prient en tout lieu, en levant des mains pures. {I Tim. H.) Ce conseil de l'Apôtre fut parfaitement suivi par le Père des anachorètes, saint Paul : car saint Jérôme rapporte qu'il mourut à genoux et les mains levées vers le ciel, position que son corps même conserva après sa mort.
C'est un acte du culte extérieur aue de prier le corps prosterné jusqu'à terre, comme
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le fii JudâS'Mâchabée avec ses compagnons d^armes, au momeDt de combattre contre rarmée formidable de Ticnothée, pour demander à Dieu le gain de la bataille. Mâchabée et ceux qui étaient avec /uî, â Vapproche de r ennemi f priaient^ le Seigneur^ en si couvrant ta tête de poussière^ revêtus de ciliées et pros-^ temés au pieA de Vautel. (il Mach. i.) Ainsi pria encore la face contre terre une légion chrétienne de l'armée de Tempereur Marc- Aurèle Antonin » et une glorieuse victoire en résulta pour les Romains, selon le rapport que l'empereur lui-même en fit au sénat. Du reste, le Sauveur Jésus a donné lui-même le noble exemple de celte manière de prier, lorsque priant son Père céleste dans le jardin de Getbsémani , il se prosterna en tombant ta face contre terre : Procidit in faciem suam arans. [Matth. xxyi, 29.)
CTest un acte du culte extérieur que de prier en se frappant la poitrine, ainsi que le publicain le fit dans le temple : // frappait sa poitrine^ en disant : SeiffneuTf ayez pitié de moi qui ne suis qu*un pécheur. [Luc, xvin, 13.) Le Pape Nicolas, dans son EpUre aux Bulgares^ loue aussi celte manière de prier et en donne l'explication en ces termes : « Nous nous frappons la poitrine pour signifier combien nous éprouvons de doufeur d'avoir péché, et que nous voulons nous en punir par une digue pénitence, avant que pieu nous frappe, avant que vienne le jour des dernières vengeances, i» (Bar., foc. sup. cit.^ an. 58.1 Aussi saint Jérwne se livrait-il si. souvent a e& pieux exercice « qu'il nous dit de lui-même : « Je me souviens que je poussais des cris, quej,e passais les jours et les nuits h me frapper la poitrine, jusqu'à ce que la tranquillité me revint par la grace du Seigneur. » (Ep. 22 ad Etist.)
C'est un acte du culte extérieur que de prier les yeux pieusement élevés vers le ciel, è l'exemple du Sauveur, qui, comme nous te lisons dans saint Jean, teva les peux au cîef, et dit : PirCfje vous rends grâces de ce ùuevousm'avezécouté{Joan^ ii«lV^ ; etailleurs, tes yeux levés vers le ciel, il dit :' Père^ l'heure est venucy glorifiez votre Fils. (Joan. xvii, 1.) C'est de même encore un acte du culte extérieur que de prier les yeux humblement baissés, comurie nous le remarouonsi dans la prière du publicain de l'Evangile, f tit, se tenant éloigné^ ne voulait pas même lever les jfeuxau ciel. (Lue. xviir, 13.)
Ceci posé, il est facile de voir quels sont les actes du culte extérieur qui s'appuient sur les exemples des saints et sur l'autorité de l'Ëglise, et qui, par conséquent, peuvent être louablemeut mis en usage, non-seulement sans danger de superstition, mais encore sans péril de vaine gloire et d'affectation. Il faut donc examiner pour lesquels de ces actes extérieurs de dévotion les pénitents ohtleplusd'inclination,etque)ssontceuxqui excitent eu eux plus de resoect^de soumission, de vénération, de douleur. Et alors ie directeur engagera ses pénitents à s'^r livrer fréquemment dans le secret, lorsqu'ils peuvent donner un libre cours aux sentimenis
qu'ils éprouvent, sans crainte d'être observés par les autres. Car, par ces actes souvent répétés intérieurement et extérieurement, ils acquerront bientôt la véritable dévotion, en témoignant ainsi pour la Mqesté divine une vénération profonde.
Dans les premiers siècles de l'Eglise, les fidèles avaient coutume de prier le visage tourné vers l'Orient» ainsi que nous l'apprennent saint Justin, Origène et saint Jean de Damas. De là saint Antoine» qui avait coutume de passer la nuit en prière, se plaignait, les matins, au soleil, de ce que« frappant son visage de ses rayons, il venait trounler le repos et la paix de ses douces contemplations. Au témoignage de saint Justin, cette coutume de l'élise venait des apôtres eux-mêmes. Du reste, cette manière de prier n'est plus en usage. Mais nous n'avons pas voulu la passer tout à fait sous silence, afin que, si un direeteur rencontre des personnes qui y trouveraient des sentimenis de piété et de dévotion, il ne les condamne pas sous prétexte de vaine ol>servanee; mais
Ju'il sache que cet usasea eu lieu longtemps ans l'Eglise de Dieu.
III. Le directeur s'appliquera avec zèle it inspirer la dévotion envers les églises, les autels et le saint sacrifice , surtout aux personnes du sexe, qui, tout en paraissant avoir une grande piété et un profond respect pour ces choses saintes, commettant cependant souvent des irrévérences k ce sujei. Elles sont assidues h l'église, y passent de longues heures et assistent k plusieurs messes; en un mot, elles paraissent toutes spirituelles et remplies de piété et de religion envers Dieu. Hais si l'on considère at* tentivement leur manière d'agir, on s'apeicevra qu'il y en a beaucoup qui sont attirées à l'église moins par l'amour du culte de Dieu que par l'ennui et le dégoût de la soli* tude. Elles viennent dans la maison de Dieu pour y chercher un aliment à une vaine cu-^ riosite qu'elles ne peuvent rassasier dans leur propre maison. Aussi les voit-on attentives à examiner ce qui se pa^^se, k observer le maintien et la toilette aes autres; appliquées k de futiles entretiens avf'C leurs voisines; occupées k s'informer des nouvelles, ouk parler de leurs affaires doinestiq^ues; et elles se livrent même k ces sortes d irrévérences, pendant Timmolation du redoutable sacrifice de nos autels. Un sage directeur doit corriger ces abus, et se rappeler la conduite de saint Ambroise, qui, un jour, célébrant les saints mystères, avertit publiquement le peuple qui y asssistait, non-seulement d'éviter de causer et de rire, mais même de tousser et de cracher, en un mot^ de faire le moindre bruit qui pût troubler le pieux silence du sacrifice. Qu'un directeur ne craigne donc pas de faire en {particulier ce oue ce saint archevêque ne craignait pas de faire en public.
IV. Le directeur doit êlre convaincu que c'est un des points importants de son ministère de savoir bien diriger la dévotion sen^ sjble ; car il est rftre de trouver des personnes
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spirituelles qui sachent se conduire convelablement dans 1 abondance ou la priVation je la grâce sensible. On en voit qui» lorsque 3es affections sensibles leur manquent» sMma- {ineot que tout est perdu pour leur atanceiient spirituel» se plaignent de devenir »noins parfaites de jour en jour et de reculer Jans la voie de la perfection » et, ce qui est .e plus déplorable, tombent ordinairement Jans le découragement. En ces circonstances, le directeur doit examiner avec soin s'il n'y i là qiie le défaut du sentiment de la dévoiion, et non le défaut de la dévotion même; et il pourra en juger facilement, en considérant attentivement la 'conduite du pénitent dans cet état de froideur. Si le pénitent aime les exercices spirituels, et s'il s^applique comme d^habitude à la mortiQcation et aux œuvres de pénitence, il ne faut point s'inquiéter de la disparution de la ferveur et de la grflce sensfble» puisqu'il existe toujours la véritable dévotion tout entière, laquelle consiste dans l'inclination de la volonté à faire le bien. Mais il faut ranimer le courage du pénitent, et l'empècber de tomber dans l'abattement et l'inquiétude. Si» au contraire, le directeur s*aperçoit gue nonseulement le sentiment de la dévotion, mais la dévotion elle-même manque, à raison de ce que les pénitents sont négligents et lâches pour les œuvres de la perfection, se répandent avec empressement dans les choses extérieures, recherchent auprès des créatures la consolation qu'ils ne trouvent pas dans les exercices spirituels, omettent facilement les pratiques de piété et de dévotion, se livrent à leurs mauvaises inclinations et tombent dans des fautes qu'ils ne commettent pas ordinairement : en ces cas, il doit les reprendre avec force, parce que nonseulement ils manquent du sentiment de la dévotion, mais s exposent encore à perdre jla dévotion elle-même. Il doit les reprendre avec force» avons-nous dit, parce que ceux qui sont tombés dans cet état d'imperfection ne pensent point ordinairement à déplorer cette dureté de leur cœur, mais l'aiment sans vouloir s^en délivrer. Le di recteur leur fera donc de vigoureux reproches, et leur montrera combien ils s'exposent à tomber bientôt dans un état plus triste encore, et même à encourir le danger de leur perte étemelle, s'ils fie se font violence et ne se recommandent h Dieu avec ferveur, pour revenir^à leur premier état.
V. Le directeur' rencontrera des personnes pieuses, qui, se voyant privées des effets sensibles* (le la dévotion, tout en conservant leur dévotion intacte, tomberont dans l'abattement , et dans un découragement (el , qu'elles se croironl entièrement perdues. Cfar en se rappelant les menaces que Dieu adresse à la tiédeur, elles s'imagineront, dans leur douleur amère, qu'elles sont réprouvées de Dieu, et que leurs nonnes œuvres ne lui sont plus agréables ; elles se diront qu'elles feraient mieux de se conduire comme le commun des hommes , et de renoncer è une vie si austère, remplie de
mortifications et d'exercices spirituels. Ces âmes ont besoin d'être relevées et ranimées, d'autant plus que ces pensées de défiance el de découragement intérieur sont ordinairement des inspirations du démon. Il faut leur répéter ces paroles consolantes de saintBonaventure: «Gardez-vous de tomber dans la défiance , lorsque vous ne sentez plus la douceur des consolations intérieures, sous prétexte que Dieu vous a abandonné , ou que vos bonnes œuvres ne lui sont point agréables; mais réfugiez- vous, consolezvous dans cette pensée si vraie , que vous devez mettre votre conQance et espérer en Dieu , tant que vous ne vous éloignez pas de lui par le consentement au péché, parce que, lui, il ne vous abandonnera pas dans sa miséricorde. » ( De Procès, relig. cl; k proc.) Si ces âmes, dans leur abattement, voulaient s^éloignerdela sainte communion, le directeur devrait, au contraire , les y. encourager et même les y contraindre, selon ces paroles de saint Laurent Justinien : «Celui qui mène une vie sainte et vertueuse, (;^ui est humble, qui se confesse avecsincénté et s'approche avec respect de la table du Seigneur, ne doit pas s'éloi^or sous prétexte qu'il n'éprouvé pas une dévotion sensible; cette insensibilité ne l'empêchera pas de trouver, sans qu'il s'en aperçoive , la vie dans ce sacrement auguste. »(l>fper/!. mon.f 19. )
VL Le directeur trouvera certaines femmes qui paraissent remplies d'une dévotion sensible etqui, si l'on examine plus attentivement leur conduite, sont néanmoins totalement dénuées de la véritable dévotion. On les voit s'abandonner aux soupirs, aux larmes, aux entretiens pieux ; elles récitent un grand nombre de prières vocales; elles veulent s'asseoir fréquemment à la table sainte. Mais à quoi bon ? Chez elles »e tourmentent, s'irritent, s'emportent; ne connaissent point la soumission, ni l'humilité; recherchent sans cesse les biens temporels et leur propre intérêt; sont toujours livrées è l'impatience, et n'ont pour autrui que d'injurieux soupçons et une langue médisante. La dévotion de telles personnes est plutôt l'effet d'un lem|)érament sensible et délicat que d'une grâce énergique et forte'; et elle est souvent remplie de t)eaucoup d'affectation. Aussi pouvons nous dire qu'elles n*ont pas la dévotion véritable et solide. Car la vraie dévotion consiste dans la sou^ mission, dans la résignation, dans Tabnégation et le mépris de soi-même, plutôt que dans une douceur, une délectation sensible. Le directeur doit donc éviter de montrer jamais la moindre estime pour cette dévotion apparente , et faire tous ses eflbrts pour donner h ceux qu'il dirige une idée vraie de la dévotion solide, et leur en inspirer la pratique. En un mol, il faut estimer les dévotions sensibles , quand eljjss produisent des fruils de vertu , et n'enftire aucun cas, quand elles sont vides de bonnes œuvres.
DEVOTIONS FAUSSES. - On entend par
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fausses dévotions celles qui, sous de belles apparences» manquent de fondement solide et sont vides de vertus.
On distingue trois sortes de fausses dé- ▼olions : les premières pèchent par trop d'élévation , les secondes par bizarrerie» et les troisièmes par trop de subtilité.
Letrop srand amour des voies sublimes par lesquelles Dieu conduit quelques ftmes choisies est ordinairement la cause des dévotions fausses par trop d'élévation. Le désir de se distinguer fait qu*on se jette dans ces sortes de voies » de son propre mouvement» comme s*il appartenait à Thomme de s'ap* proprier des dons que Dieu ne veut dispenser que rarement 9 et à qui il lui plaît. Ce Qu'on appelle dans la vie mystique état aînaction» est à plusieurs une occasion de tomber dans le piège. Ils savent que le Saint- Esprit» pour achever de puriûer les flmes» a coutume de suspendre leurs facultés intellectuelles » de les priver pour un temps de certains effets de la grâce» sensibles et moins parfaits» et de les réduire à une espèce d'impuissance d*agir è leur manière ordinaire, pour opérer lui-même en elles d'une manière très-occulte et très-subtile» mais cependant très-eflicace et qui avance beaucoup l'ouvrage de leur perfection. Certains directeurs » tlë leur côté» trouvant de grands avantages dans cette voie, et croj'ant pouvoir y mettre les ftmes qui sont sous leur conduite » leur ordonnent de cesser leur travail et leurs efforts; et leur répètent sans cesse qu'il faut se tenir en repos pour laisser agir le Seigneur» qu'il faut s'interdire toute ré- Qexion et toute attention sur soi-même»
qu'il faut être vertueux sans le savoir et »imer Dieu sans s'apercevoir qu'on l'aime ; ce gui est manisfestement une fausse élévation.
C'est sans doute une maxime reçue qu'il faut laisser faire le Seigneur» pourvu qu'on l'applique au temps auquel Dieu veut agir et où c'est à lui à faire. Mais si l'homme s'avise de demeurer dans l'inaction lorsque Dieu veut qu'il l'aide de son industrie » le démon ne manquera pas de lui remplir la tête des idées magnifiques d'une fausse élévation, et de le porter à la vanité. Une preuve que souvent la suspension des puissances et la suppression des actes ne viennent pas de Dieu» c'est qu'on voit des directeurs qui les prescrivent è plusieurs personnes quoiqu'il soit certain que Dieu en doive être I auteur» et que ce soit une conduite extraordinaire qui ne regarde que peu de gens. Une autre espèce d^ fausse élévation est de dédaigner les notions communes, de penser d'une manière extraordinaire» de parler d'un style affecté et de ne point se contenter du langage qui convient a la simplicité évangélique. Une personne de ce caractère» parlant de saint Alexis, au lieu de s'exprimer en des termes simples et ordinaires sur les vertus héroïques de ce
grand saint, en disant qu'il a demeuré caché ans la maison de son père, pour pratiquer le mépris du monde et pour ne rien accor-
der aux sentiments de la nature, dira nue ce saint a perdu son être propre dans l'Etre divin, et ne trouvera de dévotion que dans dépareilles expressions» ce qui ne vient pas d'une véritable élévation d'esprit seroblablo à celle qu'on a remarquée en saint Denis et en d'autres grandes ftmes» mais plutôt d'un faux goût qui suppose un fonds vide de Dieu , comme il est aisé de s'en convaincre par l'expérience. Car ces sortes de personnes» après s'être soutenues pendant quelque temps, font enfin voir par leur conduite qu'elles manquent de vertu solide.
Les fausses dévotions» qui se distinguent ar leur bizarrerie» sont celles qui engagent . des pratiques contraires à l'esprit de l'Eglise et au sentiment commun des saints. Par exemple, il y a de la bizarrerie et même de l'extravaçance à dire presque toujours à Dieu, dans les entretiens qu'on a avec lui , qu'il se relire de nous; qu'il se tienne dans sa grandeur^ et qu'il nous laisse dans notre bassesse. Il est vrai que saint Pierre a dit quelque chose d'approchant dans un transport d'amour et d'humilité : Eloignex-vous de mot, Seigneur^ parce que je suis un pé^ cheur. {Luc. v» 8.) Mais fonder sur ces expressions et d'autres semblables une manière ordinaire de prier» comme font certaines personnes » c est aller contre l'esprit de l'Eglise» qui» dans toutes ses prières» demande h Dieu qu'il s'approche et qu'il daigne venir h nous. Et en effet» dit saint Augustin : « Qu'est-ce qu'invoquer le Sei« gneur, si ce n'est l'appeler à nous et le prier de venir en nous? »
Les dévotions» qui pèchent par trop de subtilité» sont celles qui ont pour fondement des points de théolo^e difficiles è comprendre, et dont è peine les savants peuvent se former une idée nette, ou qui consistent en des conceptions abstraites » fort éloignées des idées communes» et qui ne proposent à l'esprit que des objets infiniment relevés. S'il y a de la tendresse dans ces sortes de dévolions, il est dangereux que ce ne soit une tendresse ff>rcée. On ne voit )as comment l'esprit humain peut être Vappé par des objets subtils et presque imperceptibles, jusqu'à se répandre en sentiments naïfs et sans artifices, à la vue de ces objets. Nous savons bien que les saints ont eu des notions très-distinctes de Jésus- Christ et des différents étals par lesquels il a passé; et qu'à la vue de sou amour, de sa pauvreté» de son humilité, de son calice plein d'amertumes, de sa flagellation, de son couronnement d'épines et de sa croix, ils ont été pénétrés d'une tendresse singulière, parce que ce sont là de vrais Objets de dévotion capables de toucher sensiblement, sans art et sans étude; mais nous n'en savons aucun qui ait choisi pour sujet de ses méditations des matières abstraites et métaphysiaues, ou qui ait fait des élans d*amour à la vue de certains objels subtils et relevés qui ne se laissent pas aisément concevoir à tout le monde. 11 esl vrai que uuL'Iaues ftmes distinguées ont pénétré dans
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les mystères elles secrets de la Divinité; mais ces Ames sont en très-petit nombre; et lorsqu*on voit plusieurs personnes parler avec subtilité et en des termes étudiés de ces mystères impénétrables, on a sujet de croire qu'elles sont peu touchées de ce qu'elles disent, et que la plupart de ces dévotions sont l'ouvrage de l'imagination ou de rioclination naturelle, et nullement la production du cœur et un effet de la grâce.
DISCORDE. — !• La discorde est un des plus grands obstacles qui s'opposent au bien des communautés religieuses. On doit donc y éviter avec le i)lus grand soin cet esprit de division et ce ruine. « Tout royaume divisé contre lui-même périra. » [lUattn.^ m.) — « La charité fait les religieux, dit saint Jérôme; la charité fait les moines; sans elle, les monastères sont un véritable enfer, et ceux qui les habitent, des démons; avec elle, les monastères sont un vrai paradis, et ceux qui y vivent, des anges. En vain vous vous exténuez par de longs jeûnes; en vain vous vous couvrez de sombres et grossiers vêtements; en vain votre temps n'est-il
3u'une suite non interrompue d'offices et c travaux, si la charité manque, vous n'êtes pas même encore au degré le plus bas de la vie religieuse. » {Reg. mon.<, c. 1.) On comprend assez, du reste, que la discorde est diamétralement opposée à la charité, qui est le lien de la perfection, et sans laquelle les membres d une communauté ne peuvent former un corps mystique sous un seul chef, qui est Jésus-Christ.
2* Que les supérieurs aient donc soin d'éteindre, dès le commencement, les moin* dres étincelles de discorde et d'irritation; do ramener sur-le-champ à des sentiments de concorde et de paix ceux qui s'en écartent; d'entretenir dans leurs communautés une charité constante par la pratique des devoirs que cetle belle vertu impose, et de répéter souvent celte douce parole de saint Jean : « Mes chers enfants, aimez-vous les uns les autres. » — « Evitez avec soin, dit saint Jean de la Croix, de vous occuper et surtout de parler do ce qui se passe dans la communauté, ou de ce qui concerne quelque religieux en particulier; ne vous entretenez point de son caractère, ni de sa manière d'agir, ni de ses affaires ; et sous aucun prétexte de zèle ou de correction, n'en parlez h personne qu'à celui à qui il convient d'en faire part.... Occupez-vous uniquement de vous : autrement, à quelques travaux que vous vous livriez, vous •nyez beau être dans un monastère , vous n'êtes point un vrai religieux. »
DIACONESSE. — Terme en usage dans la primitive Eglise, pour signifier les personnes du sexe qui avaient dans TEglise une fonction approchante de celle des diacres. Saint Paul en narle dans son EpUre aux Komains^ Pline, le jeune, dans une de ses Lettres à Trajan, fait savoir à ce prince qu'il avait f lit mettre h la torture deux diaconesses (ju'il appelait minisira.
Le nom de diaconesse éisiii affecté à certaines femmes dévotes, consacrées au service de TEglise, et qui rendaient aux femmes les services que les diacres ne pouvaient leur rendre avec bienséance, comme dans le baptême qui se conférait aux femmes par immersion, aussi bien qu'aux hommes. — Elles étaient aussi préposées h la gardé des églises ou des lieux d'assemblée, du côté ou étaient les femmes, séparées des hommes selon la coutume de ce temps-là. Elles avaient soin des pauvres, des malades de leur sexe, etc. Dans le temps dos persécutions , lorsqu'on ne pouvait envoyer un diacre aux femmes, pour les exhorter et les fortiQcr, on leur envoyait une diaconesse. {Voir Balsamon, iur le deuxième canon dn concile de Laodicée^ et les Constitutions afm^ toliques^ 1. ii,c. 57; Assemani^ Biblioi\ orient.^ t. IV, c. 12).
Lupus, dans son Commentaire sur les con^ ciles, dit qu'on les ordonnait par l'imposf'tion des mains, et le concile in TrullOf se sert du mot XicjooTévicv, imposer les maint, pour exprimer la consécration des diaconesses. Cependant Baronius nie cette impo« sition des mains, et qu'on usAt d'aucune cérémonie pour les consacrer; il se fonde sUr le dix-neuvième canon de Nicée, qui les mit au rang des laïques, et dit expressément qu'on ne leur imposait nas les mains. Cependant le concile de Cbalcédoine régla qu on les ordonnerait à quarante ans, et non plus tôt; jusque-là elles ne l'avaient élé qu'à soixante, comme saint Paul le prescrit à Timothée, et comme on peut le voir dans le Nomocanon do saint Jean d'Antioche, dans Balsamon , le Nomocanon de Photius et le Code théologien ^ et dans Tertullien, DeVelandis virgin. Ce même Père, dans son traité Ad uxorem, 1. 1, c. 7, parle des femmes ordonnées dans l'Eglise, et qui pour cela ne pouvaient plus se marier; car les diaconesses étaient des veuves qui n'avaient plus la liberté de se marier, et il fallait mémo qu'elles n'eussent été mariées qu'une fois pour pouvoir devenir diaconesses; mais, dans la suite, on prit aussi des vierges; c'est du moins ce que disent saint Epiphane, Zonaras, Baizamon et autres.
Le concile de Nicée met les diaconesses au rang du clergé; mais leur ordination n'était pas sacramentelle, c'était une cérémonie ecclésiastique. Cependant , parce qu'elles prenaient occasion de là pour s'élever au-aessus de leur sexe, le concile do Laodicéedi^fendit de les ordonner à l'avenir. Le premier concile d'Orange, en Wl, fait la même défense, et enjoint à celles qui avaient été ordonnées, de recevoir la bénédiction avec les simples laïques. — On ne sait pas au juste quand les diaconesses ont cessé, parce qu'elles n'ont pas cessé partout eu même temps. Le onzième canon du concile de Laodicée semble, à la vérité, les abroger; mais il est certain que longtemps après il y cil eut encore en plusieurs endroits.
Le vingt-sixième canon du premier con*
nt
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elle d'Orange, tenu l'an 441; le vinglième ile celui d'Rpaone» tenu Tan 517, défendent de même d'en ordonner; et néanmoins il y en avait leneore du temps du concile in Trullo. — Alton de Verceil rapporte, dans sa huitième lettre, la raison qui les Ht abolir; il dit que dans les premiers temps, le ministère des femmes était nécessaire pour instruire plus facilement les autres femmes, et les désabuser des erreurs du paganisme ; qu'elles servaient aussi à leur administrer le Kaptème avec plus de bienséance; mais que eela n'était plus nécessaire depuis au'on ne tmptisait plus que des enfants. Il raut encore ajouter maintenant depuis qu'on ne baptise plus par infusion dans l'Eglise. Le nombre des diaconesses semble n*avoir pas été Tué. L'empereur Héraclius, dans sa let- 4re à Sergius, natriarche de «lonstantinople, Hnjonne que dans la grande église de cette Tille, il y en ait quarante, et six seulement dans celle de la Mère de Dieu, qui était au quartier des Blaquernes.
Les cérémonies que l'on observait dans la bé^ nédicliondes diaconesses se trouvent encore présentement dans l'ËucoIo^e des Grecs. Mathieti Blastares, savant canonistegrec, observe qu'on fait presque ta même chose pour recevoir une diaconesse que dans l'ordination d'un diacre. On la présente d'abord à révoque, devant le sanctuaire, ayant un petit manteau qui lui couvre le cou et les épaules, et qu'on nomme mafarium. Après qu'on a prononcé la prière oui commence par ces mots : La grâce d$ />ieu, etc., elle lait une inclînalion de tète, sans fléchir les genoux. L'évèque lui impose ensuite tes mains en prononçant une prière; mais tout cela n'était point une ordination, c'était seulement une cérémonie religieuse semblable aux bénédictions des abbesses. On ne voit plus de éiaconeisei dans TEglise d'Occident, depuis le xii* siècle, ni dans celle d'Orient, passé le xiii*. Macen, dans son Hieroloxicon^ au mot Diaeonesief remarque qu'on trouve encore quelque trace de cet oilice dans les églises où il y a des matrones^ qu'on appelle Veiulùfies^ qui sont chargées de porter le pain et le vin pour te sacrifice à l'offertoire (le la messe, selon le rite ambrosien. Les Grecs donnent encore aujourd'hui le nom de diaconesse aux femmes de leurs diacres, qui, 3divan( leur discipline ^ sont ou peuvent être mariés ; mais ces femmes n'ont aucuue fonction dans l'Ëgiise, comme en avaient les anciennes diaconesses. (Bingham, Orig, ^cclés.j tom. Il, 1. Il, ch. 22.)
DIADOCHUS ou Diadogub, évè<|ue de Photiaue en Illyrie, vers 460, lai.'isa un Traité de la perfection spirituelle^ qui a été inséré dans la Bibliothèque des Pires.
DIRECTEUR, sa nécessité, ses quali- Tfa, etc. -r- Quiconque s'applique k la perfection chrétienne a besoin d'un guide, a'un mattre spirituel, d'un directeur, en un mot, ff il ne veut point s*eipuser à faire fausse route. 9ârmi les difficultés nombreuses et
extrêmes dont est hérissé le chemin de la perfection, une des principales est le manque de mattres spirituels : des âmes ap}Mv lées par la erflce divine n'aspirent qujà s'élànçer sur 1 océan de la periection, ft elles ne trouvent point de pilote qui les conduise sur cette mer inconnue. Hameur cependant aux communautés ob de tels maîtres ne se rencontrent point, ou du moins y sont inconnus et ne sont pas appréciés 1 Or un mattre spirituel ou direeteur est celui h aoî l'on découvre toute sa conscience età oui I on se donne è conduire dans la voie de fa perfection, soit que l'on se fasse diriger par son supérieur ou par un autre particulier, soit que cette direction ait lieu an dedans ou au dehors de la confession.
1* Les flmes qui aspirent k la perfection ont besoin d'un maître spirituel. Cette vérité qui s*appuie sur le témoignage de l'Ecriture, sur celui des Pères, et sur l'expérience, a été admise par tous les auteurs spirituels, qui ont reconnu unanimement la nécessité d'un directeur. Le Seigneur, dit saint Paul, a établi des pasteurs et du doc-^ ieurs pour tratailler à la perfection des saints et à l'édification du corps mystique de Jésus-Chriêt. (Eph. i v, 11.) Matbcur a celui qui est seuU parce que^ s*il tombe^ il n'a perêonnc pour le relever. (Eccle. ly, 10.) Trouvez^vous souvent avec un nomme êaint^ qtu vous savez être rempli de la crainte de DieUf dont Vdme est selon votre 4me, et qui puisse vous con- #a/er, 51 vous venez à tomber dons les ténè^^ bres. {Eccli. xxxvii, lS-160 On trouve dans Thistoire du peuple de Dieu une foule d*exemples qui prouvent le besoin. la nécessité d'un directeur.
C'est ainsi que Dieu a donné à son peu-
f4e un ange et Moïse pour le conduire à ravers le désert. C'est ainsi que le jeune Samuel, appelé plusieurs fois par la voix du Seigneur, alla trouver le grand prêtre Héli, par qui il se croyait appelé , et mérita d'apprendre de sa bouche ce qu'il devait taire pour reconnaître si c'était le Seigneur qui lui parlait. C'est ainsi qu'un ange fut envoyé pour procurer l'inslriiclion d*un eunuque de la reine CaDdacet>8r le ministère du diacre Philippe; et qu'un ange encore, apparaissant au centurion Corneille, l'avertit de faire venir Pierre chez lui pour son instruction. Enfin, Jc^sus-Chrisl luimôme, apparaissant en personne à Saul sur le chemin de Damas, ne voulut pas l'instruire par lui-même, mais l'envoya a Ananie pour apprendre de lui ce qu'il devait faire. A ces exemples si frappants joignons quelques témoignages des frères, des docteurs et des mattres de la vie sprituelle. « Usez de la plus grande vigilance et d'une extrême circonspection, dit saint Basile, pour trouver un homme, un guide sûr qui vous conduise dans la vie dont vous avez fait choix , et qui sache indiquer la route droite à ceux
3ui veulent s'acneminer vers Dieu. » {Serm. e abd.)--€ Je suis d'avis, dit saint Jérôme à Rustique, que vous ayez société avec les saints, et que vous ne marchiez poin!,
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sur vos propres lumières et sans le conseil d'un maître» dans la voie où vous èXes entré» dans la crainte que bientôt tous n'alliez Y0U8 exposer à faire fausse route, à vous tromper de chemin i» (Ep. k,) — « Un I omme sans maître qui le dirige» dit saint Augustin» est comme un aveugle sans guide; comme lui» il aura bien de la peine à suivre la bonne voie. » (Serm. 112» De temp.) — Cassien prouve la même vérité par la pratique générale des religieux» et conclut en ces termes : « Par là il est prouvé de la manière la plus claire que le Seigneur n'enseigne la voie de la perfection à aucun de ceux qui» ayant moyen de se faire instruire» mépri:?ent et dédaignent la doctrine et les règles des anciens, i» (L. iv Inst.^ c. 9» et coll. II» c. 15.) -Saint Bernard» considérant que répouse cherchant son époux ne le trouve gu'après avoir interrogé les gardes de la cité» ajoute : «r qu*i!s méditent cette parole» ceH^ qui ne craignent pas d*entrer dans les voies de la vie» sans guide et sans
maître! Refuser de donner la main à
un maître c'est la donner au tentateur. « (Serm. 77» m Cani.) « Je dis plus» ajoute saint Vincent Ferrier» c'est que Jésus- Christ n'accordera jamais sa grflce, sans laquelle nous ne pouvons rien» à l'homme qui» pouvant avoir quelqu'un qui l'instruise et le dirige» s'en met peu en peine et ne se soucie pas de se mettre sous la conduite d'un autre» dans la pensée qu'il se suffit à lui-même et que seul il peut chercher ce qai68t utile au salut. » {De vit, spir.^ c. 4.) — € L'homme présomptueux et qui se fait son propre guide» dit Gerson, n'a pas besoin que le démon le tente ; il est luimême son propre démon» son propre tentateur j» {De aiitinct. ver. revel.^ signr» 3.) 2* Quoiqu'il soit» ordinairement» et généralement parlant» nécessaire de se procu-> rer un directeur spirituel» cette règle toutefois souffre exception» lorsque Dieu» par und providence extraordinaire ^ au défaut d'un homme capable ou par une faveur toi^te particulière» daigne conduire et instruire diyrectement une Ame par lui-même ou par te ministère d'un ange. Saint Grégoire s'exprime ainsi à ce sujets « Il y en a quelques-uns» dit-il» qui reçoivent intérieurement les enseignements et les leçons du Saint-Esprit» en sorte que n'ayant point extérieurement de maître ni de guide» ils ne sont point cependant privés des avis d'un maître intérieur* Or TAmequi est remplie du divin esprit to a les marques les f»lus certaines, les plus évidentes» dans es vertus et riiumilité : dès que les vertus et l'humilité se trouvent parfaitement et simultanément dans une Ame» c*est une preuve manifeste de la présence du Saint- Esprit en elle. » (L. i />ta/.» c. t.) Tels furent, ajoute-t-il» saint Jean-Baptiste» instruit dans le désert par le Saint-Esprit seul ; Moise instruit par un ange dans la solitude» el saint Honoré» abbé, qui n'eut pour maître que l'Esprit Saint. Et h ces exemples saint François do Sales (I. viii» De ramouf
de DieUf ch. 12) nioute ceux de saint Paul» ermite» de saint Antoine» de sainte Marie Egyptienne» qui» instruits par le Saint-Esprit seul» et guidés par l'amour de Dieu seul qui suppléait h tout» sont parvenus à une haute sainteté» non-seulement sans aucune direction humaine» mais même sans entendre la messe et sans le secours delà confession et de la communion. Ces rares exceptions » qui selon la pensée dd saint François de Sales» sont des inspirations qu'il faut plus admirer qu'imiter» n'empêchent pas cependant que la règle Kénérale ne soit vraie» et qu'on ne doive, ordinairenlênt parlant» s'y conformer exactement.
3° Les plus jeunes surtout et les commençants ont besoin d'un directeur d'une manière toute particulière. Qu'ils écoutent l'avis que leur en donne saint-Bernard: ' c Je vous en supplie» jeunes plantes du Seigneur» vous qui n'êtes point encore exercés h discerner le bien du mal» ne suivez pas le sentiment de votre cœur..., huitiiliezvous sous la main puissante de Dieu votre pasteur, et soumettez-vous aux conseils de ceux qui connaissent mieux les pièges de l'ennemi, instruits qu'ils sont par une plus longue expérience d'eux-mêmes et des autres» » (Serm. 3» in ps. Qui habitai.) — c Les commençants» dit saint Bonaveoture, ont besoin d'un maître pour apptren'dre ce qu'ils ignorent» h savoir les choses utiles ou nécessaires h leur salut et à leur avance ment» pour apprendre ce qu'ils ont à éviter» et à quoi ils doivent s'appliquer» ce qu'ils ont à faire» ce qu'ils doivent espérer, ce
au'ils doivent craindre, enfin pouk* savoir iscerner entre les choses plus ou moins louables, ou plus ou moins mauvaises, selon ce témoignage de l'Apôtre: Tous avez besoin d'apprenare les premiers éléments de la parole de Dieu. [Hebr. v» 12.) De même ils ont besoin d'être exercés daiis la pratique des bonnes œuvres» puisqu'il ne suffît pas de savoir le bien» et qu'il faut encore le
f pratiquer; et parce que les imparfaits ne se ivrenl ordinairement à l'exercice des vertus qu'avec nonchalance» il est bon qu'ils y soient excités de temps en lemps par ou autre. j> ( Desex alisseraph^ c. 1.) Et en vérité, ne serait-ce pas une folle présomption que de vouloir apprendre sans maître la science du salut? Ne serait-ce pas imiter la conduite insensée du voyageui qui» sans guide, suivrait une route qui lui est inconnue; ou de l'ignorant qui voudrait» sans leçon, apprendre les sciences humaines; ou du soldat inexpérimenté qui, sans chef et sans connaissance de l'art de la guerr-e» voudrait livrer bataille à une armée ennemie?
h"" Ceux qui sont plus avancés en Age et en perfection, les parfaits eux-mêmes , ont généralement plus ou moins besoin d'un directeur et de ses avis, selon la diversité des esprits. Malheur^ s'écrie le prophète Isaie, malheur à vous qui éter sages à vos propres veux et qui êtes prudents devant vousmêmes, (ha. V, 21.) — Ne soyez pas sages à
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•J08 propres yeux, nous recommande sainl- Paul (Itom. xUj 16); sur quoi saint Jean Chrysostome fail celle remarque : a Ne soyez pas sages à vos propres yeux, c'esl-hdire, ne pensez pas que vous vous suffisiez h vous-niômes! Dieu a voulu que nous ayons besoin les uns des autres; il arrive le plus souvent que le sage a besoin d*un nu re; comme nous l'enseigne l'exemple de l^loïse suivant le conseil de Jetliro, il arrive souvent que le sage ne voit pas ce qui convient, et qu'un moins sage Taperçoit. »
(Hom. 22). Nous en trouvons encore un exemple admirable dans la conduite de s.iint Augustin, qui, comme il le dit luimême, était disposé, tout vieui évoque qu'il était, h recevoir les enseignements d'un évoque jeune encore, d'un collègue qui n'avait pas encore un an d'épiscopat. (Ep. 75.)
5' iSous devons remarquer ici aue îe directeur spirituel peut être précisément tel, oj en môme tem|)s confesseur, ou bien supérieur; que tous les supérieurs ecclésiasfL'](ies, surtout dans les communautés, doivent veiller à ce que ceux qui leur sont soumis aient un maître spirituel, qui soit oa le supérieur lui-même, ou un autre désigné par lui; que le confesseur ou le maitre spirituel ne doit pas consentir au vœu d*obéissance par lequel on voudrait se lier à leur égard, et principalement si l'on voulait s'obliger par vœu à ne prendre qu'un seul confesseur ou qu'un seul directeur, è Teiclusion de.lout autre. Aussi saint Jean de la Croix traile-t-il de iyran un ccjinfesseur qui refuse à ses pénitents la permission de s'adresser h d'autres confesseurs. Il est donc nécessaire que le confesseur doine toute liberté à ses pénitents; il doit môme quelquefois les exciter à cet égard, h s'adresser à d'autres, pour leur donner occasion, soit de se délivrer de quelques doutes qui les inquiètent, soit de s'aiïermir et de se confirmer de plus en plus dans la méthode de dévotion qu'ils ont embrassée, etc.
6" On doit rendre à son directeur spirituel un compte exact, sincère et entier, de sa conscience, d'abord pour toute sa vie passée, puis pour la suite de la vie, autant <iue le tlirectcur le ingéra à propos. « Chacun de ceux qui sont sous la conduite des autres, dit saint Bazile, doit, s'il veut faire quelque progrès notab'e et parvenir à la perfection et à une saititelé de vie conforme aux préceptes de notre Seigneur Jl'sus- Christ, ne déguiser aucun mouvement de son âme, mais, après un examen sérieux et attentif de lui-même, ouvrir son cœur avec ses plus secrètes afteclions à ceux do ses frères qui sont chargés de la direction des autres. » {Reg. fus, c. 26.) Il est clair, en effet, que le directeur, en sa qualité de médecin spirituel, ne neut rétablir ou forlitier la santé de TAme ue son pénitent, s'il n'a une exacte et entière connaissance de son état.
7** On doit se choisir un maitre spirituel qui soity autant que possible, d'une vertu
accomplie. Choisissez -tous un conseiller entre mille^ dit l'Ecriture. (Eccli. vi, 6.) Or saint Bazile énumère en ces termes les qualités du directeur : « H faut, dît*1l, qu'il soit orné de vertus, que toutes les actions de sa vie lui rendent témoignage, qu'il soit animé de l'amour de Dieu, instruit dans les saintes lettres, de vie intègre et d'une sage etfirofonde maturité, rempli d'affection pour ceux qui s'adressent à lui; plein de zèle pour leur instruction spirituelle, inaccessible à la vaine gloire et à l'orgueil ; qu'il ne se laisse point enfler ni abattre par l'adulation; qu'il soit austère, grave et toujours le même: enûn qu'il n'y ait pour lui rien au-dessus de l'honneur de Dieu. »
(Serm. de abdic.) Et de son côté, saint Laurent Justinien trace ainsi le portrait du maître spirituel : « 11 doit être discret, expérimenté, doué de bonnes mœurs, d'une mûre gravité, d'une vie honnête, instruit dans les divines Écritures, sévère pour luimême, compatissant pour le prochain , assidu à l'oraison, doux de cœur, et, s'il est possible, avancé en tout ce qui concerne la vie spirituelle. » {De obed , c. 20. ) EnQn saint François de Sales, réduisant ces diverses qualités h leur plus simple expression, veut que le directeur soit un homme rempli de charité, de science et de prudence ; et il ajoute oue l'absence d'une seule de ces qualités suflit pour mettre tout en péril. ( Vie dév.^ i p., ch. 5.)
Or, ce que nous venons de aire du directeur doit aussi s'appliquer au confesseur, principalement s'il s'agit d!un confesseur nabiluel, qui soit en même temps directeur, puisqu'alors il est à la fois juge, médecin et docteur. Aussi le Catéchisme romain engaget-il fortement les lidèles à se choisir puur ''confesseur un homme recommandable sous le triple rapport de la sainteté, de la prudence et de la doctrine. {De min. pœnit.) ,
8** Il est donc nécessaire que le maître spirituel réunisse la science, la j^iété et l'expérience dans les choses de spiritualité. En eflct, s'il est instruit , il porrra , le plus souvent du moins, faire le discernemenl des esprits ; s'il est pieux, il aura de grands sentiments à l'égard de Dieu, et il ne rejettera pas avec trop d'empressement ce qu'il n'aurait pas éprouvé en lui-même; et en outre il sera humble, petit h ses propres yeux, et partant il consultera volontiers ceux qui sont plus savants que lui. Enfin , s'il est expérimenté suffisamment dans les choses spirituelles, soit que cette expérience vienne de lui personnellement, soit qu'elle vienne des autres âmes, il sera capable d'en jugée" sainement, même dans les cas les plus rares.
9** On comprend facilement que l'humilité aussi doit être une des vertus du maître spirituel. Apprenez de mot, disait le divin Maître, </ac je suis doux et humble de cœur {Matth. II, 29). Et en vérité, il ne suffit pas au directeur d'avoir la science et la doctrine; il lui faut aussi la grâce de Dieu, el il CD a grandcmenl besoin pour la direction
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Jes âmes ; or, celle grâce. Dieu ne Taccorde qu'aux humbles : Uumilibus auéem dai gra- (iàm. {Jac.<, iv, 6.)
lOr Quant h la conduite du directeur envers les âmes, elle doit être différenle, selon quMl a à diriger des personnes qui commencentj ou d'autres qui ont obtenu déjà quelques progrrf's spirituelSf ou enfin Jes personnes parfaites. Pour ce qui concerne les commençants, on doit mettre tous ses soins à vaincre leurs inclinations encore vives et rebelles au joug de la raison, et ne point oublier qu'ils n'éprouvent encore ni facilité, ni joie dans la pratique des vertus. Quelquefois cependant un directeur trouvera des commençants si fervents dans l'oraison, si avides de mortifications corporelles, et si prompts à obéir et à se vaincre eui-mômes, que tous les vices paraissent morts en eux, et toutes les passions éteintes. Qu'il ne mette point en cela une confiance trop grande, et qu'il se garde d'y attacher trop d'importance, car tout ce qui brille n'est pas or. Tout cet empressement à se jeter dans les bonnes œuvres n'est pas autre chose qu'une belle apparence de vertu, mais ce n est point la vertu encore, puisque tout cela ne vient que d'une grâce sensible, de certaines consolations spirituelles qui excitent vivement au bien. La vertu est la facilité h produire de bonnes œuvres, mais une facilité acquise par un lon§ exercice de ces œuvres, et tellement enracinée dans Tâmo , qu'elle a déjà affaibli et dompté les inclinations contraires, en sorte que ces' inclinations n'ont plus, ou presque plus la force de détourner la volonté du chemin de la justice et de la piété où elle est entrée , en quelque état, ou de consolation ou d'aridité, que cette volonté se trouve. Or , ces heureux résultats ne s'acquièrent que par des combats, des travaux, des épreuves et de nombreuses victoires sur soi-même. Il est donc facile de voir que la véritable vertu ne se trouve pas chez les commençants qui ne se sont pas encore éprouvés à de nombreux et difficiles combats. C'est pourquoi le directeur devra se garder de porter un jugement faux sur ces commençants, et ne point trop se fier à la ferveur de leur début.
iV Ceux qui sont en voie de progrès ont déjà, en grande partie, vaincu leurs mauvaises inclinations, et sont tout entiers «nppliqués à l'exercicedes vertus. Cependant lo directeur en trouvera qui, dans cet état, sont plus violemment agités par les passions qu'ils ne Tétaient au commencement de leur vie spirituelle, à leur début même; et il remarquera en eux une immense difficulté, uie extrême répugnance pour l'exercice d'une vertu quelconque. Mais cela ne doit pas lui paraître étrange, puisque toute cette agitation n'est point le résultat de l'état naturel de ces sortes d'âmes, mais seulement des efforts extérieurs du démon , qui porte envie à leur avancement spirituel ; et Dieu ne le permet que pour une plus grande perfection de ces âmes. Un directeur doit donc savuir qu'il y a des âmes vraiment pijuses
et extrêmement fidèles à Dieu, que le Seigneur met dans un état rempli de douleurs et d'amertumes , qu'on appelle vuraation passive du sentiment^ afin que par là elles se purifient de plus en plus dans la vertu. Dieu donne toute liberté au démon, lui permettant de leur faire souffrir d'horribles tentations de tout genre, dont les autres fidèles sont ordinairement exempts , et en même temps il ôte aux passions leur frein et leur laisse toute leur fureur. Mais Dieu permet toutes ces choses uniquement pour que ces âmes, combattant courageusement au milieu de ces luttes terribles, soient enrichies des grandes vertus, à l'aide desquelles elles puissent s'élever ensuite à une perfection sublime, et souvent à un certain degré de contemplation infuse. Qu'on lise, dans la vie de sainte Madeleine de Pazzi,ce qu'elle a souffert dans la fosse aux lions où Dieul'avait placée (or, c'est précisément le cas de cette purgalion passive dont il est question ici); or, dans cette âme m bien disposée auparavant, qui avait eu tant de sublimes extases, et y avait reçu de Dieu les plus hautes faveurs, dans cette âme on trouvera un tel déchaînement de passions, un si horrible assaut de tentations, que la lecture seule attendrit et fait pitié. Le directeur évitera donc de se former une idée défavorable à l'égard des personnes ^éjà avancées, qui éprouvent les combats de violentes passions; il les estimera autant qu'auparavant; il les croira meilleures même , puisque l'âme retire do ces combats uiîe utilité immense. (Pour ce qui est des parfaits, voir Perfection.)
Aphorismes des directeurs ou maîtres de la vie spirituelle. — 1. La vocation au ministère de père spirituel est un don rare et précieux, qui opère beaucoup dans le secret, et a peu de retentissement et d'éclat au dehors.
2. Le père spirituel doit être le modèle de ceux qu il dirige dans les voies de la piété.
3. Il doit chercher à gagner l'estime et l'afTection de ceux à qui il veut inspirer le désir de la perfection.
k. Qu'il enflamme le cœur de l'amour de Dieu, et il fera de son disciple un homme d'oraison.
5. Qu'il supporte patiemment les imparfaits s'il veut les rendre parfaits.
6. Que le maître ne commande point d'une manière impérieuse, s'il veut que son discifilo soit parfaitement soumis.
7. Que le maître se contente d'obtenir plus ou moins de sainteté, selon les forces cl les dispositions de chacun.
8. Si le disciple est dirigé selon la règle de sa vocation et de son inclination, il arrivera bientôt à quelque degré de perfection.
9. Les pieuses attentions, jointes aux œuvres et aux solides raisons, sont comme un philtre divin qui remplit lo cœur du saint amour.
10. Celui qui se mortifie malgré lui et y étant forcé par un autre, ressemble à l'homme
3ui prend une nourriture que l'estomac no igère point.
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11. Punir sans que le cœur monirc de l*<iffecttony est moins un remède qu'une blessure.
12. Si le roattre se montre irrité, il verra son disciple rempli de trouble; mais s*il se montre affectueux» il verra nattreen lai la paix et la tranquillité de Tâme.
13. En ce qui touche la conscience , que le matlre soit prudent; et autant le disciple témoigne de crainte, autant le maître doit montrer d'affection.
H. Si Ton veut être reconnu pour un père véritable, qu'on le montre par ses soins et qu'on imite une mère tendre.
15. Distinguer entre les mouvements de la grflce et de la nature, c'est le propre des houimes d'une haute sainteté et d'une grande pureté de vie.
. 16. Si l'on veut que le disciple fasse en peu de temps de grands progrès, qu'on lui permette d approcher souvent de l'Eucharistie.
17. Mais en donnant cette permission pour la communion, il faut avoir égard aux dispositions du disciple.
18* On doit donner rarement le conseil de la communion quotidienne» et deux communions par semaine suffiront au fidè!e môme le plus pieux.
19. 11 n y a point de règle générale sans exception; et pour ce qui est de hi communion, une sa^e discrétion est au-dessus de là règle.'(Fotr Cohuunion FRÉQUEffTs.)
20. La perfection qui a sa SQurce dans une influence étrangère, aura plus d'apparence que de réalité.
21. On marche hors de la voie avec sa perfection, quand on va troji à labflte;sl en effet on ne se hAte lentement, tout est en péril,
22. Une sainteté soudaine est peu éloignée de la chute, puisque rien de ce qui est permanent n'obtient un accroissement soudain.
23. Celui qui s'occupe de diriger lésâmes dans la voie de la perfection doit traiter avec Dieu de cette affaire par de fréquentes prières.
Arcanes. — 1. Les hautes et saintes fonctions de maître spirituel exigent une profonde sagesse avec beaucoup de science et d'expérience; d'où il suit qu'un ignorant, étant défiourvn de toute science, n'est point
Cropre a un tel ministère. Tel et tel sont ons pour parler de Dieu et des choses spirituelles, pour donner quelques conseils en niatière do spiritualité, pour diriger môme dans les voies ordinaires de la vie ascétique : qu'ils prennent garde cependant d'en sonder trop avant les profonds et mystérieux secrets, s ils ne veulent pas tomber dans l'abîme.
2. Les saints austères sont bons pour prêcher la pénitence et la crainte de l'enfer, ainsi que pour inspirer l'horreur du péché : ce qui est propre à la conversion des pécheurs. Jdais quant à la perfection, comme elle suppose d'avance la vertu et consiste principalement dans l'amour de Dieu et du prochain, ce n'est point la crainte» mais
l'amour qui la fait croître et augmenter. Par conséquent un saint austère sera propre à faire naître les vertus dans les cœurs; mais un saint humble, pacifique, doux et aimable, sera plus propre pour instruire et diriger dans la perfection.
3. Les grands docteurs scolastiques, s'ils ne sont pas spirituels ou s'ils manq^uent de toute expérience dans les choses spirituelle s» no sont point ordinairement propres à exercer le ministère de maîtres spirituels. Car la théologie scolastique n'est que la- perfection de l'intelligence et ne s'adressequ'à l'esprit ; tandis que la théologie mystique est la pei fectionderintelligenceetdela volonté en môme temps, et forme resfirit et le cœur. D'où il arrive qu'un bon théologien scolastique peut n'être qu'un mauvais théologien mystique. Cependant, dans les choses spirituelles qui sont difficiles ou douteuses, il vaut mieux consulter un théologien médiocrement spirituel qu'un spirituel ignorant.
k. Personne n'estime l'oraison mentale tiède, distraite et imparfaite. Mais les maîtres plus éclairés préfèrent singulièrement une heure d'oraison mentale sèche, sans goût et sans lumière, attaquée par diverses tentations qui sont toutefois repoussées, à quatre heures d'oraison tout inondée de larmes; et cela pour deux raisons : premièrement, parce qu'on y trouve le plus solide exercice de la vie spirituelle, qui est \hCharitipé' fui/e; secondement, parce que Ton doit éviter de faire consister la vie spirituelle uniquement dans l'oraison. Car il viendra un temps où TAme ne pourra plus s'y livrer, it surgiront à sa place I aridité, les pensées d'abandon, de mélancolie, de désespoir môme; et c'est alors que, avec la grâce divine, il faut pratiquer l'humilité, la patience et les autres vertus communes.
5. Tout maître de vertu doit tendre \\ la rendre plus parfaite; cependant tout maître d'une vertu ordinaire n'est pas toujours maître de perfection. L'un apprend à Tivrogne à devenir sobre; l'autre apprend à joindre à la tempérance le jeûne, soit obligatoire , soit volontaire. Le maître de vertu apprend It Celui qui est distrait le recueillement et l'attention dans l'oraison; le maître de perfection instruit sur ce qu'il y a de plus sublime dans l'oraison et le recueillement.
6. Les maîtres spirituels sont le plus souvent exposés aux persécutions et aux calomnies des mondains ; Dieu le permet, soit pour qu'ils ne s'enorgueillissent |>as de leurs dons; soit pour leur procurer l'occasion iPappuyor de leur exemple les bons conseils
qu ils donnent aux autres; soit pour ajouter à la pureté de leur innocence Téclat d'un profond esprit de pénitence ; soit enfin pour
{lunir leur imprudence à reprendre quelqueois les défauts des autres, sans au*ils aient aucune autorité pour cela.
7. Que celui qui est doué du don de la direction spirituelle se rappelle qu'il n'est pas un maître, mais un guide. Qu'il ne cherche point de disciples, mais se laisse chercher par eux. Qu'il ne forme point avec tant
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de zèle des associalion», des assemblées» des réunions nombreuses autour de lui. Qu*il veille à ce que ses disciples remplissent par^ faitement les devoirs particuliers de leur état» bien que les larmes, la dévotion sen* sible, etc.» ne leur soient point données. Si î*oraison manque» qu'une vertueuse occu* pation ne manque pas : car il viendra un temps où ce sera quelque chose de pénible pour le disciple que de vivre sans pouvoir vaquer à ToraisoiK Que Ton évite de parler souvent de ravissements, de visions ou d'autres grâces extraordinaires. Que Tobjet des exhortations soit rbumilité» la patience» le recueillement» ta pauvreté» l'obéissance» la fuite du monde» le renoncement à ses pa*rentset aux mauvaises amitiés particulières. Euûn que le maître spirituel s'cITorce de planter les vertus théolo^iaues et morales dans le cœur de ses disciples» afin que de leurs racines s*élève le bel arbre de la vie spirituelle» où Ton puisse voir s'épanouir les fleurs de la perfection, et mûrir les fruits d'une sainteté solide.
DISCERNEMENT DES ESPRITS. — L'un des principaux devoirs du mattre de la vie spirituelle lorsqu'il dirige soit les commençants, soit les progressditts^ soit fes parfaits, est de discerner les dilTéreuts caractères des esprits, afin que, par cette connaissance» il rende bons ceux qui étaient mauvais, meilleurs ceux qui étaient médiocres; afin qu'il élève encore les parfaits et les renlerme dans les vertus qui sont les fonde* roents de la perfeclioo et sans lesquels toute perfection apparente n'est qu'illusion.
Ici, nous entendons par ce mol e$prii une propension intérieure de l'Ame, ou une impulsion par laquelle on se sent porté vers un but, ou vers un genre d'occupation.
Ainsi on dit de l'homme qui a le goùl de l'oraison, de la pénitence» de la solitude» de la pauvreté, qu il a l'esprit d'oraison» de pénitence, etc. Celui au contraire qui so plaît dans les disputes et lescontensions» passe pour avoir l'esprit de contradiction. De là on appelle un nomme spirituel ou simplement tes spirituels ceux qui ont unepropen« sion ou des goûts décidés pour l'oraison» la modestie, le silence, etc., et qui ne parlent, ne pensent et ne s'occu|>ent avec plaisir que de choses spirituelles.
Il y aune différence entre un homme spirituel et un homme dévot. De ce qu'ur>e personne est dévote elle n'est point par le même spirituelle. Un homme dévot a de l'amour, de la ferveur, de la piété» et une inclination à tout ce qui est bien ; mais il a souveni une intelligence très-médiocre» qui ne jouit pour ainsi dire qu'à moitié de ses facultés.
Comme l'esprit» tel que nous Tentendons ici» consiste dans une certaine mesure de lumières intellectuelles assez élevées» unie à une pieuse et affective inclination vers le bien » de là nous disons que ceux-là sont spirituels qui sont en même temps et remplis de lumières intellectuelles dans Tintetligence, et d'affections dans la volonté. De là encore ceux qui l'emportent par la raison.
la discrétion et la prudence» font plutôt ce qui est plus expédient que ce qui est plus parfait. Un homme qui est seulement pieux et dévot est sujet à entreprendre à contre* temps des bonnes œuvres par imprudence et défaut de lumières. Un homme spirituel» au contraire, peut tirer un grand fruit de certaines œuvres purement naturelles» par considération de la fin qu'il se propose. 11 (^st intérieur, djscret, plein de douceur» ayant horreur du' bruit et des contestations» des applaudissements des hommes, des ver^ tus apparentes ; il parle peu» sachant beaucoup, prie sans ostentation et se mortifie sans artifices; sa dévotion concorde avec la raison» sa charité avec la justice; son intention est pure, sa conscience droite. Le dévot a beaucoup d'affection, peu de lumières, et pour cela il trébuche volontiers. Si sa dévotion s'accroît, il est fervent; il s'attiédit et se relâche quand elle manque. L'homme spirituel, au contraire, reste toujours semblable à lui-même dans la prospérité et l'adversité, dans la sécheresse et les consolations; il a les yeax fixés invariablement sur Dieu et sou devoir.
Comment se divisent les esprits? Il ^y a d'abord les bons et les mauvais esprits : c'est la division la plus générale» c est-àdire ceux qui incitent au Bien et ceux qui entraînent au mal.
Mais il j a des subdivisions nombreuses.
Saint Bernard, en méditant les saintes Ecritures» a trouvé six sortes d'esprits. Il f a Tespril» i"* divin, 2^ antfélique» 3*diaboli* que, «* humain» 5** de la chair, 6^ du monde.
Mais comme l'esprit angéliaue est gouverné par Dieu, et l'esprit de la chair et du monde par le démon, voilà cinc} classes qui sont réduites à deux: c'est-à-dire Tesprit de Dieu et l'esprit du démon , et en y ajoutant l'esprit humain, il en reste trois : le divin^ Vhwnain et le diabolique
Rossignol a suivi cette division
Godinez admet quatre sortes d esprits : le premier est l'esprit divin et bon qui nous sollicite, par la grflce, à bien vivre, a fuir le péché, à Iréquenter les sacrements, à assurer par des moyens convenables notre perfection et notre salut. Le second est l'esprit diai)olique ou mauvais, qui vous pousse à tous les péchés mortels auxquels peuvent donner occasion les différents états particuliers, ou bien en faisant régner dans le fond du cœur des intentions perverses. Il affecte de montrer au dehors les signes du mérite et de la bonté, et couvre ainsi ses vices du manteau de l'hypocrisie. Le troisième est Tesprit mondain, lequel, s'il se montre à découvert, est profane» vain, adonné aux délices et à la paresse; s*il est caché» il al* fecte de rhumiiité» il se méprise pour fournir aux autres une occasion de le louer ; il se conduit par respect humain et s'inquiète beaucoup de ce que les hommes dksent ou pensent de lui ; il est tiède et làcbe dans la pratique des vertus intérieures; il est ardent et attentif dans la pratique des vertus apparentes, afin d'attirer l'attention par sa vaine
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humilité. Lo quatrième est un esprit d*amour-propre, qui se préoccupe beaucoup des commodités de la chair. Il a une certaine prudence pour accommoder les actions vertueuses selon les exigences de la sensualité etde ladélicatessede la chair. Dans l'oraison, il penche vers la méthode la plus facile et la plus douce; dans Tobéissance, vers les pratiques les moins laborieuses; dans la pénitence, vers les moins pénibles. Ce genre d*esprit joue, chez les commençants, le rôle de médecin qui veut prévenir la maladie ou les excès; chez les progressants, le rôle de la discrétion, qui prévient les inconvénients; chez les pariaits, le rôle de la prudence, qui, veut trop prévoir et orévenir les moindres inconvénients.
Mais ce médecin, celte discrétion, celte prudence ne sont autre chose que i'amourpropre qui se cache sous ces divins noms.
Comme Tesprit peut être envisagé comme une inclination intérieure de TAme, on peut le considérer, soit dans Pacte premier, en tant que TAme est attirée par des habitudes naturelles ou surnaturelles, ou d'autres dispositions permanentes; ou dans facto second, en tant qu'il est mu h Taction par des sollicitations iudélibérées. Or ces mouvements, quand ils nous portent au bien, s*appellent,tn^ptra/ioni;et instigations f quand ils nous portent au mal.
Ces inspirations ou ces instigations remplissent toute la vie spirituelle, soit active, soit contemplative ; surtout elles abondent dans le saint exercice de Toraison. Les inspirations sont comme le fond de Toraison , et c'est par elle que Dieu nous y parle ou bien nous répond quand nous lui parlons. Ces inspirations peuvent être telles dans un sens vague, et alors elles sont simplement des inspirations, ou bien des inspirations formelles, et alors on les appelle révélations. Nous traiterons d'abord des inspirations dans le sens le plus étendu et le plus vague.
. Précisons maintenant le sens do cette expression : Discernement des esprits.
Le discernement des esprits est un jugement par lequel un homme discerne, parmi plusieurs tendances de l'Ame dont les impulsions sont obscures, de quel esprit elles proviennent, du bon ou du mauvais.
Il y a deux voies pour arriver au discernement des esprits : il y a ta prudence humaine, et la grAce gratis data^ ou infuse par Dieu lui-môme. De là deux discernements des esprits: l'un acquis, comme quelquesuns rappellent, ou doctrinal , qui est un art ou une méthode qui s'acquiert par le travail et l'industrie humaine, en suivant les règles assignées par les théologiens, les ascètes et les mystiques; cet art discerne les esprits et les mouvements de l'Ame bons et mauvais, soit en nous, soit hors de nous. L'autre, infus ou de ^vàCQ^ gratis datœ^ que l'Apôtre désigne dans sa lettre aux Cor. i, et que le cardinal Bona décrit ainsi : C'est un mouvement particulier du Saint-Esprit, ou une illumination de l'esprit, pour discer-
ner, parmi les différentes impulsions do TAme, de quel esprit elles proviennent, du bon ou du mauvais, qu'elles regardent la doctrine ou les mœurs, que quelqu'un soit excité intérieurement et invisiblement , ou qu'il le soit extérieurement par les hommes, ou par les anges parlant sensiblement, ou apparaissant dans certaines circonstances.
Voilà la grAce du discernement des esprits, que saint Paul met en septième lieu parmi les grAces gratuites que le Saint-Esprit donne comme il lui plaît, et k qui il lui plaît, pour discerner les esprits non-seulement en soi, mais dans les autres, pour la commune utilité de l'Ëglise. Cette grAce, comme toutes les autres grAces gratuites, n'a existé comme habitude et de droit qu'en la seule personne de Jésus-Christ; mais elle est communiqui'o aux autres par un mouvement transitoire de la grAce, quand et comme elle le veut. Cette grAce est infaillible, mais non acquise; de plus, elle est accordée non pour la propre sanctiflcation , au moins directement, mais pour la sanctification des autres ; d'od il suit qu'on peut quelquefois la rencontrer chez les méchants. Cependant, comme elle a besoin d'ôtre accompagnée d'une infusion de lumière naturelle, qu'elle requiert cette tranquillité et cette paix intérieure, qu'on trouve rarement dans un cœur troublé des affections du monde, de là vient qu'on ne trouve généralement cette grAce que dans les justes. C'est le sentiment longuement exposé du cardinal Bona.
Il est difficile cependant de discerner les esprits par la voie ordinaire, c'est-à-dire par la prudence humaine. Gerson a exposé cette difficulté (Alphabet 17) : « Il y a un esprit de Dieu, dit-il, un esprit de I ange ; un esprit de l'homme, soit raisonnable, soit animal. La même inspiration peut procéder quelquefois de chacun de ces esprits, quoique d'une manière diverse. Mais il y a dans cette diversité une certaine similitude qui empêche de la saisir, lorsqu'on a peu expérimenté ces choses, lorsqu'on ne les connaît ni par la perspicacité du génie, ni pnr l'érudition des théologiens et des savanis, ou par une tradition bien éclairée. Il n'est pas étonnant que nous trouvions peu de personnes qui sachent parfaitement discerner les pensées et les affections de l'Ame raisonnable, en tant que raisonnable, des autres qui sont animales ou fantastiques. Où trouverez-vous, je vous prie, des hommes craignant Dieu et fuyant le péché, qui discernentclairement, pendant l'orage des passions, si l'objet sensible du péché est seulement dans le sens ou dans le consentement de la raison ? tant il est difficile de discerner lo sentiment du consentement. Combien plus grande devient la difficulté d'éprouver les quatre sortes d'esprit que nous avons distinguées; et puis une mauvaise inspiration peut prendre une forme qui la fasse ressembler à une bonne. Le sens de l'esprit humain a deux parties : l'une supérieure, l'autre inférieure. Nous trouvons dans l'Ecriture sainte uiM) uarole qui fait sentir cette séparation
ci:^
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el qui pcnôlre jusqu'à la division de Tame el de 1 esprit, c'est lorsque Marie s'écrie : Mon âme glorifie le Seigneur^ etqu'elle ajoute : El mon esprit s'est réjoui en Dieu mon Sau-
C'est une obligation pour le Maître de la \ie spiritu^le de discerner les bonâ esprits, lie les approuver comme venant de Dieu. Les saintes Lettres nous l'enseignent ainsi dans Jérémie, x? 19: Si vous séparez ce qui est précieux de ce qui est rt7, vous serez comme la bouche de Dieu; et chap. vi, 17 : Je vous ai établi sur le peuple pour Véprouver^ afin de sonder leurs voies et de les connaître. Aux Thessalon., xix: N'éteignez pas les esprits^.., éprouvez tout et retenez ce qui est bon. Joan. IV, i : Eprouvez les esprits et voyez s'ils sont de Dieu. Les saints Pères établissent la même chose. Saint Chrjsostome a dit dans une homélie: D'épaisses ténèbres sont répandues comme un nuage sur toute la terre. Or, au milieu de celte nuit, qui n'a pas mémo un jour lunaire, Dieu a-allumé, par la grâce du Saint- Esprit, une lampe qui brille dans nos cœurs. C'est pourquoi saint Paul a dit : N'éteignez pas les esprits^ c'est-à-dire le don du Saint- Esprit. £t si l'esprit est éteint, vous savez ce qui nous reste à nous qui marchons dans celte voie ténébreuse. S'il est si difficile d'y marcher terre à terre, combien sera-t-il plus pénible de tenir le chemin qui conduit de cette terre au ciel, si nous ne sommes éclairés par quelques secours? Saint Jean Climaque (gr. 26), place un des modes du discernement spirituel dans le sens intellectuel discernant le vrai bien du bien naturel, et par conséquent le discernant de l'erreur. Il ajoute oue le démon s'efforce, avant tout, de nous laire négliger et méconnaître ce qui est bien. Voici comment s'exprime saint Bernard : « Quand l'esprit nous arrive-t-il ? Quand s'en va-t-il ? Voilà ce que nous ne pouvons ignorer sans péril. Cfar, lorsque vous n'observez pas les différentes opérations de l'Esprit saint, il vous arrivera ou que vous ne le désirerez pas absent, ou que vous ne le glorifierez pas présent. Car, s'il se relire pour être plus avidement recherché, comment soupirerez-vous après lui, si vous ne remarquez pas seulement son absence ? De même, s'il daigne revenir en vous pour vous consoler, comment le recevrez-vous selon sa majesté, si sa divine présence vous reste inaperçue? Donc l'âme, qui méconnaît l'absence, est ouverte à la séduction : et celle qui ne remarque pas le retour est ingrate pour la céleste visite. »
Le môme point se prouve par la raison, et c'est saint Thomas qui en fait les frais. (1-2, q. 68.) il nous enseigne que les Jons du Saint-Esprit, Iqui sont en nous par l'inspiration divine, sont nécessaires au salut, parce que la raison, en suivant le mouvement des vertus seulement, en tantqu'elles ne sont encore qu'imparfaitement formées en nous, n'a pas tout ce qui est nécessaire au SF.1ut, si l'impulsion du Saint-Esprit no s'y ajoute point. Cela est[évidont par la parole de saint Paul : Tous ceux quis^ laissent conduire
par r esprit de Dieu sont ses enfants. D'où on conclut de quelle importance il est de se laisser conduire parles inspirations divines, ce qui ne peut être, si on ne peut les connaître et les discerner comme telles.
Comment s'opèrent les inspirations? C'est Dieu lui-même, en tant que cause première
principaleetsurnaturelle, qui parleavec l'âme dans ses inspirations; c'est le sentiment de saint Denis et de saint Thomas.
11 y a plus, lorsqu'un ange nous inspire quelque chose à faire ou à éviter, il nous 1 inspire au nom do Dieu, qui daigne nous parler par le moyen des anges qui voient sa Jace et qui trouvent dans son Verbe les parolesqu'ils ont à nous dire Ce rôle leur appartient comme élant familiers et avec Dieu et avec nous, ce qui est vrai particulièrement des anges gardiens. Voici ce que dit à ce propos saintThomas : « Dieu illumine par lui-même les âmes pieuses, afin qu'elles comprennent les choses qui apparaissent et qu'on appelle divines. Mais si le ministère d'un ange e^t appliqué à ce but, l'ange pourra opérer quelque chose dans Tesprit de l'homme, afin qu'il saisisse la lumière de Dieu, ce qui arrive en effet. Si on comprend alors que l'ange donne Tintelligence à Ihomme et qu'il l'éclaire, on ne peut l'entendre que dans le sens où Ton dit qu'un ouvrier éclaire une maison et la remplit de lumière, lorsqu'il ne fait que percer des fenêtres par où passe la lumière; en réalité il éloigne simplement les obstacles oui empêchaient jusqu alors la lumière de pénétrer, t» Il n'est pas toujours facile de distinguer si Dieu inspire une âme par lui-même ou par un ange, baint Bernard dit à ce sujet : « Distinguer qui nous parle n'est pas chose facile, l'ignorer est périlleux, surtout lorsqu'il est constant qu*un ange ne parle jamais par lui-même; car c'est Dieu qui parle par sa nouche. »
Au surplus. Dieu trouve en nous, soit du côté de la nature, soit du côté de la grâce, de quoi nous inspirer ce que nous devons faire ou éviter dans la nature, par le dictamen de la bonne conscience appuyé sur la syndérèse. Saint Thomas l'enseigne ainsi : a Plusieurs disent : qui nous fera voir les biens ? La lumière de.voire visage est gravée sur nous. Seigneur, de là la conscience est appelée (lès l'origine un esprit correcteur, un pédagogue associé à l'âme, qui sépare le bien du mal. Toutefois, comme la lumière naturelle ne franchit pas la sfihère naturelle, et dans l'ordre de la béatitude naturelle, il a plii au Seigneur d'élever cette lumière par des moyens surnaturels, jusqu'au point où elle est utile dans l'ordre de la béatitude surnatuic le.Dieu semblejeter des semences de révélations supérieures, particulièrement la foi vive, selon cette parole (Act. xv) : Purifiant leurs cœurs par la foi et la charité; selon celte autre parole (II Cor. v, 14) : La charité de Jésus-Christ nous presse, i»
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esprits bons et quelles sont (es inspirations; si elles viennent rraiment de Dieu.
Il fautqa*ensuifant ces règles TAme puisse distinguer doctrinalen^ent en elle-même, et ]e directeur dans les autres, ce qui vient de pieu, afin de l'approuver et de le retenir. Ces règles sont appuyées sur la doctrine du cardinal Bona (Dtêcemem. de$ esp. c. 6.), de Louis Du Pont (Corn, «p., tr. 1, c. 21), d'Alvarez (De la vie «p., t. 111), de Godinez ITheoLmysl.^ liv. ix), de saint Ignace (Exercit.f ^' sem.).
Première règle. — Les bonnes inspiration^ se connaissent par leurs fruits.
Cette règle est la plus universelle et fondamentale. £lle est fondée sur la parole de Noire-Seigneur {Math. xii). Vous les connaiirez par leurs œuvres. Saint Paul reproduit la pensée de Jésus-Christ, en disant {Galat. y, 22) : Le fruit de V esprit est la chatitéf et la jote, etc.
De môme que nous connaissons un bon arbre par ses, fruits , ainsi nous distinguons avec certitude une bonne inspiration» une inspiration divine , si elle fait produire de bonnes œuvres. Sur quoi il faut observer que quand on parle des bonnes œuvres qui sont une indication des inspirations , nous entendons parler, non de telles ou telles actions en particulier, mais des bonnes œuvres prises en général, considérées en somme. Car, pour toile œuvre particulière, il peut y avoir illusion, maisTiliusion ne peut alTecter un ensemble de conduite, un temps prolongé.
Saint Bernard conGrme cette règle en di^ sant : « Ce sont les actions et non les paroles qui séparent les enfants de Dieu des enfants de la malice. Je veux que vous vous appliquiez ces paroles de Jésus- Christ , et que vous en montriez en vous l'application : Les œuvres que mon père m'a données à faire rendent témoignage de moi. (Joan. v, 36.) >» Ainsi» en réalité» l'esprit de Jésus-Christ rend témoignage à notre propre esprit que nous sommes les enfants de Dieu , lorsque, par sa vertu, des œuvres de mort il nous élève aui œuvres de vie.
Gerson dit de son côté : Il faut que nous sachions prendre des signes dans les œuvrer. D'où il faut conclure : 1"* qu*il a un bon esprit, le chrétien Ûdèle qui observe la lot de Dieu et les obligations de son état ; 9r le Chrétien fervent qui vaque pieusement è l'orâison, à la fréquentation des églises, à l'audition de la parole de Dieu dans les sermons, qui fréquente les sacrements; 3* c'est un bon esprit, celui qui aime à eiercer la charité, à donner l'auraône, k faire les œuvres de miséricorde corporelle et sf)irituelle, en enseignant, en préchant, eu confessant ; h*' c'est un bon esprit, celui gui est austère, aimant te silence et la pénitence, quoiqu'il soit encore légèrement souillé par le venin de la propre volonté, si d'ailleurs il s'adonne avec humilité à l'oraison mentale : manu qu'il prenne garde à lui, car il est exposé au péril de la vaine gloire ; 5* c*est un bon esprit que celui qui pousse à
la solitude, & a rocollectlon, aux habits pauvres, h une habitation chétive, mais con* venable, à une nourriture grossière, mais suffisante; 6** c'est un bon esprit que c»lui
a ni aime de longues et de douces méditaons, quoiquMI ne se livre qu*avec réserve h la pénitence et à la mortificatioh, si cela se remarque dans les commençants et dans les privilégiés : en d*autres, il laut le tenir pour suspect. Il serait préférable de remarquer le contraire, c'est-à-dire que la |mortiGcation l'emportât sur l'oraison.
Seconde règle^ tirée des bonnes cnwres tntérieures.— On doit regarder comme certain que l'on est mu par un t)on esprit^ lorsque non-seulement on produit de bonnes osuvres extérieures, mais encore qu'à ces bonnes œuvres s'ajoutent les bonnes œuvres intérieures, c'est-à-dire un grand goût intérieur; ainsi l'on ne peut méconnaître l'inspiration divine lorsque^ par exemple, an pécheur, en même temps qu'il pratique une pénitence extraordinaire, change en même temps de vie et de sentiment, lorsqu'un tiède devient fervent et ardent , lorsqu'on commençant ou on progressant et mftme on parfait font des proccrès rapides dans la pratique des vertus.
Saint Bernard, dans son vingt-troisième sermon, donne cette règle. « Ne doutez pas, dit-il, que vous avez 1 esprit de Dieu, qui TOUS parle par lui-même ou par votre ange, lorsqu'en châtiant votre corps, en humiliant votre cœur, en conservant la charité parmi les frères, et dans la pratique des autres vertus, vous ne sentez dans votre âme que des mouvements pfeux et des pensées salutaires. »
Saint Ignace nous dit : « Croyez que vous avez en vous une consolation spirituelle, lorsque, par un mouvement intérieur, vous sentez augmenter sensiblement votre amour pour le Créateur, et que vous sentez également que vous n'aimez plus les créatures que pour Dieu ;1orsque vous répandez des larmes qui provoquent cet amour, qu'elles soient excitées, ou par le regret du péché, ou par la méditation de la Passion, ou bien qu'elles proviennent d'une autre muse qui se rapporte à l'honneur de Dieu. » On peut encore regarder comme une faveur du ciel tout ce gui augmente la foi, l'espérance et la charité : de même toute joie qui élève rflme à la méditation des choses célestes, au zèle pour son salut, à la tranquillité et à la paix dans le Seigneur. Gerson l'enseigne en s'appu^ant de l'autorité de saint Grégoire et de saint Augustin
Cependant , comme ces choses se passent dans l'intérieur de TAmc, elles ne sont connues que médiatcment par le directeur, qui n*eii peut faire usage pour les autres qu en éprouvant la sincérité et la véracité de celui qui lui allègue ces impressions.
Voici les conséquences qui suivent des
E oints précédemment établis. 1* Lorsque les onnes œuvres extérieures sont accompagnées de louables sentiments intérieurs ou
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(tes bonnes œuvres inlérieures, aui sont YérilableittQDt le principe et rème des extérieures, alors elles procèdent évidemment d*an esprit bon. 3**L esprit bon est un esprit de componction et de contrition , car un cœur contrit et humilié est même dans un pécheur le commencement de toute perfection. 3* Un esprit fervent, humble et zélé nour la charité du prochain, quoique sa rerveur excède quelquefois les justes bornes de la prudence, est bon au moins dans sa substance. 4* Un esprit qui se recueille volontiers, qui trouTe du charme et des consolations dans la présence de Dieu, gui s*accuse TOlontiers, s'abaisse et se méprise, [qui se considère d'ailleurs devant Dieu comme infirme, misérable, inconstant et ingrat, celui-là est un esprit bon, sûr et capable des plus grandes faveurs. 5* Un esprit contemplatif, jetant par intervalle ses regards sur ses péchés, méditant quelquefois sur la mort et sur Tenfer, faisant son occupation . ordinaire de la méditation sur la passion et la mort de Notre - Seigneur, satisfaisant aui obligations de son état, est aussi un esprit bon et sûr, puisque Jésus-Christ est la voie et la vie. Nulle personne d*une vie sainte, d'une gracde oraison, ne peut entrer que par cette porte et elle y trouve la vérité dans l'humilité. Allons donc tous à Jésus-Christ, et nous y trouverons tous les trésors des biens spirituels.
Troisième ri§U : Vhumiliti du ccsur, -« Un des signes (es plus assurés de l'esprit de Dâcuest celui qui s*imprime dans l'humilité du cœur. Les preuves en sont ds^ns l'Ëcriture sainte (Isa. lui, 15) : Voici ee que dit le erand et le sublime qui habite Vétemité^ dont le nom est saint dans le ctf/, ^t habite la sainteté, qui est avec l'esprit contrit et humilié^ afin qu'il vivifie un cœur humilié et quil vivifie un cœur contrit. Et c. lut, 2 : Sur qui jetterai'je mes regards^ si ce n'est sur celui qui est pauvre^ contrit de eistir, et craignant ma parole? ^Ps. cxxxvii : Le Seigneur est grand, son regard tombe sur les choies humbles. — Luc. i: il a regardé rhumUité de sa «ervan^f.Saint Bernard s'exprime ainsi dans son 69' serm. in Cant. Cant. : « Si je vois mes sens s'ouvrira l'intelligence des saintes Ecritures et dés discours de la sagesse, tout mon être s'enflammer pour ainsi dire, et pénétrer les mystères avec une nouvelle lumière, et ui'ouvrir en quelque sorte un coin du ciel, en faisant tomber sur mon Ame Tabondanle rosée des douces méditations, alors je ne doute point que l'époux est présent. Car voilà les richesses du Verbe, et nous recevons de sa plénitude. Si en même temps je sens le charme d'une humble dévotion, qui engendre la haine de la vanité par la découverte ae la vérité, de peur que la sciencene vienne m'enfler, et que les visites fréquentes et intimes ne me poussent à l'orgueil, alors je comprends que l'on tient envers moi une conduite paternelle; je ne doute plus que mon père ne soit près de moi. > JSt Gerson avoue aue ce seul signe suffit pont reconnaître les esprits bons.
DiCTIONN. d'AsCÉTISIIE. 1.
« Tous les avertissements intérieurs, tûus les mouvements véhéments... toute notre opération intérieure ou extérieure^ si elle est précédée de rhumililé, si l'humililé raccompagne et la suit, si rien ne s'y ajoute oui lui nuise, croyez-moi, c'est une marque évidente que ces choses viennent de Dieu ou de son ange, et vous ne vous trompez pas. »
En effet l'esprit malin, qui est tout d'or» gueil, ne peut enseiguer l'humilité.
Concluez de là : l** qu'un esprit qui, à mesure au'il est favorisé des consolations célestes, aes larmes, des visions, des extases, devient par là même plus humble, timide et reconnaissant, et qui en même temps parait plus petit et plus vil à ses propres yeux, s'en rapportant en tout à son père spirituel , écarte la volonté propre et la confiance en soi, celui-là est nn esprit bon» saint et sûr; ^ qu'un esprit dont les divines faveurs tombent sur le fondement solide des vertus morales de l'obéissance, de la chasteté, de la pauvreté, de l'humilité et de la patience, surtout si ces vertus s'accrois* sent et se perfectionnent avec la réception même de ces faveurs, est aussi un esprit bon, solide et sûr. S'il craint les louanges humaines comme engendrant la vanité : ou bien s'il peut écouter les louanges sans dan*
f;er , sans affaiblissement pour son humi* ilé, c'est une marque de la solidité de ses vertus. S"" Les esprits extraordinaires qui font même des miracles, s'ils fuient Tapplaudissement humain, se cachent eux et leurs faveurs, ont horreur des louanges, support» tent le mépris avec sérénité, fuient les dë>^ lices et les commodités, l'impatience et la singularité, sont do bons esprits; si ceperî* daut après coup ils donnaient dans quelques singularités, s ils retieniient de la volonté propre, s*it s n'ont pas horreur dc^s louanges» qu'ils fuient et se cachent, autrement ils sa perdraient; concluez^* qu*un esprit pauvre, et humble, qui prend les honneurs pour un déshonneur , I applaudissement populaire pour le démon, qui cache comme il peut les faveurs diviaes, qui se plait dans les ré* (iuits obscurs loin de la place publique, est un esprit qui vient de Dieu, se perfectionne par le don de la contemplation, ei s*humilie de ses faveurs elles-mêmes : si cependant iliouit du don des miracles, qu'il prenne garue de ne plus jouir de lui-même. Un tel esfirit
f)eut bien être assez fort, pour porter les ouanges qu'il n'a point recherchées, mais s'il les recherclmit, elles deviennent peut être des coups mortels; S*" que no point désirer les choses extraordinaires, soit dans les vertus, soit dans les révélations, mais plutôt les fuir, autant qu'il se peut, et ne songer
3u'à s'avancer dans la perfection chrétienne; e plus se juger indigne des faveurs reçues, tout reporter à Dieu, craindre un grand compte à rendre dans les révélations ex* traordinaires, ne se préférer à personne, el no révéler les faveurs que par la vertu d'obéissance ; c'est avoir un bon esprit. Quatrième règle : Aimer la souffrance et ($
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mépris. -^Désirer de tout sou ]^œur souifrir ttl être liumilié, se réjouir au milieu des f^ouiTrances et des afTronts, est un signe évident d'une profonde humilité et de la présence de Tes^prit de Dieu. Ceci est souvent exprimé dans TEcriture sainte IMatth. iv) : Heureux ceux qui souffrent persécution pour ta justice: — Act, y : Les apôtres sortaient joyeux de rassemblée^ parce qu'ils furent jugés dignes de souffrir quelaue chose d'humiliant pour le nom de Jésus-Christ. — / Petr. iv : Si vous eus injurié pour le nom de Jésus-Christ y vous êtes heureux^ car son esprit repose en vous. — Galat. vi : A Dieu ne plaise que je me glorifie enautres chosesqu'enla croix de Jésus- Christ. Saint Jean Chrysostome dit dans riiomélio sur le don de souffrir pour Jésus: « G*est un don g'^atuit, et plus digne d*adlûlration que de ressusciter les. morts et d*ppérer de grands prodiges^ car ici je suis débiteur et là j*ai Jésus-Christ pour débiteur. Il ne faut donc pas alors avoir de honte» lâaisse réjouir comme d*un don gratuit, p ¥a saint Bernard dit dans son sermon 25 in Cant. : « L*épouse met ingénieusement sa gloire dans ce qui doit Thumilier aux yeux de ses rivales; elle ne dit pas seulement qu'elle est belle, mais qu'elle est noire. Elle ne rougit pas de cette désagréable couleur qu'elle reconnaît avoir existé dans son époux. Elle ne conçoit rien de plus glorieux pour elle que do porter Topprobre du Christ. »
Tirez de là d*importantes cojséquences : l^'quec^est un bon esprit, celui qui se réjouit de passer pour imparfait, hypocrite, ou imposteur, pourvu qu'il ne lournisse h cela aucune occasion coupable ; 2"" qu*il est bon encore, res[)rit qui se réjouit de ce que son confesseur a do lui une petite idée, mais 6ans sa faute, et qui le croit dans Tillusion; 3** c'est un bon esprit, selon saint Ignace, de répugner non en partie, mais en tout, à ce que le mondt) aime et poursuit, et de désirer et d'embrasser tout ce que Jésus-Christ notre Seigneur a désiré et embrassé... de telle sorte que si cela se pouvait sans offenser la divine Majesté et sans préjudice pour lo prochain, les personnes qui ont cet esprit voudraient souffrir les injures, les faux témoignages, les accusations, et enfin passer pour folles, pourvu qu*il n'y eut pas de leur faute, H quand même il n'en reviendrait pas |;)ius de
f;loire h Dieu, mais. pour leseul molifde suivre ésus-Christdc plus près. Elles préfèrent être civeclui pauvres, mé{)risées, endurant toutes satio de privations, et passtr encore pour ifisensées, que d'être dans les honneurs et jouinie l.'i répiiUUion do sages.
Cinquième règle : Résignation à la volonté de Dieu et de son directeur, — La règle capitale pour le discernement de» esprits est la résignaiioti de son pro()re jugemt^nt, do sa pro[)re volonté surtout, h la volonté et au lugemeiit de ceux qui tiennent la place de Dieu dans la conduitede l'Âme. Cette double soumission est clairement indiquée dans TEcrilure. D'abonl dans 75aic, lx: Le Seigneur Dieu m'a ouvert Ventendcment^ et je ne
le contredis point : je ne suis pas retourné en arrière. —Ad. ix : Seigneur ^ que voulez-vous que je fasse? — Luc. \ : Celui qui vous écouit mWcoute. Quoi de plus clair que ces paroles adressées à Paul ( Act. ix } : Levex-vouSf en^ trez dans la ville , et là vous. apprendrez par Ananie ce que vous avez à faire.
De là saint Bernard s éerie: » Heureux celui qui dit : Et moi je ne eonêredis pomê^ Voilà la formule de la vraie obéissance. »
Les Pères de l'Eglise d'Eg:ypte, vouhai»! éprouver l'esprit de safnt Siméoo Stylite, ordonnèrent qu'il descendit sur-le-champ de la colonne, sur laquelle il menait une vie si austère. Aussitôt il se mit ea devoir de descendre et d'obéir aux Pères; ce que vo;^ant, ils s'empressèrent d>pprouver I es- [mi qui ranimait, et lui permirent de<^oûtinuerson genre de vie,jugeant par son obéissance qu'il vivait en Dieu.
D*où nous concluons qu'il est mû par an bon esprit: 1* celui quiv dans toutes Jes fortunes bonnes ou mauvaifes, se. soumet à ia volonté de Dieu, comme un enfant à son père, qui ne fait pas attention à l'élégance des vêtements, à la commodité de sa demeure, aux attentions ou à l'indifférence dès personnes qui sont avec lui; 2* celui qui, même dans. la poursuite delà perfection et dans l'acquisition des vertus, se conforme à l'impulsion des inspirations de la grâce du Saint-Esprit, et ne va ni plus vite ni plus lentement qu'elle fui commande»
car chacun doit- marcher selon la mesure de grâce dont il est favorisé, et non selon la mesure des autres; 3* celui qui en tout point se conforme à la volonté de son guide spirituel, se confie en lui avec abandon, se* Ion tous Ses avis et conseils, et cela avec tidélité et humilité.
Sixième règle : Il ne faut pas approuver facilement les inspirations extraordinaires. — Il y a des insj)iralions au dessus et même contre les lois orii laires de la Providence : en suivant les règles ci-dessus posées, ou
Peut l('S approuver, coiuine on Ta vu dans exemple de saint Siméon Styliie. Mais communément parlant, il n'est pas aisé d'appliquer ici à coup sûr les règles du discernement.
Saint Augustin nous ra|>pelle qu'il est prudent de nous en tenir aux choses ordonnées par les règles qui sont selon l'ordre établi, et saint Bernard, qiril faut user d'une grande modération et discréiion, là où l'on ressent une ardeur extraordinaire.
En effet, un esprit discret et tempéré ne nous pousse qu'à ues choses ordinaire^!» accommodées sans miracles aux forces de chacun, et ces \o\iis sont plus sûres que les voies extraordinaires et inusitées, dans lesquelles il y a plus (io péril, et où Tesprit malin se plaît à livrer ses assauts, parce qu'il y obtient du succès.
Il faut que le directeur delà vie spirituelle prenne garde d'approuver trop làcilemeni des inspirations Irès-véhémenles, de les ac^ ccpter trop vile comme divines, à moins qu'elles ne s'a<laplent as.*îez bien aux forces
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du corps» à Tétat et à la condition, h Tédification publique» aui habitudes entin de la personne; ce qui est surtout vrai pour la pratique etlérieure des vertus. Dieu inspire à tous deprogresser de plus en plus dans les vertus intérieures d*hua)ilité, de patience» d'obéissance» d'amour de Dieu et du prochain» Mais dans la pratique e&térieure de CCS vertus, quoiqu'il convienne h tous de les luetlre en œuvre» cbocun selon ses forces» cependant il convient de le faire avec mesure ; car si souvent Dieu nous excite à des entre-* prises qui sont Teipression d'une haute vertu, comme l'entrée' en religion, le martyre,les missions étrangères ; il se plaît ausisi souvent h mettre des obstacles à ces élans dans l'eiécutioD; il se contente de notre désir; et alors il faut, pour que l'esprit soit» qu'il se soumette à ce qui parait moins parfait» parce qu'une autorité légitime nous arrête.
Il n'est pas moins nécessaire dediscerher les mauvais esprits que les bons, car autant il importe do suivre les inspirations, autant ri est dangereux de suivre les suggestions. Malheur, s'écrie Isa«e (vj, à vous qui appelez le mal un 6ten, et le bien un mal ; et les Proverbeê (xvii) : Celui qui justifie l'impie et 9.141 condamne le juste est abominable devant Dieu: et saint Paui: Je crains qu'ainsi qu'Eve fut séduite par le serpent et son astuce, ainsi vos sens ne se corrompent et ne perdent leur simplicité, qui est dans le Christ..,, Satan se transforme en ange de lumière. — / Tim, iv» 1 : L esprit annonce manifestement que dans les derniers temps quelques-uns s'éloigneront de la foi, écoutant t esprit d erreur et la doc* trine des démons, parlant avec mensonge la langue de l'hypocrisie. Il faut donc éviter d^appeler le mal un bien» c'est-à-dire de justiQer l'impie» de laisser corrompre ses sens par l'astuce du démon, de prendre Satan pour un ange de lumière. Il faut se garder de l'esprit d'erreur et de mensonge» et pour cet'etfet, il est nécessaire de s'exercer au discernement des mauvais esprits.
Les saints Pères enseignent cette doctrine. Saint Chrysoslome, reprenant ses auditeurs de la paresse à repousser les insinuations de l'esprit malin, dit : « Ayez soin de vous environner de toutes paris d'armes spirituelles» de découvrir ses pièges et ses artifices» de peur que» taudis que vous lui échap? pez» |VOus ne l'appeliez vous-même en discutant ses perfides propositions. »
« Gardons-nous» dit saint Jérôme, de prendre la vérité pour le mensonge et les ténèbres pour la lumière. » Saint Cyrille de Jérusalem nous avertit « que nous avons besoin delà grâce divine, d'un esprit prudent, d'un œil exercé pour ne pas confondre la zizanie avec le froment, le loup avec l'agneau, le démon avec le bon ange ; » etsaint Grégoire dira que « ce iéviathan tente d'une manière les âmes religieuses et bonnes, et d'une autre les mondaines ; car il offre ouvertement à celles-ci les objets qui charment leurs goûts, mais aux âmes pieuses il ne pré- Mute le mal que déguisé et avec les cou-
leurs de la sainteté. » Saint Laurent Justiiiiendit : « 11 importe beaucoup que l'amené soit pas ignorante des célestes inspirations; il faut qu'elle use d'une grande vigilance eii ce point; autrement elle accueillerait bien des propositions du séducteur et résiste-^ rait à l'arrivée de l'époux. ■
La raison nous dit la même chose. Le démon, là chair et le monde font une ligue de tentation pour nous entraîner dans la perdition; il faut donc être vigilant et tout œil pour ne pas se méprendre dans leur$ suggestions, et ne pas tomber dans le mal par surprise ou par efitrainement. Le discernement des mauvais esprits est donc absolument nécessaire.
C'est pourquoi on a sagement établi des règles d'aprùs lesquelles on connaît les suggestions <ies mauvais esprits pour les éviter.
Première règle: S'il suggère quelque chose contre la foi et les mœurs. — Si un esprit vous p^iusse h entreprendre quelque chose contre la foi et les bonnes mœurs, c'est une marque infaillible qu'il est mauvais, parce qu'un bon arbre ne peut pas porter de mitivais fruits (Matth. vu, 11), el aussi selon ce que dit saint Paul (Eph. i) : Quand un ange du ciel vous évangéliserait des choses contraires à celles que nous vous avons annoncées, qu'il soit anathème. Le Saint-Esprit ne peut pas se contredire lui-même» ni ms^ pirer ce qui est démenti par l'Ecriture sainte» les conciles et les décisions solennelles des vicaires de Jésus -Christ. Ceux qui s'écartent de cette règle sont trompés par Satan : ils prennent pour régulateur, non la voix de l'Eglise et ce que Dieu a révélé» mais leur propre instinct, leur coupable crédulité, et dès lors ce ne sont pas des esprits éclairés, mais des esprits ténébreux.
En conséquence, sans parler de l'esprit deâ gentils» des Turcs et des Juifs, 1* reconnaissons pour un esprit très-pervers celui du Chrétien qui se sert des choses qui sont à son usage dans le monde, pour violer la loi de Dieu par une suite de fautes graves, et avec obstination ; 2*" celui des hérétiques, des faux illuminés, des schismatiques, qui se se* parent du chefsouverain de l'Eglise, comme des membres mourants ou morts ; qui ensei*. gnent des dogmes pervers ou contraires aux bonnes mœurs ; 3° il n'y a qu'un esprit: pervers qui pense mal et parle mal des images des saints , des indulgences » des saintes reliques, etc., moyens pieux et saints par lesquels l'Eglise nous conduit doucement comme par la main » pour nous élever insensiblement aux choses et aux idées qui sont représeiitées par ces objets.
Arrêtons - nous un instant à présenter quelques considérations sur les images. Quoi^ qu'elles soient, comme nous venons de le dire» des moyens de nourrir la piété» la méditation, u faut se garder cependant de laisser pénétrer des abus dans l'usage que nous en faisons. Saint Jean de la Croix a sur ce point fait des remanjues (rùs-judicieuses. (inani à ce qui coaccrno les ima*
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ges« dil-il» il peut y entrer une grande vanité ou une vaine complaisance. Eueiïel, quoiqu'elles servent au culte divin et nourrissent la piété t eomme le prouve Tusage l'instant et l'approtMitîon qu*en donne no* tre mère la sainte Eglise» cependant il y a un bon nombre de personnes qui s'attachent aux imaees par un goût mondain, soit à raisoD de leur élégance, du prix de la matière, de la perrection de Tart, plutôt que l»our s'élever à l'idée et k Tobjet saint et chrétien qu'elles doivent nous rappeler.
C*est pourquoi saint Jean de la Croix conseille d'avoir pour son usage plutôt des images simples et qui suffisent pour nous rappeler les pensées utiles, que des images
3ui parlent à notre imagination par le coté 0 la vanité ; il ne veut pas qu on en ait un trop grand nombre, qu'on f mette trop «te soin et de curiosité ; particulièrement, il défend d'en avoir beaucoup attachées à son rosaire*
Sainte Thérèse ayant lu ce passage oans les œuvres du saint, penchait pour empêcher ses religieuses de s'occuper des figures et des autres embellissements (}ui ornent les livres de piété. Mais Dieu lui donna Une explication en lui demandant : « Lequel des deux vaut le mieux, on la pauvreté ou ta charité? Si donc la charité vaut mieux, laissez vos religieuses s'occu* por de ce qui nourrit leur saint amour. »
Cependant il faut prendre garde que le démon ne trouve dans ces objets, et par la curiosité qu'ils inspirent, une voie pour entrer dans l'âme, surtout lorsque ces images ont des accompagnements singuliers qui conviennent peu au sujet.
Seconde règle : £ le fond des pensées ou des u/feetions n*est pas moralement bon. — Si le fend de la pensée ou des afîections est vicié en quelque chose, dans un sens contraire à la foi et aux bonnes mœurs, soit dans son commencement, soit dans ses progrès, soit dans son but, alors croyez que vous avez affaire avec un esprit mauvais. Il ne faut pas perdre de vue qu'une chose bonne cesse de Tôtre si elle ne l'est pas intégralement. Le moindre défaut ou la moindre imperfection gâte une bonne œuvre; et un acte de vertu doit être irréprochable sous toutes ses faces et sous tous les rapports ; ce que le Saint-Esprit nous enseigne dans le ps. xxxvi : Ecartez le mal et faites le bien.
Il suit de là, l** que c'est un mauvais es-
!>rit en religion que de pervertir en la transormanl la manière de vivre parfaite et spirituelle, qui consiste à ne pas chercher ses aises et ses commodités; que d'introduire des goûts mondains qui respirent plus la sensualité que la sainteté. Chargés de péchés secrets et publics, ces mauvais esprits abusent des liensde la religion pour opérer leur propre dnmnntion.S^C'est un mauvais esprit quecelui qui abuse de certains sacrements et de certaines pieuses pratiques ou coutumes, pour arrivera un bénéfice temporel et s'enrichir. 2r Cest un mauvais t$Drit, celui qui sème la
désunion et la discorde. 4* C'est un esprit mauvais, selon saint Ignace, celui qui se transformant en ange de lumière, inspire aux âmes d*at>ord de bonnes pensées, puis insensiblement les détourne k aes objets criminels. Selon le môme saint, il faut soigneusement discuter toutes ses pensées et ses projets» par rapport k leur principe , à lenrs moyens d'exécution et à leur fin; car si on les trouve irréprochables sous ces trois rapports, c'est une preuve que tout vient du bon ange, et qu'il nous a inspirés. Si au contraire nous avons trouvé quelque chose, soit d^ns te
Crincipe, ou dans l'exécution, ou dans le ut, non-seulement qui soit mal, mais qui soit défectueux, et qui ait une tendance au mal, alors il faut penser que cet esprit pervers s'est môle dans votre projet , surtout si vous remarquez la queue du serpent, c'està-dire si la un de l'action n*a pas une tendance assez pure, quandamème le but serait bon et nonnôte, ce qui est cependant un signe assez marquant d'une louable action. Cependant il faut encore voir si la matière, l'objet et les moyens y correspondent dans toutes leurs circonstances ; s'ils n'empèchont pas un plus grand bien : alors il faudrait tenir Taetion, bonne en apparence, pour suspecte.
Troisième règle : UinterveniionAVorgueit.
— De toutes les causes qui peirveni vicier un esprit, môme bon d'ailleurs, la plus active est l'orgueil même caché et spirituel en ap^ parence. Si en effet l'humilité seule, une profonde humilité, est un signe qui décèle un bon esprit, de même l'orgueil seul est la marque du mauvais esprit, et cet orgueil peut atteindre môme les hommes déjà avancés dans la perfection et dans l'esprit d'oraison, ou qui ont reçu des faveurs célestes assez considérables. Le Prophète {ps. cxxx) a signalé ce danger : Seigneur ^ mon tœur ns s'est point enflé, et mes yeux ne se sont pas élevés.
De là saint Augustin nous dit : «Combien donc devons-nous craindre Torgueil dans les dons de Dieu, quoique nous dussions tant y porter notre amour, n — «t Le faux ange de lumière, dit Gerson, sème d'abord l'esprit d'enflure, et le pousse à désirer être dans ces distinctions, afin qu*il se croie sa^e et se regarde avec un œil de complaisance : ce qu'ayant obtenu, il le conseille et l'illusionne, le pousse et le joue comme il le veut, à moins d'une grâce particulière : bientôt l'homme est un démon pour lui-même; il se trompe, s'envdoppe de fantômes séducteurs; et de sage qu'il était, la propre adulation en fait un insensé. »
Le corollaire de ces principes est : 1" qu'il faut regarder comme un esprit mauvais celui qui introduit l'illusion et Terreur au moyen de cérémonies pieuses, de paroles dévotes, de vertus apparentes. Los hommes parlent bien, agissent mal , et ils r^orgent intérieurement de péchés ; ^ qu*il faut prendre pour un mauvais esprit celui qui rend certains hommes vains, superbes, ambitieux, simpliquant dans toutes sortes d*af-
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fairos, turbulents, qui, avec trois ott quatre vertus apparentes, cherchent à couvrir deux ou trois douzaines de vices secrets et publics, et qui dégénèrent en personnes fort vicieuses; 3* qu un esprit qui a de l*apprôr, qui use de petits mensonges, de petites duplicités, qui est cérémonieux, est un esprit liypocrite; et, qu'à travers la splendeur de ses vertus extérieures, il court après sa propre estime, et est blessé intérieurement de bien des vices; 4* qu*un esprit austère et fort pénitent, qui devient vain et plein de jactance, dès qu*il a écouté les approbations populaires, est un esprit mauvais: sa pénitence est une fabrique de vaine gloire et de superbe; 5" que c*est un esprit mauvais, celui qui se persuade qu'il a acquis la sainteté par sa propre sagesse, qui exagère sa vertu, la met au-dessus de celle de ses voisins; celui qui désire des dons extraordinaires, ou qui s*en glorifie s*il lui envient, ,qui s*agranait en rapetissant les autres, sous prétexte d'un bien, et trouve tougours quelque motif spécieux de préférer son sentiment par orgueil.
Quatrième règle : La grande ' tristesse dans le mépri§. -^ Si quelqu'un est attristé, se sent l'Ame abattue, parce qu'il est méprisé, c'est un indice, sinon d'un mauvais esprit, du moins d*un esprit imparfait, surtout s'il a eu Ilhvantage de quelque faveur particulière de Dieu. Car ceux qui sont bien se réjouissent moins des dons de Dieu et de ses faveurs que des chagrins et du mépris ; et ils travaillent, par la mortiScationt au renoncement d'eux-mêmes. C'est ainsi que i'Apdtre parle, malgré lui, de ses sublimes communications {il Cor. xti) : Je ne me glorifie de rim, sinon de mes infirmités. — ...Je me glorifie volontiers de mes infirmités, afin que la vertu du Christ demeure en moi. C'est pourquoi je me complais dans mes infirmités, dans les mépris, dans tes nécessités, dans les persécutions, dians les embarras, pour Jésus- Christ.
Ce qui fait dire à saint Augustin : « L'Apdtre pouvait dire : Je me complais dans la sagesse de Jésus-Christ, et il eût été vrai,; dans sa majesté, et il eût été vrai ; dans sa puissance, et il eût été vrai ; mais il a mieux aimé dire : Je me complais dans sa croix : là ou le philosophe mondain rougit , TapAtre du Cnrist trouve un trésor. »
Celui-là donc a un esprit mauvais qui répugne à Thumiliation ; de même celui qui souffre les peines avec humilité, mais qui ne travaille pas par la mortification au renoncement de lui-mêmey n'a qu'au esprit et une vertu suspects.
Cinquième règle : K'étre point soumis à la volonté de Dieu ni de ses supérieurs. — C'est la marque d'un mauvais esprit. Il en est qui, gous prétexte d'une inspiration particulière^ s'écartent de la volonté de Dieu exprimée à tous par les movens ordinaires et réguliers, même quelquefois confirmée formellement par leurs supérieurs. Aussi saint Bonaventure, combattant la dangereuse interpréta-
tion de ce texte de saiut Paul : « Lhoipmc spirituel juge tous, et il n'est lui-même jugo par personne ; » paroles dont les faux illuminés se paraient, disait: 0 peste I ê mort cruelle et cachée 1 elle chasse Dieu, appelle la détestable présomption; elle déchire la charité fraternelle ; elle précipite la joie spirituelle dans la tiédeur; elle reporte au démon tous les honneurs dus à Diou seul ! Homme misérable ! est-ce que vous êtes élevé dans la sublimité de la contemplation, pour vous faire le juge des autres, et leur creuser un précipice plus profond?
L'absence de la conformité à la volonté de Dieu découvre plusieurs mauvais esprits.
1' D'abord l'esprit vertueux, mais adonné à sa propre volonté, quoique livré à la pénitence et à de longues oraisons, est uh esprit imparfait et court le risque de devenir mauvais : en effet il ne donne à Dieu que l'action extérieure,et il garde pour lui la volonté qui l'anime : la volonté propre est le venin de la perfection. 2* L'esprit de grande pénitence et de petite obéissance est imparfait et tend au mal. 3*" L'esprit imprudent devient souvent importun et livré à sa propre volonté; s'il se fie à lui-même, il périt; mais il se rachète s'il se confie à son père spirituel. &*Un esprit excentrique, qui affecte la solitude dans la communauté, ou qui étant ermite, se permet des rapports familiers avec le monde. C'est là un esprit paradoxal et artificieux qui a plus d'enflure que de dons du Saint-Esprit : il s*éloigne du Christ et ne médite point sur sa vie et ses vertus ; fit-il des miracles, il n'est pas digne ie confiance; Jésus est notre voie : ne pas le suivre, c*est s'égarer.
Sixième règle : Rechercher les choses extraordinaires. ^ Il suffit de dirode quel^ qu'un qu'il a un penchant pour les choses cxtraorainaires pour conclure qu'il n'est pas conduit par un non esprit» à moins qu'il ne soit d'une vertu privilégiée, fondée sur Thumilité et l'obéissance. « Or, dit Louis Du Pont, comme Dieu a établi une voie ordinaire et commune pour conduire au ciel, voie par laquelle il a conduit nos pères, il nous invite à suivre la même voie, et à ne pas outrepasser les bornes établies, qui ont marqué le chemin frayé par les anciens. Il n*y a que le démon qui puisse nous porter à les outrepasser en nous suggérant des choses singulières, nouvelles, curieuses, prodigieuses, inusitées, qui excitent l'éton nement et pdstulent les honneurs de la sainteté. Il faut donc se garder de ce mauvais esprit , faute de quoi, à Texempte de tant d'autres, nous tomberions misérablement. » Gerson place ce penchant parmi les tentations du démon. « L'ennemi nous exhorte souvent à des actes de vertu d^cih^ et extraordinaires, comme des jeûnes rigoureax, des pèlerinages, ou des choses de ce genre, ou pour nous faire succomber à la peine et nous décourager, ou pour nous susciter quelque autre grave inconvénient; par exemple, la mélancolW, la tristesse par suite du jeûne; rimpèiewa et la dissipa-
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tlon des pèlerinages; ou bien encore un esprit de secte et d'hérésie pour youfoir donner aux autres un enseio^nement relevé et sublime. »
Tirons de là les conséquences suivantes : V C'est un esprit mauvais celui qui, n'étant pas solidement fondé dans l'humilité, Tobéissance et les autres vertus, sous prétexte d'imiter les saints dans ce qu'ils ont fait de plus digne de notre admiration que de notre imitation, se livre à une vie extraordinaire d'oraison, de contemplation et de ieûnes. 2" Un esprit de beaucoup de révélations» «le visions, de ravissements et d'autres faveurs, mais avec peu de pénitence, d'humilité cl d'obéissance, a plus d'illusion que de vérité, si toutefois ces choses se peuvent rencontrer. Car c'est un eflfet non de l'esprit divin, mais du démon, d'édifier des châteaux dorés sans le fondement solide des vertus morales. 3" On ne doit pas considérer comme un bon esprit, fltil des miracles, fût-il environné d'ailleurs de toutes les œuvres de la sainteté, celui qui court après les louanges, l'estime publique, l'applaudissementdes hommes, les ovations ; car on doit penser alors que si c<.*t homme a élé saint, il cesse de l'être dès qu'il suit les goûls de la vanité et de l'orgueil, k'' Si un esprit fait des révélations, pénètre les secrets du dogme, mais qu'il révèle quelque chose de contraire k l'Ecriture sainte, n'y croyez point, les extases mômes ne suflirnient plus pour prouver que c'est un bon esprit : il n'y a que le démon (^ui puisse inspirer quelque r^hose contre 1 Ecriture sainte.
On a un grand ocsoin ae posséder le discernement lorsqu'il devient douteux si un esprit est bon ou mauvais. Nous lisons dans les Proverbes : « Il y a une voie qui « paraît droite aux yeux de l'homme, mais
« elle aboutit è la mort Toute voie pa-
« ratt droite à l'homme, mais Dieu sonde les « cœurs. » Dans Jérémie : « Si vous savez sé- « parer ce qui est précieux de eequi est vil, « vous serez commeia bouche de Dieu.» Dans tf l'é pitre aux Thessaloniciens: « Eprouvez « tout, retenez ce qui est bon ; abstenez- vous « do l'apparence môme du mal. » Qu'importe donc h l'homme que sa voie lui paraisse bonne; puisquelle peut conduire èla perte, et que Dieu seul, qui sonde les cœurs, sait comment nous marchons.
Los saints Pères nous confirment dans ce sonliiiienj. « Eprouvez tout, dit saint J(*au Chrysostome, afin que vous discerniez avec certitude, de manière à séparer le bien et h y adhérer. Vous abhorrez le mal, vous aimez le bien si vous avez su diligemment et exactement les séparer l'un de rautre. » Saint Ambroise, rapportant le jugement de Salomon entre les deux mères, ajoute : « Ce fut un effet de la sagesse de lire dans les consciences cachées, d'arracher la vérité du fond des ténèbres, et de pénétrer avec le glaive de la prudence et de la sagesse jus-
qu'au fond des âmes. » Saint Grégoire dit : « Notre première pensée doit être d'exercer une sévère inquisition de notre cœur» de peur d'être dirigés dans nos actions par des mouvements de la chair, et qu'avant connu les secrets motifs de l'esprit malin, nous ne les repoussions pas. La seconde pensée est de considérer comme les plus grandes fautes celles qui se cachent sous la forme des vertus : car celles qui apparaissent comme telles inspirent la confusion et la pénitence, mais les fautes qui se font passer pour vertus élèvent l'âme et {'égarent en iaflattan.t. > Voici les paroies remarquables du cardinal Bona : « Toute la doctrine du discernement des esprits repose sur ce fondement, sur ce
f>oint capital, non-seulement de distinguer es bons des mauvais, mais de bien caractériser les esprits douteux et incertains, et de reporter chaque mouvement intérieur au principe dont il procède. > La raison confirme ces autorités. L'amour -propre aveugle Tesprit d'un grand nombre et leur fait penser qu'ils marchent avec sécurité dans le chemin du salut, tandis que le reste des hommes court à la perdition. Il y a en effet une telle ressemblance entre certaines vertus et certains vices, qu'il est facile do les confondre; ainsi on prend la colère pour du zèle, l'opiniâtreté pour de la constance, l'amour de soi pour l'amour de Dieu. Cet amour propre est nourri par les suggestions fallacieuses de la chair, par l'entraînement des affaires, par la faiblesse de la raison, d'où vient que nous prenons ta lumière pour les ténèbres, les ténèbres |>our la lumière, l'amer pour le doux, le doux pour l'amer. C'est là une profondeur où personne ne pénètre, si ce n'est avec la grâce de Dieu.
Après les règles établies plus haut il convient encore do donner sur cette matière Suelqufs avis au directeur spirituel, tirés es exercices spirituels de saint Ignace. Il avertit, sur la première règle, queledémon a eoutumc de répandre du charme sur les péchés mortels de ceux qui en commettent facileiiioiit, afin qu'ils ajoutent péchés sur péchés; tandis que l'esprit bon en représente la laideur pour inspirer des remords et en détourner. Sur la seconde : qu'à ceux qui se purgent de leurs péchés et qui travaillent à l'acquisition des vertus, le démon suscite des scrupufes et. des troubles pour empêcher leur avancement; tandis que l'esprit bon a coutume de donner de l'âme et des forces à ceux qui entreprennent le bien, et les console. Il avertit encore que le démon , semblable à une femme en dispute avec un homme vigoureux et courageux, tourne le dos dès qu on lui offre uiio vigoureuse résistance, mais qu'il est plein d'audaceavecun hommetimide.il est indi]gné, dit^il, toutes les fois qu'un homme spirituel conGe toutes ses peines et les ruses de son ennemi à son confesseu^r; attaque l'âme comme un général habile, par l'endroit-le plus faible, pour prendre la place. L'esprit boiicntre dans l'âme doucemeut et Icnlenicnt, cl l'esprit
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mauvais avec violence et iucipélliôsité.
Maintenant nous allons résumer toute la matière précédente dans quelques règles principales, afin de discerner les bons des mauvais esprits, particulièrement dans les cas douteux.
La première est tirée de la parole du Sauveur : Vous les connaUrex par leurs fhiits; parole cependant qui dans son application pratique demande du discernement. Si en effet une œuvre est erronée ou vicieuse en quelque point, elle participe, en cela du moins, du mauvais esprit : car l'esprit du bien souverainement vrai et saint ne peut rien inspirer de faux et de mal, môme si léger et si accidentel au*il paraisse. Les mauvaises opérations n excluent pas les bonnes; un péclieur peut faire de bonnes <Buvres et un nomme bon peut faire du mal. C'est môme ce qui arrive le plus souvent. Car un pécheur sans la grâce habituelle fait souvent des choses bonnes moralement, non-seulement de Tordre naturel, mais encore de Tordre surnaturel, par la
f;râce sanctifiante : ainsi le publicain est oué de la douleur de ses péchés comme faisant une œuvre qui le dispose à la justification. Or, se disposer è la justification est une œuvre bonne qui s*élève au-dessus de Tordre naturel. Jésus-Christ confirme celte doctrine en parlant de ceux qui siégeaient dans la chaire de Moïse : Failes fout ce qu'ils vous disenlj mais n'imilez pas leurs œuvres. (Luc. xxiii.) Voici comment saint Augustin concilie ces textes : « Cueillez un raisin, mais évitez Tépine, car souvent ce raisin est suspendu dans un buisson d'épines. Il j a du vrai dans le faux, du sarment dans la broussaille; choisissez prudemment le raisin h travers les épines, de peur (ju'en cueillant le fruit vous ne vous blessiez la main. »
Concluez 'de là : l** qu'un esprit qui sait juger et parler de TexcéNence de la vertu et de la perfection, mais dans Toccasion ne la met pas en pratique ; qui sait en quoi consiste la patience, mais se plaint et se fâche quand on lui manque; qui connaît bien Thumilité, mais ne sait se garantir de la vanité, v]|u'un tel esprit ]est en vérité bon en spéculation, mais il est pratiquement mauvais ; ^ qu'un esprit qui a quelques vertus mêlées de vices, étant recueilli et modeste, envieux et poussé par un zèle indiscret, adonné aux jeûnes et médisant; doit être approuvé dans ce qui est bien et condamné dans ce qui est mal. di^ Il faut regarder comme un bon esprit celui qui le plus souvent agit bien, quoique çiT et là. il a^sse mal. k' Il en est de môme de celui qui fait le bien avec quelques imperfections comme les commençants. 5** 11 est mauvais celui qui tombe àans une petite erreur ou un pelildéfaut,mais ose Tattribuer à Tesprit bon.
Secondement: Il faut considérer Vintention et ra/fection intérieure, 11 faut considérer avant loul Tétai des atleclions intérieures conforme au bon esprit, si elles se déploient
en efforls extérieurs; il faut s'assurer de la pureté d'intention qui ne fait rien que pour Dieu. Nous en sommes avertis en saint Matth. ch. VI : Si votre œil est simple, tou$ votre corps sera lumineux; si votre œil est méchant^ toui votre corps sera ténébreux^ et ces paroles s'appliquent à la bonne intention, et en sont une image admirable. Saint Bernard nous dit : « La beauté de TAme éclatera au dehors si elle est au fond sans duplicité : on peut simuler la franchise du sentiment intérieur, sans que les œuvres en procèdent. » — « La nature est subtile» dit Tauleur de l'Imitation, et en trahit plusieurs, elle les séduit et les trompe, et c'est elle-même qu'elle propose pour fin: la grâce au contraire marche simplement, se détourne de toute apparence de mal, n'use d'aucun genre de séduction, et fait tout pour Dieu en qui elle se repose finalement. » La raison nous dit aussi qu'un esprit bon nous conduit à une bonne fin, c'est-à-dire à la gloire de Dieu, sans aucun mélange d'intention mauvaise ou tortueuse On peut dire que Dieu atout fait pour lui-même et pour sa gfoire, tout ce qu'il inspire va à ce l)ut et tout ce qui n'y va pas est suggéré par un mauvais prmcipe.
Voici quelques points qui restent établis en conséquence de ces principes : 1*" Môme dans les dons célestes, dans les douceurs spiriluclles, ou venant de Dieu ou simulées par le tentateur, si l'âme se complaît en olle-môme et non en Dieu, elle s'éloiguô visiblement de Tesprit do Dieu. 2° Souvent le démon provoque une grande consolation avec sentiment de dévotion, afin que Ton se repose doucement dans cette quiétude, comme si l'âme n'avait rien à prétendre au delà ni à s'occuper d'aucun autre devoir. 3" Sainte Thérèse nous enseigne que souvent les âmes sont séduites, même étant déjà fort avancées dans la perfection, par l'astuce du démon, qui à force de subtilités les entraîne à quelque chose de moins bien, puis d'un peu mal, sous prétexte de bien, et insensiblement d'infraction en infraction, Taraour-propre, la propre satisfaction arri-.vent à loul empoisonner, h'' Saint Jean de la Croix nous dit aussi que le démon, soit en abusdnl d*une consolation venant véritablement de Dieu, soit en en présentant une fausse, entraîne l'âme à la gourm.-ndise spirituelle, afin qu'étant allécliée par co miel spiriluel, et dévouée par ce goût flatieur, elle fixe son attention plutôt sur la douceur ellemême que sur l'amour de Dieu.
Troisièmement : Distinguer de quel esprit procède rhumilité du cœur. Comme Tesprit de Dieu a coutume d'humilier le cœur, même en distribuant ses dons, Tesprit pervers de son côté en prend occasion de le porter à la présomption. Louis #u Pont prouve la première partie de cette proposition ainsi : Les doiis de Dieu internes et extraordinaires ont coutume d'apporter avec eux une grande lumière : et celte lumière donne une profonde connaissance de notre néant et de noire intligdUÔ, en même temps
DIS
DICTK)?(NAmE
DIS
qu*uDc grande honte et confusion de nos péchés : et cette honte excTut'Ia gloriole et les vaines complaisances.nLa bienheureuse Angèledo Fulginio étant dans une grande perplexité au sujet de Tesprit qui ranimait, reçutduSeigneurcettemarquequ*iI était bon, c'est que pendant qu*el)e recevait les divines laveurs» elle ne pouvait penser à autre chose
Sti'à ses péchés qui lui ayaient mérité Tenfer. lui était impossible dès lors d*avoir une pensée de vanité. La seconde partie de la proposition que nous avons émise plus haut se aémontre par ce fait, que le démon a osé porter à la présomption Jésus-Christ luimôme, lorsque le plaçant au-dessus du temple, il lui dit : Si eu es le Fils de Dieu^ jet ie- toi en btu^ car il est écrit : Il vous a confié aux anges de peur que votre pied ne heurte contre la pierre, saint Bernard en commentant ces paroles dit : « Si quelqu'un abandonne Téminence de la vertu pour s'abandonner h la vaine gloire et à ses désirs^ il n'est point douteux que le Dieu des vertus, qui a soufTert ces choses parmi nous, pour nous former à la sainteté, lui donnera la confusion |U)ur les grAces mépri* sées. »
« Le faux ange de lumière, dit Gerson» nourrit quelauefois ses familiers d*uoe nourriture tres-délicate» qui ne paraît pas être charnelle; ceux-ci en tirent vanité et ^*écrient dans leur orgueil : Qui est notre Dieu? Nous ne sommes pas comme le reste des hommes. » Et sainte Thérèse nous avertit des stratagèmes très<subtils des démons : ils nous inspirent la pensée, dit-ellct que nous avonsau moins une vertu solide lorsque nous Q*en avons aucune et que nous sommes dignes de l'enfer, et ces fausses vertus engendrent la vaine gloire. Il n'y a que les solides vertus que DicM anime oui sont pures de ce détestable vice. Saint Jean de la Croix donne des moyens de connaître s'il se rencontre de la superbe dans les dons spirituels que Dieu nous fait : c'est devoir si nous sommes de inauvi^ise humeur quand des personnes spi* rituelles n*approuvent pas notre esprit, ou si nous entendons avec déplaisir que Dieu ait fait à d'autres les mômes faveurs ou de plus grandes qu'à nous.
Quatrièmement : L'esprit de mortification ftêt un moyen de discernement. L'esprit de Dieu est toujours l'esprit de Jésus-Christ, c'est-è-dire l'esprit de la croix et de la mortiflcation, que'fuit toujours l'esprit du démon, môme lorsqu'il cnerche à imiter l'esprit bon. Jésîis-Christ nous dit {Joan. xiv) : VEsprit'Saint que mon Père vous en* verra en mon nom vous inspirera et ensei* gnera toutes choses^ et vous inspirera tout ce qui est selon mes paroles. II ne peut donc pas arriver que 1 esprit inspire quelque chose qui soit contraire au genre de vie assigné par Jésus-Christ pendant qu'il était sur la terre et sur la croix, c'est-&dire h une vie mortifiée. C'est pourquoi TAl>ôtre (/ Cor.) disait qu'il ne connaissait rien autre chose que Jésus-Christ et Jésus crucifié.
Sainte Thérèse conQrme cette doctrine.
Elle enseigne aue c'est un sig^e de perfection et de parfaite contemplation, d^aimer mieux non-seulement en spéculation, mais en pratique, être méprisé qu'honoré» de préférer le travail et les Angoisses à la joie et au repos ; de telle sorte que les vrais contemplatifs fassent un plus grand prix des peines que des pierres précieuses;
Ear là ils sont assurés de s'enricnir véritalement. C'est une marque qu'une âme n'est encore qu'imparfaitement unie k Dieu, si elle porte avec peine les injures; mais s'en réjouir, c'est tellement le propre d'une» âme parfaitement unie à Dieu, qu'il y a à craindre que, sans cela, môme les faveurs spirituelles ne soient que des tromperies du démon. La même sainte ajoute que c'est le propre de l'âme parfaite, de ne pas môme demander d'être délivrée de ses chagrins, de ses tentations, de ses combats» mais plutôt de les désirer, de les demander et de les aimer. Voilà un signe non équî« voque que les faveurs spéciales que l'on reçoit viennent vraiment de l'esprit de Die». Les âmes qui se conduisent ainsi sont de vaillants soldats, qui préfèrent la guerre parce qu'elle apporte du profit. Nous sommes avertis par Gerson que i'ange tentateur cache la ruse de sa malice sous les formes de la croix de Jésus-Christ, de la religion, de la piété envers les saints; mais le superbe ne peut plaire à Dieu, s'élevàt-il jusqu'au ciel par I attrait de sa dévotion, de sa piété envers les saints, de son amour de la croix. Pourquoi cela? parce qu'il cherche, non la gloire de Dieu, mais la sienne. Le môme Gerson observe que le démon, quelquefois sous prétexte d'humilité et pour se contenir^ fait qu'on sarde le silence par mépris, par orgueil et d autres motifs pareils, lorsqu on devrait parler.
Cinquièmement : La docilité de Vesprit.
Nous avons déjà proposé cette règle, et nous la rappelons comme très-importante, surtout dans les cas difiipiles et douteux. C'est une marque excellente que l'esprit vient de Dieu, s'il est docile, soumis à l'autorité de l'Eglise, de son directeur ; si ses inspira tiens sont discrètement conformes à ce qui cen^ vient à son état, sa position et aux choses qui s'y rapportent : mais s'il a horreur de ces rèçles, sous prétexte d'inspirations pri* vées plus excellentes, c'est une marque d esprit pervers.
Le cardinal Bona dit à ce sujet que c'est une marque d'un esprit bon que d'avoir des inspirations qui sont accommodées à l'âge et au temps où l'on vit, et qu'on suive non par goût, mais par convenance. Car il arrive souvent que Dieu inspire à chacun les choses
Îui conviennent aux divers temps de la vie u monde. Ainsi dans les premiers siècles il conduisait les hommes par la lumière de la raison, ensuite par la loi écrite et par les cérémonies de la religion de ce temps ; enfin depuis le temps du Christ, il les conduit à la
Pratique des vertus évangéliaues, c'esl-à-diro éroïques : et on effet dans les premiers s'è-
IMS
des de l'ère chréiienne la mission de TEsprit-SaiDt avec tous ses dons étaU visible. On vit apparaître la force des martyrs contre les tyrans, ensuite le zèle et la sagesse des docteurs contre les hérétiques, I austérité des anachorètes et des moines éclata ensuite. Depuis on a vu s^établir un genre do vie conforme à Tesprit de notre iemps^ qui consiste h ne point chercher à se distinguer par des choses singulières et inouïes, a ne pas courir après les grandes austérités, à s'en éloigner même quelquefois si on le ju^e utile pour le biçn des âmes et le motif d*appeler les pécheurs h la pénitence. Nous faisons nos réserves cependant pour certaines âmes que Dieu se platt dans tous les temps à conduire dans des voies eitraordinaires, et celles-là trouveront ailleurs qu*en cet endroit les avis qui les concernent.
« Dans le doute si une inspiration est bonne ou mauvaise, dit Louis Du Pont, il ue fapt suivre que celles qui sont manifestemont bonnes sans aucun soupçon ni remords, et ainsi on restera toujours dans la sécurité, et pnur plus grande sécurité encore, ajoute-t-il, il faut voir kî, après que vous avez manifestement reconnu qu^une inspiration est de Dieu, vous la suivez avec un vif empressement, et lorsque vous la reconnaissez pour être sûrement de Tesprit malin, si vous la repoussez avec le même empressement. »
Enfin n faut en sixième lieu prier pour êoo directeur, afin qu'il puisse connaître , avec la grâce de Djuu, les inspirations que nous avons. Ainsi Salomon demande un c€9ur docile, afin qu'instruit et éclairé par le Seinaeuril puisse sagement juger le peuple «t discerner le bien du mal. Le roi Josapnat a la même pensée : Qut nous reste-t-il à faire lorsque nous doutons de ce qu'il y aà
Ibire, sinon d" élever nos yeux vers vous? li selon le concile de Trente, Dieu n'ordonne jamais les choses impossibles; mais en commandant il nous invite à faire ce que nous pouvons et à demander le reste.
Saint Laurent Justinien nous dira à son tour : Gomme nous ignorons le plus souvent ee qui est expédient, il faut implorer le suflfraffe du Samt-Bspnt, il dut diriger tous ses désirs et ses intentions vers lui, et lui crier bien haut ees paroles : Venez , Esprit' Saint f etc..
Il y a nn grand péril à nous tromper dans tel ordre de choses , et le don du Saint^B»prit pour ce discernement des esprits n'est pas accordé k tout te monde. La raison ooos avertit donc de nous livrer à la méditation et k la contemplation, k la fervente prière, afin que la lumière du Saint-Ksprit Arrive jusqu'à nous et nous dirige dans le chemin de la perfection.
Apkorismes pour le discememeni des ea- JP^f» — 1. La vertu est le fbndement de tout bien ; et Ik où manque la vertn, il n'y a ni perfection ni sainteté.
^ 2. Celui qui ne veut point se tromper dans Texamen de la oerfection de vie, doit cop-
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mencer par examiner si l'on rcmpiil exac^toment ses devoirs et ses obligations.
3. L'esprit d'un ignorant peut être mauvais sous le rapport de l'intelligence, et t>on en même temps quant k l'intention, ce qui est le principal.
k. On se repentira d'agir trop précipitamment et de qualifier trop tôt un esprit douteux.
5. Une multitude de révélations, qui ne sont ni utiles ni nécessaires, offrent beaucoup de variétés dans les âmes faibles.
6. On ne doit rejeter une révélation que pour ^ne raison suffisante : car ce serait agir légèrement que d'approuver ou rejeter des choses extraordinaires, sans apporter au préalable un mûr examen.
7. Un esprit de vertu médiocre et de révélations nombreuses doit être, au jugement (le là saine raison, considéré comme étant dans l'illusion.
8. Un esprit droit, qui s'en rapporte k son propre discernement, est peu éloigné de son entière perdition.
9. Tout esprit oui est la source de divisions et fait ffrand bruit au dehors, est ordinairement dangereux k cause d'un secret orgueil.
10. L'esprit qui est porté k la recherche de nombreuses commodités, quelque vertueux qu'il soit, ne sera ni pénitent ni parfait.
11. L'esprit plus ami de sa volonté pro* pre que de l'obéissance n'aura de la perfec* tion que l'apparence.
13. La recherche de quelque avantage peut exister simultanément avec quelque degré de vertu; mais un avantage, avec I affection qu'on y porte, est incompatible avec la pauvreté et la perfection.
13. Quelque affection déréglée peut coexis* ter avec une vertu médiocre; mais rien d'ambitieux n'est compatible avec l'humilité.
ik. Un esprit de contradiction, quelques bonnes qualités qu'il ait d'ailleurs, est toutefois en ce point un esprit d'illusion.
15. Le tumulte, les discordes, les con-^ testations et les di^seibsions ne sont point les effets de Dieu, nais If^ œuvras du démon.
16. fJn esprit qui se oac|ie sous le voile de la ruse et de 1 artifice se reconnaît facilement pour l'esprit d'un hypocrite.
17. Une sainteté ^ui aime les a()plaudissements, la popoianté et l'ostentation, quelque vraie qu'elle soit, n'est pas éloignée dosa perte.
18. Les révélations des personnes mélan-coliques sont quelquefois des effets du démon.
19. Eprouver des grâces extraordinaire^ sans une vertu solide et véritable n'^ |«otnt l'indice de l'esprit deDieu, puisque ce. serait essayer de bâtir une tour sur le s|ib|e,
90. L'esprit de Dieu doit apporter avec lui la piété; au contraire l'esprit mauvais n'amène que doutes, soupçons et troubir.
SI. Dm âmes trè»-sa^ltcs , qui ont de
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bonnes rôvélalious, ont la douleur de les ▼oir quelquefois mêlées d*i!lusionSy comme rivraio avec le bon grain.
Un esprit puéril ne peut que faire rire les autres
26. Un esprit qui se platt à rechercher ks délices est incapable de pénitence et de perfection.
27. L'esprit s*accom mode aux qualités naturelles du caractère» quelque surnaturel qu*il paraisse.
DISCIPLINE.— Foy. HairEjMortification.
DISTRACTION DANS LA PRIÈRE. — La distraction est une des imperfections de la prière. Elle consiste dans un éloignement deTesprit relativement à la matière ou à Tobiet de la *prière, lorsque rimnginaliou se préoccupe de choses inutiles.
La distraction est un obstacle à toutes les espèces de prières, et elle enlève Tatlention qui leur est requise. Elle nuit surtout è la méditation ; et si Ton no s'efforce de chasser les distractions qui surviennent penJant la prière, celle-ci est nulle et infructueuse. Et môme quand Taitention actuelle, sans qu'il y ait de notre faute, vient à manquer en quel(]ue partie de l'oraison, nous n avons plus de part è la nourriture et à la joie spirituelle t dont parle saint Thomas (2-2,q.83, a.l3). Aussi,ditsainllsi4iore(l.iii. Sent,^ c. 7) : a Nous ne prions véritablement que quand nous ne pensons à rien autre chose ; mais il y en a très-peu qui peuvent prier ainsi, et encore ces derniers ne le peuvent-ils pas toujours. »
Les sources des distractions sont : 1^* /'tmo-
Îlination, puissance plus libertine ( 168 ) que ibre, qui, secouant le joug et l'obligation de la raison, s'attache à l'objet qui lui plaît davantage, surtout s'il est conforme à quelque passion prédominanie. Ainsi quand c'est la colère qui prédomino, les distractions seront des images de vengeance, de disputes, de
querelles» de rixes Quand c'est la gour-
roandise, les distractions consistent à se représenter des festins et des mets recherchés. Si o'est l'appétit sensuel, l'imagination se porte sur des objets honteux, qui distraient, tourmentent et contfistent Pâme.
2r La seconde source de distractions consiste communément dans le peu de soin à veiller sur les sens extérieurs^ dont les opérations entraînent rimagination, et parcellecj, riutelligence.
3* Là troisième consiste dans les passions^ qui jettent l'âme dans l'inquiétude, toutes ÏQs fois qu'elles s'appliquent k leur objet, ainsi, quand l'ambitieux recherche les honneurs, (]uand le débauché recherche les
plaisirs sensuels. Si Ton no s'éloigne des lieux, des personnes et des circonstances qui peuvent nous jeter dans le trouble* nous serons toujours inquiets et distraits.
4° La quatrième source est ordinairement un caractère étroit, inquiet, curieux, et trop adonné aux affaires extérieures et séculières. Les hommes de ce caractère sont pour eux-mêmes un sujet perpétuel de distraction.
J^" La cinquième source est, en matière d'oraison et surtout d'oraison mentale, un maître spirituel peu expérimenté, qui veut s'imposer lui-même, ainsi que sa méthode d'oraison, comme une règle fixe pour les autres, et qui rend ainsi son disciple sujet à des tentations et à des distractions perpétuelles.
6*" La sixième source consiste dans les distractions que Dieu permet pour éprouver les siens, afin qu'ils soient animés de plus d'amour pour lui que pour ses dons, et qu'ils se porfeciionnent en. patience et en humilité.
7" La septième source est la suggestion et la tentation du démon. En effet, comme dit saint Nil ( c. &7, De orat, ) , a Toute la guerre entre le démon et nous n'a d'autre cause que la prière. Car la prière lui est contraire et odieuse, autant qu'elle nous est salutaire et favorable. » Saint Marcellin, abbé, entendait retentir la trompette, et comprenait que les démons allaient lui livrer bataille, à lui et à ses religieux, alors (]ue le son de la cloche les appelait à chanter les psaumes divins. (Roswbidus, Vit.
PP., I. XVIII, c. 152.)
Saint Moïse, abbé, au rapport de Cassien (coll. I, c. 17], remarque qu'il est impossible que l'esprit dans l'oraison ne soit pas en butte à toutes sortes de pensées ; mais qu'on peut les accueillir ou les repousser, avec la grâce divine. Car il ne faut pas tout attribuer aux suggestions des esprits malins.
L'auteur du traité de Famour de Dieu^ qui se trouve dans les œuvres de saint Bernard, nous propose à ce sujet l'exemple d'Abraham : « Soucis, inquiétudes, anxiétés, peines, fatigues, servitudes, attendez-moi là avec l'âne, c'est-à-dire avec ce corps, jusqu'à ce que je revienne à vous avec mon fils, c'est-à-dire la raison avec l'intelligence, après avoir été faire notre adoration ( Gen. XXII, 5). »
Pour déraciner avec plus de facilité les distractions, nous proposerons les remèdes suivants.
1* Quand la distraction provient des écarts d*une imagination iilessée par le péché et tellement affaiblie, qu'emportée vers les objets qui se rapportent à la passion prédominante, il ne nous est pas même possible de dire sans distraction une seule oraison dominicale, il faut alors nous humilier de notre intirmité et faire l'humble aveu de notre faiblesse; cette humiliation sera la meilleure des prières, si notre imagination
(108) Nouspronoiiscc mot dans sou sens vestrcini cl li^iéial.
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se porte au dehors sans qu*il y ait de notre faute, et si nous nous efTorçons, autant que possible, avec la çrâce, de la purifier de ces vains objels de distraction.
2^ Si la distraction provient d*une négîi* gence h veiller avec soin sur les sens extérieurs, il faudra y mettre un frein par la mortification.
3° Si elle provient des passions, il faut également s'attacher à les mortifier, en écartant les objets qui peuvent les oxciter.
4' Quand elle provient d'une trop grande application aux affaires extérieures eC séculièresi il faut abandonner ces affaires, si elles ne sont pas nécessaires ; si elles le sont, ou si Ton est obligé de mener une vie mixte, comme de consacrer un soin particulier à Tétude, h la lecture ou aux entretiens avec le prochain, il ne faut pas quitter ces occupations, mais éviter de s'y livrer avec excès. En les remplissant avec une juste modération, on sera dans d'excellentes dispositions pour prier plus souvent et avec plus de soin.
5' Si le maître spirituel a un disciple déjà d'un certain âge, d'une intelligence peu développée, et qui ne puisse pratiquer l'oraison mentale sans distraétious, il faut lui prescrire la prière vocale du Rosaire ou d'autres pieux exercices, dans le temps que les autres se livrent à l'oraison. Car mioux vaut une prière quelconque qu'une prière nulle.
6' Si c'est Dieu qui permet les dis'lractions pour nous éprouver, si Ion ne peut les éviter dans ses prières, qu'on s'occupe de chasser, comme autant de mouches importunes, les pensées qui surviennent, et On se rendra très-agréable è Dieu. On sera comme l'esclave qui tout le temps du repas chasse les mouches de la table, ou comme Abraham qui chasse les oiseaux de proie du sacrifice. {Gen, XV, 11.) Qu'on offre à Dieu son désir d'imiter les ferventes oraisons (\e.s saints; qu'on soit dans la volonté de rendre hommage à Dieu, disposé à tout sacrifier pour lui; qu'on s'humilie d'autant plus, qu'on se trouve, sans doute à cause de quelque faute secrète, moins capable de le prier. Qu'on prie avec patience, et avec pleine résignation à la volonté de Dieu. Qu'on s'écrie avec Blosius -.(Inst. spir., c. 7, n" 1) : « Seigneur, quand^môme tous les jours de ma vie et jusqu'au jour du dernier jugement, je devrais, par votre ordre, rester sans aucune consolation , je n'en voudrais pas moins, par votre grâce, être prêta souffrir les plus grands maux pour votre amour. »
7* Si la distraction provient de la tentation du démon, résistons lui^ en demeurant fermes dans la foi. (/ Petr. v, 9.) Crions aveô raveugle, selon le conseil de saint Gréjçoiro (hom. 2, m evang.) : Jésus, Fils de David, ' ^y^x pitié de moi. El si les passants nous réfirimindent pour nous faire taire, c'estk-dire si le trouble des désirs charnels et le tumulte des vices emportent notre esjprit loin de notre méditation, crions encore (wîs
fort : Jésus, Fils de David, ayez pitié dt moi. Lorsque nous redoublons d'instances dans notre prière, nous fixons dans notre esprit Jésus h son passage. Car pendant que nous étions livrés au trouble de nos vaines pensées, dans l'oraison, nous tentions en quelque sorte Jésus-Christ qui passait. Et en redoublant de ferveur, nous le voyons s'arrêter, pour nous rendre la lumière. Car Dieu se fixe dans notre cœur, et nous retrouvons la lumière que nous avions perdue.
Outre ces remèdes contre les distractions, les ascètes en assignent encore d autres, dont nous avons déjà cité quelques-UiiS, et qui se tirent des circonstances du temps» au geste et du corps, de la préparation par la lecture spirituelle, de la présence de Dieu, du recueillement, d'une nouvelle lecture de la matière à méditer. On peut y ajouter la mortification du corps, sans laquelle l'oraison est bien difficile; car elle ne peut lésidor dans l'habitation de l'âme, si celle-ci n'a été bien puriûée par la pénitence et embellie par la mortiflcation. Régnera remarque (Théol. myst., t. I*', p. 354, n" 1051) qu'il n'est pas besoin de poursuivre les objrls qui nous causent de la distraction ; au'il vaut mieux, malgré toute leur difformité, les nrépriser comme des chiens qui aboient sur le chemin. Le combat le plus décisif est de se remettre à la prière. Il n'est pas de meilleure manière de prier, que de revenir h la prière, mille fois s'il le faut, après en avoir été éloigné par la distraction. {Voy. Dévotion.)
DIVKRTISSKMFNT. — Voy. Eutrapéi.ie.
DONS DU SAINT-ESPRIT. — Voy. Esprit- Saint.
DORÉ (Pierre), Dominicain, docteur de Sorbonne, professeur de théologie, naquit à Orléans vers la fin du xv* siècle^ et mourut en 1569. Il n'est connu que par des ouvrages de spiritualité écrits bizarrement et intitulés de même; c'était le goût de son siècle : Ou remarque : !• La tourterelle de viduité^ 1574; — 2" Le passereau solitaire; — 3" Les neuf médicaments du Chrétien malade; — 4* Les allumettes du feu divin. — 5"* Le cerf spirituel; — 6° La conserve de grâce; — 7* Uanatomie des membres de notre Seigneur Jésus-Christ.
DOROTHEE (Saint), évèque de Tyr, s'est rendu célèbre par ses écrits contre Porph>;re et Origène. Il vivait au iv* siècle. Saint Jérôme rapporte qu'il reçut la couronne du martyre;- et Théophane, qu'il souffrit do grands tourments, d'abord sous Dioctétien , puis sous Licinius, et fut condamné à mort par les officiers de Julien l'Apostat, vers 3G5. Il était âgé de plus de cent ans. Outre sos écrits contre Porphyre et Origène, on a do lui le Banquet des vierges.
DOROTHÉE, disciple dit moine Jean, fut Ma lôte d'un monastère en PahîSliiKi vorsDiîO. On a rif>lui i\o^ Sermons ou Instructions pour les moines, qui ont été traduites en fran^^ni* par l'abbé de- Rancé, 1686, in-8" ; et des Lettres en grec et on latin. Le style en cj^t rempli d'onction. Quelques-uns cepo-^dant attribuent CCS ouvrages a Dorothée le Jeune.
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archimandrite d*uii monastère célèbre da Pont, qui vî?ait rers Tan iOSO.
DOITCEUR.— !• La douceur est une vertu qui modère la colère selon les règles de la droite raison. 0*où il suit que toute colère n*est pas contraire à la douceur, mais cellelà seulement qui est en opposition avec les règles de la droite raison. C*est ce qui a fait dire à Âristote : « Cet homme est aoux, oui se fâche lor$qu'il le faut, comme il le faut, autant de temps qu'il le faut et pour les choses qu'il le faut. L*homme doux est celui qui ne se laisse aller à Temportement, ne se livre à aucune émotion, tant que la raison ne lui en fait point un devoir. Hais quant h ceux qui ne se fAchf^nt jamais, même quand il le faut, ce sont pour moi des hommes sans caractère, puisqu'ils paraissent n^éprouver ni sentiment, ni douleur. »
Îiv Ethick.^ c. 5.) — « Il n'est point interd't \ eeyai qui s'appliquent à la douceur, dit sainiBasile, d'être quelquefois emportés par une émotion intérieure. De là on peut facilement concevoir que Moïse, le plus doux des hommes, au témoignage même de l'Ëcriture, ait ressenti une violente indignation, lorsque la raison dos circonstances Texigeait ainsi, et en soit venu à un tel degré de colère, qu'il fit périr une foule d'Israélites. » {Conêtii. mon.f c. 15.) En effet, lorsqu'il descendit du Sinaï avec les tables de la loi, il ne put, sans être enflammé d'une sainte colère, voir un peuple inernt qui prostituait son adoration à un veau d or ; et appelant aux armes la tribu de Lévi, il lui onionna de passer au fil de l'épée 23,000 hommes. Ainsi, pour comprendre si la colère est contraire ou non h la douceur, toute la difficulté de la question est de savoir si ella est d'accord ou non avec la droite raison.
Et comme il faut le remarquer ici avec saint Thomas, quoique la colère, considérée en elle-même et selon sou essence physique, consiste dans une certaine inflammation du sang, d'où natt une brûlante émotion , cependant, en tant qu'elle est un acte propre à Thomme, elle n'est point autre chose que le désir de la vengeance exigeant un châtiment proportionné a l'in* jure.
Nous avons dit, en (ani mCMt t$t un acte propre à Vhomme; car l'homme peut éprouver aussi de la colère pour des choses absolument incapables de fair^ une injure et d'être atteintes par la vengeance; il peut s'irriter contre une pierre contre laquelle il se heurte , contre un animal qui ne marche point à son gré, contre une plume mal taillée, contre de l'encre qui ne comIb pas, etc. Cette sorte de colère est semblable è celle des animaux qui, tout incapables qu'ils sont d'éprouver le désir de la vengeance, s'irritent cependant à la rencontre des choses qui leur sont nuisibles, et quelquefois même s'irritent jusqu'à la fureur. De telles colères sont totalement indépendantes de la raison. Il n'y a en elles qu'un feu qui s'allume, soit en nous, soit dans
les animaux, à l'aspect de quelque choso que l'imagination représente comme nuisible. Nous ne voulons point parler ici do cette colère farouche et sanvage. Il y a en outre une autre sorte de colère qui est accompagnée de la raison, en ce sens que la raison prononce qu'une action en particulier est injurieuse et digne de vengeance; et c'est de celle-là que nous traitons, et dont nous disons qu elle est quelquefois mauvaise et contraire à la douceur, quelquefois bonne et compatible avec la douceur. C'est pourquoi la colère, qui est un désir de vengeance, peut être contraire aux règles de la droite raison, et en elle-même, et quant à la manière. Elle est subslantiolleraent opposée aux lois de la raison, lorsqu'elle est exercée par une personne privée qui n'a aucun droit, aucune autorité pour cela; elle l'est encore, si la vengeance, quoique juste, n'est point appuvée sur un motif raisonnable; Tenfin elle lest encore, si la vengeance exercée par un homme revêtu de l'autorité compétente est injuste, c Frapper ou pardonner, dit saint Chrysostôme, ce n'est point là, absolument parlant, cruauté ou douceur; cet homme est doux, qui, pardonnant ses injures personnelles, venge l'injure faite à autrui (si toutefois il est revêtu de l'autorité légitime). » (In psalm. Gxxxi).
D'où il suit que la douceur exige de rhomme qu'il reprime, étouffe et éteigne tout sentiment de colère qui le porte h venger ses injures personnelles. Mais la douceur n'est point incompatible avec la colère par laquelle un homme, revêtu de l'antorité nécessaire, venge les injures faites à autrui et en tire un coAtiment légitime. Or, cette vengeance et ce châtiment, pour être couformes à la justice et à la douceur, doivent être proportionnés k la gravité et à la n.iture de la faute. En outre celui qui est chargé de tirer ainsi vengeance et punition des autres, ne doit point le faire avec un esprit malveillant ni pour satisfaire une aversion particulière; mais uniquement par amour pour la justice, ou par zèle pour l'honneur ^le Dieu, à l'exemple de Moïse. Maintenant Dour n'être pas, quant à la manière, opposée aux lois de la raison, la vengeance, quoique juste et exercée par un supérieur avec une fin droite et raisonnable, ne doit point être accompagnée, dans l'exécution, oun certain excès d'indignation et de colère, ni de paroles inconvenantes et scandaleuses ou d'actes indécents. C'est ce qu'il faut reprocher à un grand nombre de supi's rieurs qui, en corrigeant les fautes de ceux qui sont sous leurs ordres, accompagnent ce châtiment d'une foule de paroles obscènes, de blasphèmes et d'injures ignominieuses qui n'ont aucun rapport avec la punition même : il ne faut voir en cela que les excès déréglés d'une colère sans frein, d'une bile furibonde. Pour conclure en un mot, nous disons donc que cet homme est doué de la vertu de douceur, qui, d'un cêté, ne venge ni ne poursuit les injures qui lui sont faites
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personnellement; dn Tautre, Tenge» en sa qualité de supérieur, les injures faites h autrui et en tire une juste punition, et qui, en même temps, n'agit que pour des fins droites» que pour des motifs raisonnables, et évite une colère trop passionnée, ainsi que tout acte indécent et scandaleux.
DREXELIUS (Jérémie), Jésuite d'Augsbourg, mourut a Munich en 1638, âgé de cinquante-sept ans. C'était un prédicateur distingué. On a de lui divers ouvrages dé piéiéf imprimés à Anvers en 2 vol. in-foK, 16)3. Ils ont été autrefois fort répandus ; Tauteur confirmait par ses exemples ce qu'il enseignait dans ses livres.
DUFOUR (Thomas), Bénédictin de Saint- Maur, mort à Juroiéges en i6&7, ayant à peine trente-quatre ans, a laissé, entre autres ouvrages de piété, un Testament spirituel pour servir ae préparation à la mort^ in-12.
DDGUET (Jacques-Joseph), né à Hontbri- 5on en 1650, commença ses études chez les Pères de l'Oratoire de cette ville. Il les étonna par l'étendue de sa mémoire et la facilité de son esprit. Entré dans leur congrégation, il professa la philosophie à Troyes, et la théologie à Paris, en 1677. Les conférences qu'il fit les deux années suivantes lui acquirent une grande réputation. En 1685, ilsortit de l'Oratoire, pour se retirer à Bruxelles, auprès du docteur Arnauld , son ami. Mais il revint bieutM en France. Son attachement ii la doctrine de Quesnel l'obli-
goa de changer souvent de demeure, et fnfime de pays. Il mourut à Paris le Sft octo» bre 1733, laissant un (;rand nombre d^oa^ vrages écrits avec pureté, avec noblesse t avec élégance. Ses livres ascétiques les plus recherchés sont : 1* La conduite d'une aamê chrétienne^ in-12, composée pour madame d'Aguesseau vers l'an 1680, et imprimée en 1725; — 2* Traité des scrupules, in-lS, estimé; — 3* Les caractères ae la charité^ in-12; — k'^De Véducation d'iiiiprtiice,in-4*, qu'on peut regarder comme le manuel des souverains;— 5*DnJtecuM7def lettres de piété et de morale, en neuf volumes in-12.
DDQDESNE (Arnaud- Bernard d'icard), docteur de Sornonne et vicaire général de Soissons , né à Paris vers 1732, se distingua par sa piété et son savoir. Il mourut le 20 mars 1791. On a de lui plusieurs ouvrages ascétiques fort estimés, dont les principaut sont : 1* L Evangile médité et distribué pour tous les jours de Vannée, 1773, 13 vol. |ll-12, plusieurs fois réimprimé; — 2* Une édïlîon de fAme unie à Jésus-Christ dans le saint sacrement de l'autel, ouvrage de H. de Carcftdo (voir ce nom) ; — 3" L'Année apostolique ou Méditations pour tous les jours de Van^ née, etc., 12 vol. in-12, Paris, 1791 ; - 4.' Les Grandeurs de Marie, 2 vol. in-12, achevés seulement la veille de la mort de l'auteur. Il avait été administré quelques jours aupa* ra vaut,! et avait continué de travailler à ce livre, qu'il désirait ardemment de pouvoir finir. Son vœu fut rempli.
ECHELLE DB SAINT Jean Cliiiaque. — Voy. Jean Cliiiaqub.
ËCKlUS(Jean), né en Souabe en 1486, pro-^ fesseur lie théologie à l'université d'Ingolstndt, signala son savoir et son zèle dans ses conférences contre Luther et ses principaux adeptes. 11 se trouva, en 1538, à la diète d'Augsbourg, et, en 1541, k la conférence de Katisbonne, et brilla dans l'une et dans Tautre. Il avait de l'érudition, de la mémoire, de la facilité, de la pénétration. Il mourut en 1543, âgé de cinquante-sept ans, à Ingolstadt. On a de lui deux Traités sur le sacrifice de la messe, des Homélies, 4 vol. in-ff", et des ouvrages de piété et de controverse.
EDMOND (Saint), né au bourg d'Abendon, fil ses études à Paris, et y enseigna les mathématiques et les belles-lettres. Le Pape Innocent 111 lui donna ordre de prêcher la croisade. Le zèle avec leauel il remplit cette fonction lui mérita l'arcneyôché de Cantorbéry. Il se retira plus tard' en France, et y mourut en 1241. Il fut canonisé en 1249. Il nous reste de lui un ouvrage intitulé : Spéculum Ecclesiœ^ inséré dans la Bibliothèque des Pères.
EGGS (Léon), Jésuite, naquit à Rheinfeld le 29 août 1666. En 1714, l'électeur de Bavière le choisit pour accompagner en qualité d'aumônier les deux pnnces . électorrax
Charles-Albert et Théodore, qui se rendaient h l'armée du prince Eugène. Le P. Eggs mourut, le 16 août 1717, nu siège de Deliegarde, et fut inhumé dans le camp impérial. Ses œuvres ascétiques sont : 1** Compositiones morales et asceticœ; — 2** Opéra moralia^ pour tous les jours de l'année ; — 3* des élégies spirituelles sur des sujets tirés des psaumes, sous le titre : Œstrum ephemeri^ cum poeticum; Munich, 1712.
EGGS (Georjges-Joscph), de la même famille que le précédent, né à Rheinfeld ver» 1670, docteur en théologie, chanoine, eus*tode et sénieur de l'église co1léj[iale de Saint-Martin de Rheinfeld, ecclésiastique instruit et laborieux, mort vers 1750, est auteur de plusieurs ouvrages savants qui prouvent son érudition. Ses oeuvres ascéti* ques sont : 1* Tractatus de quatuor novissimis: — 2" Tractatus de morte sancte obeunéa^
EHRARD (Dom Gasfiard), Bénédictin, né en Bavière, est auteur d'uit ouvrage intl' Xa\é i Duleis memoria, seu vita, doetrinaet mysteria Jesu Christi, per brevem commenim^ rium in sancta Evemgelia explicata ; AugiF^ boiig, 1719, in-S*.
EUBCTION. — Nous nous occupons ici d'élection particolièrement [lour ce qui goq* cerne les mipérieurs des monastères et ieê ordres religieux.
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Pour qu'on soil sûr que la volonté do Dieu se manifeste dans une élection do supérieur, si elle se. fait à la pluralité des voix, il faut que toutes les règles légitimement établies pour la forme de l'élection soient strictement observées. Une do ces rèr gles, fondée sur l'autorité de TKglise, oblige, sous peine dp faute grave, et c'est la principale ; c'est que Ton est obligé de choisir le plus digne parmi les éligibfcs. Le concile de Trente Tu ainsi décidé dans sa xxiv' session (c. It De ref.)^ en disant : « Le saint concile exhorte tous ceux qui ont le droit de promouvoir à des charges, à quelque titre <jue ce soit qu'ils le possèdent ou gu*ils raient reçu du Saint-Siéçe, à ne rien innover dans les formes, et il les exhorte à se souvenir qu'ils ne peuvent rien faire do mieux, pour la gloire de Dieu et pour le salut des peuples, que de choisir de bons pasteurs, et capables de diiiger l'Eglise de Dieu ; et s'ils ne choisissent les plus digues et les'phis utiles è l'Eglise d'après leur conviction; s'ils se laisscnl influencer par les prières, les alTeclions humaines et les suggestions de l'ambition, alors ils nèchent mortellement en participant aux pécués des aut**es. »
Et ici, par le plus digne, c(n ne doit pas entendre quelqu'un en général c[ui n est pas indigne, mais réellement celui que l'on croit le plus digne par ses mérites réels : c'est ainsi que Ta déclaré Innocent XL
11 faut prendre le plus digne, dit saint Thomas, non dans la pensée de l'élu, mais dans celle do l'électeur; et il ajoute ces paroles bien, remarquables : « Lelui-Ià n est pas toujours le plus digne qui est le meilleur et le plus saint, mais le plus utile à l'Eglise. »
De Lugo en déduit ainsi les motifs : La charge des Ames est telle que l'on ne peut espérer pour ainsi dire de jamais trouver quelqu'un de digne eu tous points; c'est |K)urquoi celui-là est censé digne qui a le moins do défauts, et qui n'a pas de concurrent plus parfait connu; et si on découvrait ce plus digne, on ne pourrait sans un grave dommage de la communauté ne pas le préposer, puisqu'il est si difficile de, trouver le supérieur qui par sa prudence et son exemple contii^me les religieux dans la discipline de leur étaf, et qui ramène les relAchés à la rigueur de la règle, et qui les conduise tous à ia perfection.
Si les électeurs sont tenus d'élire le plus dignd à leur jugement, il ne s'ensuit pas que l'élu doive se croire pour cela le plus digne ; car, dit saint Thomas, ce serait être orgueilleu:^ et présomptueux ; mais il suffit gu il ne troMverion en lui qui lui rende illicite l'acceptation de sa dignité, c'est-à-dire une suspense, une irrégularité, une excommunication, etc. Le saint docteur appuyé ses raisons de l'exemple de saint Pierre, qui, étant interrogé s*il aimait le Seigneur plus que . les autres, répondit, non qu il l'aimait plus que lesautres, mais simplement qu'il l'aimaitt
L'élu ne doit pas résister obstinément à sa vocation, si Télertion a été faite légiti-
mement, selon les règles établies, par ceux par lesquels Dieu a coutume de manifester sa volonté; quoique l'élu soit porté à sa charga contre son inclination et ses goûlSf il fera mieux de se soumettre humblement è |>orter le fardeau que de résister atec obstination. On peut déduire ceci de la parabole des talents, où Ton voit que le ser? iteur qui cacha son talent fut sévèrement puni. ^ Saint Aliianase écrivant à Draconce, qui réfusait Tépiscopat parce quMI était moine, lui disait : « Ce que vous faites n'est pas exempt de faute, mon cher Draconce, car il n'est pas permis à celui qui a reçu cette grâce de la cacher, et il n'est pas prudent de fournir aux autres l'occasion de la fuir. Le Seigneur connaît mieux que nous-mêmes ce qui nous concerne, et u sait à qui il conQe ses Eglises. S'il arrive qu'il ne soit pas digne, qii'il fasse attention non à sa vie, mais à son ministère, de peur qu'en n'envisageant les choses qu'au point de vue du monde, il encoure des malédictions.» a 11 y en a quelques-uns, dit saint Grégoire, qui no refusent que |»ar humilité, de peur d'être préférés h Ciiux à qui ils se rroient inférieurs. Cette humilité est excellente si elle est entourée des autres vertus, elle plaît à Dieu , pourvu qu'il n'y entre point de ténacité. Car celuilà n'est pas véritablement humble qui résiste à la volonté de Dieu convenablement connue. «
On'peut encore observer, sur l'acceptation des honneurs et charges, les points suivants: i** Celui-ià pèche gravement en acceptant des prélalures, s'il se sent exposé au péril prochain de succombera la négligence de ses devoirs. 2° Si celui qui se sent exposé à un grand péril de succomber dans les devoirs de sa charge reçoit, malgré ses représentations, l'ordre de celui qui a droit de lui commander, il doit accepter, et mettre sa confiance en Dieu. 3" Si, malgré ses observations et le danger personnel qu'on court, des personnes recommandables vous font comprendre que le bien de la communauté demande votre acceptation, vous devez ne point refuser, k" Si on n'a aucun motif particulier et puissant de fuir la dignité, on peut humblement faire des etforts pour la refuser , mais on peut aussi humblement l'accepter. La maxime de saint François de Sales à ses religieuses était de ne rien rechercher et de ne rien refuser. Or, cette disposition, si elle est bien sincère, appelle nécessairement les grâces de Dieu pour nous aider à suffire à toutes les positions, ou bien alors Dieu permettra que les chagrins qui nous feraient succomber ne nous arrivevent pas.
ELOI (Saint) , évêque de Noyon sous le règne de Dagobert, l'an 639, offre ce trait remarquable dans sa vie, qu'il sut mener une vie contemplative au milieu de la cour. 11 a laissé quelques homélies qui contiennent des règles de la vie spirituelle.
ENFER. — Foy. Fins DERNIÈRES.
ENtiELC.UAVE (Henri), Jésuite, né à Anvers en 1610, entra dans la Compagnie à
EUM
dii-huil alis. ll.sul allier nvcc IVluJc (1rs belles»loUres, dans lesquelles il fit ilc grands firogrès, une autre étude plus nécessaire tmcore h un religieux» colle de rEcriluro sainte et des auteurs sacrés. On l'apjmUiil un magasin de science i offieina »cientiarum. Il mourut à Anvers le 8 mars 1C70. Qulre des Sermons en grand norpbre, cl des Cornmenlaires sur les évangiles du carême , il a laissé des JUédiicUions sur la Passion^ eu langue flamande, Anvers, 1670, in- 8".
ENGËLGRAYË (Jean-Baptiste), frère atnc du ftrécédent, Jésuite comme lui, naquit i) Anvers en 1601. 11 fit profession en 1619, devint recteur du collège de Bruges, et provincial de Flandre. C'était un religieux plein du pit^'lé et de zèle et d'un grand .«savoir. On .a de lui uMédilalions pour tous les dimanches et les fêtes de Vannée. \\ mourut le 3 mai 1658.
£PHRËM (Sainl), diacre d*Edesse, se livra dans'sh jeunesse à une vie déréglée; mais il reconnut ses égarements et se relira dans la solitude pour Tes pleurer. 11 alla ensuite Il Edesse où il fut ordonné diacre. Quoiqu'il eût négligé ses études, il prêcha avec faut de faciTîle et d'éloquence, que saint Grégoire de Nysse l'appelait le docteur de Vuniversy et Théodoret, la lyre du Saint-Esprit. 11 mourut vers Tan 379. On a de lui de nombreux ouvrages d'ascétisme et de controverse publiés à Rome en 6 vol. in-folio, 1746. Les ouvrages de piété ont été traduits en français par l'abbé Lemerrc, 2 vol. in-12, Paris, nVi.
EPUEUVE.—C'estcequel'Ecriturenomme tentation. 11 est dit dans plusieurs endroits qu9 Dieu met & l'épreuve la foi, la constance, l'obéissance des hommes; qu^il mit Abraham à l'épreuve, etc. Dieu n'a pas besoin de nous éprouver, il sait d'avance co que nous ferons dans toutes les circonstances où il lui plaira de nous placer; mais nous avons besoin d'ôlre éprouvés , pour savoir ce dont nous sommes capables avec la grâce, et combien nous sommes faibles par nous-mêmes. Si Dieu n'avait pas mi.< à de fortes épreuves Abraham , Joseph, Job, Tobie, le monde aurait été privé des grands exemples de vertu qu'ils ont donnés, et Ils n'auraient pas mérité la récompense qu'ils ont reçue. *Ce qui est à notre égard une épi euve, un moyen d acquérir de nouvelles connaissances expérimentales, n'en est pas un à l'égard de I)ieu; mais, en parlant do cette majesté souveraine, nous sommes forcés de nous servir des mômes expressions que quand nous parlons des hommes. (Fou. Tentation, Abandon.)
ERMITE, SoLiTAiBE. — Nous avons faif, au mot Anachorète, ra[)o)ogie de la vie solitaire ou érémitique, contre la folle censure des philosophes incrédules; nous avons fait voir que ce genre de vie n'est ni un eff^'t de misanthropie, ni une violation des devoirs de société et d'humanité, ni un exemple inutile au monde, et nous avons réfuté les traits de satire lancés par l'incré- .dulité contre les ermites. Aussi ,ces censeurs téméraires n'ont pu se satisfaire eux-mêmes,
en reçIuTchanl les causes qui ont donp^J naissance à la vie solitaire. Certains auteurs, af)rès avoir donné carrière à leurs cotijee* tîires sur ce poin4, ont imaginé que saint Paul,, premier ermite, put en puiser le goûl di^ns les priMoi[)CS de la théologie mystique, qui apprenait aux hommes' que, pour unir l'âme à Dieu, il faut l'éloigner de touttj idée des choses sensibles et corporelles. [Hist, Christ, sœc. m , p. 29.) Il nous ferait plus naturel de penser que ce saint solitaire avait contracté ce goût dans t'Evangile, dans l'exemple de Jésus Christ, qui se relirait dans des lieiix déserts, pour prier, qui y passait les nuits entières, et qui y demeura quarante jours avant de commencer à prêcher l'Evangile. Ce divin Sauveur a fait l'éloge de la vie solitaire et mortifiée de saint Jean-Baptiste, et saint Paul a loué celle des prophètes. En effet, nous voyons que Dieu retint pendant quarante jour»
Moïse sur le mont Sinaï, et qu'Élie passa une ^wtie de sa vie dans les déserts. Voilà donc un des principes die la théologie myslitjue consacré dans l'Ecriture sainte.
Mais la vie érémitique n'a jamais produit des effets plus salutaires que dans le lemjKs d. s malheurs de l'Europe, et après les ravages faits par les barbares. Lorsque les habitants do celte partie du monde furent partagés en deux classes, l'une de militaiies oppresseurs et se faisant honneur du brigandage, l'autre de serfs opprimés et misérables, plusieurs des premiers , honteux et repentants de leurs crimes, convaincus qu'ils ne pourraient pas y renoncer tant qu'ils vivraient parmi leurs semblables, se retirèrent dans des lieux écartés poui* y faire pénitence, et s'éloigner de toute occasion de désordre. Leur courage inspira du resfiect; malgré la férocité des mœurs, on admira leurveilu. On aila chercher auprès d'eux des consolations dans les peines , leur demandorde sages conseils, implorer lesecours de leurs prières. Nos vieux historiens et même nos romanciers parlent des ermites avec vénération; on comi)renait que si leur piété n avait pas été sincère , ils n'auraient pas persévéré longtemps dansce genre de vie.
Quelques-uns peut-être l'ont choisi par amour pour l'indépendance, d'autres pour cacher leur libertinage sous le voile de la piétéjmais ces abus n'ont jamais été communs, et c'est à tort que les incrédules en accusent les solitaires on général. 11 n'a jamais été furt difficile de distinguer ceux dont la vertu n'était pas sincère, leur conduite ne s'est jamais soutenue longtemps; les yeux du peuple, toujours ouverts principalement sur ceux qu'il regarde comme des serviteurs de Dieu, ont bientôt découvert ce qu'il peut y avoir de répréhensiblo dans leurs mœurs.
On a encore dit que la plupart étaient des fairtéants qui affectaient un extérieur siagulierpour s'attirer des aumônes, parcequ'ils .«^avaient que le peuple imbécile ne manquerait /pas do leur en prodiguer. C'est iinn Muvetl^ injustice. Les vrais ermites ont été
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li>U)#ur8 laborieux» et comme leur vie'élaît ' très-frugale » leur troYail leur a toujours fourni» Don-seoleinent leursubsistance» mais oocore de quoi soulager lespaufres.— Les nrotestants oot eu beau déclamer contre le goût de la Tie monastique et érémitique,ils n*ont pu Tetouffer entièrement; il s*est formé itarmi eui des sociétés qui, h Feiception du célibat, ont beaucoup de ressemblance aTec la vie des anciens cénobites.
ESCHIUS (NicolasV, prêtre pieux et savant, né à Nordwik, prèsBois-le-DuCt en 1507, se fit remarquer par la régularité de sa conduite, et professa les belles-lettres à Cologne, où il eut i»our élèves le Jésuite Pierre Caniftius et leCbartreux Surius.ll devint ensuite archiprètre dé Diest et termina paisiblement, en 15V8, une carrière qu'il avait sanctifiée par la pénitence et les bNonnes oauvres. On a de lui : i* Exereicei de piété, en latin, Ânirers, 1563, in-8*; —2* isagoge ad viiam miro9er$am capescendam^ h la tète du Templum animm^ ouvrage anonyme; 3* une traduction de la Perle évangilique, 15M.
ESPERANCE. — VEsp&ance, prise en général, est un mouvement de la partie appétive vers un bien futur, difficile, mais possible h acquérir : vere iin'6ten, autrement ce serait de la crainte; fulur, car le mouvement vers un bien présent s'appelle joie ; difficile, car nous désirons simplement ce que nous pouvons obtenir de suite; nous ne 1 espérons pas; possible, autrement il y aurait désesl»Oir et non espérance. Ici nous entendons |iar espérance une vertu théologale divinement infuse, par laquelle nous attendons «vec une confiance certaine l'éternelle béatitude et les moyens d*y parvenir, par le secours de Dieu.
Ln vertu d'espérance nous est extrêmement nécessaire , non-seulement de nécessité de précepte, mais !cncore de nécessité de moyen : c*est ce que montre le concile de Tren ê : « Il faut proposer la vie éteroello il ceui qui espèrent en Dieu, et comme une
g rAce miséricordieusement promise par Jésushrisl aux enfants de Dieu, et comme une récompense que Dieu, selon sa promesse, accordera tidelement à leurs bonnes œuvres et h leurs mérites. » (Sess. vu , c. 16.) Nous devons tfspén*r Téternello béatitude et tous les moyens nécessaires pour Tobtenir, lels que la grAce de vivre et de mourir pieusement, de surmonter les tentations, de pratiquer la vertu el d'obtenir le pardon de nos péchés, et cette espérance doit être fondée sur ce motif, que Dieu, souverainement bon, souverainement puissant et souverainement fidèle, nous a promis de nous accorder ces biens, et que Jésus-Christ a souffert et est mort pour nous précisément dans cette intention. Toutefois, comme l'espérance n'exclut pas toute crainte, nous devons, tout en espérant, craindre et nous défier de nousmêmes.
Pour faire des progrès dans la perfection et avancer dans la vei tu de foi, faous devons nous exercer avec soin dofis respéranee.*Oa le prouve :
1* Par l*Ecriture sainte. Saint Paul exhortant les fidèles Hébreux à croître en jperfee^ tion, et leur rappelant ou'il espère d eux de
?;randes améliorations: Ifous avons une muileure opinion de vous et de voire salui , tnes bien-atmés [Hébr. vi, 9); c*est*è-dire une coopération fidèle vers toute perfection, les y excite en disant : Nous souhaitons que chacun de vous fasse paraître jusqu'à la fin le mime zèle, afin que votre espérance soit accom plie et que votu ne soyez pas lents et peures^ seux (tbid., 11, 12); il relève leur courage par l'espérance, et ajoute : Nous avons une puissante consolation-, nous qui avons mis notre refuge dans la recherche et Facquisition des biens qui nous sont proposés par Cespé^ ronce, laquelle sera pour notre âme comme une ancre ferme et assurée. {Ibid., 18, 19}.
3* Par les SS. Pères : « La foi commence la gloire, dit saint Jean Chrysostome, Tes-, pérance la consomme en la soutenant; l'une jette les fondements, l'autre édifie l'homme tout entier; la première donne le principe, la seconde conduit le Chrétien au but; la foi s'adresse aux commencements de la crédulité, l'espérance mène à la consommation de la vertu ; celle-là croit ce qui est pro* mis, cebe-ci voit déjà ce. qu'elle espère. Fer* sonne ne peut profiter de la foi, s il ne veut consommer la gloire de l'espérance; et de même aue l'espérance n'a aucune solidité sans la foi, de même sans l'espérance la foi ne peut être récompensée. » (Bom. de fiée, spe et charit.) Saint Bernard, décrivant comment celui qui espère se réfugie en Dieu, méprise ses ennemis, et reste sûr au milieu du danger, dit : « Sa libéralité pleine de dou* ceur ne fait pas défaut à ceux qui espèrent en lui : tout le mérite de Thomme consiste à mettre tout son espoir en celui qui sauve l'homme tout entier.... Il obtiendra tout ce qu'il pourra espérer, pourvu que son espérance soit fixée toute en Dieu, qu elle soit ferme et non chancelante. » (Serm. 15, in ps. xc, Qui habitat, etc.)
3* Rossignoli en donne la raison, en disant : c A mon avis, de même que la foi rend héroïques les actions par lesquelles l'homme, pour la gloire de Dieu , méprise avec courage et générosité et lui-même et toutes les choses du monde, de même Tespérance est d'un grand secours pour celui qui veut persévérer avec constance et jusqu'à la fin dans les résolutions qu*il a prises. » (L. m De Christ, mrf,, c. 5.) C'e.>t pourquoi l'Apôtre, dans fa dôtinilion ellemême de la foi, passe de suite à Tespérance et dit que la foi est la substance des choses que l'on espère, afin que le Chrétien sache qu'il ne doit pas porter sn pe;isée et ses espérances surleschosesde la terre, sur les biens présents et périssables, mais sur les biens célestes » futurs et éternels : ce doit être là l'objet de ses entretiens et de ses soupirs. D autant
{»Ius que chacun peut, par une espérance èrmement établie en Dieu, jointe avec*une sage défiance de soi-même, surmonter, avec le puissant secours de Dieu, tous les obsta-
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oies qui se rencontrent dans la roie de la perfection.
Saint Thomas (2-2, q. 47, a. 7) nous enseigne comment procède l*esprit, pour se livrer à Tespérance. La lumière de la foi Texcite à Tamoar de ta béatitude et des choses qui7C0nduisent;delàrésuUeledésireienfin r^spérance. Quand le désir est efficace, il trouve un appui danstaconnaissance delà fin, en tant qu'elle est possible pour lui, par les moyens que Dieu a mis à sa disposition.
Alors ce désir commande uu autre sentiment, ou bien il est lui-même le sentiment Kr lequel on se propose de surmonter avec ide ae Dieu tous les obstacles et toutes les difficultés. C'est en ce sentiment que con^ stste l'espérance. Si elle se manifeste au milieu des circonstances les plus difficiles, si elle supporte toutes les adversités, à cause de la vie éternelle; si elle est pleine de confiance et de sécurité, et cela en tout temps, avec empressement, promptitude, joie et constance; ou du moins si l'esprit y est constamment disposé, l'espérance devient héroïque et se révèle par la sublimité des bonnes <Buvre5, comme I enseigne Laurœa. (m Sent.t d. 92, a. 10.) De là Tespérance héroïque peut consister: 1* Dans la manière parfaite d^espéreVf alors qu*on place uniquement son espoir et son amour en D'eu, comme notre fin, et dans les biens créés, en tant qu'il sont nécessaires ou très-utiles pour arrivera cette fin. Dans toute nécessite et dans tout péril, on recourt à Jui sans hé.sitation et sans retard ; c*est par lui et à cause de lui au'on espère et qu on obtient les choses lés plus difficiles, comme il est arrivé à sainte Thérèse, dans la réforme de son ordre. ^ 9" Dans une rigoureuse pénitence, un parfait renoncement aux choses temporelles, une grande ^léfiance de soi^mènve; dans les obstacles que Von éprouve pour la gloire de Dieu et lé salut des Ames, et dans la joie avec laquelle on supporte les adversités que Ton a è souffrir peur Jésus-Christ et pour la justice, comme saint Ignace, etc. — 3* Dans l'entrée en religion, surtout quand il faut pour cela surmonter de la part du monde de nombreui obstacles, ce qui est arrivé h saint Louis de Goozague. — V Enfin dans la ioie gue fait ressentir la nouvelle et la méditation d'une mort prochaine, comme
Sur saint Philippe de Néri. (Vov. BcNolt V, De $erv^ Dei beaiif.f L m, C) 23.) Les actes qui ont la |»ropriélé d'augmenter en nous respérànce surnaturelle et infuse, sont : 1* d'avoir on toute circonstance une confiance véritable et filiale dans la bonté, la toute-puissance et la fidélité de Dieu, de demander et d'attendre de Dieu seul tout secours, tout conseil, toute force et toute grAce, de lui dédier toutes nos actions, et de lui adresser d'humbles actions de grAcest 2* d*avoir confiance , non dans l'homme, ni dans les créatures, mais avant tout en Dieu; 3" de penser combien d^hommos le Seigneur a d^jà sauvés, combien nar ses miracles il en a déjà fait parvenir h la foi, à la pénitence et à la sainteté, combien dans sa
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miséricorde il en a préservé dos plus gra>ids maux, du néché duc l'enfer; et^ sjl se présente quelque grand mal, nuelque grave danger, de recourir d*abord à Dieu et aux saints par la prière, et ensuite aux remèdes humains ; V de croire fermement que nous et toutes les créatures, nous ne pouvons rien, que toute notre capacité vient de Dieu, et par conséquent de recourir h lui daos toutes nos actions avec une ferme confinnce.
Cfimme le principal acte de Tespérance théologique est FaUenie^l le désir de léierneUe béaiiiude^ nous devons sans cesse aspirer à l'obtenir, aussitôt qu*il plaira ^ Dieu, et être toujours prêts à abandonner do grand cœur tous les biens présents et mémo la vie, afin de parvenir h raccoroplissement de ce vœu ;
1* C'était là le sentiment habituel de David, môme alors que les portes du para^ dis étaient encore fermées. Comme le cerf soupire après leseaux^ s*écriait-il dans Ta!» deur de son désir, de même mon âme sou-pire après votu^ à mon Dieu ! Mon àme est toute brûlante pour vous^ pour le Dieu fort et vivant* Quand viendrai-je^ et (/uand parat^ trai-ie devani la face de mon Dieu ? (Ps. xli, 2, 3.) Ji n^est donc pas étonnant combien devaient être ardentes les aspirations des saints du Nouveau Tii^stament vers le cieU dont les portes leur étaient ouvertes. Jésus- Christ disant t Yoici ^e je eiens et ma ré*compense est avec mot ; voici que je viens. Saint Jean s*empresse de lui répondre : Vtnez^ Seigneur Jésus. Sahnt Paul disait aux Romains (viu, 23) : Nous gémissons en nous-^ mêmes f dans l'attente de la rédemption dt notre corps et de Fadoption divine. Je désirs d'être dégagé des liens du corps et d'être avec Jésus-Christ. [Phil, i, 23.) Dans cette confiance que nous avons^ nous aimons mieux sortir de ce corps pour aller habiter avec le Seigneur. (II Cor. v. S.)
2" Les Pères et les autres saints brûlaient du même désir. « Seigneur, s*écriait saint Augustin, puissé-je mourir, afin de vous voir 1 Je ne veux plus vivre, je veux mou-* rir. Je désire d'être dégagé des liens du corfis et d'être avec Jésus-Christ. Je désire de mourir, afin de voir Jésus-Christ. Je refuse de vivre, afin de vivre avec Jésus- (.hrisl. » (Solitoq.^ c. 1.) « Si jamais je t'oublie, Jérusalem, disait saint Bernard* quo ma main droite soit vouée à l'oubli I... Quand briserez-vous mon enveloppe. Seigneur Jésus t Quand m'entourerez- vous do joie, afin que na gloire vous célèbre et que je ne sois plus accablé de tristesse ?...;. Quand viendra le temps oili nous pourrons nous plonger au sein des joies étemelles dans la source même de la Divinité? »
(Serm. 2 De divers.)
3"" La raison en est bien simple. D'abord cette aspiration à l'éternelle béatitude nous excite puissamment à progresser dans la perfection chrétienne; ensuite celui qni fDMqUa de force pour désirer sa fin dornwra, qui est la possession de Dieu par sa vision et son amour, semble par cela mèoie
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manquer de force daos la foi, Tespérance et la charité » par conséquent dans la substance du christianisme; donc nous devons être souvent animés de ce désir. EnfiUi cehii qui veut efficacement la fini doit vouloir aussi les moyens d'arriver à cette fin ; or le moyen d'arriver h la béatitude, c'est la mort : donc» loin de la fuir, nous devons même souhaiter la mort , la mort dans le Seigneur. Il est permis, il est môme saint de désirer la mort, surtout quand ce désir est inspiré par l'amour le plus pur et par la volonté de s'unir parfaitement avec Dieu. Rodriguez l'enseigne et le prouve. (L. i, Exerc. per^ fecl.f tr. 8, c. 19, 20, 21.) Bien plus, dans tous les états, c'est non^seulement une affaire de perfection, mais même une obligation d'aspirer à la vision de Dieu ; et bien des exemples ont montré qu'on encourt un châtiment, en négligeant ces aspirations salutaires. (Aussi sainte Brigitte raconte ainsi une révélation qui lui avait été faite par la sainte Vierge sur un certain ermite mort tout récemment : « Sache que l'Ame de cet homme serait entrée dans le ciel, tout aussitôt après sa sortie du corps, si elle avait eu, au moment de la mort, le parfait désir de parvenir à la présence et à la vision de Dieu. C'est pourquoi elle est maintenant retenue dans ce purgatoire du désir, où l'on n'éprouve d*aatre peine que le seul désir d'arriver auprès de Dieu. » (L. iv AeveLyC. 127.) Sainte Gertrude et sainte Mecthilde, dans Blosius (Monit. spir.^ c. 13), iiennent lé même langage, ainsi qne le Vénérable Bèdo, dans quelques révélations Su'il raconte (I. v Utst. Angl., c. 13), et enys le Chartreux {Dial. ae jud, par$.^ c. 31). Bellarmin admet ce purgatoire du désir (L ii De purgat.^ c. 7), et bien que Huarez trouve matière à de graves difficultés sur le mode et le lieu de ce purgatoire (d. M De pœnit.f f. 1), h moins qu on ne I*entende d'une manière symbolique, il reconnaît toutefois la vérité de cette doctrine, que l'âmo, tiède dans le désir de voir Dieu, soit punie en ressentant ce même désir après la mort, sans pouvoir le satisfaire ; de sorte que les autres châtiments ne sc- Taient rien en comparaison de celui*ci, et en réalité seraient beaucoup moins rigoureux. Quoique l'espérance de notre éternelle béatituae soit certaine par elle-même, ap- .I>uyée qu'elle est sur le motif de la bonté, •Se la toute-puissance et de la fidélité de Dieu, elle est néanmoins incertaine par rap- ' port à nous, puisque personne n'est certain .de posséder la grâce, ni d'y persévérer. Aussi n'exciut-elle pas toute crainte, et ne peut-on atteindre en cette vie cet élat de
• perfection où Ton ne ressente aucune crainte des châtiments éternels, aucun désir de l'éternelle récompense, comme le veulent
• les quiétistes. Mais bien que l'espérance ne soit arcompagriée ni de cette crainte mondaine, par laquelle on craint,commo un mal, de perdre les biens temporels, et Vxm est disposé, pour les conserver, même à viéléria toi de Dieu ; ni de cette crainte servilement
êervile, par laquelle on craint plus le châtiment que la faute, et l'on n'a que peu d'horreur pour celle-ci; cependant avec l'espérance se trouve cette crainte, eervUe quant à la substance, par laquelle on a horreur de la faute, et l'on s'en abstient par la crainte des châtiments ; et aussi cette crainte filiale, par laquelle on craint d'offenser Dieu, par horreur de l'offense elle-mêmet cette aernière crainte est un don du Saint- Esprit et une condition requise pour l'espérance héroïque.
Celui donc qui cherche à s'avancer dans la perfection chrétienne, tout en s'exerçant à respérance doit aussi s'appliquer à la crainte de Dieu. Ainsi l'enseignent :
1** L'£criture sainte i La crainte du Seigneur est le commencement de la iagesse, {Prov. i, 7.) Sur gui jelterai-je la yeux, sinon sur le pauvre gui a le cœur brise et gui écoute mes paroles avec tremblement? {isa. lxvi, 2.) Opérez votre salut avec crainte et tremble^ ment. (Phil. ii, 12.)
2* Les saints Pères : « Le roi du ciel, le Créateur de l'univers, qui ne veut avoir aucun temple terrestre, daigne recevoir tians son temple l'homme humble et paisible, qui écoute sa parole avec tremblement. Le Seigneur jette sur lui ses regards (S. Jérôme, in Is., L c.) «Il est rare, dit saint Augustin, et même il est sans exemple que quelqu'un veuille devenir chrétien, sans être saisi de quelque crainte de Dieu. » [De catechiz. rudtb., c. 5.) « J'ai reconnu avec vérité qu*il n'est rien de plus efficace pour mériter ou recouvrer la grâce, que d être en tout temps devant Dieu anime de sentiments de crainte, et non d'orgueilleuse présomption. Heureux l'homme gui est touiours tremblant. »(S. Bbrnard, serm. Si, in Vant.)
3" La raison. D'abord, rien n'est plus efficace pour conserver la grâce que cette crainte et cette défiance de nous-mêmes, jointe à l'espérance et à la confiance en Dieu, puisque, comme le remarquent saint Bernard et saint Ambroise, d'illustres saints ont été entraînés à de graves chutes par trop de présomption et par défaut de crainte et de circonspection. D'ailleurs c'est de la crainte de Dieu que naît la force : par elle celui qui craint place tout son espoir en Dieu gui est un ferme appui pour ceux gui le craignent {ps. xxiv, 14); et, certes, nous en avons une preuve éclatante dans le courage et la force des saints martyrs.
Le Chrétien généreux et qui aspire aux grandes choses doit donc s'exciter surtout a l'espérance : il doit espérer même cour tre toute espérance, se rappelant qu'elle ne peut jamais être trop grande, et qu'il n'espérera jamais de Dieu autant que Dieu veut qu'on espère de lui. Si telle est son espérance, il accomplira des merveilles audessus des forces de la nature. Suivons le conseil de saint Jean Chrysostome :
« Chrétien, ne vous écartez pas de res|)6rance qui vous est proposée, ne perdez pas la gloire de la persévérance, ne vous livrez pas à l'esprit de révolte hâtez votre
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course, emprossez-yous d*ai(eindre le bat , que l'ennemi ne retarde pas votre course» que respérance même conduise auprès de Dieu celui gui s'empresse vers Itii. Suivez les plus rapides, atteignez les retardataires, dépassez les paresseux, imitez courageusement Ses forts, provoquez les autres afin qu'ils vous provoquent; car il atteint bientôt l'objet de ses désirs, celui qui suit les pius rapides et qui craint de se laisser de« vancerpar les plus lents. Comparez, si vous pouvez, les peines avec les mérites, les sueurs avec i€fs récompenses, 1a course avec !e royaume éternel. Et cependant il n'éprouve aucune peine, celui qui s*empresse avec l'aide de Dieu, et il ne ressent aucune fatiçue, celui qui la partage avec Jésus- Christ. » ( Nom. de fide^ $pe ei char.) Que l'espérance nous fasse donc concevoir le plus vif désir de la vie éternelle, afin d'être parfaitement unis à Dieu ; et alors, malgré les craintes que doit nous inspirer la connaissance de nous-mêmes, nous serons puissants en toute chose, par la connaissance de Dieu, qui est présont partout, qui p«u( et voit tout : de même gue de rien il a tout créé, de même il agira dans notre cœur, pourvu que nous reconnaissions que rien ne vient ue aous-oièmes et que tout vient de Dieu.
Maintenant il nous reste à donner qnel-
3ues avis aux directeurs sur la conduite es âmes dans la vertu d'espérance.. •
f. Le directeur doit veiller avec le plus grand soin à ce que l'espérance ne se reijroidisse pas dans le cœur de ses pénitents; car si cette vertu s'affaiblit en eux, il verra en même temos s'affaiblir toutes les autres vertus. L'espérance est pour l'Ame ce que les esprits vitaux sont pour le corps: elle donne à ses opérations Tactivité, la vivacité et l'énergie. Si les esprits vitaux s^aifaiblissent dans le corps, la force d'agir s'affaiblit aussi dans les facultés corporelles ; et si le corps est totalement privé des esprits vitaux, il n'est plus qu'une masse immobile et incapable de nulle action. De même, si dans un Chrétien la vertu d'espérance s*éteint entièrement, il devient incapable d aucune œuvre sainte ; et si cette vei tu ne meurt pas tout à fait, mais s'affaiblit ^ulement, la force, la vigueur pour le bien diminue en proportions En un mot, le Chrétien qui man<j[ue de l'espérance ne peut être un bon Chrétien ; et la perfection chrétienne ne peut se rencontrer en celui qui n'a qu'une espérance faible et imparfaite.
Cependant un directeur ne laissera pas de rencontrer des personnes adonnées à la vie spirituelle, dans lesquelles cette vertu de si haute importance n'a point de fondement^ parce qu'elles tombent facilement dans la défiance, dans l'abattement et comme dans une prostration de l'âme.
Aussi arrive-t-il que cet engourdissement de Tt^spérance amené le refroidissement de l'amour divin, la négligence dans l'exercice dos vertus^ la paresse et la lenteur dans la
pratique des bonnes œuvres. Mais ce qu*il importe le plus de remarquer à ce sujet, c'est que Ton ne s^impute point à péché, on ne se reproche nullement ces pensées île défiance ni cet engourdissement dans I<is affections ; et que souvent on prend pour de Thumilité cette basse pusillanimité, et pour une vertu cet abattement déplorable. Le plus grand mal consiste donc en ce que c^ sortes de.personnes ne prennent point leur mal pour un mal ; et ce qu'il y a de plus dangereux pour elles dans cette tentation, c\st qu'elles n'ont pas le moindre soupço^a que ce soit une tentation. «Si donc le direor teur a à conduire des Ames de cette sorte ( et il en trouvera souvent), il doit s'efforcer à relever leur cœur abattu, et à les réveiller de cet assoupissement qui les paralyse : car tant qu'elles demeureront en ce tnste état, elles ne pourront faire aucun progrès daua la voie de la perfection
IL Mais il laut examiner ici en quoi consistent ces sentiments de défiance et de désespoir, vices opposés à l'espérance, et quelle en est la source : car si le médecin spirituel connaît bien les qualités et les causes de ces deux maladies, il lui sera &cile d'y appliouer les remèdes convenables. Selon saint Thomas, « le désespoir n'a pas pour seul résultat la privation de l'espérance; mais il produit encore un certain éloignement de i'olyet désiré, en faisant croire à l'impossibilité de lobtenir. » ( 1-2, q. 44, art. 4. ) En outre, le même saint docteur expose ainsi l'origine de cet éloignement, de cette aversion pour Tobjet désiré, qui constitue principalement la malice du désespoir: « Le désespoir naît de la crainte de Dieu, ou deThorreurdu péché, en tant qu'on abuse de ces sentiments, bons en eux-mêmes, pour eu prendre occasion de se livrer au desespoir. » (/6îd., q.20, arL 1.) Quant h la défiance, qui ne renferme point un tel excès de malice, il faudra rappeler manque d*espérance, ou bien espérance languissante, froide et chancelante, née d'un excès insensé de la crainte de Dieu et de l'horreur du péché.. Il y a donc cette diffé* rence entre I Âme qui désespère de Dieu et l'Ame défiante, que la première s'éloigne entièrement de Dieu, sous prétexte qu'il lui est impossible d'obtenir sa grAce ; et que la seconde n'abandonne pas Dieu entièrement, ni d'une volonté pleine, mais cependant ne lui est point unie par l'espérance, ou ne s'attache à lui que par une espérance bien faible. Saint Thomas, comparant le déses^ poir avec Tinfidélité et la haine de Dieu, n'a pas craint de s'exprimer en ces termes : « Si l'on demande notre avis sur le déses^ noir comparativement aux péchés d'infidélité et de haine de Dieu, nous dirons que le désespoir est plus dangereux, parce que l'espérance nous retire du mal et nous l'ail rechercher le bien ; aussi, dès que Thomn^e perd l'espérance, il n'a plus de frein, tombe de vire en vice, et s éloigne des bonnet œuvres. » (2-2, q. 20, art. 3.) Avant ce grand docteur, sain^ Isidore avait dit:
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c Faire te acal , e'est donner la mort à l'a Jke ; mis dé^K^ftértff €fA\ desetfkdrt dans les eor^rs. » Lib. n Dr man. Amo, e. 1%. ) Qoant h la défiance, on ne peat en dire aolanU il ^^ ^™ ? ■i^'* tontefais, elle est aossi excessiTefnent dangereuse, paisqa'eUe proTient de la ménke sooree que le désesimr, e'est-^ire d'un excès abusif de crainte de IMeu et d'horreur pour le péché, bien que dans ta défiance cet abus soit moins paTe. Sî elle n*éloigne pas tout l bit de 5ieu, au moins elfe ne nous rapproche pas de lui par Tespérance, ou ne nous en rapproche que fort peu : de là Tient qu'elle a pour résoltat de nous rendre plus ne^igents dans la pratique du bîMt, et de nous àisposet à tomber dans le fiécbé. Il est donc facile de voir qu'il ne faut espérer aucun progrès é9n§ la vie spirituelle pour une âme, tant qu'elle n*aura pas rejeté ces sentiments d'abattement spirituel.
Mais puîsaue un excès de crainte engendre non-seulement le désespoir, mais encore la défiance et le découragement, le directeur doit nécamôrement faire en sorte que la crainte soit modérée par Tespérance dans le cœur da ses pénitents. La crainte est nécessaire : sans elle, Tâme est comme un na? ire qui TOgue à Toiles dép!ojées, mais sans lest, et qui Ta se précipiter contre les écueiis arec d'autant plus de Titesse, qu'il est plus léger. L'espérance est également nécessaire: l'âme sans espérance est un Taisseau sans rames et sans roiles, qui reste immobile au milieu de l'Océan, sans pouroir continuer sa route. Mais l'âme qui craint aTec Tespérance et qui espère aTec la crainte, est ce nsTire heureux qui, poussé par un Tent farorable et maintenu par le contre-poids du lest, s'a- Tance, arrire â bon port. Le directeur doit donc Tailler k ce que Fespérance soit toujours plus grande et rem|>orte toujours sur la crainte, selon le conseil de l'Apôtre, qui nous recommande d'abonder toujours en espérance, et de nous remplir de la force du Satnt-E^t, ul abumdeiis m tpe^ ei viriuiê Spirituê itmeii. (Êam. xt, 13.) C'est elle en euetqui doit imprimer le mouvement k nos œurres de piété et être Fâme des vertus. Si la crainte marche toujours arec l'espérance k sa suite, il n'jr aura plus le moindre danger de tomber dans la défiance, et encore bien moins dans le désespoir: en eSet, la crainte sera liuinble et courageuse tout à la fois, étant appujée sur i*espérance; et l'espérance sera renne et modesie tout k la fois, étant modérée par la crainte. C'est pourquoi, si un directeur trouve des âmes défiantes, il leur ordonnera de méditer souvent sur les motifs propres k eiciter l'espérance, et de se nourrir abondamment de ce sentiment salutaire dans leurs oraisons, puisque leur état de faiblesse a un extrême besoin de cette nourriture fortifiante. Hais il leur recommandera surtout, aussitôt qu'elles se sentiront aliattues par la crainte des peines étemelles ou par lliorreur de leurs ftutes, de fkira des actes d'espérance et de les répéter pittiiaurs ft^is, jusqu'k ce que leur esprit
sorte de cet abattement et repreane son stdenne vigueur.
in. Comme cette horreur excessiTe du péché ei cette crainte outrée peuTeot naître de dîTerses causer, à saroir. du souTenir des péchés passés, de la considéra tioe des baies présentes, ou de Pinçon slance de la TcCooté dans le bien et de la rechute dans le oui, cl enfin de Tappréhension des peines fn'ures. le directeur doit avoir pour tous ces cas des remèdes k appliquer aux âmes tourmenlêes par un excès de crainte.
Si la défiance naît de lliorreur que Tca éprouve pour les péchés de la fie passée* \m directeur fera remarqaer^aux pénitents que nos péchés, quelque énormes et nombreux qulb soient, sont cependant toujours moins grands que la miséricorde infinie de Dieu ; et que, par conséquent, ils n'ont aucune raison de désespérer, mais seulement de détester leurs péchés. Voici comme saint Basile s'exprime k ce sujet : € Puisque les fléchés ne sont |)oint infinis ni en énormîlé ni en nombre, et que les miséricordes de Dieu n'ont poiut de bornes, ni pour la grandeur ni pour le nombre, il est hors de doute qu*oa ue doit jamais se livrer au désespoir; mais il suffit de reconnaître la miséricorde de Dieu et de détester les péchés que Ton a commis. » (jS^ frrfr.,q. 13.) «Qu'est-ce que le péché, dit saint Jean Chrjsostome, en comparaison de la miséricorde de Dieu? Une toile d'araignée qui disparaît pour toujours au soufBe du vent. » (Hom. 2 m p$. l.; Et quand le directeur ajouterait, pour rassurer son réniteni, oue tout l'amas de ses grands crimes, plongé dans l'océan immense de la miséricorde divine, est comme une goutte de frl dans un océan de lait, il n'exagérerait point, il serait encore en dessons du vrai.
Hais si le pénitent qui éprouve une crainte excessive pour ses oéchés passés fonde cette crainte sur ses confessions précédentes et sur la pensée qu'il ne s'est pas bien confessé, le directeur examinera sur quel fondement cette crainte s'appuie. S'il n'en trouve aucun, il ordonnera k son pénitent de faire des actes de douloureuse contrition sur les péchés qu'il a commis; et, s'il a péché mille fois, de se repentir mille fois, mais de s'en tenir Ik désormais. Car n*étant pas tenu de faire une nouvelle confession, puisqu'il a lait une légitime accusation de ses péchés,
Ear des actes réitérés de contrition, il s'étalira de plus en plus en sécurité k l'égard du pardon de ces fautes, si, pour une cause inconnue, elles n'avaient pas encore été re* mises. C'est le conseil de saint Jean Cbrysostome : < Ne dites pas, je suis un blasphé* matj9ur; ne dites pas, je suis un persécuteur, un impudique: vous avez des exemples de tous ces crimes ; en quel port voulez-vous vous réfugier? Voulez-vous le chercher dans la Loi nouvelle, on dans l'ancienne? Bans rancienne, vous avez David ; dans la mou- % velle, vous avez Paul. Ne me présentez point d'excuses, n'alléguez point votre îâcneié. Vous avez péché? Repentez- vojus. Voua
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avez mille fois péchai? Reponlez-vous mille fois. » (Hom. â in ps. l.)
Si la défiance naît de la considération des fautes présentes et de rinconstance que rhomme éprouve à Tégard de ses bons propos, comme il arrive assez souvent aux personnes spirituelles, à qui la rechute fréquente dans les fautes qu'elles ne voudraient plus commettre, et le sentiment de passions encore vives inspirent de la déûance concernant leur avancement» le directeur doit exciter ces sortes de personnes à mettre dans le secours de Dieu une grande confiance, dans cette pensée au*uneentière victoire sur soi-même est 1 œuvre de la grâce et un don de Dieu, que la bonté divine ne refuse à aucun de ceux qui l'espèrent et la demandent. On doit les ranimer encore par Texemple de saint Pierre, qui, choisi pour J*apo$tolat entre tant de milners d'hommes, et élevé seul parmi les apôtres à la sublime dignité du souverain pontificat, est tombé cependant si honteusement, après la promesse plusieurs fois réitérée de ne pas tomber; et qui, nonobstant cette chule, est parvenu a une sainteté si éminente. « Si Pierre, dit saint Bernard, après une 'telle chute, est parvenu à une sainteté si sublime, qui désormais |X)urrait désespérer, avec la volonté de quitter le péché? » (Serm. 3 m $ol. Pétri et Pauli.)
Si enfin la défiance du pénitent a sa source dans une crainte excessive des peines de Tautre vie, le directeur doit lui rendre l'espérance par la considération des douleurs que le Fils de Dieu a souffertes pour nous, afin de nous délivrer des peines éternelles et de nous rendre éternellement heureux. Aussi écoutons ce que nous dit saint Paul : Rappelez^vous la pensée de celui qui a tant souffert de la pari des pécheurs^ afin que votre esprit ne tonwe point dans un abattement qui Vépuise. (Hebr. xii, 3.) Qu'on se rappelle encore cette belle parole de saint lean : Dieu a tellement aimé le monde^ quHl a donné son fils unique, afin que quiconque croit en lui ne périsse pas^ mais obtienne la vie éternelle. (Joan. m, 16.) Et si pour relever un cœur abattu par une crainte outrée, ces promesses si claires ne sont pas sufiisanles, qu'on lui répète ces paroles du Sauveur, par lesquelles il témoigne qu'il est venu principalement dans le monde pour le salut des pécheurs : Je ne suis point venu appeler les justes f mais les pécheurs (Matth. ix, 13); et ces autres par lesquelles il nous assure qu'il laisse quatre-vingt-dix-neuf brebis pour aller à la recherche d'une seule qui s'est égarée, et la ramener au bercail. Ensuite il faudra lui ordonner de répéter souvent ces paroles de Job, qui sont si propres à rappeler à l'espérance un cœur abattu : Quand même vous me feriez mourir , f espérerai m vous^ et vous serez mon sauveur l Oui, Seigneur Jésus, vous m'avez donné tant de de gages du salut étemel, que, quand même vous seriez là prêt àfme frapper du glaive de /votre justice, j'espérerais cependant en ▼ous. Vous êtes mon Rédempteur; vous
êtes mon Sauveur. Qui craindrais-jet Pour*« quoi tremblerais-je?..
ESPRIT (Dons bt fruits du SAINT-1. — La grAce sanctifiante ou la charité nabituelle, ce don principal du Saint-Esprit, n'est jamais donnée seule. Elle est toujours accompagnée de plusieurs autres dons, c'està-dire, 1"* des vertus infuses ou surnaturelles, la foi, l'espérance, la charité et la vertu de pénitence , ainsi que de plusieurs autres qui découlent des vertus théologales ; 2* des sept dons du Saint-Esprit, de ^es douze fruits et des huit béatitudes: autant de faveurs dont l'Esprit-Saint est le principe, et qui croissent encore jusqu'à fiiire de nous des héros chrétiens, selon la dis-
f position et la préparation de nos Ames. (Vog. eroOt BÉATITUDES.)
Nos facultés intt^rieures ont été affaiblies et presque ruinées par le péché. Nous avions donc besoin d'être guéns et fortifiés. Le Saint-Esprit, par ses sept dons inséparables de la grAce sanctifiante, guérit la faiblesse de la volonté, rélorme les erreurs ou dissipe l'ignorance de l'entendemenl , et les rend par là capables de faire le bien. C'est à l'aide de ces grâces que les apôtres et les autres saints de tous les temps ont couru avec la vitesse du cerf^ et vole comme avec les ailes de la colombe, dans les voies de Dieu ; c*est par ces grAces que, s'élevant audessus de la terre et des choses de la terre, ils ont su prendre leur essor, et pénétrer en esprit jusque dans les cieux, pour y
f)rendre les affections, les sentiments et le angage des saints. De là vient que le prophète Isaïe nous les représente comme des esprits, et leur en donne le nom. Saint Paul appelle leurs opérations extérieures, ou le don de parler avec une haute sagesse^ ou celui d'enseigner avec science, etc.. L'Gcdésiastique représente ces mêmes grAces, comme des dons particuliers dont Dieu remplit l'Ame, et' des dispositions qui demeurent en elle sous le titre d'espru de sagesse ou d'entendement. Ce sont autant d'habitudes surnaturelles et permanentes qui disposant l'Ame, l'excitent à suivre les voies de la vertu, et à correspondre aux inspirations d*u Saint-Esprit; rendent la mémoire plus propre à retenir ses impressions; l'entendement et la volonté plus dociles à ses lumières et à ses bons mouvements.
Le premier de ces dons est le don d'isUet'ligence.
Le don d'intelligence, considéré connue don du Saint-Esprit, apprend à l'Ame à pénétrer les choses surnaturelles, non-sealament par la simple connaissance que nous en donne la foi, ou par l'étude et les recherches que nous en faisons, mais par l'expérience et le goût des choses divines que donne l'union habituelle avec Dieu.
L'état de stupidité où nous a réduits la corruption de notre nature, nous rend incapables, ou beaucoup moins capables, soit de concevoir les motifs de notre sainte foi, soit de comprendre la sagesse et de découvrir la sainteté des lois divines, soit enfin
ESP
DICTlONNAmE
ESP
Je nous former une juste idée de nos devoirs; ce qui nous expose à beaucoup de tentations différentes; tels sont les doutes, les troubles» les incertitudes qui nous agitent sur les vérités révélées : tels sont encore Tamour des plaisirs sensuels et des biens de la terre, le dégoût et le mépris même des choses spirituelles. Le remède à ces maux et à Tappesantissement de notre esprit, qui on est la cause, c'est le don d*inlelligence qui, élevant notre Ame audessus des nuages de rignorance, lui fait saisir les grands motifs de foi, d'amour, de contiance et des autres vertus que nous présente notre sainte religion, et qui nous confirment dans la foi. L'Esprit-Saint nous en donne la certitude la plus lumineuse et la plus inébranlable; il nous fait voir clairement et il nous fait vivement sontir au fond de notreâmele pouvoir des vérités révélées; il fait naître dans notre esprit de saintes pensées qui enflamment nos cœurs et les remplissent de pieuses atïections etde saints <)ésirs. Vous m'avez découvert^ à mon Dieu ! les secrets et les profondeurs de votre sagesse^ disait lesaint roi. Saint Augustin, aprèssa conversion, ne pouvait se rassasier ae contempler la sublimité des conseils de Dieu dans le inystèrc de notre rédemption. David frappé ' de la grandeur de ce don d'intelligence diaait : Heureux, Seigneur, l'homme que vous daignez instruire, et à qui vous donnez la connaissance de votre loil »
2* Le don de sagesse^ comme don do l'Esprit-Saint, nous fait connaître les vérités surnaturelles, non par l'expérience et le sentiment, mais en nous élevant jusqu'à la connaissance ou des vérités divines les plus Inaccessibles à la raison humaine, ou des
f)lus sublimes mjslères qui les renferment. S'est ainsi que la sagesse de Dieu, sa miséricorde et ses autres attributs se découvrent dans le m;pstère de la Trinité, dans celui de l'Incarnation, etc. L'excellence de ce don est admirablement développée dans les livres sapientiaux. Elle éclaire, ait un auteur célèbre, elle déifie en quelque' sorte l'esprit humain, cette sagesse descendue du ciel.
S* La science donne les mêmes connaissances, mais par des voies moins élevées, c'est-à-dire, par des causes qui sont à la portée de notre raison, comme la création, .9 divine Providence, etc. Par ce don et le précédent, nous apprenons à mépriser les bagatelles de la terre, et nous nous formons les plus hautes idées des choses divines ; nous les contemplons avec délices, et nous nous perfectionnons dans la connaissance de Dieu; d*oÙ il arrive que nous croissons tous les jours en amour, et que nos cœurs s'unissent toujours à lui de plus en plus. < Elles portent avec elles, dit saint Bonaventure, un goût intérieur qui remplit l'Ame de suavité, et qui a fait dire au Psalmiste : Goûtez et voyez combien le Seigneur est doux,
k*" Le don dé conseil est la science expérimentale et le|goût des choses icélestes, tel qu on vii»nt de le représenter, considéré on
tant qu'il aide Tentendement à mettre les vérités saintes en pratique. Ce don nous fait éviter fa précipitation, la négligence, l'indiscrétion et autres dangers semblables; il nous montre ce que nous devons faire pour accomplir les volontés et les commandements du Seigneur, et pour remplir dignement le devoir delà prière, envisaçé dans tous sas détails, /e vous donnerai V intelligence^ dit le Seigneur ^ et ji6 vou$ enseignerai ta voie par où vous devez marcher. La vertu morale de prudence, soit acquise, soit infuse, dirige l'homme dans sa conduite; elle le guide dans la pratique des vertus ; elle est comme son œil. Il en f*s% ainsi du don du conseil par rapport aux vertus théologales et à tout ce qui tend à une fin surnaturelle. Montrez^ mot. Seigneur, vos voies et dirigez mes pas. Le conseil vous gardera et vous préservera de tout danger.
5*" La force comprend toutes sortes de vertus, étant prise nour la résolution ferme et constante de résister à toute mauvaise suggestion et de pratiquer toutes les vertus chrétiennes; car, il n'jr a point de vertu sans cette disposition. Hais elle est une vertu particulière, et on la met au nombre des vertus cardinales, si on la prend pour cette habitude morale de l'Ame qui nous enseigne à modérer nos craintes d une part, et do l'autre notre confiance, en réprimant ce qu'il j a de présomptueux et de téméraire dans notre courage. Elle rend l'homme capable d'entreprendre des choses difficiles, et do
f)orter uans la pratiquo et dans la carrière de a vertu le poids des difficultés avec une fermeté raisonnable, mAte et tranquille. Cette dernière disposition habituelle est la phis héroïque, comme l'a fait voir saint Thomas, C'est elle qui a inspiré les martyrs, quand, pour la cause de la vertu, ils ont souffert tes tourments et la mort avec une intrépidité réfléchie et toujours égale« La force, comme don du Saint-Esprit, porte l'homme à faire et à souffrir tout ce qu'il est capabfe de faire et d'endurer; ses œuvres parlent en effet d'un principe bien supérieur aux forces do la nature, l'impulsion du Saint-Esprit, auquel l'Ame qui est gratifiée de ce]don obéit toujours avec une égale fermeté; au lieu que les vertus morales, iippujées uniquement sur elles-mêmes, ne rendent dociles qu'à la raison. De là vient qu'il inspire à 1 Ame des entreprises, et lui fait remporter des victoires bien plus dignes d'admiration et de louange, que tout ce qui a jamais été inspiré par Ta nature.
c'est ainsi que le don de force a rendu les martyrs invincibles au milieu de tous les affronts, de tous les supplices, de toiites les persécutions, et leur a fait endurer la pauvreté, les maladies, les souffrances de toute espèce, avec un héroïsme inconnu, un courage surnaturel ; car, telle est la vertu de ce don, qu'il fortifie TAme contre les tentations de pusillanimité et lui fait mépriser tontes sortesdecraintes,depérilsetdemaux.
6"* La piété, considérée comme don du Saint-Esprit, ne doit pas être confondue
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avec cette inclination naturelle de tendresse etd*attachement qu*on éprouve pour ses parents » pour ses concitoyens , pçîur sa patrie; ni avec cette vertu morale j|ui nous rend fidèles à remplir tout ce que nous leur devons. C'est une disposition surnaturelle et infuse de Tâme , qui la rend docile aux salutaires impressions de l'Esprit-^aint» qui la remplit surtout du plus tendre respect envers Dieu, comme notre maître souverain» comme un père infiniment bon ; et» eu vue de Dieu, nous remplit d'attachement et de tendresse pour tous nos semblables, comme lui appartenant, et portant sur eux les traits divins de son image. Cette disposition» nous devons la cultiver et la perfectionner tous les jours» soit dans les affections du cœur» soit dans nos paroles et nos œuvres. Exercez - vous à lapiéiéf disait TApôtre à son disciple Timothee.
7* La eraifUe de DieUf comme don du Saint-Esprit 9 est la crainte de lui déplaire, pour Tamour que nous lui portons. Elle nous fait apprénender bien moins la punition de l'offense que l'offense même. Comme vertu» elle naît du divin amour» et c'est aussi le divin amour qui l'entretient. Comme don du Saint-Esprit» c'est une soumission [permanente et habituelle de l'Ame à Dieu, accompagnée du plus profond respect pour son infinie majesté ; de la crainte d'encourir sa disgrAce jusque dans les plus petites choses» et d'un ardent désir de faire toujours sa volonté avec les dispositions les plus parfaites. Une pro|)riété essentielle de ce cion, c'est de bannir les tentations de paresse» de négligence» de présomption» d'amour de soi-même. II est encore un aiguillon continuel à la pratique de toutes les vertus» et inspire la plus gronde vigilance contre les dangers et les occasions du péché.
Les quatre premiers dons qu'on vient d'expliquer guérissent» fortifient et élèvent l'entendement ; les autres perfectionnent la voloité et la forment à la pratique des vertus héroïques. Nous y trouvons un glaive et tout à la fois un bouclier spirituel ; des armes défensives et offensives contre nos ennemis et de puissants secours pour notre avancement dans la perfection» pour la vie contemplative et la vie active. Les vertus morales et les deux premières des vertus théologales peuvent habiter dans une Ame
aui a perdu la grâce sanctifiante, et prouire les fruits qui leur sont propres; mais les dons du Saint-Esprit ne peuvent exister sans cette grAce ; et, unis avec elle» ils élèvent la puissance de l'Ame à tout ce que la perfection chrétienne a de plus sublime; surtout dans Tordre des vertus théologales qui tiennent le premier rang par rapport au grand ouvrage de notre sanctification; rien» en effet, ne peut nous attacher à Dieu plus efficacement, ni lui rendre plus de gloire en nous. Ces sept dons sont. donc inférieurs aux vertus théologales» quoiqu'ils leur communiquent une grande activité ; et iU sont d'un ordre supérieur aux béatitu-
des, au-dessous desquelles il faut placer» dans rénumération des richesses et des ornements de l'Ame» les habitudes des vertus morales. Ils comprennent encore sous éul, beaucoup d'autres dons que saint Paul nV pas omis dans le détail où il entre, en écrivant aux fidèles de Corinthe.li en est ainsi (f es /Vttf^f du Saint-Esprit^ que le même ApOtre, et»; après lui, les écoles de théologie» féduisent au nombre de douze.
Les flruiis sont autant de perfections habituelles et permanentes, opérées par la présence de l'Esprit* Saint et par sa grAce sanctifiante ; periections dont les actes sont des effets de ses mouvements intérieurs oit de ses inspirations » et qui maintiennènl dans un ordre parfait toutes les puissances de l'Ame. Elles sont différentes des vertus qui portent le même nom et qui doivent tes précéder ; ce sont des habitudes du premier ordre, par lesquelles Dieu élève» facilite» perfectionne et couronne ces vertus» et. les porte au plus haut degré de mérite» en faisant avancer l'Ame aussi loin, pour ainsi dire, qu'elle peut aller» dans les voiqs spirituelles.Pour développer encore cette même vérité, ces fruits sont autant d'effets particuliers de la divine charité qui, avec leur secours, gouverne les affections du cœur» l'par Vinfiuence qu'elle a sur les actes qui lui sont propres, c'est-à-dire» sur les actes d'amour qui ont Dieu, le prochain et nousmême pour objet ; 2** par la Joie sainte qu'elle répand dans l'Ame, joie qui est pour elle un festin continuel, et une sorte de paradis anticipé ; 3" par la paix intérieure dont elle jouit» soit avec Dieu , soit avec le prochain» autant qu'il est en elle» soit avec elle-même ;
£aii que rien ne peut troubler au monde ; " et 5* par la patience et la longanimité dont TEsprit-Saint arme le Chrétien qui aime Dieu » malgré tous les maux qui lui viennent du dehors. C'est par ces impressions» en effet, de la présence de l'Esprit-Saint» qu'un Chrétien gouverne tous ses mouvements intérieurs et extérieurs. A l'c^gard du prochain , les biens qu'elle produit, sont : 6* la bienveillance ou la volonté de faire du bien à tous \T la bonté ou l'humanité, c'està-dire, l'exécution de cette bonne volonté; 8* la douceuTf qui lui fait endurer toutes sortes d'injures; 9* la fidélité ou la sincérité qui fait abhorrer toute tromperie et tout ce
3ui ressent la mauvaise foi. l'iUfin^ à l'aide e la charité» TAme sait se gouverner à l'dgard des choses qui sont au-dessous d'elle; lO** par ta modestie ^ qui règle et compose tous les mouvements du corps; 11'' par lu chastelé^qui met un frein à la concupiscence; 12^ par la tempérance^ qui retient les phisirs légitimes dans les justes bornes du devoir.
ESPRIT ( Discernement de l' ). — Voyez Discernement, Directeur.
ESPRIT (Mortification de l"). — Voyez Mortification, Etude.
ESPRIT ( Vol de l' ) — Espèce de ravissement que nous a retracé sainte Thérèse. Ce ravissement consiste, dit la sainte, « en
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ce que Tâme se sent aucîqucfois emportée |ter un mouvement si prompt, et qui lui donne au commencement tant de crainte,... que ceux à qui Dieu fait cette faveur ont besoin de beaucoup de courage, de foi et de résignation, pour s^abandonner entièrement }l sa sainte volonté. Car, croyez-vous au*une personne qui est dans une entière liberté d*esprit, puisse ne se point troubler de sentir ainsi enlever son âme, et quelquefois son corps avec elle, comme nous le lisons de quelques saints, sans savoir d*où ni cominent lui viennent ces transports. Que si vous me demandez si Ton peut résister à un mouvement si impétueux» je réponds que non , et que, si Ton s'y efforçait , ce serait i*ncore pis».
« Ce ravissement de Tesprit si impétueux est tel, (]u*il semble que véritablement il le sépare de son corps Il paraît à TAmo
Qu'elle est dans une région entiôfement ifférento de celle où nous sommes ; elle y voit une lumière incomparablement plus brillante que toutes celles d*ici-bas, et elle se trouve instruite en un instant de tant de choses merveilleuses, qu'elle n'aurait pu, avec tous ses efforts, en imaginer en plusieurs années la moindre partie. »
En pareille matière, il suffit d'entendre parler les saints. {Voy. le mot Extase.)
ESSENIENS. — Secte célèbre )3armi les Juifs, vers le temps de Jésus-Christ. L'historien Josèphe, parlant des différentes sectes du judaïsme, en compte trois principales : les pharisiens, les sadducéens et les esséniens, et il ajoute que ces derniers étaient originairement Juifs; ainsi, saint Epiphane s'est trompé, lorsqu'il les a mis au nombre des sectes samaritaines. Leur manière do vivre approchait beaucoup de celle des philosophes pythagoriciens.
Serrarius, après Philon, distingue deux sortes û'essénietiSy les uns qui vivaient en commun, et qu'on nommait practici (ouvriers); les autres, que l'on nommait theoretici^ ou contemplateurs, vivaient dans la solitude. Ces derniers ont encore été nommés thérapeutes^ et ils étaient en grand nombre en Egypte. Quelques auteurs ont pensé que les anachorètes et les cénobites lïhréliens avaient réglé leur vie sur le modèle de celle des esséniens; ce n'est qu'une conjecture; il n'y avait plus (ïesséniens lorsque les anachorètes ont commencé à paraître. Grotius prétend que les esséniens sont les mômes que les assidéens; cela n'est pas certain. Leur nom a pu venir du syriaque Hassan'^ continent ou patient. De tous les Juifs, les esséniens passaient pour être les plus vertueux; les païens même en ont parlé avec élo^e, en particulier Porphyre dans son Traité sur Vabstinencet 1. iv, % 11 et suiv.
Ils fuyaient les grandes villes et habitaient les bourgades. Ils s'occupaient à l'agriculture et aux métiers innocents, jamais au tralic ni à la navigation ; ils n'avaient point d*esclaves, mais se servaient les uns les autres. Ils méprisaient les richesses; n*amas*
saient ni trésors, ni grandes possessions, se contentaient du nécessaire, et s'étudiaient à vivre de peu. lis habitaient et mangeaient ensemhlei prenaient à un môme vestiaire leurs habits, qui étaient blancs; mettaient tout en commun , exerçaient lliospitalité, surtout envers ceux de leur secte; avaient ^rand soin des malades. La plupart renonçaient au mariage, craignaient l'infidélité et les dissensions des femmes, élevaient les enfants des autres, et les accoutumaient à leurs mœurs dès le bas âge. On éprouvait les postulants pendant trois années, et s'ils étaient admis, ils mettaient leurs biens en commun. (Philon, Josèpbb.)
Ils avaient un grand respect pour les vieillards, observaient la modestie dans leurs discours et dans leurs actions, évitaient la colère, le mensonge et les serments. Ils n'en faisaient qu'un seul en entrant dans l'ordre,
aui était d'obéir aux supérieurs, de ne se istinguer en rien; s'ils le devenaient, de ne rien enseigner que ce qu'ils auraient appris, de ne rien cacher à ceux de leur secte, et de ne rien révéler aux étrangers.
Ils méprisaient la logiaue et la physique comme des sciences inutiles à la vertu ; leur unique étude était la morale qu'ils apprenaient dans la loi ; ils s*assemblaient les jours de sabbat pour la lire, et les anciens l'expli-
auaient. A vaut le lever du soleil, ils évitaient e parler de choses profanes, ils employaient ce temps à la prière; ils allaient au travail jusque vers onze heures; ils se baignaient avec beaucoup de décence, sans se frotter d'huile, comme le faisaient les Grecs et les Romains. Ils prenaient leurs repas assis, en silence, ne mangeaient que du pain et un seul mets, priaient avant de se mettre à table et en sortant, retournaient au travai! jusqu'au soir. Leur sobriété en faisait vivre plusieurs jusqu'à cent ans. On chassait rigoureusement de l'ordre celui qui était convaincu de quelque grande faute, et on lui refusait même la nourriture; plusieurs périssaient de misère, mais souvent on les reprenait par pitié. Tel est le tableau que Philon et Josèphe ont tracé de la vie des esséniens. Il y en avait dans la Palestine un nombre de quatre mille tout au plus. Ils disparurent à la prise de Jérusalem et de la Judée par les Romains; il n'en est plus question depuis celte époque.
Au reste» c'étaient des Juifs très-superstitieux. Peu contents des purifications ordinaires, ils en avaient de particulières; ils n'allaient point sacrifier aux temples, mais ils y envoyaient leurs offrandes. Il y avait parmi eux des devins, qui prétendaient dé« couvrir Tavenir par l'étude des Livres saints, faits avec certaines préparations; ils voulaient môine y trouver la médecine, les pro- Eriélés des plantes et des métaux. Ils attriuaient tout au destin, rien au libre arbitre» méprisaient les tourments et la mort , ne voulaient obéir à aucun homme qu'à leurs anciens. (Jos., Antiq,^ I. xvni.) Ce mélange d'opinions sensées, de superstitions et d*erreurs, fait voir que, malgré l'austérité ue la
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loi morale des esséniehs» ils étaient fort audessous des prepiers Chrétiens. Cependant £u5èbe de Césarée et quelques autres ont prétendu que les esséniens d'£çypte, appelés thérapeutes, étaient des Chrétiens convertis par saint Marc. Scaiigeretd*autres soutiennent que les thérapeutes étaient Juifs et non Chrétiens. M. de Valois, dans ses notes sur £usèbe, juge que les thérapeutes étaient différents des esséniens. Ceux-ci n'existaient que dans la Paiesline; les thérapeutes étaient répandus dans TEgypte et ailleurs, {yoy. la •DissertcUion $ur le$ secte» des Juifs ; Bible d'Avignon, tome Xlll, page 218.)
Il n'est pas aisé de savoir quelle est l'origine de celte secte juive, et en quel temps elle a commencé. Sur ce sujet les savants ont hasardé différentes conjectures; mais elles ne sont pas plus solides les unes que les autres» Il imratt seulement probable que,
fendant les différentes calamités que les uifs essuyèrent de la fart dos rois de Syrie, {plusieurs, fiour s'y soustraire, se retirèrent dans des lieux écartés, s'accoutumèrent à y vivre, et embrassèrent un régime particulier. Nous en voyons un exemple dans ceux qui suivirent Matathias et ses enfants dans le désert, pendant la perséculiou d'Antio« chus. (/ Machab. ii, 29.)
Ils se persuadèrent que, pour servir Dieu, il n'était pas nécessaire de lui rendre leur pulle dans le temple de Jérusalem; que l'éloignement du tumulte, la méditation de la loi, une vie mortifiée, le détachement de toutes choses, étaient plus agréables à Dieu que des sacriûces et des cérémonies. En cela ils se trompaient déjè, puisque la loi de liloïse était encore dans toute sa force, et obligeait tous les Juifs, sans distinction, la liécessité seule pouvant en dispenser, lis anraient eu besoin de ia môme leçon que Jésus-Christ fit aux pharisiens [Mmh. xxii, 23) en parlant des œuvres de justice, de miséricorde, de iidélité, et du payement des moindres dîmes, quand il disait qu'il fallait fiiire les unes et ne pas omettre les autres. Parmi les opinions que les es:>éniens adoptèrent, il en est encore d'autres que l'on ne i)eut pas excuser, puisqu'elles sont formellement coutiaires aux textes des Livres saints.
On comprend que la vie austère et monastique des esséniens a dû déplaire aux proteslaits; aussi en ont-ils parlé avec beaucoup d'humeur. «Ces Juifs, disonl-ils, étaient une secte fanatique qui mêlait h la crovance juive la doctrine et les mœurs des pythagoriciens; ils avaient emprunté des Egyptiens le goût des mortifications et se flattaient de fiarvenir, par de vaines observances, k une plus haute perfection que le reste des hommes. » Mais si l'on fait attention à ce que dit saint Paul de la vie .des prophètes, qui se couvraient d*un vil manteau ou de la peau d'un animal, qui vivaient dans la pauvreté, dans les angoisses et dans les afflictions, qui étaient errants dans les déserts et sur les montagnes, qui habitaient dans les cavernes et dansios creux des rochers (ff^frr. ii,
37), on comprendra que les esséniens n'avaient pas besoiq de consulter Pythagore tA les Egyptiens pour faire cas des mortifications. L'exemple des prophètes devait leur être aussi connu qu'à saint Paul. II en était de même des thérapeutes d'Egypte. (Foyej( Th^bapectbs.)
Quelques incrédules dô notre siècle ont avancé fort sérieusement que Jésus-Christ était de la secte des esséniens, qu'il avait été élevé parmi eux, et qu'il n'a fait, dans TEvangile, que rectifier quelques articles de leur doctrine. L'un d'entre eux a fait un gros livre pour le prouver; on comprend bien comment il y a réussi. Hais le mépris que les savants ont fait de cet ouvrage n'a pas empêché d'autres imprudents de répéter le même paradoxe; à peiuA mérite-t-il une réfutation.
Jésus-Christ a enseigné aux hommes dea vérités et des pratiques dont les esséniens n'avaient aucune connaissance : la Trinité des personnes en Dieu, l'Incarnation, la rédemption générale de tout le genre numain, la vocation des gentils à la grAce et au salut étemel , la résurrection future des corps, que les esséniens n'admettaient pas; il n'y a dans l'Evangile aucun trait du destin ou de la prédestination rigide qu'ils soutenaient. Jamais ils n'ont eu la moindre idée des sacrements que Jésus -Christ a institués, ni de la charité générale pour tous les hommes, qu'il a commandée; il a blAmé Tobservalion superstitieuse du sabbat, par laguclle les esséniens se distinguaient.
(Maith. XII, S ; Luc. xiu, 15.) Le seul endroit où l'on peut supposer qu'il fait allusion à cette secte, est lorsqu'il dit qu'il y a des euntàques qui se sont privés du mariage
four le royaume des deux. (Matth. xix, 13 ; niDEAUX, Hist. des Juifs, I. xiii, §5, t. Il, p. 166; MosuEiM, Hist. ecclésiast., premier siècle, I" part., c.2, § 6; Hist. Christ.^ c. 2, $ 13; Bruckeb, Hist. crit. philos, f i. II, p. 759 ; t. VI. p. U8.)
ETAT SECULIER et REUGIEUX. — Voyez Vocation.
ETATS D'ORAISON.— Foyex Méditatiou.
ETUDE (De l']. —Les dispositions nécessaires à ceux qui s'adonnent h l'étude consistent dans un besoin particulier de mortification, de discrétion et de pureté d'inten-^ tion.
I. Ln Mortification. Elle est nécessaire pour réprimer cetie ardeur impétueuse qui accompagne ordinairement l'étude des sciences. Outre que c'est une occupation honorable et que le fruit qu'on en retire est fort attrayant, la curiosité de Tosprit produit bientôt l'empressement, et de \h il arrive que bien des gens qui font profession de vertu se portent h l'étude avec une application excessive, qu'ils sy plongent et s'y abîment, pour ainsi dire, et en sont aussi esclaves que les hommes les plus avares et les plus sensuels peuvent 1 être de leurs richesses et de leurs plaisirs. On ne saurait croire quels grands pr^udices apporte cette application démesurée. 1' Elle épuise la vi-
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f;ueur de l*esprit ; 2^ elle captive lo cœur et e rend incapable des Ibnciiotis de la vie spirituelle, parce que le propre de ce grand amour de l^^étude est d'ôter le goût de la présence de Dieu. Ce mauvais effet, qui est particulier à cette passion, lui est aussi commun avec toute autre affection désordonnée, n'étant |>as possible qu*on goûte Dieu quand on a de Tempressement [fowv quelque autre objet. Rien ne prouve mieux combien il importe aux personnes spiriluelles de ne s'affectionnera rien de créé. 11 est pourtant des goûts naturels et en quelque manière nécessaires» qu*on peut ayoir et qui peuvent subsister avec celui qu'on a pourDi«»u. Par exemple^on peut trouver du goût aux viandes sans être sensuel, pourvu qu*on ae s'attache pas au plaisir qu'on sent, qu'on en use sians excès, sans avidité, et uniquement pour le besoin. 11 en est de môme pour l'étude ; on peut lire un auteur avec pia'sir, goûter la naïveté de son style, le bon sens qui rè^ne dans ses pensées, son éloquence ; et ce plaisir n'est pas déréglé lorsqu'il se contient dans de justes bornes; mais lorsiqu'il produit un zèle ardent, et qu'on n'a paix ni trêve tant qu'on a l'auteur entre les mains, quand on passe les jours et les nuits même à le lire, qu'on est tenté d'abandonner les exercices de piété pour vaquer à cette Fecture, c'est un goût déréglé^ incompatible avec celui de Dieu, et c'est le troisième préjudice de la trop grande ardeur pour i'étttdfe. ce mal est plus commun gu'on ne pense ; bien des gens sages et spirituels iie s'en garantissent pas. Quelle pitié de voir tin homme d'une profession sainte devenir esclave de son étude, en parler et v penser sans cesse, ne pouvoir s'en arracher sans une grande peine, soupirer toujours après son cabinet après avoir été obligé de le quitter, y aller précipitamment quand il peut y retourner , se jeter sur ses livres et ses écrits, y plonger et y ensevelir pour ainsi dire tout son esprit et toutes ses affections I Comment accorder- une telle avidité avec le goût de la dévotfon et le saint exercice de 19 présence de Dieu 1 On dira peut-être que c'est pour Dieu qu'il étudie. Mais , outre qu'il n'étudierait pas avec moins de succès, s il le faisait tranquillement et sans perdre Ta paix intérieure, il aurait encore I avantage que les pensées de l'étude ne viendraient pas le troubler dans ses entretiens avec Dieu ; car il est à remarquer que les occupations ordinaires, qui sont du devoir, peuvent se présenter à l'esprit sans détourner de la prière, parce aue le cœur n'y étant point attaché, elles ne l'empêchent pas de s'occuper de Dieu; mais les pensées qui viennent du cœur et d'une trop grande attache, quoiqu'elles aient pour objet des choses saintes ou commandées, sont toiyours des distractions. Rien n'est donc plus nécessaire à ceux qui étudient que la mortiQcation, pour prévenir et arrêter les mouveiponts déréglés de cette ardeur impétueuse qui accompagne ordinairement l'étude.
U. La discrétion. Elle sert d'abord à modé-
rer leur travail pour ne pas ruiner leur santé par une application excessive. Faute de cette
E récaution, plusieurs, se laissant emporter leur avidité, se procurent de fllcheuses incommodités, et quelquefois pour acquérir des connaissances dont ils auraient pu se passer. La discrétion sert encore à mettre de l'ordre dans les études, à s'y appliquer avec méthode, acquérant les connaissances les unes après les autres, et n'entreprenant pas trop à la fois, comme font quelques-uns, qui, voulant d'abord trop savoir, n'acquièrent que des idée5 confuses et ne savent rien à force d'apprendre. Lorsqu'on étudie sans règle, qu'on ne cherche qu'à entasser connaissance sur connaissanee, sms se donner le loisir de digérer ce qu'on étudie et de le ranger dans sa tête, on oublie à mesure qu'on apprend. Le moyen de profiter .est d» ne point perdre de temps , d'entre{irendre peu à peu et de se défendre de i'empresse* ment. Il ne faut pas étouffer l'esprit a force de le contraindre et de l'assujettir à la règle ; mais il faut empêcher que le cœur ne ' s'empresse, parce que la précipitation em-^ pêche que les idées ne se gravent dans la mémoire. En troisième lieu, la discrétion est nécessaire pour faire le choix des matières qu'pn doit étudier ; il ne faut pas lire indifféremment tous les livres qui se présentent, mais seulement ceux dont la lecture» en cultivant l'esprit, ne porto aucun pr^udiceà l'avancement spirituel, imitant en cela les brebis «jui prennent dans un pâturage les herbes qui leur conviennent, sans toucher à celles qui pourraient leur être nuisibles. Les gens curieux ne cherchent qu'à savoir ; tout est bon pour eux pourvu qu'ils remplissent leur mémoire, et ils ne prennent pas garde q^ue les idées et les connaissances qu'on acquiert sont la nourriture de l'esprit, et qu'une mauvaise nourriture produit toujours des maladies. C'est ce qui a fait dire à saint Bernard çu'il y a un grand nombre de personnes qui sont passionnées pour la science, et qu'il y en a peu qui soient attentives à leur conscience : muUi quœrunê seienliam^ pauci conscientiam. C'est pour cola que l'homme vraiment spirituel ne veut savoir que ce qui peut contribuer à son salut et à la gloire de Dieu.
111. La pureté d'intention^ qui consiste à n'avoir que Dieu seul en vue. C'est à c{uoî les hommes spirituels mettent leur principale attention; ils rapportent leur travail et toutes leurs études a celte unique fin, qui est de connaître Dieu de plus en plus, et de so rendre utiles à son service. Ils défendent soigneusement l'entrée de leur cœur à tout sentiment de vanité, de curiosité et d'orgueil. Ce n'est point le désir d'apprendre, ni l'amour de la science qui leur rait supporter et leur adoucit les peines de rétu.de, c'est le seul amourde Dieu gui les anime et les intéresse ; tout le reste leur est indifférent, ils n'ont garde de tirer vanité de leurs connaissances, quand ils pensent à ce que disait saint Bonaventure, qu'une simple femme sans étude peut autant aimer Dieu
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que le plus grand docteur du monde. Puisque, poiir aller à Dieu il faut l'aimer, et au*oa n^est grand à ses yeux qu^autant qu*on I aime et qu oale sert, il ne faut souhaiter d'être savant que pour l'aimer et nour être en état de le servir. Hors de là il n y a dans la science que vanité et orgueil, que source d'aveuglement, et on éprouve ce que saint Paul a dit des savants aestilués de charité: que leur eeptii insensé s* est aveuglé j et que ceux qui se disaient sages sont devenus fous (Rom. 1, 21,22) « Ce que nous venons de dire convient à toutes sorèes de personnes, mais surtout aux ecclésiastiques etaui religieux, qui sont obligés plus que les autres 5 ne chercher que Dieu et à pratiauer rbumilité, qui seule peut guérir renflure que cause ordinairement la science.
EUCHARISTIE. -^ Un des i>lus utiles moyens de perfection, c'est le pieux usaçe de la sainte Eucharistie, comme nous le montre la méditation affective de cet au«
faste sacrement. Jésus-Christ s'est donné nous dans l'Eucharistie pour nous attirer et nous unir de plus en plus à lui. En effet, 1" rappelons-nous ces paroles : Ma chair est véritablement une nourriture et mon sang est véritablement un breuvage : celui qui mange ma chair et qui boit mon sang^ efemeure en moi et mot en lui {Joan. vi, 56); paroles admirables dans lesquelles Jésus- Christ exprime merveilleusement notre union intime et permanente avec lui.
« Notre Sauveur, dit le concile de Trente, a voulu que ce sacrement fût le symbole de ce corps unique^ dont lûi^m^ne est la téte^ à laqueÙe nous sommes unis comme les membres par le lien étroit de la foi, de Vespérance et de la charité. » (Sess. xiii, c. 2.) Et il ajoute avec raison que TEglise a prescrit au prêtre de mêler l'eau au vin dans l'oblution du calice, entre autres motifs, « parce oue l'eau désignant le peuple, dans V Apocalypse de saint Jean, cette pratique représentait l'union du peuple fidèle avec sa tête qui est Jésus-Christ. » (Sess. xxu, c. 7.| C'est aussi pour cela que la sainte Eucharistie est appelée jpar les Pères communion, c'est-àidire union commune, soit de celui qui communique avec Jésus-Christ, soit de ceux qui communiquent entre eux. N'est il pas prai que le calice de bénédictionf que nous bénissons f est la communion du sang de Jésus- Christ? afin, sans doute, que tous ne soient qu'un en Jésus-Christ et avec Jésus- Christ.
3* Les saints Pères peuvent nous en fournir des preuves nombreuses. < Quoique chacun des sacrements, dit saint Donys, unisse en une seule toutes les voies secrètes par lesquelles nous devenons, pour ainsi dire, nous-mêmes des dieux; quoique cotte connexion des divers éléments, qui nous unissent par les liens de la chanté divine, devienne pour nous la source de notre union et de notre société avec Dieu, cependant ces sacrements reçoivent leur perfection et toute leur efiicacité surtout des dons divins de l'Eucharistie, qui» de
leur nature, en élèvent les effets aux plus hauts degrés de perfection. » (De cœl. hier.) « Sous la figure du pain, dit saint Cyrille de Jérusalem, vous recevez le corps, et sous la figure du vin, vous recevez le snng, afin qu'après avoir reçu le corps et le sang de Jésus-Christ, vous soyez participant de son corps et de sou sang. ^ (Catech. 22.) « Ainsi celui qui reçoit le corps et le sang du Seigneur est tellement uni avec lui, que Jésus-Christ se trouve en lui et il se trouve en Jésus-Christ. » (Saint Ctaille d*Alexandrie, 1. iv in Joan., c. 17.) « Jésus-Christ voulant nous prouver son amour, dit saint Jean Chrysostome, s'est mêlé à nous par son corps, et l'a fait être un avec nous» afin de réunir le corps à la tête : c'est là la plus grande marque aaraour. » (Hom. 61, ad sap.) « L'opération spirituelle ou l'efficacité de ce sacrement, dit saint Bonaventure, consiste non à nous unir une première fois à Jésus-Christ, mais k resserrer davantage les liens qui déjà nous unissaient à lui par la grâce : il rend plus fervent celui qui s*en approche dignement, comme un charbon embrasé, et le rend plus fort, comme un aliment salutaire. » (L. m Centiloq., s. 50.J
3* Saint Thomas nous en donne la raison en disant : « Cela convient à la charité de Jésus-Christ, par laquelle il a pris pour notre salut le véritable corps de notre nature. Et comme c'est surtout le propre de l'amitié, que de vivre avec ses amis, il nous promet en récompense sa présence cornorclle,
Siuand il nous dit : Partout où sera te corps, es aigles s'y rassembleront. Cependant il ne nous a pas privés de sa préseuce corporelle, dans cette terre d'exil, mais il nous réunit à lui-même par ce sacrement, qui contient son corps et son sang véritables. Aussi nous dit- il : Celui qui mange ma chair et boit mon sang^ demeure en moi et moi en lui. Donc ce sacrement est surtout une marque de charité, et notre foi trouve son appui le plus ferme dans cette union familière de Jésus-Christ à nous. » (m p., q. 7S
La première et la plus universelle ma* nière dont Jésus-Christ s'unit à nous dans l'Eucharistie est la manière sacramentelle. Elle consiste en ce que, lorsque le prêtre a fait la consécration avec l'intention , sous la forme et de la manière requises, alor^, et jusqu'au moment où les espèces se modifient, Jésus-Christ existe et demeure sacramentellement présent sous ces espèces, et se trouve sacramentellement dans le lieu où elles sont conservées et dans celui qui les mange. Cette double présence peut s'appeler une sorte d'union sacramentelle. On le voit par les paroles de Jésns*Christ : Ceci est mon corps... ceci est mon sang; ces paroles n'auraient pas de vérité solide et durable, si elles n'avaient pas le sens élevé que nous venons, d'indiquer.
La formule de la consécration une fois prononcée, Jésus-Christ est présent tout entier sous les esf^èces eucharistiques.
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d'une manière infaillible et sans aucun délai , et il y demeure tant que subsistent les accidents du pain et du Yi*s auand même ils viendraient à tomber ans un bourbier ou un égoût , quand môme ils seraient mangés par un animal,
auand même un pécheur communiant inignement, un iuif ou un hérétique s'approcherait sacrilegemont pour recevoir les espèces sacrées. « Et cela ne fait rien perdre h la dignité du corps de Jésus-Christ, qui a voulu être crucifl'é par les pécheurs sans aucun pr^udice pour sa dignité. » dit saint Thomas (m p., q. 30, a. 3, ad. 3); il ajoute même, pour le cas où un rat viendrait à manger la sainte Eucharistie :< Il mange le corps de Jésus-Christ non sacramentellement, mais par accident. C'est ainsi que le manderait quelqu'un qui prendrait une - hostie consacrée, ne sachant pas qu'elle le fût. » 11 prend un sacrement, mais non d'une manière sacramentelle, avec la connaissance que c'est un sacrement. Ainsi^ à proprement parler, Jésus-Christ, dans l'Eucharistie, ne s*ttnit pas au pécheur, pas plus qu'à t'animai qui mangerait une hostie, avec la même spédal*ié qu'il s'unit au juste, ou même aux espèces, parce qu'ils ne sont pas pris avec l*intention qu'il s'unisse k eux d'une manière intime et amicale. C'est là ce qui fait surtout éclater la grandeur et llnfinité de l'amour de Dieu pour nous.
Le second mode par lequel Jésus-Christ a'unit encore aux justes, qui ne peuvent recevoir l'Eucharistie d'une manière sacra-
. mentelle, est la communion spirituelle. Or, on communie spirituellement, quand, par la foi de ce mystère, qui opère par la cnarilé, on est enflammé du désir de s'approcher de ia sainte table sacramentellement, s'il était possible et utile : cette communion spirituelle, le concile de Trente la recommande aux âmes, « qui, désirant manger ce fiain céleste avec la roi vive, qui opère par a charité, en ressentent le fruit et les heureux avantages. »(Sess. xiii, c. 8.) Pierre de Dlois, avec tous les ascètes, recommande vivement aussi cette communiou spirituelle {Ju$l. spir.f c. 8, n. 6); il exprime le désir qu'on la fasse au moins tous les jours et môme plusieurs fois par jour» Sainte Thérèse s'exprime en ces termes : « Mes sœurs, quand vous ne pouvez vous approcher de ia sainte communion, vous pouvez cependant communier d'une manière spirituelle.
C'est une pratique des plus utiles. C'est ainsi aue s imprime plus profondément en nous I amour du Seigneur; car toutes les fois que nous nous disposons à le recevoir, il
. nous accorde toujours quelques faveurs par des voies diverses, que nous ne pouvons comprendre. » (Via perf.^ c. 38.)
A propos de la communion spirituelle, nous remarquerons : 1* qu'à proprement parler, ni les ançes, ni les justes de l'ancienne Loi ne doivent être regardés comme ayant spirituellement participé à ce sacrement; car il n'avait pas été institué pour
eux et ils no pouvaient en désirer la réception sacramentelle; ils ne l'ont fait au'improprement, en désirant ce qui existe ans le sacrement, c'est-à-dire Jésus-Christ, ou en le souhaitant tel qu'il est dans l'Eucharistie , non pour eux-mêmes, mai^ pour leurs descendants; 2* que la communion spirituelle ne convient pas con plus proprement au pécheur, qui ne peut, en demeurant dans l'état de péché, désirer réellement la réception de cet auguste sacrement, et n'est pas alors capable de recevoir le fruit d'augmentation de la grâce, è moins
Îuo la contrition ne commence à lejuslifler; ' lefruit que le juste peut tirer de la communion spirituelle neprovienl qu'objectivement du sacrement , et subjectivement, il se produit seulement dans la mesure de l'œuvrede celui qui opère, ex opère operanliSf et non de l'œuvre opérée, em opère operatOf car la promesse de l'effet proprement sacramentel n'a pas été faite pour le vœu ni pour le désir, mais pour la réception réelle du sacrement; '4* pour la communion spirituelle proprement dite, il ne suffit pas du désir implicitement renfermé dans le vœu ou dans la résolution d'observer tous les commandements ; mais pour obtenir l'effet d'augmentation de la grâce par une nouvelle union, il faut un désir explicite.
Le troisième mode par lequel Jésus-Christ s'unit plus ou moins, selon la qualité de disposition, à ceux qui communient dignement, c'est le mode iocramenlet et epirituel. Au moment où il est reçu et tant que les espèces demeurent dans Testomac sans changer de nature, il est intimement présent, en corps, en sang, en Ame et en ciivinité. dans le corps et dans l'Ame de celui qui Je reçoit, animé des plus vifis sentiments d'amour. C'est en cela oue consiste l'union de Jésus-Christ avec l'homme. C'est ce gue prouve la vérité catholique de ce saint mystère , selon laquelle la chair et le sang de Jésus-Christ , et Jésus- Christ tout entier se communique véritablement et réellement à celui qui Je mange, et demeure physiquement en lui comme un aliment, tout le temps que cet aliment n^aurait point changé de nature, s*il n'était simplement que du pain. Comme tout ce mystère s'accomplit dans le but d'unir Jésus-Christ à l'homme, quaud celui qui le reçoit possède toutes les dispositions requises, il en résulte qu'il y a ici une certaine union plus grande que la seule union spirituelle, ou sacramentelle; ce que le P. Suarez explique ainsi : « Quand Jésus-Christ est reçu dignement, il s'unit réellement à celui qui le reçoit ; car il se trouve véritablement et proprement en lui, et s'identi&eavec lui d'une manière corporelle. D'où il résulte que tant que Jésus-Christ y est présent par la vertu sacramentelle , il excite celui qui l'a reçu à aimer et à chérir ce Dieu qu'il possèae corporellement présent. » ( D. 6t , sect. 3. ) C'est ce que prouvent ces paroles : Èfa chair est véritablement une noiirriture et mon sang est véritablement un
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breuvage Il demeure en moi et moi en
lui. Telle est aussi la doctrine des SS. Pères : « Nous devenons Porte-Christ {christi^ feri)^ dit saint Cyrille de Jérusalem, et celui qui communie devient concorporé et coMan^ guin du Christ. • Saint Hilaire (1. viii De Trinit.) et saint Cyrille d'Alexandrie (I. iv in Joan.) enseignent que Jésus-Christ est en nous non-seulement en volonté et en habitude, mais par la participation naturelle et par la propriété de Tunion parfaite. Et saint Jérôme (1 . m contra Pelag.) dit que piir ce painsupersubstantiel nous pouvons devenir dignes de Vincorporation{assumptione) du corps de Jésu^-Chnst. Saint Augustin dit de même (Ir. 26 in Joan.) que celui qui s'en approche dignement est incorporé à Jésus- Christ. Saint Jean Chrysostome aflirmo (hojn. 61 ad PopuL) que dans la force de son amour Jésus-Ùhrist par son corps se mêle à nous. EnQn la raison nous montre que si la nourriture corporelle ingérée dans l'estomac, même avant son changement de nature, est dite incorporée a nous-mêmes, il doit en être de même de notre nourriture vitale et supersubstanlielle. Si, par la consommation du mariage charnel, les deux époux ne font plus qu'une chair,et si le mariage est, selon rÀpôtre, le grand sacrement de (union de JésuS'Christ avec son Eglise^ comme étant la tigure de Tunion du Sauveur avec rame juste, Tunion n*est-elle pas beaucoup plus expresse et plus intime dans cet auguste mélange des corps, qui 8*opère par la réception de la Irès-sainte Eucharistie ?
Nous concluons de ce qui précède : i'^que la réception ou manducation sacramentelle n'est vraiment utile qu'autant qu'elle est aussi spirituelle, et elle n'est utilement spirituelle, qu'autant qu'elle est sacramentelle; car c'est dans celte double réception physique et morale que résulte l'union physicomorale sacramentelle; 2** que depuis le premier moment de la réception et tout le temps que durent les accidents, subsiste celte union spéciale» réelle, eucharistique, où Jésus-Christ possède et occupe en quelque sorte le corps et l'Ame de celui qui le. reçoit; 3* qu'il suflil que la langue, le gosier etVestomac reçoivent immédiatement la ftainte Eucharistie pour que tout le corps et toute l'Ame de celui qui la reçoit participent à l'union complète en Jésus-Christ. Aussi ce temps est-ii le plus précieux et le plus sacré : c'est celui où nous devons témoigner la plus vive dévotion h Jésus-Christ, présent tout entier, et lui présenter nos demandes. € Que le pasteur, dit saint Charles Borromée, instruise ses fidèles, au moment de la sainte communion, à remercier Dieu de tout leur cœur, et avec la plus vive piété, d'un si grand bienfait et de cette preuve si grande d"amour qu'il donne au peuple chrétien... Il devra leur recommander de ne pas quitter l'église aussitôt après avoir reçu la sainte communion, mais à prieraussi longtemps qu'il leur sera possible dans un lieu paisible et retiré..., qu'ils avaient l'eucharistie avec le plus profond res-
pect, qu'ils se puriQent avec le plus grand soin : qu'ils évitent de cracher aussitôt, et et qu'ils s'en abstiennent au moins r:endant un quart d'heure. » (P. h Act. MedioL) En effet, selon de Lugo(d. 10 De i^ticAar.), d'après le témoignage aes médecins, au bout d'un quart dlieure les espèces ont dt^jà change de nature. Enfin sainte Thérèse nous dit : « C'est dans ce moment précieux que notre Maître nous enseigne et nous instruit. Ecoutons sa voix , embrassons ses pieds . divins, puisqu'il daigne nous instruire.
Prions et supplions-le de ne pas s'éloigner de nous. Si vous devez lui adresser ces demandes, devant son image, n'y aurait-il pas de la folie à ce moment de laisser Jésus-Christ en personne, pour aller dr^poscr nos hommages et nos adorations aux pieds de son image. » (Fia perf.^ c. 3&.)
Le quatrième mode par lequel Jésus- Christ s'unit h celui qui communie dignement, c'est par Vaugmentation de la grâce sanctifiante. Voici ce qu'enseigne le concile de Florence : < L'effet de ce sacrement , dans l'âme de celui qui le reçoit dignement, est l'union de l'homme avec Jésus-Christ. El comme ()ar la grflee l'homme s'incorpore à Jésus-Christ et s'unit à ses membres, il en résulte que ce sacrement augmente la grâce en ceux qui le reçoivent dignement, et opère, quant h la vie spirituelle, le môme effet que la nourriture et la boisson matérielle produisent sur la vie corporelle , qu'elles soutiennent , augmentent , réparent et délectent. » (Décret fia.) Selon le concile de Trente, ce sncremeut est « comme la nourriture spirituelle des âmes : il les nourrit et les fortifie; il les fait vivre do la vie de celui qui a dit : Celui qui me mange vivra lui-même aussi pour moi. »
(Sess. XIII, cap. 3.) Or, cette vie de Tâmc consiste dans la grâce sanctifiante. Oulfo l'augmentation de la grâce sanctifiante (car. l'Eucharistie, comme sacrement des vivants, ne confère la grâce première que par acci- . dent selon le même concile [loc. cit.]), elle produit encore d'autres Krâces, et elle est < l'antidote qui nous délivre des fautes de chaque jour et qui nous préserve du péché mortel ; elle est le cage de notre gloire future et de notre félicite élernellc. » Elle donne encore la grâce nutritive : elle produit la douceur spirituelle, elle apaise la concupiscence , elle remet quelques peines temporelles et cause la résurrection des corps.
Remarquons à ce sujet : l"* que la sainte Eucharistie augmente, en même temps que la grâce habituelle, la charité et Jes autre» habitudes des vertus et des dons surnaturels, ce qui arrive dans toute justification, ou dans tout accroissement de justification ; 2"* qu'elle augmente aussi les grâces actuelles , les illuminations, les inspirations, le» pieuses affections de la volonté et les vertus qui en procèdent, en tant que chacun se dispose alors à entendre la parole de Dieu qui lui parle intérieurement, et à y obéir ; 3' qu'elle nous obtient ainsi la douceur et
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la défotîon , aa moins substantielle, qui est propre à ce sacrement; V que la sainte Kûcharistîe effacé les péchés véniels et diminue la peine qu*i1s méritent, sinon par ouvre opérit [ex opère operaio)f ce qui est plus propre à TEucharistie comme sacrifice, au moins par la ferveur de la charité ; 6* qu'elle prévient les péchés mortels en augmentant nos forces et notre fervear, et en éludant les ruses du démon» et que, nonseulement pour lé temps de la communioAt mais encore pour Tavenir, elle nous acquiert la protection spéciale de Dieu, surtout si nous faisons fréquemment la com- ^nunion, tantôt spirituelle, tantôt sacramen- ^3lle; G"" qu'elle apaise ainsi la concupiscence
t les passions; 7* enfin, qu'elle nous prépare la voie de In persévérance, et par conséquent nous acquiert un droit spécial à la résurrection du corps avec TAme dans la vie éternelle.
Le cinquième mode d*union consiste en ce que, môme après la corruption des espèces, Jésus-Christ demeure uni à l'Ame qui Ta dignement reçu, non-seulement par la grAce et par la charité, mais encore personnellement par son hypostase et sa divinité. Ainsi, de môme que dans toute justification, le Saint-Esprit est présent dans TAme du juste, non-seulement par la grAce, mais encore personnellement , non - seulement simplement par la substance, mais encore d'une manière toute spéciale, par laquelle il affecte le juste et demcuni en lui; d*où résulte dans TAme un effet spécial, qui est de la rendre sainte, juste, agréable a Dieu, fille adoptive de Dieu et héritière de la vie éternelle. Do même Jésus-Christ, môme après la corruption des espèces, demeure personnellement, c'est-à-dire selon son hypostase, d'une manière toute spéciale, par la vertu de la sainte Eucharistie, avec accroissement de la grAce et de l'union avec Dieu. Telle est la doctrine de Régnera, de Lessius, de Corneille de La Pierre, etc. On le prouve ;
f. Par le texte déjà plusieurs fois cité : Celui qui mange ma chair et qui boit mon sang^ demeure en moi et moi en lui. Ces paroles ne désignent pas, l"* l'union purement sacramentelle, c'est-à-dire, la présence réelle de Jésus-Christ sous les espèces, parce que c'est l'union transitoire et purement matérielle nar laquelle ni la créature ne demeure amicalement en Jésus-Christ, ni Jésus-Christ dans la créature; 2* ni l'union puremenlspirituelle par la communion spirituelle, parce qu'elle n'est pas la manducation sacramentelle et réelle dont parie le teite cité; 3^ ni l'union sacramentelle et spirituelle à la fois, parce que cette union ne aure que iusqu*à la corruption des espèces ; 4* ni runion par la grAce, parce qu'elle n*est pas tellement personnelle que Jésus-Christ ait pu dire : et moi je demeure en lui. Ces paroles désignent donc runion ou présence personnelle dont nous avons parié, par laquelle Jésus-Christ demeure d*une manière spéciale, quant à sa personne^ par la verlu d'une communion faite dignement. C'est ce que démontrent
f)lus clairement encore les parole.1 qu'ajoute e Seigneur : Comme mon Pire qm est vivant m*a envoyé^ et que je vis four mun Père^ de même celui qui me mange vivra lui-même aussi pour moi. Il ne dit pas : vivra pour la chair ^ mais pour moi^ pour le Fils de Dieu, auquel, en le mangeent, il s'unit par la chair : et il reçoit en lui Jésus^^hrist, afin de pouvoir dire au'il demeure en lui.
II. Nous le montrons aussi par les SS. Pères, qui, outre l'union affective, l'union morale et par la grAce» reconnaissent encore une autre union. « Comment donc ce pain est-il vivant, dit saint Ambroise? C'est (mrce que le môme Jésus-Christ notre Seigneor est Dieu et homme tout ensemble^ et tout en ne recevant que sa chair, vous participez
Î>ar cet aliment à sa substance atYîae. » L. yi De sacram., c. 1.) « Ce sacremeni est encore appelé participation, dit saint JietB Damascène, parce qu'il nous rend participants de la divinité de Jésus. 11 s'appelle aussi justement communion, parce que par lui nous avons commerce avec Jésus-Christ et nous recevons en môme temps sa chair et sa divinité; et ainsi nous communiquons entre nous et nous sommes unis par un lien commun.» (L. iv De fide^ c. 1^.) Mais sans le sacrement et sans les espèces, cette union ne se fait pas dans la chair, elle se fait donc dans la divinité. Donc quand ce pain est appelé vivant selon la divinité, il suiBt qu'après la corruption des espèces il subsiste selon cette divinité, pour nous vivifier ; donc pour que ces paroles de Jésus-Christ soient vraies, je demeure en celui qui me mange avec amour, il faut et il suffit qu'il demeure non-seulement selon sa seule charité, mais personnellement, selon sa divinité.
III. Par la raison. Tout les théologiens sont d'avis qu'après la corruption des es-
Îèces, subsiste encore l'union spéciale de ésus-Christ j^ar l'accroissement de la grAce, ce oui nécessite l'union ou présence personnelle de Jésus-Christ dont nous parlons.
C'est ce qui fbit dire à Corneille La Pierre : « De môme que la nourriture, après le travail de la digestion, dépose toute sa vertu nutritive dans le chyle qui demeure; de môme les espèces de l'Eucharistie, après avoir été digérées, laissent en quelque sorte leur verlu nutritive pour la vie éternelle, dans la divinité du Christ, qui demeure avec la KrAce. » {In Joan. c. vi, 57.)
On a prétendu, l^* que les Pères et les théologiens ne reconnaissent d'autre effet de la sainte Eucharistie que l'union mysti-
3ue par la grAce, et non l'union personnelle ont nous venons de parler. A cela nous répondons que loin deVexclure, ils la sup-^ posent môme, quand ils parlent de l'envoi du Saint-Esprit. Si vous recherchez avec subtilité la nature de cette union , nous dirons qu'elle peut ôtre une union plutôt spirituelle que corporelle, et non simplement réelle, maisd'une manière éq;iivaiente, comme tous doivent l'expliquer de l'union simultanée du Saint-Esprit et de la grAce. On prétend 2* Que cette union et cette perma-
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nencepar la dWinité avec la grAcc'est commune à toute la sainte Trinité, ou au moins spécialeauSaint-Esprilsoul.— La permanence de Jésus-Christ, répondrons-nous» dans la vertu de la sainte Eucharistie, doit, il est vrai, être attribuée à Jésus-Christ d'une iranière spéciale, mais non au point de Vattribuer h la sainte Trinité tout entière. De môme , en effet , qu*on attribue spécia-^ lement au Saint-Esprit une mission {missio) invisible, bien qu'elle soit commune à toute la sainte Trinité, parce qu'elle produit une augmentation spéciale de charité, qui correspond à Tamour propre au Saint-Esprit, de même, plus spécialement, il faut attribuer à Jésus-Christ la permanence avec accroissement de grftce et d'union avec Dieu, par la vertu de la sainte Eucharistie, parce que c'est surtout Jésus-Christ fout entier qui produit cet effet sous un signe visible, et qui excite le communiant k se disposer à l'augmentation'de la grAce et i la conservation de cette union avec Dieu. On objecte 3* que cet effet est commun à tous les sacrements, parce que tous produisent ou augmentent la çrAee et communiquent par conséquent la divinité.
— Nous répondons i cette onjection, qu'il y a cette différence que dans l'Eucharistie on reçoit en outre une grAce spéciale sacramentelle pour exercer les pratiques de piété, pour entretenir une union plus grande avec Dieu et pour nourrir la charité et la vie spirituelle. Le sixième mode par lequel Jésus-Christ s'unit à nous d'une manière permanente dans TEucharistie est, non^seulement par la communication de sa divinité, de son hypostaseoude sa personne, mais aussi parla communication de son Ame sacrée, en ce sens qu'après la corruption des espèces, et la disparition du corps et du sang, il demeure encore, par une communication, plus spéciale que par sa seule divinité, très-intimement uni à certaines Ames parfaites, et qui se sont, parleurs bonnes dispositions, rendues dignes de ce privilège. Ainsi l'enseignent le cardinal C\entueços(yitaab$condita) et le cardinal Belluga (Jiiatc. prœliminar. cit. libri). l'En effet, ce mode n'enveloppe aucune contradiction. Cette union spéciale avec les seules Ames parfaites, qui se sont élevées à ce degré de perfection qu'on Jïomme transformatiofiy n'empèchepasi existence des effets de l'union suffisamment vérifiée pour les autres justes. Ainsi celui qui s'approche de la sainte table avec une dévotion actuelle, éprouve l'effet spécial do ce sacrement, c'est-à-dire, cette spirituelle douceur dont est privé le juste qui communie seras cette dévotion actuelle. Et d'ailleurs, datas ce sacrement, qui est le sacrement do la charité par excellence, selon que nous demeurons plus ou moins unis avec Jésus- Christ par la charité, il demeure lui-même plus ou moins unis avec nous. 2" Cet £ffet tout spécial d'union par l'Ame de Jésus- Christ ne dépasse pas les limites de sa généreuse promesse : Il demeure en moi et moi en /«it, qui est l'union permanente, personnelle et illimitée, issue d'un amour in-
fini ; il n'y a donc rien en cela qui puisse exclure le mode d'union exposé plus haut, par l'extension de celte promesse. D'ailleurs il ne dépasse pas les limites de rin3titution de ce saint sacrement, en ce sens qu'on y trouve en^réalité l'Ame de Jésus-Christ reçue par la divinité, et recevant causalement TAme du juste qui communie, tout le temps que le sacrement demeure en lui. En outre, ce n'est pas la durée du sacrement, ni du corps et du sang,;'par la vertu des paroles sacrées, qui nous a été promise, mais seulement l'union avec Jésus-Christ. Donc cette promesse peut bien être étendue jusqu'à ce point, où Jésus-Christ, après la disparition des espèces, demeure, par son Ame et sa divinité, dans l'Ame parfaite et qui s'est bien préparée. 3" Sans cette union spéciale par l'Ame de Jésus-Christ, la promesse du Seigneur et l'institution de la sainte Eucharistie ne s'accomplirait pas avec toute l'extension qu'elle comporte. En effet, bien que les mots : et moi en lui soient vérifiés d'une manière suffisamment absolue par la personne de Jésus-Christ, cependant il est douteux que la vérification soit complète, si l'Ame de Jésus-Christ demeure toujours unie au Verbe. En effet, si les mots : Jl demeure en mot, se vérifient autant que possible par la divinité du Christ et l'humanité qui lui est communiquée dans la sainte Eucharistie, dans les Ames parfaites qui souhaitent avec ardeur de contenir ainsi Jésus-Christ, pourquoi ces mots : et moi en /ûf, ne seraient-ils pas effectivement vérifiés par l'amour suprême de Jésus-Christ pour elles, quand il laisse son Ame demeurer en nous, puisque d'ailleurs rAmejde JésussChrist nous pas de plus ardent désir que de rencontrer de telles Ames, afin de se communiquer à elles par tous les moyens conformes à ses excellentes dispositions.
Puisque donc ce mode d*union n'enveloppe aucune contradiction, puisqu'il est surtout en rapport avec l'institution et la promi sso de Jésus-Christ sur la sainte Eucharistie, et sur l'effet qu'elle produit en ceux qui réunissent toutes les dispositions nécessaires; puisqu'il est convenable à l'amour de Jésus-Christ qui aime ceux qui le chérissent; puisqu'il ne contient, dans sa singularité, rien de contraire à la foi. Régnera conclut (Prax. th.myst,^ t. i, p. SM, n' 403) que rien n'est plus conforme a la raison que cette union, bien qu'elle n'ait Heu que pour très-peu de personnes. Mais ce qui est beaucoup plus rare et qui ne parait pas généralement appuyé sur des témoignages assez authentiques, c'est ce que nous trouvons rapporté dans la Myst. civ, (p. m, 1. vu et viii)» c'est-à-dire que la bienheureuse vierge Marie a sans cesse possédé dans son cœur son Fils sous ce sacrement, depuis la première communion qu'elle à faite jusqu'au moment de sa mort, les espèces ayant été miraculeusement conservées d'une communion à Tautre. Quelques Ames auraient été aussi favorisées de ce privilège, et auraient pendant des années conservé intacte dans leur
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sein la divine Eucharistie. Toutes ces opinions ne s'appuient sur aucun fondement solide, et ont été réfutées par Raynaud. {HeléroclU. spiril.^ p. i, sect. 1, punct. 7.)
Pour être attirés par Jésus-Christ, dans la sainte Eucharistie, à une union de plus en plus intime avec lui, nous devons nous disposer avec la jAns vive dévotion. La première de ces dispositions consiste à s*en approcher avec une conscience pure de tout ancien péché mortel, qui n'aurait pas été bien confessé. La contrition ne suffit pas sans la confession, et si Ton no peut user de celle-ci, il ne faut point communier. En effet, 1* Que Vhomme s'éprouve soi-même, dit rÂpôtre, et qu*il mange ainsi de ce pain^ et qu^il boive de ce calice; car quiconque mange ce pain et boit ce calice indignement^ mange et boit sa propre condamnation^ ne faisant jpas le discernement qu*il doit du corps du 5etgneur. (7 Cor. xi, 28, 29.) 2" C'est ce que nous enseigne la tradition : « Ceux qui s en approchent avec le péché, dit saint Cypriei, font violence au corps et au sang de Jéisus- Christ. » (De lapsu.) 3* L'Eucharistie est le sacrement des vivants : l'état dé grâce est donc nécessaire pour sa réception : or, cet état ne peut s'acquérir par la foi seule et' par l'attrition
Bien que notre conscience ne nous ropro* che aucune faute grave, nous devons cependant nous éprouver avec soin et humilité avant de recevoir ce sacrement d'amour»
surtout sur l'amour de Dieu, et nous demander, si Jésus-Christ nous faisait cette ques* lion, comme autrefois è saint Pierre : Af'atmez vous {Joan. xii, 17)? si nous pourrions lui ré(>ondre avec autant de sincérité que ce saint apôtre : Seigneur^ vous connaissez toutes choses^ vous savez que je vous aime» Ensuite, sur la charité du prochain, selon ce précepte de l'Evangile : Si lorsque vous pr/senlez votre offrande à Vautelf vous vous sou» tenez que votre frire a quelque chose contre vous, taissez-là votre offranae devant Vautel^ et allez vous réconcilier auparavant avec voire frire. [Matth. v, 23, 24.)
La seconde disposition pour s'approcher do la communion est, dans l'intervaile d'une communion à l'autre, de s'efforcer, autant «qu'il est donné à l'homme, d'éviter les péchés r^Ateh, surtout par la fuite des distractions ei de toute miarque irrévérente dans l'acte vnème de ia sainte communion, l** Jésus- Christ nous le montre lui-même, comme l'observe, après les Pères, le Catéchisme ronurin : « En effet, avant de donner à ses apôtres Je sacrement de son corps et de son sang précreux, il voulut laver leurs pieds, quoiqu'ils fussent déjh purs, afln de nous montrer combien de soins et d'attention nous devons apporter à rendre à notre Ame l'état de pureté et d'innocence, avant de recevoir ces sacrés mystères. • (De SS. EuchO' rist,). C'est ce qui a fait dire à saint Jean : Celui qui sort du bain n'a besoin que de se forer tes pieds, (xiii, 10.) 2* Les saints Pères recommandent souvent cette disposition.
(Saint ÀvBRoisE. I. m De sacr., c. 1; saint
Bbbii ASD, Serm. in cœn. Dom.) C'est pourquoi^ dans les rubriques et les cérémonies de la messe, il est prescrit de se laver les mains avant d'approcher de l'autel, c'est-à-dire de puriQer nos actions par un sentiment do componction ; et, pendant la messe même, le prêtre se lave le bout des doigts, pour se rappeler, selon saiatDenjs et saint Thomas, qu'il doit être exempt des moindres défauts; ces paroles de la messe : Elevons nos cœurs, nous invitent à repousser la tiédeur et les distractions. 3"* Ce qui nous excite à cette disposition, c'est surtout la grandeur et la dignité de cet auguste sacrement, et les fruits abondants dont nous priverait toute affec* tion vénielle; c'est encore la crainte et la respectueuse terreur avec laquelle nous devons nous approcher d'un Dieu si puissant et si élevé.
La sainte Eucharistie, pour augmenter en nous la grâce habituelle, n'exige pas une dévotion actuelle, excluant toute faute vénielle, mais seulement Tétat de grAce habituel qui exclut tout péché mortel. Cependant les péchés véniels empêchent l'effet de la spirituelle douceur; de sorte que celui qui communie avec tiédeur, à cause de ses habiliides vicieuses et des secours dont il se prive, empêche que la grâce de ce saint sacrement opère avec plus d'intensité ; bien plus, la iréquence des communions tièdes fait craindre de tomber dans le péché morteh
La troisième disposition pour s'approcher de la sainte table, consiste dans la morliiication des passions, et surtout dans la mortification extérieure. « Rappelons-nous, dit saint Grégoire, ce qu'est pour nous ce sacrifice, qui, pour l'absolution de nos fautes, imite touiouri la passion du Fils unique de Dieu. » fL. IV Dia/., c. 58.) « Qu'il purifie sa bouche de toute cette farine du siècle, celui qui désire goûter la céleste nourriture: s'il reste infecte de quelque passion terrestre, Dieu ne viendra pas dans son cœur. » (Saint Thomas de Villeneuve, couc. 1 De corp. Christ.) En voici la raison : de même que, dans le corps, pour qu'une médecine soit efficace, il faut sq débarrasser par la diète ou par des herbes purgatives, de tout aliment et de toute humeur nuisibles et su-
f»erflus, de même, à plus forte raison, dans 'âme, pour que ce céleste remède soit efficace, il faut purifier et repousser par la mortification les aliments des objets sensuels et les humeurs des passions coupables.
Il est très-vrai que la sainte Eucharistie apaise en nous les passions désordonnées et la concupiscence, parce que, selon saint Bernard, « ce sacrement produit en nous deux effets : il diminue le penchant aux fautes légères,|et tend à supprimer complètement le consentement aux fautes plus graves. Si VOU& ne ressentez plus aussi souvent, et avec autant d'amertume qu'autrefois, les mouvements de la colère , de l'envie , de la luxure, etc., rendez grâces au corps et au sang du Seigneur, de ce que la vertu du sacrement opère en vous, et réjouissez-vous
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de voir se guérir la plaie bonleuse qui vous rongeait iotérieuremenl. » [Serm.in cœna.) liais pour obtenir cet effet, il nous faut coo* pérer à la grâce de Dieu. Si, tout en communiant souvent, on nes*exerce point h la pra-' tique de la mortification, on doit s'accuser soi-même de ne point avancer dans la perfection ; et si, tout en se nourrissant du Pain des anges, on prend toutefois plaisir à manger la nourriture des animaux, jamais . on ne pourra jouir d'une santé bonne et durable.
La quatrième disposition est de s'approcher de Ja sainte table avec réflexion, considération, ouméditcUion. C'est ce que montre ce texte : Celui qui mange et boit indignement^ mange et boit son jugement ^ ne faisant pas le iiiscememenl qu'il doit du corps du Seigneur, (i Cor. XI, 29.) Saint Jean Chrysoi>tome expliuue ainsi ces paroles : « C'est-à-dire, ne recnerchant pas, ne considérant pas, comme il le faut, la grandeur et la magnificence du présent que Dieu va lui faire. Si vous aviez soigneusement appris à connaître qui est celui que vous allez recevoir, et qui vous êtes vous-même, à qui il se donne, cette connaissance vous tiendrait lieu de toute autre d isposiiion, à moins que vous ne soyez le plus lâche des hommes. » (Hom. 28.) Aixs^i Alvarez de Paz nous dit : « Craignons, car beaucoup ne retirent que peu de iruit de la table sainte, parce qu'avant et après la communion ils ne veillent pas suRisamment sur eux-mêmes, et ne réfléchissent pas avec assez de resnect h celui qui va venir en eux, et après 1 avoir reçu, ne se pénètrent pas assez de la pensée .qu en ce jour le Saint des saints est descendu en eux. » (T. 111 De vil. spir.^ p. v, sect. 3» c. 2.) Saint Thomas {Opusc. lviii, c. 2) propose à ce sujet trois points do méditation accessibles à tous : le souvenir de celui qui nous a autrefois rachetés, qui maintenant veille sur nous, et qui daus l'avenir viendira nous juger.
Jean Avila(Enist. 2) pensait qu'il n'y avait rien d'excessif a consacrer une heure et demie à la méditation, pour se préparer h la célébration du saint sacrifice. Saint François de Borgia, comme beaucoupd'autres saints personnages, après la célébration des saints mystères, employait une demi-heure, et même une heure, à la méditation. Saint B ;oaventure (Reg. nov.^ c. k) veut que toute ia semaine soit une continuelle préparation à la communion du dimanche ; c'est ce que faisait saint Louis de Gonzague, qui consacrait trois jours à la préparation et trois autres jours à l'action de gnlces. L'Ecriture sainte.nous propose aussi rexenmle des premiers fidèles, qui persévéraient dans la doctrine des apôtreSf dans la communion de la fraction du pain et dans les prières. {Act xi, 42.) Nous devrions au moins vivre conti« nueilement comme ayant communié et devant communier souvent. Que le prêtre ne se contente jamais, pour préparation et pour action de grâces, de ces courtes et excellentes prières qu'il récite toujours pendant la messe. £n effet, selon la remarque du cardi*
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nal Bona {Tr. de miss.^ c* 6)> autre chose est ce qu'il doit faire publiquement comme ministre de l'Ëgiise, et dont la mesure est réglée par l'Eglise même; autre chose est ce qu'on doit faire en particulier, selon la nécessité et l'intérêt de chacun, suivant ce conseil de l'Evangile : Entrez dons votre chambre, fermez-en la porte, et priez votre Père dans le secret. [Matth. vi, 6.)
La cinquième disposition pour s'approcher de la sainte table consiste dans une dévotion actuelle, aussi vive que la %vikv.Q de Dieu nous le permet. La dévotion, qui est très-importante et très-utile pour bien agir et pour bien prier, est surtout indispensable è l'usage salutaire de ce saint sacrement»; et si l'on ne peut toujours avoir une dévo-* tion sensible et accidentelle, qu'on ail au moins la dévotion spirituelle et substantielle : au reste, on doit les demander à Dieu l'une et l'autre par une humble prière. D'ailleurs il est certain que cette dévotion actuelle est nécessaire pour goûter la dou« ceur spirituelle, qui est l'effet de la sainte Eucharistie. Or ^ui ne désire la goûter» cette douceur qui contient toute sorte de délices et de suavité? Saint Bonaventure remarque q^ue, < si l'on ne ressent aucun sentiment de douceur dans la communion, c'est un signe de maladie ou de mort. Car elle a misle feu dans notre Ame et nous n'en ressentons pas la chaleur; elle a placé du miel sur nos lèvres, et nous n'en éprou* vous pas la douceur. Reconnaissons donc notre misère et réformons notre conduite. » ( Prmp. ad miss. )
Saint Laurent Justinien montre comment Dieu exige de tous les hommes un sentiment d'affectueuse dévotion, et comment»
selon le plus ou moins de charité qu'on possède, on éprouve d'une manière plus ou moins sensible l'effet de ce sacrement, de manière toutefois que le juste n'est jamais sans progresser dans la vie spirituelle. « Car bien que la dévotion convienne surtout à ce sacrement, il faut s'appliquer avant toiit à mener une conduite irréprochable, et re-* chercher ensuite la dévotion. Aussi ne doiton pas repousser de la sainte table du Seigneur un homme peu dévot, mais se con- Quisant avec justice, menant une vie vertueuse, reconnaissant humblement son infirmité, en faisant l'aveu sincère» et s'approchant avec respect de ce sacrement : un tel homme y puise insensiblement une nourriture et une vie spirituelles, y (L. de perf mon. , c. 19. ) ( Voyez saint Thomas db Villeneuve, 6'onc. de corp. Christs, et Rodri- CUEZ, p. II Exerc. perf. , tr. 8, c. 13. )
La sixième disposilion pour s'approcher de la lable sainte consiste dans la pratique de toutes les vertus et surtout de la chanté. L'Eucharistie est cette pierre blanche qui est donnée au vainqueur en même temps qu^ la manne cachée lApoc. ii, 17) ; celte pierre, disge, que le séraphin avait emportée do l'autel, et avec laquelle il toucha la bouche du prophète. ( Isai. i, 6. ) Elle est encore indiquée dans l'Agneau jiascal, figure de
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l'Eucbaristie, lequel devaii être rôti au feu et dont on devait brûler tous les restes ( Exod. XII, 9, 10); car, selon la remarque du bienheureux Albert le Grand: « Tout ce sacrement doit être embrasé du feu de la charité 1 » {Tr, de Euchar. , d. 3, tr. 4, c. 3. ) Enfin TEvangile nous recommande d'attendre le Seigneur avec des flambeaux ardents. (Luc. xii. ) Voici comment Dieu le Père, dans un entretien avec sainte Catherine de Sienne, expose celte comparaison : « Vous devez venir recevoir cet auguste sacrement, cette lumière si douce et si glorieuse, avec un amour aussi grand que celui que je vous ai témoigné en vous laisant servir par les élus mes serviteurs, en me donnant a vous comme nourriture. » (Tr. 3, dial. 110.) KprouveZ'Vous donc^ dit saint Bonaventure, afin de rtconnattre si vous avez la charité et la ferveur nécessaires pour, s'approcher de ce sacrement. {Tr, de prœpar. ad miss.^ c. h.)
Si nous voulons jdonc nous unir intimement à Jésus-Christ dans la sainte Eucharistie, considérons avec attention de quels tions ineffables nous sommes comblés ',par elle. « Nous tous, qui participons à ce corps
Ion notre faiblesse, imiter cette âme sacrée» ne rien faire qui vienne uniquement de nousmêmes, avoir tout en Dieu et lui être unis Car le lien de l'amour.» (L. ix Oper^f tr* . ) O âme sainte de Jésus ! unissez-vous h la mienne, afin que nous ne soyons qu'une âme et que je puisse dire ayec TApôtre : Je ne vis plus j c'est Jésus^Christ quivtt en moi*
iGaU II, ^. } Enfin nous recev(ms encore ésus-Christ comme Dieu, lui en qui soni tous les trésors cachés de sagesse et de science... en qui habite corporellement toute la pléni'tude de la divinité. (Coloss. ii, 3 et 9.) Ici Dieu vient h nous avec tous ses trésors, il veut enrichir notre pauvreté. Restaurons donc nos cœurs et agrandissons-en la capacité, afin d'y renfermer nos récompenses, et de ne pas les mettre dans un sac percé^ comme dit le prophète. {Agg. i, 6. ) Di* sons avec le Psalmiste : Que rendrai-je au Seigneur pour tous les biens dont il nCa eom^ blé? Je prendrai le calice du salut et f invoquerai le nom du Seigneur 0 mon ca/tce,
source d'ivresse ineffable, que vous êtes beau i ( Ps. cxv, 12; XXII, 5. ) Heureuse ivresse»
3ui transporte l'âme par la vertu du vin , ,, , 'amour que renferme le calice eucbaristi-
réfléchissons que nous recevons dans notre sein celui oui règne dans les cieux, qui est adoré par les anges, et qui siège auprès de l'incorruptible vertu. » (Hom. 61 adpopul.) Nous honorons par un cuite sacré et nous
Sressons sur notre cœur les saintes reliques, ue ferons-nous donc, quand nous avons dans notre poitrine le corps vénéré non de quelque saint, mais du Saint des saints ; ces .mains et ces pieds sacrés, ce cœur si digne d'amour, avec toutes ses blessures 1 Rappelons-nous que c'est pour nous qu'il a été attaché à la croix , que c'est f)0ur nous et à nous qu'il est livré dans la sainte Eucharistie, et disoxis de tout notre cœur : Corps de Jésus Christ y sauvez-moi! Nous recevons encore le sang de Jésus-Christ. « Ce sang, dit saint Jean Lbrysostome, est notre gloire ineffaçable ; ce sang ne laisse pas se flétrir la noble vigueur de Pâme, qu il arrose et
qu'il nourrit Ce sang a été répandu pour
purifier tout l'univers Il est le salut de
nos âmes : par lui Tâme est purifiée, embellie, enflammée d'amour. Il rend notre esprit plus éclatant que In flamme, il rend notre âme plus brillante que l'or. Ce sang xépandu nous a ouvert le ciel. 11 est le prix de l'univers; c'est par lui que Jésus- Christ a acheté TEglise, c'est par lui qu'il fa comblée d'honneurs. Ceux qui particij)ent à ce sang divin demeurent avec les iinges, les archanges et les vertus célesles, j'ovétus eux-mêmes de la tunique royale du Christ, et portant les armes spirituelles; mais que dis-je, c'est le roi lui-même qu ils revêtent. » ( t. c. ) Nous recevons en outre l'âme de Jésus-Christ. « Considérez, nous dit saint Frangois de Borgia, que l'âme de Jésus-Christ a tous ses attributs dans le Verbe, parce qu'elle subsiste dans la divine hypostase, el qu'il n'y a rien hors du Verbe divin. Rappelez-vous que nous devons, se-
que, et qui la transforme en sod bien-aimé.
Nous terminerons cet article par quelques avis aux directeurs des âmes sur l'usage de la communion qu'ils doivent prescrire k leurs pénitents.
1. Le directeur peut et doit, tous les huit jours dans les cas ordinaires , permettre l'usage de la sainte communion aux âmes qu'il trouve au sacré tribunal disposées k recevoir l'absolution. Tel est l'usage ordinaire des Pères spirituels et de l'Eglise. La raison en est très-claire. Le pénitent a coutume de vivre avec persévérance dans h grâce de Dieu, ou de tomber dans quelque péché mortel ; car il n'est pas ici question des personnes dissolues, qui abusent de toute occasion ; elles se présentent rarement au tribunal de la Pénitence, ce oui ue permet pas au directeur, quand il le voudrait, de leur prescrire d'approcher plus souvent de la sainte table. Pour les premières, quand elles vivent habituellement dans la grâce de Dieu, on ne peut leur refuser l'autorisatioo de communier tous les huit iours et les
Erincipales fêtes, ni les priver d un si grand ien, puisqu'elles y sont suffisamment disposées. A moins toutefois qiie l'arbitre de leur conscience, ou pour leur inspirer un plus profond sentiment d'humilité, ou pour exciter en eux un plus vif désir de cette sainte nourriture , ou pour éprouver leur repentir, ou pour les mortifier, ne juge k propos de leur imposer de temps en temps cette privation. Si, d'un autre coté, le pénitent souille parfois sa conscience d'une laute mortelle, mais en montre à son juge spirituel une douleur véritable et mérite de recevoir l'absolution, alors il faut lui permettre de s'approcher du banquet divin, afin d'y puiser la force de ne plus retomber dans les mêmes erreurs; car c'est Ik l'un des principaux effets cl le plus salutaire de
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cette céleste nonctiUire. Et môme, selon saint Ambroise» plus oft esl pécheur et infirme, plus on doit faire usM8 de ce pain sacré» de ce remède qui nous Kirtifi^ contre nos infirmités habituelles. (L. it At a#nn., c. 6.) Saint Hilaire ose dire : « Si les. pMiés ne sont pas assez graves pour faire encooL'» rir Tcxcommunication (et à notre point de vue, nous disons plus justement, pour ren« dre indigne de l*aosolution), on ne doit pas s'abstenir du remède du corps et du sang tle Notre-Seigneur; car iJ est a craindre que celui qui s'en est abstenu ne compromette son salut. » {Apud Gbatian. , De consecr.f dist. 2.)
Une autre raison qu'on donne, afin de prouver l'utilité de la communion hebdomadaire pour les Ames dont nous parlons , c'est la nécessité de briser, par cet obstacle, les efforts du démon. Par là il n'osera plus les assaillir de ses tentations, ou, du moins, il les attaquera avec moins de violence. « Efforcez-vous, dit saint Ignace, martvr, de vous rassembler fréquemment pour TEucharistie et la gloire de Dieu. Quand vous êtes souvent réunis en ce lieu, vous détruisez les forces de Satan, et repoussez les traits de feu qu'il vous lance en vain pour vous vxciterau péché. » {EpisL ad Ephes.)
II. Si une personne est arrivée au point de vivre continuellement dans la grâce de Dieu, et môme de s'abstenir avec beaucoup de soin du péché véniel, et d*étouffer toute effection pour ce [)éché, si elle aime la pénitence, et s'applique à la modération et a la mortification de ses propres appétits; si elle s*adoune h l'exercice des saintes méditations; si elle a un ardent désir du pain des anges, et si elle retire de la table sainte des fruits et des forces pour avaucer dans la vertu, on pourra lui permettre de communier deux, trois, quatre et même cinq fois la semaine, selon qu on la verra faire de plus en plus des progrès dans la perfection, et tirer plus ou moins de profit de ce banquet divin. Le Pape saint Grégoire VII, écrivant à la comtesse Hatbilde, jeune fille d'illustre naissance, et d'un caractère d'élite, mais plus remarquable encore par l'esprit et la piété, lui propose la fréquente communion comme le principal moyen de perfection. {Apud Babon* 1074., n. 12, 13.) Aussi le directeur ne doit nullement craindre de se montrer trop libéral à permettre à de telles âmes le fréquent usage de la sainte communion, puisque les saints, dont l'autorité est du
1>lus grand poids dans TEglise, ont agi de a sorte.
Si la personne spirituelle est arrivée déjà è une haute perfection; si elle a surmonté et vaincu ses appétits et ses mauvaises inclinations; je dis si elle a vaincu^ et non-seulement assoupi par l'aliment des consolations sensibles, ce qui arrive souvent aux commençants; si elle a acquis, surtout dans l'usagede ce mystère, une grande communicatiouavecDieu,à tel pjint que Jésus-Christ lui-m0^)e semble chercher ses délices dans cette AmCy alors on pourra lui permettre de
se nourrir tous les jours de la céleste nourriture. Poul* s'approcher chaque jour de la table sainte, dit saint François de Sales, il faut avoir surmonté presque toutes ses mauvaises inclinations et y être autorisé par son père spirituel. (Introd. ad t>ilam dévot. ^ p. It, c. 19.)
Que le directeur ne permette pas qu'oc se ofspense de cette eïcellente habitude de la fr^Oi^te communion, sous le spécieux prétexte* allégué par beaucoup de personnes, que ce fréquent usage engendre la familiarité, et diminua insensiblement le respect qu'on doit avoir pf^t ce sacrement. Car« si les âmes sont douéet.des qualités dontj*ai parlé plus haut, et si eltes s^approcbent de la table sainte avec toutes les préparations requises, leur respect pour o<^ auguste mystère, loin de diminuer, augmentera tous les jours. Il y a seulement cette diSfirence entr^ ceux qui vivent avec les habitants de cette terre, et ceux qui s'entretiennent tr^-souvent avec les citoyens de la céleste patrie, que les premiers découvrent toujours plus les défauts de ceux avec qui ils vivent familièrement, tandis que lesautrescomprennenl Je plus en plus leurs excellentes prérogatives. De sorte que la familiarité chez les uns éteint peu è peu l'estime et le respect, et ne fait quB les accroître chez les autres. Et si le directeur veut en avoir une entière conviction, qu'il jette seulement les yeux sur celui qui ne communie qu'une fois ou deux Tannée, et en même temps sur celui qui communie plusieurs fois la semaine. Il verra que celui-ci est plein de respect et d'amour pour le Sauveur que lui voilent les espèces sacrées, tandis que l'autre est tout indifférent, et semble s'approcher de sa propre table pour manger un pain ordinaire et non le pain des an^es. Ce n'est donc pas la fréquente communion, mais plutôt la négligence à s'en approcher, qui fait perdre la respect et la vénération pour ce divin mystère.
III. Que le directeur remarque que les règles ci-dessus prescrites sont sujettes à diverses exceptions, en raison des différentes circonstances auxquelles les pénitents sont quelquefois exposés. Une religieuse, par exemple, de beaucoup d'esprit et d'une grande perfection, mériterait de puiser chaque jour de novivelles forces par l'usage de ce nain sacré. Il ne faudrait cependant pas le lui permettre si les autres religieuses ont Thabitude de ne s'approcher de la table sainte que deux fois la semaine. Lui accorder, eu ce cas, à elle seule, l'autorisation de communier chaque jour, ce serait introduire une sorte de singularité, qui serait pour elle une occasion de vanité, et pour les antres un motif de murmures. Avec un marchand ou un artisan d'une grande perfection, il faut agir aussi avec beaucoup de précaution. Souvent la multitude, la continuité et Fur* geuce de sts occupations^ ne lui laissent pas, pendant la semaine, assez de temps pour sa recueillir, comme doit le faire quiconque veut dignement recevoir le roi du ciel dans
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rhabilalîon de son cœur. Un liomme ou une femme mariés ne devront pas recevoir Taulorisalion de communier aussi souvent qu'un jeune homme, ou qu'une jeune ûile pieuse, quoiqiiie arrivés au môme degré de perfection. Bien que Taccomplissemenl des devoirs conjugaux n'empéciie personne de s'approcher de la table aes anges, il y aurait cependant des inconvénients, parce qu'en raison de la fragilité de notre nature, 1 étal de mariage est presque toujours exposé à des imperfections, des défauts et des péchés véniels. Comme en cette matière ardue il nous faut nous attacher plutôt au jugement des autres qu*à notre opinion personnelle, nous î)0us appuierons sur l'autorité de saint Jérôme, et nous en citerons les paroles, en laissant au directeur le soin de les méditer et de les peser en lui-même. Ce saint docleur, après avoir rapporté ces paroles de saint Paul : Ne vous refusez point fun à l'autre le devoir^ si ce n'est d*un consentement n^utuel, afin de vous exercer à la prière [1 Cor. VII y 5), ajoute :« L'apôtre saint Paul dit que, quand nous voyons nos femmes, nous ne pouvons prier. Si l'accomplissement du devoir conjugal est un obstacle pour la prière, ce qui est moins srave, à plus forte raison est-il un obstacle à la réception du corps de Jésus-Christ, acte d'une plus haute çravité. Saint Pierre nous exhorte à la continence, pour qu'il n'y ait aucun obstacle à nos prières. De quel péché, je vous le demande, me suis-je ici (la9) rendu coupable? Quelle faute ai-jo commise? Si les eaux sont troubles, la faute en est non au lit, mais à la source. En quoi suis-je répréhensible d'avoir osé dire de moi-même : comment peut être bon ce qui nous empêche de recevoir le corps de Ïésus-Chnst ? Je réponds en deux mots : quel est le plus important de prier ou de recevoir le corps de Jésus Christ? Assurément c'est de recevoir le corps de Jésus- Christ. Or si le devoir conjugal est un obstacle à ce qui est moins important, à plus forte raison Test-il à ce qui l'est le plus. Nous avons dit, dans le même ouvrage, que David et ses compagnons n^avaient pu manger le nain de proposition selon la loi, sans avoir àéclaré s'être abstenus pendant trois jours de tout commerce avec les femmes. Or il ne s'agissait pas de commerce avec les courtisanes, ce qui était réprouvé par la loi, mais avec leurs épouses légitimes. Le peuple aussi, avant de recevoir la loi sur le mont Sinaï, reçut l'ordre d'être pendant trois jours pur de tout commerce charnel. Je sais qu'à Rome les fidèles ont l'usage de recevoir en tout temps le eorps de Jésus-Christ; je ne blâme ni ne condamne cet usage ; chacun fait comme il l'entend. Mais je ne suis pas d'avis qu'on doive communier le jour même qu'on a eu commerce avec sa femme» ...Que chacun s-éprouve, et s'approche ainsi du corps de Jésus-Christ. Ce n'est pas que ee délai de la communion, d'un jour ou deux, rende le Chrétien plus saint, ni fasse
mériter demain ou après ce dont on n'éta't pas'digne aujourd'hui ; mais la douleur d'élre privé du corps de Jésus-Christ me fera pendant quelque temps m'abstenir de»
devoirs d'époux . et préférer à l'amour conjugal l'amour de Jésus-Christ. » {Epist. ad Samach. pro lib. advers. Jovin.) A l'autorité de saint Jérôme je joindrai celle du Docteur angelique, qui tranche ainsi la
auestion, se fondant sur les paroles précéentes de saint Jérôme et sur d'autres de saint Grégoire: « L'accomplissement du devoir comugal, quand il se fait sans péché (c'est-à-aire exclusivement dans le but d'avoir des enfants), n'a pas d'autre molff d'emf bêcher la réception de ce sacrement que ceui que nous avons indiqué pour la pollution nocturne qui n'est pas accompagnée de péché, c'est-à-dire, à cause de l'impureté corporelle et de la distraction de l'esprit. C'est ce qui fait dire à saint Jérôme, à propos d'un passage de saint Matthieu : Si les pains do proposition ne pouvaient être mangés par ceux qui avaient eu commerce avec leurs femmes, combien h plus forte raison doivent s'abstenir de ce pain, qui est descendu du ciel, ceux qui peu d'heures auparavant se livraient aux actes de l'amour charnel? Ce n'est pas que nous veuillons condamner le mariage; nous disons seulement que, sur le point de manger l'Agneau sans tache, nous devons nous abstenir des œuvres de la chair. Et comme c%;st une affaire toute de convenance et non de nécessité, saint Grégoire dit qu'il faut laisser à chacun son opinion sur ce sujet. Mais si dans l'œuvre charnelle on se propose plutftt le plaisir que la postérité , ajoute saint Grégoire, il laut interdire l'oiilrée delà table sainte. » (ni part., quœst. 21, — alias 80, art. 7, ad. 2.)
Ces paroles doivent être entendues par le directeur dans leur sens véritable. Rendre le devoir à celui qui a droit de l'exiger ne présente aucun inconvénient pour Tusage do la communion, si on le fait avec l'inlen tion sincère d'exécuter la volonté de Dieu par l'accomplissement de ses obligation:» particulières. Quant à celui qui exige ce devoir, selon le droit au'il en a, il peut cependant, et il doit en résulter pour lui quelque inconvenance à s'approcher de l'Eucharistie, surtout s'il exerce ses droits sans nécessité et d'une manière ou dans des vues peu confolmes à la fin naturelledu mariage. Le directeur comprendrace que nous voulons dire ici. En général , il est certain qu'il faut se montrer plus libéral envers les célibataires qu'envers Ic's personnes mariées. Leur condition» dit TApôtre, est plus parfaite, et leurpureCé les rend généralement plus agréables à Jésus-Christ caché sous les esrièces sacrées. Le lis de pureté virginale, qu ils conserveiit sans souillure, les dispose mieux à s'unir avec le beau lis des vallées, avec notre aimable Rédempteur.
IV. Le directeur rencontrera des persan
^169) Saint'iérÔJne défend ici un passage incriminé de sa réfutation des erreurs de Jovimen,
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ùes qui, mieux disposées que les autres à recevoir fréquemorent cette céleste nourrituroy s'abstiennent néanmoins de la table sainte par humilité, reconnaissant leurs bassesses et leurs imperfections. Il faut los avertir que cet humble abaissement de soimôme est nécessaire, il est vrai, pour recevoir cette nourriture; mais que Tamour doit prévaloir et triompher de cette crainte respectueuse produite par rabaissement de soi-même, qui nous priverait des fruits salutaires que cet arbre de vie produit habituellement dans nos âmes. Ils doivent donc considérer leur propre indignité, mais non pas s'arrêter à cette pensée. Il vaut mieux pajer à la contemplation de la bonté infinie, que le Rédempteur nous témoigne dans cet auguste mystère; et à la méditation de Tardent désir avec lequel il souhaite de s*unir à nos âmes. Ces considérations exciteront en elles un mutuel amour, et les enflam- Deront d'ardeur pour la table sainte. Car, selon saint Thomas : « Ce sacrement est la nourriture spirituelle, et comme chaque jour on prend la nourriture cor()orelle, de même c'est une pratique louable de recevoir ce sacrement tous les jours. » (^S, quiBst. 80, art. 10, ad. i. ) Rappelons-nous toutefois qu'il faut remplir les conditions que nous avons exposées plus haut. Aussi Louis de Blois dit avec raison : « Il est Jouable parfois de s'abstenir de la réception sacramentelle de l'Eucharistie par humilité, sainte frayeur ou respect; mais il est bien préférable de s'en approcher souvent, par un sentiment de chanté, par le désir de la gloire de Dieu et du bien général, ou par une dévotion toute spéciale. » IMorUl. spirit., 6, 7, 8. )
Avi» sur ta communion spirituelle. — I. Comme il n'est qu'un très-petit nombre de personnes à oui l'on puisse acc rder l'autorisation ae recevoir tous les jours le corps divin de Jésus-Cbrist, contenu sous les espèces sacrées, tous les fidèles doivent au moins s'appliquer à le recevoir tous les jours spirituellement, c'està-dire, par la communion spirituelle. Elle consiste, selon saint Thomas, dans un vif désir de recevoir cet auguste mystère. « On est baptisé ou on communie spirituellement et non sacramentellement, quand on désire de recevoir ces sacrements. » (m p., quœst. 21, a/taj80,— art. 1, ad 3. ) « On mange spirituellement le corps de Jésus-Christ, quand on croit à sa présence réelle sous les espèces de ce sacrement, et qu'on désire avec ardeur recevoir ce sacrement. » Et alors on oe reçoit pas seulement spirituellement lésus-Chrisl, mais encore on participe spirituellement à oe mystère. Si c'est un désir brûlant et plein d'ardeur, cette réception spirituelle est souvent plus abondante en fruits et plus agréable à Dieu que beaucoup de communions réelles faites avec tiédeur. Cette différence provient non du mystère, mais de la froideur de celui qui s'en approche. Nous voyons dans la Vie de sainte Cathrint de Sienne que, désirant avec la plus
vive ardeur s*unir à son divin époux caché sous les espèces sacrées, elle en vint, dans la violence de ses désirs, jusqu'à éprouver des défaillances, et supplia l'arbitre de sa conscience, le B. Raymond, de vouloir bien dès le point du jour lui apporter le pain des anges, dans la crainte où elle était do suc» comber sous la véhémente impétuosité de ses désirs. Les angoisses d'amour de cette pieuse vierge furent si agréables à Jésus- Christ, qu'un matin, pondant que Raymond célébrait les saints mvstères, le Seiuneur permit qu'au moment Je la fraction de l'hostie une parcelle s'échappât des mains du prêtre et volât sur la langue de Catherine, présente au saint sacrifice : c'est ainsi qu'il voulut rassasier la fervente avidité de son épouse. ( Saint Antonin, m part. Chron,^ lit. 23, c. 13, § 8. )
Cette réception spirituelle de TEucharislie peut se répéter plus de cent fois par jour avec la plus grande utilité. L'âme pieuse en effet peut par de fréquentes affections s*élever jnsau'à Jésus caché dans l'Eucharistie, et s exciter au désir de s'approcher do lui et d'unir à son corps le corps sacré de son Rédempteur. Saint Ignace, martyr^ d t dans sa lettre aux Romains : «Je ne désire pas les plaisirs de ce monde, mais I0 pain de Dieu, le pain céleste, le pain de vie, qui est la chair de Jésus-Christ, nls du Dieu vivant; et je veux boire son sang, qui est l'amour incorruptible et la vie éternelle, h De même une âme spirituelle pourra répéter souvent dans la journée, quand les charmes et les plaisirs du siècle s'offriront à sa pensée : Ce ne sont pas les plaisirs de ce mondCf les richesses, la beauté, etc., que je désire , mais le pain de Dieu, le pain céleste^ le pain de vie. Je souhaite uniquement de recevoir mon Jésus, délices des anges, trésor inépuisable do richesses et fleur de toute' beauté. Je désire avec ardeur seulement de participer h ce corps divin, dont le glorieux visage remplit le paradis d'allégresse; h ce sang, qui a été versé pour moi, h cette âme que le Sauveur a rendue pour moi sur la croix; à cette divinité qui e£t lorigine et la source de tous les biens. Je- SHS-Ckrist est ma nourriture et je suis la sienne^ dit saint Bernard. ( Serm. 71 in Cant. ) Car il désire s'unir à moi et je désire m'unira lui dans ce divin mystère.
C'est par de telles aspirations que l'âme renouvelle à toute heure la réception spirituelle du pain des anges; réception qui sera d'autant plus parfaite et plus utiie, que seront plus ferventes les.affections pour cet auguste mystère.
II. Cette communion spirituelle doit se faire au moins une fois par jour, avec calme, recueillement et avec une préparation toute spéciale, pour augmenter en nou^ la piété, nous être profitable et compenser en quelque sorte les effets d'une communion véritable. Aussi le moment le plus favorable pour cela est celui du saint sacritice; on peut s'unir au prêtre, pour recevoir affectivement celte divine nourriture, taudis que
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celuFci la reeoit effectivement. I( faut donc %e pénétrer crabord d'une vive douleur de «es péchés, et s'efforcer ainsi de purifier rbabitation de son coeur où Ton désire si ardemment de recevoir le Seigneur et de Vy conserver. Ensuite produire des actes d*une fbi vive sur Ja présence réelle de Jésus- Christ dans ce mystère; considérer la majesté de Dieu qui *se cache Sous le voile de ces apparences, méditer la grandeur infinie de cet amour et de cette bonté avec lesquels non-seulement il ne dédaigne pas de s'unir à nous, mais encore le désire avec ardeur,; arrêter les yeux de l'esprit sur BOtre propre misère. Il faut alors produire dts actes d'humilité et de désir: d'humilité à l'asoect de notre indignité, de désir à ta pensée de l'amabilité infinie de son Seigneur. Se rappelant ensuite qu'il ne peut ce jonr-là s'unir en réalité avec lui par une véritable réception de l'Eucharistie, il doit s'approcher de lui par l'affection et s'unir à lui par le lien d'un amour paisible et tranguille.il lui faut enfin se répandre en sentiments de gratitude et de louange. Si Jésus-Christ n'est pas descendu réellement dans son cœur, cela ne dépendait pas de lui ; non-seulement il était disposé à cette union d'amour, mais encore il la désirait, autant que possible, avec la plus vive ardeur de charité. Qu'il lui demande donc ces grâces dont il se reconnaît indigne, et qu'il s'exerce à produire les actes cfu'il a coutume de produire après la réception réelle de la sainte Eucharistie. Outre les fruits qui résulteront pour lui de cette communion spirituelle, il en retirera encore l'avantage de préparer parfaitement son âme à recevoir le feu de l'amour divin, iusqu'à ce qu'elle s'approche réellement de la sainte table^ pour s'y nourrir véritablement de la chair vénérable de son divin Rédempteur.
EUCHER ( Saint ), évéque de Lyon, d^une naissance illustre et d'une piété éminente, se relira, avec ses fils Salone et Véran dans )a solitude de Lérins, après avoir distribué une partie de ses biens aux pauvres, et l'autre partie h ses filles qui ne le suivirent pas dans sa retraite. Mais il fut tiré de l'obscu*rité où it se cachait, pour être élevé sur le siège de Lyon vers&3«. li assista au premier concile d'Orange en Ul, et s^ signala par sa sagesse et par son éloquence. 11 mourut vers hik. On a de hui : l*" J^loge du désert^ adressé à saint Hilaire; — 2" Traité du mépris du monde f traduit en français par Arnaud d'Andilly; — 3" Jrai7^ des formules ipiriîuelles ; — - k^ Histoire de saint Maurice et des martyrs de la légion Thébéenne. Tous ces ouvrages sont fort bien pensés et encore mieux écrits.
EUCHYTES — Les euchy tes sont des anciens hérétiques ainsi nommés du grec cv^n, prière^ parce qu'ils soutenaient que la prière seule suffisait pour être sauvé. Ils abusaient de ces paroles de saint Paul (J Tkess. v) : Priez sans relâche ; ils bâtissaient dans les
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places publiques des oratoires, quils nom* maient adoratoires: rejetaient comme inutiles les sacrements de baptême, d'ordre et de mariage. Ces sectaires furent aussi nommés massalienSf mot qui signifie en syriaque la même chose- que euchy tes y et enthousiastes^ à cause de leurs visions et de leurs folles imaginations. Ils furent condamnés au concile d'Ephèse en 431.
Saint Cyrille d'Alexandrie, dans une de ses lettres, reprend vivement certains moines d'Egypte, qui, sous prétexte de prier continuellement, menaient une vie oisive», et négligeaient le travail. Les Orientaux estiment encore aujourd'hui ces hommes d'oraison, et les élèvent souvent aux emplois les plus importants.
EUDES ( Jean ), frère du célèbre historien Mézerai, naquit à Rye, dans le diocèse de Séez, en 1601. Il entra de bonne heure dans la congrégation de l'Oratoire, où il régla ses mœurs et forma son esprit sous la con* duite du cardinal de Bérulle. Après y être resté dix-huit ans, il en sortit en 16&^, pour fonder la congrégation des Eudistes^ dont le but était d'élever des jeunes gens dans la piété et les sciences ecclésiastiques. Eudes mourut à Caen en 16S0, laissant plusieurs ouvrages ascétiques qui ont fait plus d'honneur à sa dévotion qu'à son esprit, parmi lesquels on remarque son Traité de la dévotion et de Voffice du cœur de la sainte Vierge^. inl2, 1650.
EULOGË (Saint), de Cordoue, prêtre, élu archevêque de Tolède l'année même otV il fut martyrisé par les Sarrasins, 859, fortifia par ses écrits et par ses discours ses frères dans la foi. Il nous reste de lui : !• Memoriale sanctorum: — 2* Libri ires de martyribus Cordubensibus, et apologeticon pro gestis eorumdem; — 3* Exhortation au martyre: — k" Quelques Lettres. Ces ouvra-
?es ont été insérés dans la Bibliothèque des 'ires,
EUSÈBE d'Ephèse mourut v^rs l'an 359.
Il nous a laissé douze Homélies adressées aux moines.
EUTHANASIE. - Signifie mort heureuse de ceux qui passent sans douleur, sans crainte et sans regret de cette vie à raulre^ ou qui meurent en état de grâce.
EUTRAPÉLIE. -- {V eutrapélie (tOT/xwriXta , facilitas) est la plus agréable de toutes les vertus. Elle peut se définir : La vertu qui tempère les jeux et les divertissements conformément à la droite raison. En eO*et, nous devons quelquefois relâcher notre esprit par des divertissements agréables et joyeux, afin de le rendre plus prompt et plus dispos pour les devoirs les plus importants de la vie. Mais, comme il est facile dans les jeux et les divertissements de violer les préceptes dB la droite raison » il est besoin a'une certaine vertu, qui puisse les retenir dans une juste mesure : et cette vertu , c^est Veutrapélie.
Bi( Q que le jeu soit souvent confondu avec la plaisanterie et le divertissement.
EX
il 7 a cepenaanty h proprement parier, quel que différence entre ces mots. En effet, le jeu consiste proprement dans Taction, la plaisanterie dans les paroles ; le divertisse-ment se propose plutôt le plaisir que le gain. Nous ne parlons pas ici du jeu en général, c'est-à-dire comme un simple délassement de l'esprit ; car , dans ce sens, personne ne doute qu'il ne soit permis. En effeU de môme que le corps a besoin de repos, pour qu'il ne soit point accablé par l'excès du travail, de même notre esprit, pour ne pas être énervé par une méaitation continuelle. Nous ne voulons parler ici que du jeu par rapport à la justice, et qui en ce sens se déGnit : un contrat par lequel ceux qui jouent conviennent entre eux d'un prix certain , qui doit Qppartenir au vain-vueur. Il en est de trois sortes : l'un oi^ l'habileté seule l'emporte, l'autre, où le hasard décide, le troisième enfin, où le succès dépend à la fois de l'habileté et du hasard.
Cette convention^ qtiand elle est faite avec les conditions requises^ n'est nullement illicite* De môme que le possesseur d'une chose peut la donner absolument, de môme il peut la livrera de certaines conditions. D'ailleurs c'est une sorte de délassement. En outre, les conditions sont les mômes pour les deux parties. Donc celui qui perd est tenu de payer ; car une convention faite librement doit ôtre tenue.
Nous avons dit , quand elle est faite avec Us conditions requises. Ces conditions ont pour but :
1* de bannir du jeu toute chose honteuse ou déshonnôte, soit en action^ soit en paroles. Jl y a, disait Cicéron, quoique païen, deux sortes de plaisanteries ; /'tinc est grossière^ emportée^ criminelle et indécente ; rautre est pleine d'élégance et d^urbanité^ ingénieuse et amusante,
2f De prévenir dans le jeu toute occasion de pécher , ou de causer aux autres du scandale ou du dommage. Ainsi on péche* rait communément, et môme on pécherait mortellement, en se livrant tout au jeu, quand on sait qu'il nous entratne au blasphème , à des paroles déshonnôtes ou à d'autres péchés, ou quand on est dans l'impuissance de payer ses dettes et de nourrir sa famille. Il faut donc que la somme qu'on expose au jeu soit proportionnée à sa condition et à ses moyens ; qu'elle appartienne en propre au joueur, et qu'il soit mattre d'en disposer librement.
3* De ne pas jouer principalement pour le gain; car la lin prochaine du jeu doit ôtre Je délassement et l'amusement de l'esprit, atin de le rendre plus propre et plus disi'OS à remplir ses exercices spirituels. Aussi le Docteur angél'ique nous apprend que, selon toute probabilité^ c'est un péché véniel que de jouer Uniquement pour le gain i2-2, 77. a. 1); qu'il y a une certaine assesse dans ce sentiment ; il dit aussi : « Il suffit de peu d'amusement dans la vie,
comme de peu de sel dans tes aliments. » (Q. 168, a. fc.)
k' D'éloigner toute fraude et toute injustice : il faut donc qu'il règne entre tous les joueurs une sorte d égalité morale dans l'espoir du çain et le danger de la perte, te , eu ne aoit jamais léser en rien la jusice.
Bien que tout ceci soit plutôt du domaine de la théologie morale que de la théologie mystique, nous avons cru devoir en parler dans cet ouvrage, parce que rien n'est plus contraire à la perfection que l'excès dans le jeu; et cet excès n'est rien moins que rare, môme parmi les ecclésiastiques, qui doivent tendre à la perfection d'une manière spéciale*
EXAMEN DE CONSCIENCE. — Un des moyens principaux et des plus efficaces que nous ayons pour notre avancement spirituel est celui de l'examen de conscience; aussi les saints en recommandent-ils soigneusement la pratique. Saint Basile, un des plus anciens de ceux qui ont fait des règles pour l'état religieux, ordonne de faire cet examen toutes les nuits. Saint Augustin ordonne la môme chose dans sa règle.
Saint Antoine y formait et y exhortait les siens par son exemple; saint Bernard, saint Bonaventure» Cassien, et généralement tous les instituteurs d'ordres et les mattres de la vie spirituelle, veulent au'on s'y applique tous les jours. Saint Cnrysostome, sur ces paroles du Psalmisle : Excitez-vous à la componction dans vos lits {ps. iv), est d'avis qu'on fasse cet examen tous les soirs avant de se coucher, pour deux bonnes raisons : l"* afin que le lendemain on soit plus disposé à éviter les fautes commises le jour précédent; car si on les examine bien le soir, qu'on en conçoive un grand regret, et qu'on se propose fermement de s'en corriger, il est certain que cela servira de frein pour empocher d'y retomber le lendemain; 2* ce sera encore un sujet de retenue pendant tout lejour, que de devoir s'examiner le soir, parce que la connaissance qu'on a que ce jour-là môme il faudra rendre exactement compte de tout, fait qu'on est davantage sur ses gardes, et qu'on a plus d'attention sur soi. De môme , dit saint Chrysostome , qu'un grand seigneur qui a de l'ordre ne laisse passer aucun jour sans faire compter son maître-d'hûtel, de peur de lui donner lieu d'ôtre moins soigneux et de s'embrouiller dans ses comptes, de môme il est à propos que nous comptions tous les iours avec nous, pour aue la négligence et roubli ne mettent pas de désordre dans les nôtres. Saint Ephrem et saint Jean Climaque ajoutent à cela que, comme les marchands tiennent registre des pertes et des gains de chaque Jour, et que lorsqu'ils trouvent qu'ils ont fait quelque perte, ils tâchent aussitôt de la réparer, ainsi nous devons examiner chaque jour les gains et les pertes que nous faisons dans l'affaire de notre salut, afin que, remédiant aussitôt à nos i>ertes, nous em«,
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pochions par là qu'elles ne s'accumulent et
Ï|u*el1es ne viennent à consommer notre onds. Saint Dorothée remarque un autre profit considérable que Ton lire de Pexaroen ; c*est qu^en s*accoutumani à le bien faire tous les jours, et en se repentant tous les jours de ses fautes, on empêche que le vice ne prenne racine dans le cœur, et que les mauvaises habitudes ne s'y fortifient, (Perfect. chrél. de Rodrig.)
Il n'en est pas de même de ceux qui négligent de s'examiner, et les saints comparent la conscience de ces geis au champ et h la vigne dont parle le Sage quand il dit : J'ai passé par le champ du paresseux, par la vigne de rinsensé, et tout y était plein d'orties^ tout y était couvert aépineSy et la muraille sèche é:Q'J renversée. ( Prov. xxiv , 30,31.)
La conscience de ceux qui ne s'examinent point est une vigne qui devient en friche, et qui se remplit d'épines et de ronces, faute d'être labourée; car notre nature corrompue est une mauvaise terre qui ne produit autre chose d'elle-même ; et ainsi il faut toujours avoir la serpe à la main, toujours couper et arracher ♦ c'est ce qu'on fait par l'examen. C'est l'examen qui coupe le vice par le pied , *qui arrache les mauvaises inclinations, {\ès qu'elles commencent à pousser, et qui empêche que les mauvaises habitudes ne s'enracinent.
Mais l'importance et l'eflicacité de ce moyen ifa pas été seulement connue des saints , elle l'a été aussi de plusieurs philosophes païens qui n'étaient éclairés que de la lumière naturelle. Saint Jérôme et saint Thoipas rapportent qu'un des principaux avis que Pylhâgore avait coutume de donner è .ses disciples, était qu'ils employassent tous les jours quelque temps, le matin et le soir, h s'examiner sur ces trois demandes : Qu'aije fait? Comment l'ai-je fait? Et qu'ai-je manqué de faire ? Se réjouissant de ce qu'ils trouveraient avoir fait de bien , se repentant ae ce qu'ils trouveraient avoir fait de mal. Sénèque, Plutarque, Epictète et plusieurs autres recommandent la même chose. Saint lgnace,fondé sur la doctrine des saints, sur la lumière de la raison et sur l'autorité de l'expérience , a fait tant de cas de l'examen, qu'il dit, après saint Bonavenlure, que c'est un des meilleurs moyens et des plus utiles que nous puissions avoir en nous-mêmes pour notre avancement spirituel.
On se sert de deux sortes d'examen, l'un particulier, et l'autre général. Le particulier se fait sur une seule malière , pour cette raison il est appelé particulier. Le général se fait sur les fautes commises le long du jour , en pensées , paroles et actions; il s'appelle général, parce qu'il embrasse généralement toutes choses.
Pour ce qui concerne l'examen particulier, il y a deux choses à considérer! l'une sur quoi il doit se faire, et l'autre comment il doit se faire. A l'égard de la première, afin de bien counallre sur quoi il
doit se faire, il faut bien se graver dans l'esprit un avertissement que saint Ignace donne dans ses exercices spirituels , et qu'il a tiré de saint Bonaventure« « Le démon , dit-il, en use envers nous, comme un général d'armée envers une ville qu'il veut prendre. De même qu'un général s'attache d'abord à reconnaître l'endroit le plus faible d'une place pour y dresser ses batteries et y faire agir toutes ses troupes, narce qu'il sait que dès qu'il se sera emparé oe ce poste, il se rendra aisément maître de la ville ; de même le démon apporte tout le soin possible à reconnaître I endroit le plus fa'ble de notre Ame, pour nous attaquer ensuite par là, et nous réduire plus facilement sous sa puissance. » Servons-nous de cet avis pour nous tenir sur nos gardes , et nous précautionner contre notre ennemi. Regardons attentivement quel est l'endroit de notre âme )e plus faible et le plus dépourvu de vertu, l'endroit que notre penchant na« turel rend plus facile à attaquer, et qui est le plus ruiné par nos mauvaises habitudes; puis travaillons à y remédier et àbieaîe fortifier. Voilà ce que veulent principalement de nous les mattres de la vie spirituelle; que nous nous attachions à dompter nos inclinations déréglées, et à déraciner nos mauvaises habitudes ; et comme c'est là ce qui nous est le plus nécessaire , c'est aussi à quoi notre examen particulier doit principaiement s'appliquer.
Cassien donne deux raisons du besoin que nous avons de commencer ainsi pour combattre nos mauvaises habitudes. La 1'*,
3ue c'est de là que viennent nos plus grands angers et les occasions de nos chutes 1rs plus grièves ; il faut donc y pourvoir soigneusement avant tout. La 2* , c'est qu'après avoir vaincu une fois les ennemis tes plus redoutables, et cpux qui nous font une guerre plus rude, le reste devenu plus fai« ble par la défaite des autres sera ensuite facilement vaincu par notre âme, devenue plus forte et plus courageuse par sa première victoire. Il rapporte à ce sujet ce qui se pratiquait autrefois à Rome dans le combat des oêtes farouches, où ceux qui voulaient se signaler davantage et plaire à l'empereur s attachaient d'abord à la plus furieuse, parce que l'ayant tuée, ils venaient facilementà bout de toutes les autres. C'est, dit-il, ce que nous devons faire. Nous voyons par expérience que chacun a quelque vice principal , quelque passion dominante qui le maîtrise et le porte à faire bien des choses qu'il ne voudrait pas; de là vient que beaucoup de sens disent : Si je n'avais pas tel ou tel penchant ,'il me semble qu'il n'y aurait rien qui m'embarrassât et me fitdê la peine. Voilà justement ce qu*il faut que nous commencions à combattre et ce que nous devons choisir pour siûel de notre examen.
Dans la guerre que le roi de Svrie eut à soutenir contre le roi d'Israël , il ordonna h ses capitaines de ne combattre contre qui que ce lût , mais seulement contre le roi
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d'Israël , so promeltant que la mort du roi lui donneraTt une Tictoire facile sur toute l'armée , comme la chose arriva en effet; car Âchab ayant été tué d*un coup de flèche tiré au hasard ^ tout céda , et la guerre fut aussitôt terminée. Faisons de môme : domptons notre vice principal « et nous vaincrons facilement le reste; coupons la tète à ce Goliath, et tous les autres Philistins seront bientôt défaits et entièrement dissipés. Il n'y a pas de meilleure règle générale que celle-là, pour faire connaître a chacun sur quoi doit rouler principalement son examen. Mais ce qu*ii faut encore ajouter, c*est qu'il est bon d'en conférer avec son directeur , après lui avoir rendu un compte si eiact de Tétat de sa conscience, de ses inclinations, de ses passions, de ses attachements et de ses mauvaises habitudes , qu'on n'ait rien laissé è lui découvrir. De cette manière, les besoins de chacun étant bien connus , le directeur pourra facilement déterminer sur quoi le pénitent devra faire son examen. Une chose surtout qu'il faut bien observer , quand on rend compte de sa conscience, c est de dire sur quoi on fait son examen particulier, et le proflt qu'on en retire; car il est très-important que cet examen se fasse sur ce qu'il y a de plus essentiel dans chacun. De même qu'un médecin est très-avancé quand il a trouvé la véritable cause d'une maladie, parce qu'il j applique les remèdes les plus capables d'opérer; de môme , on aura gagné un grand point si on réussit h pénétrer la véritable source de nos inGrmités .spirituelles , parce qu'on aura découvert le véritable moyen de les guérir , en y appliquant le remède salutaire de l'examen, te qui fait que beaucoup ne profitent guère de celui qu ils emploient, c'est qu'ils ne l'appliquent pas ou il faudrait qu'il le fût. Si vous coupez la racine d'un arbre , il séchera et mourra bientôt; mais si vous n'en coupez que les branches, il poussera dans peu de nouveau bois , et deviendra plus grand qu'il n'é ait.
Quant à l'examen général, il doit toujours être inséparable de l'examen particulier; ei pour cet effet, la première chose à faire tous les matins en se levant, c'est d'offrir à Dieu toutes ses actions de la journée. Quoiqu'il ait été dit, eu parlant de l'exaooen particulier, que nous devons, à notre réveil, nous proposer de nous abstenir du vice dont nous avons particulièrement entrepris de nous corriger, et que c'est à quoi Goit s employer le premier temps de cet examen, cela ne doit avoir lieu qu'après avoir offert à Dieu toutes ses pensées, ses paroles et ses actions, en les rapportant toutes à sa gloire; et après avoir pris la résolution de ne point l'offenser et lui en avoir demandé la grâce. Il faut ensuite, deux fois le jour, le matin et li) soir, joindre l'examen général avec le particulier, comme il est d'usage chez les religieux. De môme que pour bien faire aller une horloge on en monte les contrepoids le matin et le soir, de môme, pour
donner un mouvement bien réglé à notre cœur, il faut nous servir, deux fois le jour, de l'examen particulier et de l'examen général, exigeant de nous à midi un compte exact de toutes les fautes dans lesquelles nous sommes tombés depuis notre réveil, tant de celles que nous avons commises en pensées, paroles et actions, que de celles qui regardent la matière de notre examen particulier. Ensuite, il faut nous exciter à concevoir une vive douleur des unes et des autres, et nous proposer de n'^ plus retomber le restant du jour ; et on doit observer la môme chose dans l'examen du soir.
Mais l'avertissement le plus essentiel à donner touchant la manière de faire l'examen général est celui dont on a déjà parlé au sujet de l'examen particulier, qui est que toute l'efficacité et toute la force, aussi bien de l'un que de l'autre, consistent dans une vi va douleur des fautes qu'on a commises, et dans la ferme résolulidu do s'en corriger. Le P. A vila, traitant de cet examen général : « Vous devez vous figurer, dit-il, qu'on vous a chargé de la conduite d'un jeune prince,
Ï)0ur avoir une continuelle attention sur lui, e former aux bonnes mœurs et le corriger des mauvaises inclinations qu'il peut avoir, et que chaque jour vous l'obligez à vous rendre compte de ses actions. Il est certain qu'en ce cas- là vous ne fonderiez pas la principale espérance de son amendement sur l'exactitude qu'il aurait à vous dire combien de fois il aurait failli ; mais que vous l'établiriez sur la connaissance que vous lâcheriez de lui faire avoir de ses fautes, sur la réprimande que vous lui en feriez, sur les avertissements que vous lui donneriez, et sur la promesse qu'il vous ferait de se corriger. » Vous devez tenir la môme conduite à l'égard de votre âme, puisque Dieu vous a donné la charge d'en avoir soin ; pour cela, ce n'est pas à rappeler dans votre mémoire le nombre de vos fautes que vous devez faire servir votre examen et faire consister votre amendement; c'est à avoir une extrême confusion de les avoir commises, à vous en repentir du fond du cœur, à vous en faire une sévère réprimande à vousmême, comme vous le feriez envers une autre personne dont on vous aurait confié l'éducation, et à former enfin une constante résolution de n'y tomber jamais.
Ce qui doit nous exciter encore particulièrement à mettre exactement toutes chs choses en pratique, c'est que l'examen général est une disposition très-propre et très-utile pour la confession, comme le portole titre que saint Ignace lui donne dans lo^ livre dus Exercices spirituels, où ilTintitulet Examen général de la conscience, tris-utilepour la guérison de l'âme et pour la confes-sion des péchés. La raison en est bien claire; car deux choses sont requises principalement pour la confession : l'examen de s^es péchés et le regret de les avoir commis; ek toutes deux se rencontrent dans l'examet» de la conscience; de sorte que si nous fa i-
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sons bien cet examen, nous sommes égaie* ment assurés de bien faire notre confession. Atîs au directeur.
1. Relativement à cet usage quotidien de 1*eiamen de conscience, le directeur doi^ remarquer deux choses: 1* que cet exercice peut être pratiqué par toutes sortes de per«> sonnes, même par celles qui ne peuvent, à raison de leur ignorance, employer le^ autres moyens spirituels, comme la médil'^ion ou la lecture des livres de piété. Car quiconque est (capable de se confesser, rest aussi de s'examiner chaque jour et de produire des actes de contrition à la vue de ses péchés; 2* que personne ne doit être exempt de cet examen, ni ceux qui aspirent à la perfection, ni ceux qui ne s^apphquent point à la perfection. Car cette pratique est d*un grand secours, non-seulement pour rendre Tâme parfaite, mais encore pour la sauver. Un directeur n'éprouvera aucune difficulté de reconnaître cette vérité;npoiHP peu qu'il considère que le propre de toutes les cooses humaines est de se détériorer toujours et de marcher sans cesse à leur destruction, si on ne les répare. Ainsi en est- il de notre Ame. Les inclinations perverses qui nous portent au mal ont une telle force, les tentations du démon nous excitent au péché avec tant de violence, et une foule d occasions dangereuses nous entraînent à notre perte avec une fatalité si déplorable, qu'il est impossible à notre âme, si misérable et si faible, de ne tomber jamais soustantd*attaques,denese laisser prendre jamais à tant de pièges, de ne sortir jamais de la voie droite, ou de n'éprouver jamais quelque dommage considérable. Si donc ces pertes, hélas I trop fréquentes, ne sont pas réparées chaque jour par l'examen de conscience, par la contrition et le ferme propos, l'âme tombera nécessairement dans un état de délabrement tel, qu'elle finira enfin par périr misérablement. C*est pourquoi le directeur doit employer toutes les ressources d'un saint zè\e, pour inculquer à l'esprit de ses pénitents l'usage habituel d'une pratique aussi avantageuse.
Saint Grégoire explique, par une comparaison tirée du corps humain, les perles que nos Ames éprouvent chaque jour, ainsi que la nécessité d*y remédier chaque jour aussi parles examens , les actes de contrition et les larmes. Voici les propres paroles du saint docteur : « De même que nous ne sentons pas quand nos membres croissent , q«iand notre corps s'augmente, quand notre visage se change, quand nos cheveux noirs blanchissent (car tout cela se pas<*e en nous à cotre insu); de môme notre Ame, pendant la vie, se change, devient autre, et nous ne le savons que quand, par une garde vigilante sur nos sens intérieurs, nous rentrons en nous-mêmes pour examiner nos progrès et nos chutes... Or, en s'ioterrogeant ainsi elle-mèmeet en s'examinent soigneusement avec un sentiment de repentir, notre Ame se piirifie par ses larmes de ses souillures, et se renouvelle au creuset de la douleur. »
(MoR. 1. XXIII, c.6.)Nous le répétons donc, ua directeur, qui a à cœur le salut des Ames qui lui sont confiées, ne doit pas cesser de leur inculquer la pratique de l'examen quotidien
H. Il serait à désirer que cet examen se fit chaque jour deux fois, le matin et le soir. Telle est la doctrine des saints, et en particulier de saint Ephrem , de saint Dorothée et de saint Bernard ; il y eut même plusieurs fondateurs d'ordres religieux , qui , se conformant à la doctrine de ces saints, imposèrent ce double examen A leurs communautés et en firent un article de leur règle. Mais parce qu'un directeur ne pourra obtenir de tous la pratique de ce double examen, qu'il insiste du moins pour que tous fassent un examen sur le soir, avant Theure du repos, non-seulement à raison de ce que, à la fin de la journée , le moment est plus favorable pour demander à sa propre consxience un compte de toutes les actions du jour, mais encore parcé*gue les ténèbres et le repos de la nuit favorisent l'attention, le recueillement, et, par conséquent, sont plus propres à faire naître le repentir.
Si le pénitent a si peu cfe piété qu'on ne puisse espérer de lui un examen exact et complet, le directeur doit exiger au moins de lui un apercu,un coup d'œil sur la journée écoulée, un examen des choses les plus frappantes, avec un acte de repentir, un sentiment de regret. Non-seulement cet exercice, tout imparfait qu'il soit, servira h purifier la conscience de ses souillures, mais il rendra le pénitent plus précautionné pour le jour suivant. Il en résultera pour lui
Ju'il ne tombera point dans le malheur 'une foula de Chrétiens, qui, devenus une fois pécheurs, lAchent la bride à toutes leurs passions, et se jettent dans toutes sortes d'excès sans frein ni retenue.
Si le pénitent ne veut pas même s'astreindre à si peu, il faut sans hésiter lui dire qu'il n'a point A cœur son salut éternel. Dn marchand qui ne peut se résoudre à repasser ses comptes, à examiner ses gains et ses pertes, assurément se soucie peu d'obtenir de son commerce des résultats avantageux.
m. L'usage de Texamen particulier sera utilement conseillé aux personnes qui , dégagées des fautes graves, commencent à aspirer A la perfection, car c'est lA un moyen fort efScace pour y parvenir. Le directeur aura donc soin de leur laisser désigner les sujets sur lesquels elles devront le faire. Pour cela, qu*il remarque, pendant que son pénitent lui rend compte de sa conscience, quel est la mauvaise inclination qui remporte en lui sur les autres , auel est le défaut dans lequel il tombe plus souvent, et 3ui met le plus d'obstacle A ses progrès ans la vertu ; et alors il lui donnera ce vice dominant pour sujet de l'examen particulier, après toutefois lui avoir enseigné la manière de la faire avec fruit. Or, il e«t préférable de choisir parmi plusieurs dé* fauts è corriger , ceux qui sont extérieurs,
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surtout au coromeDcementy parce que, d'ordinaire, ils ont un côté scandaleux, et sont, du moins , d'un mauvais exemple pour le prochain ; et , en outre , parce qu'ils sont plus faciles à corriger que les défauts intérieurs, qui sont comme une partie de nousmêmes. Il est facile , du reste, de voir qu'il faut commencer par les choses plus faciles , afin d'ouvrir la voie pour les plus difficiles.
IV Le directeur demandera compte à son
fiénitent du progrès qu'il fait sur ce qui est 'objet de son examen particulier. Il lui indiquera des œuvres d'expiation et de pénitence en rapport avec les défauts dans lesquels il est tombé, et lui suggérera les moyens de remporter sur lui à I avenir une victoire plus complète. Et s'il remarquait en lui une trop grande négligence ou un manquement trop grave , il pourrait, en ex* piation de ces négligences, lui interdire la sainte communion; supposé cependant qu'il ait assez de vertu pour recevoir en paix et avec humilité ce genre de punition.
y. Le directeur prendra garde à ce que les pénitents, au lieu de profiter de ces examens pour leur avancement spirituel, n'y puisent , au contraire, un sentiment de d^ couragement fort nuisible h Tâme, ainsi qu'il arrive souvent chez les femmes, crain* tives de leur nature, surtout si à cette timidité naturelle vient se joindre l'action teoifilrice du démon. Car voyant que , malgré tant d'examens, elles avancent peu ou du moins n'avancent pas selon leur désir, et retombent de temps à autre dans les mêmes fautes, elles perdent courage et se persuadent que la perfection ne leur convient pas. Le directeur chassera de leurs cœurs ces ombres d'une vaine crainte ; il leur apprendra à supporter avec patience et sans perdre courage ces sentiments d'abattement , à en profiter pour voir combien elles sont fragi- Jes encore, et à mettre on Dieu seul toute leur confiance, il leur fera remarquer que )e Seigneur permet qu'elles retombent dans les mêmes fautes et qu'elles soient vaincues parles mêmes inclinations mauvaises, uniquement pour les convaincre de leur misère et les porter à en faire l'humble aveu, et surtout pour qu'elles se défient d'ellesmêmes et soient dans l'heureuse disposition non-seulement de n'attendre leur délivrance que de Dieu, mais aussi de la lui demander avec une grande confiance. Il s'attachera encore à leur faire comprendre que, quoique nous devions mettre tous nos soins à détruire nos défauts et à vaincre nos mauvaises inclinatious, cela cependant est un don de Dieu et une œuvre de la bonté; en outre que Dieu n'enrichit point ordinairement de telles grâces ceux qui perdent courage et se laissent aller à l'abattement, mais ceux-là seuls qui se défient d'eux-mêmes et mettent leur confiance en Dieu.
EXEMPLE DES SUPÉRIEURS. — C'est
Sarticulièrement au point de vue de Tinuence des exemples des supérieurs et des vieillards dans les communautés^ que nous
nous proposons de dire quelque chose sur cette matière, quoique ce que nous en dirons puisse également avoir son application dans le siècle. Tous ceux qui sont constitués en dignité de pouvoir, ou qui ont la dignité de l'âge, ce qui est aussi une puissance, sont tenus plus que les autres à donner bon exemple.
Commençons par nous appuyer sur des autorités: Nous lisons dans le ii* livre des Machabées que le vieillard Eléazar aima mieux mourir que de scandaliser plusieurs jeunes gens par une prévarication. Saint Cyprien, parlant des abus du siècle, dit ces paroles : Le second abus est de voir un vieillard sans religion, car plus les membres corporels s'usent, plus les membres de l'homme inlérieur doivent prendre de force. Saint Bonaventure dit do son côté que la seconde cause de relâchement dans les monastères, c'est le défaut de bons exemples dans ceux qui doivent diriger les autres: «car, dit-il, les nouveaux venus se laissent façonner par les anciens comme la cire reçoit l'impression d'un cachet. »
Trilhème fait cette réflexion tout à fait conforme à la raison : que les vieillards peuvent causer un grand scandale par une seule parole peu mesurée ou peu religieuse: les jeunes sont plus fa*cilement entraînés au relâchement et à la corruption par ceux qui doivent être naturellement leurs tuteurs et leurs guides.
Nous empruntons ici les paroles de Schram adressées à tous ceux qui ont le signe de l'âge ou de la prélature : « Nous avons, dit-il, des choses particulières à dire à ceux qui sont constitués en dignité :
« 1" SI par hasard des vieillards ont assez d'incommodités pour ne pouvoir se soumettre â toute l'étendue de la règle des monastères, du moins qu'ils servent Dieu et qu'ils remplissent fidèlement les devoirs de leur état en tout ce qui est en leur pouvoir : qu'ils donnent de bons conseils, qu'ils parlent un langage mesuré par la sagesse, car ceci est digne de leur âge; car nous li' sons dans Job : La sagesse est dans les an^ cienSf et la prudmce dans les années. » Saint Ambroise nous fait souvenir que dans les premiers siècles de l'Eglise, chaque Eglise avait ses anciens sans le conseil desquels on n'entreprenait rien d'important. Que les anciens se donnent donc de garde de donner dé mauvais conseils, soit par insuffisance d'instructions, soit par mauvais vouloirs qu'ils se gardent de donner occasion d'introduire le relâchement par certaines réflexions qui puissent être mal interprélées. Ils assumeront sur leur tête la responsabilité des plus grands maux futurs de la communauté.
« â"" Que les anciens et les supérieurs* soient doux et humbles. Il faut qu ils fas-sent effort sur eux-mêmes pour conquérir cette qualité de douceur et ae bonté, parce que leur âge et souvent leurs infirmités les. portent au contraire à la mélancolie et à la dureté. D'ailleurs leurs cheveux blancs
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semblent les autoriser à critiquer ce que font les autres, à se plaindre de tout, à se préoccuper de ce qui concerne leurs besoins, et les petites consolations de la vieillesse ; mais ils doivent se souvenir qu'ils doivent se surmonter eui-mômes, se mettre au-dessus et de leurs infirmités et de leur humeur» et se posséder complètement pour ne pas démentir la dignité de leur âge, conserver la douceur et la bonté du caractère, afin d'être indulgents sans laiblesse et de reprendre avec charité. Voici comment Innocent 111 leur parle : «c Le vieillard loue les a anciens, méprise les jeunes gens, prend « en haine le siècle présent, relève les temps « passés. Il est prudent qu*un vieillard s'abs- « tienne de ces comparaisons, qui blessent « la science et diminuent la confiance qu'ils <c doivent inspirer : Ils se font passer comme « des témoins infidèles ou passionnés d*un « temps qni n*est plus. VÈcclésiasle nous • avertit aétre prudent en ceci, car voici « comment il nous parle : Ne dites point que « les temps anciens furent meilleurs que les a nouveaux^ car cette réflexion est insensée. « Et voici pourquoi ajoute Innocent 111 : « c'est qu*on suppose comme certaine une « chose qui est douteuse, car il est difficile « de comparer avec équité et exactitude des c temps éloignés. »
« 3* Que les vieillards ne s'écartent point sans de très -fortes raisons des exercices communs de la communauté, qu'ils ne passent point les limites de la tempérance dans le boire et le manger, de peur de nuire et à leur santé et à l'édification qu'ils doivent aux plus jeunes. »
Voilà les avis que Schram donne aux anciens, nous les laissons dans leur] brièveté et leur sage gravité.
EXERCICES DE PIÉTÉ. — Voyez Orai- SON, Lecture spirituelle. Présence de Dieu.
EXORCISME. — Voir Possession. — L'exorcisme consiste dans le pouvoir qu'ont les hommes de commander aux démons, au nom du Seigneur, de sortir du corps des , possédés. Ce pouvoir a toujours été et est encore dans l'Église, soit d'une manière ex* traordinaire, comme grdee gratuitCf et il rentre alors dans la classe des miracles ; soit d'une manière ordinaire, entre les mains iÏQS ministres de l'Eglise qui sont revêtus de l'ordre de l'exorcisât.
L'Ecriture sainte le démontre. En eO*et (Matth. X, 1; Marc, m, 15; Lw:. ix, 1) Jésus-Christ a donné et a confirmé aux apôtres le pouvoir de chasser les démons. [Luc. x, 17. ) 11 a offert ce pouvoir à tous les fidèles en général, [Marc, xvi, 17.) Saint-Paul adjura et chassa le démon d'une pythonisse. ( Act. XVI, 18. ) Ce pouvoir a été donné nonseulement aux apôtres, mais aussi à leurs successeurs et h tous ceux qui croiront par eux, non en vertu de leur sainteté personnelle, mais comme une grftce miraculeuse ; car nous lisons en saint Matthieu (vu, 22) que beaucoup chasseront les démons, à qui
le Seigneur dir*» au jour du jugement : Jt ne vous connais pas. Ce n'est pas qu'il soit permis à tous indifféremment d'exorciser les démons, mais h ceux-là seuls que Dieu destine extraordinairement à cette fonction, ou que l'Eçlise y appelle ordinairement par
I ordre de l'exorcisât. Les Actes des apôtres (xix, 15)nous montrent la sévère punition de quelques exorcistes intrus. — Les conciles et les Pères ont suivi la même tradition catholique que l'Eglise a conservée jusgu'ici dans ses Rituels. Saint Cyprien écrit en ces termes à Démétrianus, proconsul païen : « Oh I si vous vouliez voir et entendre, quand nous adjurons les démons, quand nous les tourmentons par des flagellations spirituelles et par les supplices de nos paroles saintes, quand nous les chassons du corps des possédés? Ils poussect dos hurlements affreux; la puissance divine leur fait sentir les coups de fouet et de verges, et les force, avec une voix humaine, de rendre témoignage au Juge qui doit venir,>
Selon l'opinion commune des théologiens, l'eflic^cité des exorcismes à chasser le démon résulte non -seulement de l'œuvre de celui qui opère [ex opère operantis)^ mais aussi de l'œuvre opérée elle-même [ex opère operato); ce sentiment doit surtout être celui des personnes qui prétendent que l'exorcisât, comme les autres ordres mineurs, est uu véritable sacrement.
Pour que le remède des exorcismes soit efficace, il est certaines conditions que doit nécessairement remplir l'exorciste. On les trouve détaillées dans l'Instruction de Vexorciste^ du P. Pinamonti.
I. El d'abord l'exorciste doit faire usage des exorcismes approuvés par l'Eglise et contenus dan:» le Rituel romain, de Paul V.
II faut donc non-seulement un ministre établi spécialement par l'Eglise, mais encore les paroles prescrites par le Vicaire de Jésus-Christ, d autant plus que les autres formulaires d'exorcismes renferment bien des choses apocryphes, vaines et d'une orthodoxie douteuse; nous ne fai sons pas même d'exception pour les exorcismes qui se trouvent à la fin du Sacerdotal romain ; cette collection n'a pas reçu l'approbation spéciale du Souverain Pontife, et elle n'emprunte pas toujours à des auteurs certains et approuvés.
II. La vertu des exorcismes, d'après l'institution de Jésus-Christ, repose tout entière dans la plénitude de foi, tant de celui qui exorcise que de celui qui est exorcisé au
' nom de Jésus-Christ. L'Evangile nous démontre ei^pressément que cette condition est nécessaire et suffisante. Voici les miracles qui accompagneront ceux qui auront cru. (Mare. XVI, 17.) Saint Matthieu (xvii) attribue au peu de foi des disciples leur impuissance à chasser un démon. Cest à cotise de votre incrédulité, (t. 19.) 0 race incrédule^ sécric t-il encore! (^ 16.) Jésus-Christ dit au père d'un démoniaque, en lui reprochant
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son incrédulité (Marc, ix, 22) : Si vous pouviez croire^ car tout est possible à celui qui croit. Il n*en faut pas conclure que la prièrei le jeûne et les exorcismes sont superflus» puisque tout le succès est attribué a la foi. L'exorcisme est indispensable, pour que cette disposition de la foi produise son effet ex opère operaio : La prière et te jeûne forment une disposition médiate, car la prière augmente la foi. Aussi le père du démoniaque dont nous venons de parler 8*empressa-t-il de répondre à Jésus : Je croiSf Sdgneury aidez mon incrédulité. Les apôtres priaient le Seigneur d'augmenter en eux la foi. {Luc. xvii, 5.]
IIL II faut procéder dans les exorcismes par voie de compulsions avec un air de supériorité et de menace, et non par voie déprécaloire, qui dénote le moins du monde quelque infériorité ou familiarité. Jésus-. Christ nous en a lui-même donné Texemple [Maith. XVII ,^ 17) : Jésus le menaça et le démon sortit de ce corps. « Il y a, dit saint Thomas (2-2, q. 90, a. 2j, deux manières d*a(^urer : Tune par voie de déprécation, qui sent la prière et le respect; fautre par voie de compulsion. Il ne nous est pas permis d'adjurer les démons de la première manière; car elle semblerait témoigner de quelque sentiment de bienveillance et d*amitié envers le démon, ce qui est formellement interdit. »
fV. Dans les exorcismes, il faut faire usage de ce mode d^adjuration que nous venons d'indiquer; mais seulement dans le but de chasser les démons : car c'est seulement en vue de cette fin que Jésus- Christ a promis et accordé son pouvoir aux ministres désignés par l'Eglise, selon ces paroles (Matth. x, 1) : Il leur donna pouvoir sur les esprits immondes ^ afin qu'Us pussent les chasser. Saint Thomas ajoute à ce sujet (loc. et/., a. 2j : « Il n'est pas toutefois permis de les adjurer pour en apprendre ou pour en obtenir quelque chose; car ce serait la marque de relations illicites avec le démon.... Au lieu que les adjurer, pour les chasser, c'est repousser Tidée do toute nlliance avec eux. »
^ V. 11 faut user avec discernement des ^*iioyens qui tendent à l'expulsion du démon ; c'est-à-dire, il faut distinguer en quoi consiste la force principale des exorcismes, force qui réside dans Tadjuration faite avec foi, au nom de Jésus ou de la très-sainte Trinité.
Par cette foi requise pour l'efticaciié des exorcismes, on entend : l** cette foi qui, par un acte actuel, nous fait croire que Jésus- Christ, comme Dieu, peut toutes cnoses, et qu'il nous a promis l'expulsion du démon toutes les fois qu'elle nous est avantageuse et qu'elle est faite en son nom par ses ministres; 2° sous la dénomination de /bt, prise dans une large acception, est aussi comprise la confiance et Tespérance, et de plus un acte de la volonté, par lequel nous certifions effectivement en Jésus-Christ notre Seigneur que Texorcisme sera suivi
d'elîct. 3" Quelquefois h cette idée de foi est jointe une certaine inspiration, résultant d*un instinct spécial, bien qu'elle ne soit pas nécessaire, que l'effet doit se produire abso« lument ; mais il suftit communément de la /bt, sous condition tacite, que reflet soit utile, et que nous ne manquions d'aucune des dispositions requises ; &** quoique la foi ne puisse être sufusante, sans la charité, comme le déclare l'Apôtre (/ Cor. xiii, 2), souvent néanmoins la charité est utile à l'effet, en facilitant la plénitude de la foi ; 5° bien que la foi soit communément requise de la part de l'exorciste et de celle du possédé, souvent cependant la plénitude et la surabondance de la foi, soit dans l'exorciste seul, soit dans le possédé seul, soit môme dans son père ou dans un autre, supplée à ce qui viendrait à manquer dans l'exorciste ou le possédé.
L'adjuration prescrite par voie de compulsion doit être grave et sévère, mais non au point de dégénérer en colère, fureur ou orgueil. Ce n'est pas par orgueil qu'on peut chasser le superbe, mais par une humble supériorité. Aussi le Rituel ne parle-t-il ni des soufflets, ni des flagellations, ni de toutes ces autres manières de tourmenter le démon en lui crachant au visage, en le foulant aux pieds, en faisant brûler des herbes ou des matières nauséabondes, etc., etc. Car de la sorte c'est le possédé plutôt que le démon qu'on fait souffrir. Ce serait d'ailleurs une superstition que d'attacher à ces pratiques
auelque propriété spéciale pour Texpulsion u démon. Si l'on ne veut en faire qu'un usage modéré, et qu'on ne les regarde que comme de simples cérémonies, pour exprimer tout son mépris pour le démon, ilest préférable et nlus efScace, à l'exemple de Jésus-Christ, de su contenter de paroles me* naçantes. Quant aux moyens employés dans certains cas par quelques saints, ils leuront été suggérés par une impulsion spéciale: Ainsi Tobie chassa le démon par la fumée d'un poisson qui lui avait été particulièrement désigné. {Tob, vi, 8.) Selon l'opinion générale, ce moyen était tout symbolique, et seulement applicable dans ce cas : d'ailleurs il est probable que Dieu avait inspiré au démon, comme punition, une horreur toute particulière pour cette espèce do poisson» par un motif qui nous est inconnu. QuanI au cercle de Salomon, et à cette herbe qu'on place sous le nez du démoniaque , en récitant la formule d'adjuration , pratiques ra« contées par l'historien Josèpbe ( I. vin Antiq.^ c. 2), elles ne méritent pas grande confiance» Comme les exorcismes n'ont d'autre fin
3ue l'expulsion du démon, le Rituel réprouve 'une manière tacite, et les autres auteurs expressément, les abus suivants : 1° Il faut éviter toute vaine curiosité d'apprendre quelque chose du démon, et de voir quelque spectacle extraordinaire. Ce serait commettre un péché grave, si peu importante qu'en pourrait être la matière; car ne pouvant con* traindre le démon à dire la vérité, ou s'expose au danger de tomber dans une grande
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erreur ou de couiiuetlre quelque mal. 2^ 11 faut éviter d'adresser aucune question au démon, môme en vue d*un grand bien. Ces
auestions ne sont d*aucune utilité pour la n de Texorcisme; Texorciste d'ailleurs n*a aucun pouvoir pour les adresser. 3^ 11 faut éviter de demander frivolement au démon s'il possède réellement Tbomme du corps duquel on veut le chasser. 11 est d'autres marques sufiUsamment caractéristiques pour faire reconnaître la possession. 4° Il faut éviter de laisser Je démon discourir sur des choses étrangères, et lui ordonner., selon le Rituel et d'après l'exemple de Jésus-Christ, de répondre uniquement aux questions qu'on lui adresse. (Marc, i, 25; Luc, iv, 35.) TaiS' ioii lui dit le Seigneur, et sors dé cet homme. On peul toulel'ois demander le nombre et le nom ies esprits qui tourmentent le possédé, répoque où ils y sont entrés, la cause de la possession et la manière dont elle s'est opérée: por exemple, si c*està la suite d'une conjuration magitjue : et dans ce cas il faut brûler tout ce qui a servi à la conjuration. 11 faut leur ordonner aussi de marquer par un signe certain le jour et l'heure de leur sortie, ainsi par l'extinction d'une lumière. Toutes ces pratiques nous sont prescrites
f>ar l'Eglise et par Jésus-Christ lui-même Lucm VIII, 30), qui demanda au démon : Quel est ton nom? Qui fit celte question au père d*un démoniaque: Combien de temps et depuis quand estril dans cet état? Elles ont pour effet de faciliter et de rendre plus naturelle l'expulsion des démons. On peut avoir l'espérance de contraindre le démon à dire la vérité: si néanmoins il refuse de répondre à ces particularités, de peu d'importance au fond, il faut se garder ay insisterplus longtemps, et procéder par des moyens plus substantiels. Au reste, il faut s'interdire absolument toutes les pratiques vaines et frivoles indiquées par quelques formulaires d'exorcismes ou par le Sacerdotal, et omises par le Rituel; comme d'exiger un serment du démon , de lui commander, sous peine d'excommunication, de l'envoyer pour un siècle dans un étang de feu, de l'adjurer par les noms de Dieu les moins usités , ou par des créatures couine soient point d'une sainteté toute particulière ; de brûler dans un feu nouveau le nom du démon écrit sur un billet; d'éprouver si c'est véritablement le démon, par des reliques supposées et de fausses adjurations, etc., etc.
11 est encore quelques considérations importantes pour le légitime emploi des exorcismes: le P. Régnera les a résumées dans sa Théologie mystique (t. 1", p. 737).
1. 11 n'est pas permis d'adjurer un démon supérieur, atin qu'il chasse les démons inférieurs. Car si ce démon est hors du corps du possédé, le pouvoir des exorcismes ne s'étend pas à proprement parler jusqu'à lui; s'il est dans le corps du possédé, l'exorcisme a assez d'eiticaciié pour chasser à la fois, et sans besoin d'un secours étranger, le démon supérieur et les inférieurs. (F. Pi-
WÀMONTI, c. 7.)
11. L'exorciste ne peut adjurer le démon de se rendre en tel ou tel neu où son in-^ fluence soit moins nuisible ; car , ni son ordination, ni TEvançile, ni le Rituel, ne lui ont conféré un semblable pouvoir. Il peut tout au plus prier à cet effet le Seigneur» quoiqu'il soit préférable de s'en remettre sur ce point à la divine Providence. L'exemple de l'archange Raphaël , qui relègue le démon dans les déserts de la haute Egypte {Tob. VIII, 3), et de quelques saints, ne peut servir de règle pour tous les fldèles : on doit seulement se contenter de lui interdire tout retour, selon le Rituel et l'exemple de Jésus^ Christ {Marc, ix, 24) : Je te commande de sortit de cet hommcy et de n*y plus jamais rentrer. Il faut aussi se garder de tout arrangement avec le démon , comme de lui permettre d'entrer dans un autre corps, h condition au'il sortira de celui d'où on veut le chasser. Car ce serait faire injure au pouvoir de chasser les démons, accordé À l'élise d'une manière absolue. 11 ne faut pas d'ailleurs faire le mal pour qu'il en résulte du bien. On ne doit pas même leur accorder la faculté d'entrer dans un troupeau de porcs : car , si Jésus-Christ leur en a donné la permission, c'était dans une fin spéciale de sa divine Providence.
m. L*exorciste ne peut, par l'adjuration» précipiter le démon dans Venfer^ ni lui accorder sur sa demande, et à la condition qu'il sortira du possédé, Tautorisation de ne pas retourner en enfer. Tout cela dépasse son pouvoir et n'appartient qu'à Dieu seul, le souverain juge. On ne doit point s'autoriser de l'exemple de Jésus-Christ (/. c, 31] ; car seul il a les clefs de la mort et de t en fer lApoc» i , 18). D'ailleurs, à la demande qui lui était adressée, Jésus-Ghrist, pour notre instruction, ne voulut rien répondre, et se contenta d'ordonner à l'esprit immonde desortir de cet homme (viii, 28). Enfin il pouvait faire cette concession, lui qui, par un privilège spécial de Dieu, avait reçu le pouvoir d'envoyer le démon où il voulait.
IV. L'exorciste ne peut infliger aux démons possesseurs de nouveaux châtiments:
la peine substantielle de la damnation qu'ils endurent est infinie : ils ont dépassé toute limite, et ne peuvent plus encourir aucun accroissement de souffrances. On peut néanmoins quelquefois au moyen des exorcismes les tourmenter terriblement par des châtiments accidentels; soit parce que l'esprit superbe a la plus vive répugnance à se soumettre au ministre de Dieu ; soit parce que dans Texorcisme il est rudement menacé, méprisé et foulé aux pieds au nom de Jésus; soit enfin parce au'on lui rappelle le jour du jugement, pour lequel il a la répugnance la plus ppolonde, et qu'on le contraint, malgré sa résistance , de Quitter le corps du possédé. Voici ce Que le Rituel prescrit à ce sujet : « Quand 1 exorciste est arrivé à la formule comminatoire , qu'il la répète à diverses reprises, en ayant soin de toujours augmenter le châtiment , s'il voit que sa menace fait impression, qu'il y per-
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sévère peDdani deux, trois» quatre heures et plus encore, autant qu'il lui sera possible, jusqu'à ce ou'il ait remporté une victoire complète. Qu'il dise dans son exorcisme : plus tu tarderas à sortir, plus ta punition sera rigoureuse, il doit aussi terminer chacune de ses prières, outre la formule habituelle, au nom du Seigneur Jésus, par cette conclusion : qui doit venir juger les vivants et les mortSy et purifier le siècle par le feu. » Saint Luc (viii, 28) nous le démontre par l'exemple de ce démoniaque, dont le démon dit à Jésus : Je vo%u conjure de ne pas me iourmen^er; l'évangéliste indique pour raison de cette prière, que le Seigneur ordonnait à Vesjprit immonde de sortir de cet homme. On est souvent embarrassé de comprendre
Ï)Ourquoi certains démons résistent plus ongtemps que les autres à l'efficacité des exorcismes. On peut répondre que cette résistance a pour cause unique et particulière l'absence de toutes les dispositions requises dans l'exorciste ou dans le possédé. Néanmoins, la puissance, la malice, la ruse, le nombre des démons possesseurs, et la longue durée de la possession, peuvent y être pour quelque chose. Mais comme la promesse de Jésus - Christ est absolue et qu'elle ne peut se modifier que par le défaut des dispositions nécessaires; comme d'ailleurs 1 expulsion du démon est toiyours utile, la cause principale de la résistance du démon n'est autre que l'insuffisance des dispositions. Or, la principale de ces dispositions, celle qui rend l'efiicacité de l'exorcisme plus prompte et plus facile, c'est la foi, comme nous l'avons déjà dit : nous ne devons donc omettre aucun effort pour exciter en nous la foi.
L'expulsion des démons par les exorcismes, avec toutes les dispositions requises, est fréquemment suivie a'effet, bien qu'elle ne soit pas absolument infaillible; car parfois la possession diabolique est utile à ravancement spirituel de l'âme: « Lorsque, dit saint Augustin (L. LXXXlll^ Quœst.^ q. 79), les puissancesde l'enfer résistent- à ces adjurations, c'est par un secret dessein de Dieu, qui juge la possession juste et utile,... soit pour confondre les méchants, quand il faut les confondre,... soit pour instruire les bons et augmenter en eux la foi. » (Foy.'O»-
SBSSION.l
EXPIATION. — Yoy. Péiutbiice, Mortification.
EXTASE, — Qu'est-ce que l'extase? Laissons répondre le docteur d'Uyppone à Simpiicius : c'est une élévation cie l'Ame audessus des sens du corps {Mentis alienaiio a sensibus corporis).
Les visions, les paroles intérieures, les révélations, les prophéties accompagnent souvent les ravissements et les extases.
Essayons maintenant de pénétrer plus avant dans sa nature : « Dans l'extase , dit saint Thomas ( 1-2, 28), on soutfre quelque chose, parce qu'on est entraîné hors de soi (et en ce cas l'extase est formelle), ce qui arrive selon la force appré-
hensive, et quelquefois selon la force appétilive. »
« Par rapport à la force appréhensive, continue le Docteur angélique, on dit quç quelqu'un est en extase quand il se trouve placé en dehors de la connaissance qui lui est naturelle, soit parce qu*il est élevé à un ordre de choses sublimes, comme lorsqu'il saisit des choses qui surpassent^ les sens et le raisonnement ordinaire; soit même lorsqu'il est emporté par une espèce de furie. Il v a extase dans la partie sensitive quand l'amour et le désir d'un être se porte totalement sur un autre, en sortant pour ainsi dire de soi-même. La première sorte d'extase est dispositivement produire par l'amour en méditant sur son bien aimé; or une méditation intense sur un objet éloigne de tous les autres, et l'amour pro-r duit par là directement la seconde extase. »
Dans l'extase, dit Alvarez, l'Ame est opdioairement privée de Tusage des sens : Elle ne jouit, selon Harpius, que d'une puissance végétative (c'est-à-dire animale) à faire ses actions, car elle ne connaît plus rien et si cet état durait, le corps succomberait d'inanition.
Qu'est-ce que le ravissement? C'est une espèce d'extase plus douce. Nous venons de voir que saint Thomas y suppose de la soulTrance ; mais il n'y en a pas dans le ravissement. Voici comment Scacchus saisit cette différence : « Dans l'extase il y a de la douleur, dans le ravissement de la force et une certaine violence. » Ce que les mystiques entendent d'une violente commotion corporelle, comme lorsque les aliénés sont ou se croient transportés dans les airs : Laurea pense cependant que ces deux états se confondent souvent. Nous suivrons ce dernier sentiment selon Laurea, Durand, et nous diviserons l'extase et le ravissement en, 1* naturel; 2* démoniaque; d*" divin.
h De V extase naturelle. — C'est celle qui est due à des causes naturelles, par exemple à la maladie, ou à un violent effort d^ l'imagination, à une violente application de l'ftme à des choses fort élevées.
Comment vient-elle de la maladie? d'abord de \a maladie que les médecins appellent la catalepsie; car dès que le patient en est saisi, il est privé de tout mouvement et sentiment, et il demeure immobile et roidement crispé, cemme il se trouve an début, par exemple, les yeux fixes et ouverts, conservant le raêm^e visage que s'il était éveillé, quoiqu'il soit évanoui. Lé médecin Zaccnias donne à ce sujet des explications tirées de la nature du cerveau»! de la quantité des esprits vitaux, pour peindre la nature de cette espèce d'extase naturelle, qui dérive en général de la* faiblesse dps organes. [Quest. méd. leg.p I. IV.) Ensuite Texlase naturelle peiit venir d*une imagination fortement préoccupée;, alors les esprits animaux adluelit au cer«* veau, et empêchent Texercice des sens extérieurs qui y ont leur premier moteur :
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plus rimngination est follement préoccuj)éo, pjus TafQuerice dus esnrili est grande, plus oussi l*exlase est prolongée et forte : c'est une espècH d'extase de ce genre» prise de t'imagination qu'éprouvait sans doute saint Thomas à la table de saint Louis, lorsque, se croyant seul au milieu de toule la cour, il argumentait d'une manière irrésistible contre les manichéens.
K y a donc des extases naturelles, quoique ce ne soit en effet pas de véritables extases par comparaison aux extases divines; et toutefois les extases naturelles sont désignées dansl'Ëcriture sainte. Ainsi il est dit d*lsaac, qu'il fut saisi d'une véhémente stupeur^ tombant dans une admiration plus grande qu'on ne peut dire... Isaac fut emporté dans une granae extase. Ainsi : on dit de Nabal que son cœur se mourait intérieurement, et devint comme une pierre, parce que, dit Sanctius, il fut tellement surpris qu'il perdit l'usage de ses sens, ce qui arrive souvent dans les grandes commotions et la douleur.
On peut prouver la même chose par les saints Pères. Saint Augustin dit du prêtre llestitut, qu'on le priait souvent d'opérer certaines extases admirables , avec des tons de voix prodigieusement lamentable, et en même temps il était tellement ravi hors de lui-môme, qu'il tombait ensuite comme un mort. Alors il ne sentait plus rien, ni les coups, ni les tiraillements : on pouvait même le brûler sans le réveiller et sans douleur, si ce n'est après ce ravissement. 11 perdait jusqu'à la respiration; ensuite,
Juand il commençait à parler, on entendait es sons singuliers comme ceux d'une voix humaine qui arrive d'un grand lointain.
Saint Thomas dit que l'extase naturelle arrive de la même manière que si on tombait dans l'imbécillité mentale. Saint François de Sales rapporte que certains philosophes tombaient dans l'extase par suite d'une application extraordinaire à des objets forts élevés. Ainsi il dit de Socrate, que sa pensée s'étant un jour fixée sur un certain objet, il resta immobile dans la même posture pendant un iour tout entier. Marsilô Ficin rapporte d autres exemples qu'il serait peut-être difficiles de vérifier : Kpiniinide aurait dormi pendant cinquante ans, vivant comme sans le secours des sens; Pythagore pendant dix ans; Zoroastre resta enfermé pendant vingt ans. Il dit de Platon qu'il fut souvent ravi dans les hautes contemplations et succomba enfin à l'un de ces ravissements; Xénocrate était ravi tous les jours pendant une heure : Archimède était tellement absorbé dans ses démonstrations qu'il ne s'aperçut ni que sa patrie succombait ni qu'if succombait avec elle; Plolin sentait son corps comme se dissoudre, cl alors il avait des idées plus hautes qu'à l'ordinaire.
Selon saint Thomas la raison nous dit qu'il doit en être quelquefois ainsi. L'imagination étant une fois violemment tendue et fixement arrêtée sur un objet, tous les
esprits animaux,, destinés aux mouvements externes et internes du sens confinant vers le cerveau, il arrive que tous les sens semblent suspendre leurs fonctions et leur mouvement plus complètement que dans le som* meil. Même dans le sommeil il est des cas où l'engourdissement est si profond qu*il ressemble à de l'anéantissement. Ainsi aans l'extase ou le ravissement, soit par l'effet d'une chose fortement imaginée, soit par une infirmité naturelle ties principaux organes, peut-on être privé do mouvement?
D'où nous pouvons conclure que les états que nous venons d'examiner peuvent être réeliementappelé dos extases, maiselles sont imparfaites si on les compare, comme nous le verrons, aux extases surnaturelles. Le sommeil, en tant qu'il ne dépasse pas les limites d'un véritable sommeil, n'est pas un état extatique, car il n'a aucune pensée. Il en est de même des maladies qui ne sort qu'une suspension des opérations de l'esprit, aussi bien que du corps.
£n vertu de l'extase naturelle, il n'arrivera jamais que l'Ame quitte un seul instant le corps, comme l'ont soutenu queli^ues au leurs. Car c'est là un prodige que Dieu seul peutopérer, en suspendant les lois naturel les : il ne se rencontre donc pas dans Textase naturelle. S'il y avait réellement séparation» dit Tertullien, ce serait la mort, et rien de plus, et s'il n'y a pas mort, il ne peut y avoir autre chose qu'une vraie chimère.
Dans l'extase produite par une violente application de l'imagination , Tusege des sens est suspendu, mais non l'usage de l'imagination.
Le premier sisne d'une extase naturelle est l'état maladif d'une personne, un état d'infirmité habituelle. Telles sont, suivant Sacchii : l'apoplexie, l'épilepsie, la léthargie, la catalepsie, et d'autres maladies dites somnambules. Ceux qui sont affectés de ces dernières apparaissent dans un état qui est entre le sommeil et la veille. Mais les autres deviennent comme des êtres insensibles et inanimés; et on en a vu plusieurs qui, revenus à eux mêmes, se rappelaient (ravoir vu et entendu dans leurs évanouissements des choses inouïes et fort extraordinaires.
Le second signe, c'est l'époque des extases. Si l'extase a un temps déterminé et régulier dans ses retours, il est très-présumable que c'est une extase naturelle; car si elle dérive des humeurs et d'une certaine complexion, on comprend qu'il doit en résulter des crises périodiques, comme le mou^ vement même des humeurs maladives. Toutes les fièvres à peu près ont de ces intermittences qu'on peut généralement réduire à certaines périodes à peu près prévues.
Troisième signe : la souffrance qui suit. Si quelqu'un paraît avoir éprouvé une extase, etqu'ensuite il tombe en apoplexie, en paralysie, ou dans une autre maladie qui y ail du rapport, on peut conclure que cest là simplement une extase naturelle dans le genre de celles dont nous avons parlé, et qui se termine souvent par la n:o. t.
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Car sainto Thérèse nous assure» et elle en a le droit, elle a si souvent éprouvé un élat extraordinaire et d*nfte manière si variée ; elle assure^ dis^je, que Textase divine ne iTorle janoais au corps le dommage d une maladie corporelle^ quoiqu'on puisse être souffrant pendant Textase*; mais, nu confite, qu'aprte l^efltet est quelqaefois de rendre sain un corps qui était malade. Alvarez dans sa Vie spintudle assure aussi qu*il est bien merveilleux qu'en sortant de l'extase au lieu de sentir son corps faible, ce que l'on peut ))révoir après de telles commotions, au con* traire, on ie sentait fort, dégagé de ses infirmités habituelles.
Quatrième signe : One granite lassitude de membres. Si on éprouve cet effet, c^est un signe aue Textase qui a lieu a été purement naturelle. C*est dans cette différence que 2acchia place la séparation des deux extases divine et naturelle ; la première opère un effet de force, et l'autre ae faiblesse. Buraïad dit aussi « que ^e corps de celui qui est élevé à la contemplation extatique, ne tombt point par suite dans la débilité et la faiblesse, mais devient fort et acquiert une nouvelle vigueur. » Les auditeurs do la Rote ont aussi observé, à l'occasion de la vie des serviteurs de Dieu> que ceux rrai frersévéraient dans l^extase, une foisqu^ils revenaient à leurs sens naturels y revenaient souvent avec la plénitude de leur santé, et })rèt8 à supporter toutes sortes de travaux.
Cependant n^oublions pas que dans Tei»
tase elle-même le eorps est laible. Daniel iyi-mémeoous l'apprend: JTai pu u9u tision^ dit-il, ef i7 ne me re$ia ameune férce^ et ma face a changé; je maigrie^ et je perdais toute ma puissance. Toute Ta force de Tâme étant concentrée et appliquée aux choses divines, la chaleur vitale se précipite vers le cerveau |K)ur les fonctions de l'Ame, il en résulte un affaiblissement des forces du reste du corps ; il se refroidit, pâlit et finit par s'enflnmmer. Gassien fait ainsi parler Tabbé Jean : «Parla volon'édeNotreSeigneur Jésus* CIirist,jeraesouviensd'avoirsouventéprouvé dès ravissements tels que je ne me souvenais plus du fardeau de mon corps; j'étais comme un être privé do cette fragile enveloppe, et comme exilé hors de moi-même; ni mes yeux, ni mes oreilles ne remplissaient leurs propres fonctions, et alors I esprit se remplissait de méditations divines et de théories spirituelles , j'arrivais jusqu'au soir sans savoir queje n'avais pris aucune nourriture. » Et sainte Thérèse dépeint dans son Château de l'âme le même état; elle parie des souffrances de celui qui est ravi en extase, et le peint comme privé de chaleur, manquant de respiration, n'éprouvant pas le moindre mouvement, ni le moindre souffle : ajoutons à cela la rigidité des membres, le froid et la nftleur du visage, et tous les symptômes des mourants et des morts.
Cinquième signe : L'oubli des choses passées. Si, après l'extase, après le ravissement de l'esprit, on a oublié ce qui s'est
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passé, c'est encore une marque que l'effet est purement naturel. Ce n'est pas à dire que dans les extases surnaturelles on se souvienne toujours de ce qui s'est passé, et dans ce cas, on a recours a d'autres signes peur découvrir sa vraie origine, mais la règle générale est que, dans l'extase naturelle, on ne se souvient de rien, et dans l'extase divine, Pêsprit conserve le souvenir de ses impressions.
Sixième signe : L^amour des choses terrestres. Si pendant que quelqu'un tombe en eltase> il était occupé de choses terrestres, de soins mondains^ c'est une marque que Tex tase est naturelle; car l'extase divine ne peut prendre son origine que dans le pur amour, dans l^amour surnaturel.
Septième signe : Si elle vient de la peur. Lorsquec'estparsuited'un événement triste, qui accable l'Ame, qu'arrive Textase, c*est encore une marque qu'elle n'est que l'accomplissement d'une loi de la nature, comme cela s'est vu dans Jacob et Nabal.
Huitième signe : Quand elle arrive par suite d'une musique qui charme les sens. La musique exerce une puissante influence sur nos sens. Il est certaines organisations surtout sur lesquelles elle opère des effets prodigieux ; il n'est pas surprenant que , dans certaines circonstances, les sens en soient complètement endormis et paralysés, comme l'attestent Cassiodore et bom Calmet.
11. Arrivons maintenant à la seconde espèce d'extase ;. c'est celle que nous appelons démoniaque, lorsque les démons reçoivent le pouvoir de lier les sens extérieurs.
Pour savoir comment cela peut arriver, nous laisserons Delrio nous l'eipliquer.
« L'extasci ou le ravissement , dit-il, peut être causée par le démons en liant ou en relâchant les sens extérieurs, et cela, par deux moyens. Il produit le premier effet en obstruant les conduits par où les esprits du cerveau arrivent aut sens extérieurs, et alors se produit le môme phénomène que dans le sommeil. Le second effet a lieu lorsgue le démon rappelle avec violence les esprits ré^ pandus dans les extrémités, dans les ép> nouissements nerveux vers le centre, et les y retient. Alors il y a embarras et confusion dans le centre, et tous les mouvements et toutes les pensées sont troublés ou suspendus. » Le même auteur soutient que « celte cause du ravissement naturel ne surpasse point la puissance du démon. »
11 existe des extases démoniaques. Voilà une proposition qu'on peut établir. Mais observons d^aborJ que ce ne sont pas, à proprement parler, des extases, si on les compare aux divines. Prouvons-le par l'Ecriture sainte. Au livre du Deutéronome^ on reprend sévèrement ceux qui consultaient les Pythonisses, ou les personnes en qui se trouvait l'esprit pythonique. Si nous con-> sultons saint Augustin, outre l'exemple que nous avons rap|)Orté, que Durand fait servir 5 prouver les extases démoniaques, ce Père dit encore, en parlant de l'extase, que, lors«
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que Tesprit est complètement emporté hors des sens et absorbé dans une pensée qui vous emporte et vous étourdit, cela peut arriver par Topération du démon. Dans un nuire lieu, le même Père parle encore des hallucinations des fantômes intellectuels qui ne sont qu*un jeu malin de Satan.
Saint Thomas prouve que des extases peuvent arriver par l'influence du démon, comme cela se démontre par les possédés. Et saint François de Sales {Traité de Vamour de Dieu) assure aussi que Tesprit malin peut entraîner rinlelligence comme en extase, el lui fournir la connaissance de choses admirables, qui la tiennent comme suspendue au-dessus des choses naturelles, et, par de telles connaissances, prouver en nous certains cCTetsd'un amourtendre, mais vain.
Ou poutrait fournir des exemples de [mïreils faits. Terluliicn rapporte qu'une certaine prophétesse avait coutume de prophétiser pendant la célébration des saints mystères» et ensuite tombait en extase.
Il voulait, sans doute, parler de Priscilla qui s'était attachée à l'hérétique Montan. Uelrio rapporte, d'après Olaïus, qu'un enchanteur donnait des réponses touchant des secrets et des choses futures, et dit qu'il paraissait à peine faire usage de ses sens.
Torrebianca dit qu'une certaine vierge de Cordoue, Madelaine de la Croix, avait acquis ]q réputation d*une sainteà force d'éprouver ties ravissements diaboliquesqui séduisaient les simples. Gerson ajoute deux autres exemples à ceux-ci, et beaucoup d'autres en fournissent un grand nombre. « Il ne doit pas paraître merveilleux, dit saint Frangois de Siales , que le démon, se transformant en ange de lumière, pour séduire les Ames et tromper- les hommes faibles, opère des ravissements dans ceux qui ne sont que faiblement confirmés dans la doctrine et la piété chrélienne. »
Au surplus, l'extase naturelle ne dépasse
fias les ibrciis du démon , comme nous 'avons vu : il peut lier les sens, et obstruer tes passages des esprits animaux, tandis
au'ils se portent au cerveau ou qu'ils en escendent, et cela mèuie médiatement en appliquant un esprit faible avec une violente attention à un olîjet, ou par une autre cause naturelle.
Voyons maintenant si dans Textase démoniaque le corps peut être élevé en l'air. Dans l'extase naturelle l'Ame ne peut abandonner le corps ni sortir pour y rentrer comme il arrive dans les véritables extases : cependant il peut se faire qie le corps soit élevé au-dessus de terre. On rapporte comme un fait notoire, d'après Jamblique, quePylhagorese trouva le même jour en Sicile et dans des régions éloignées de l'Italie; ce qui ne pouvait avoir lieu que par l'entremise du démon : Simon le Magicien fut aussi élevé très-haut dans les airs, Bir les démons, mais avec la permission de iea, en sorte qu'il paraissait voler; mais h la prière de saint Pierre , les démons le lâchèrent et il fut brisé dans sa chute. Mal-
§ré le silence d'Eusèbe, on ne peut douter e Tauthenticité de ce fait rapporté par tous lesautres écrivains ecclésiastiques du temps. Madeleinede laCroir fut élevéeeu l'air par les démons à la vue d'une foule de spectateurs. Il s'est trouvé cependant que dans certains cas d'ascension il n'y avait qu'un prestige pour la vue : mais ces faits n'inCrment pas par eux-mêmes la véracité de ceux que nous venons do rap))0rter.
Il y a plus : il peut arriver quelquefois que contre la règle générale qui veut , d'après la sentence uivine, que les corns morts soient, peu de temps après, livrés a la corruption, et qu'ils retournent à la poussière, les démons préservent certains cadavres de la corruption pendant (quelque t< rops , soit en recourant à certains principes cachés dans la nature qu'ils distinguent mieux que nous et dont ils se servent comme do condiment et de préservatif de ta corruption , soit en usant d'autres précautions comme suggérant à certaines personnes l'usage d'aliments particuliers qui peuvent donner aux cadavres une certaine force contre la dissolution en de.<sséchant les parties après la mort. On conçoit, en effet, aue ce que les hommes peuvent obtenir à force d'art, en interrogeant les secrets de la nature, les démons, toujours avec la permission de Dieu, peuvent, h plus forte raison, l'obtenir, car ils connaissent beaucoup mieux les vertus secrètes de certains corps , leurs elfets dans les combinaisons chimiques ; et Benoît XIV nous apprend que dans la discussion dos causes de canonisation, on s'applique à discerner les cas qui, dans les faiis de cette nature, doivent être attribués soit à Dieu, soit au démon, soit à la nature seule. Les Gri'cs sehismatiques ont trouvé quelques cadavres non corrompus, mais horribles, dont ils ont tiré un argument en faveur de leur déplorable schisme. Mais ie& BoUandibtcs ont démontré que souvent ils mêlaient le vrai au faux, cependant qu'il pouvait fort bien arriver que le démon produisit sur quelques-uns de leurs cadavres des effets naturels, mais inexplicables, tels que ceux dont nous avons parlé.
Signes de Vextase diabolique, — Le premier : Une mauvaise vie... Par exemple, si un homme entrait en extase dans le moment même où il se rendrait coupable d'une mauvaise aclion.
Le second signe d'une extase dial>olique est l'indécence dans les mouvements du corps. Si pendant que dure cet état on remarquait un grand désordre, une agitation comme furibonde daus les membres, dans les manières et dans les poses; ce serait un signe que le démon est un des moteurs du l'accident. Voici comment le cardinal C«ijéta'n parle à ce sujet : < Comme la grâce , selon sa nature, sa Qn et ses effets connus* tend à perfectionner et non à détruire, à diminuer ou à violer , on peut dire que si dans l'extase il y a violent désordre de la nature physique , il n'jr a rien du Saint-Esprit. De même s'il arrivait, pendant l'acci*
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dent, que la personne , aliénée de ses sens, se Iroavatt dans une position à offenser la pudeur, à moins que les assistants n*interposent leurs précautions, la mauvaise origine de ce que le patient éprouve le fait imputer au démon. Dès qu'on pourra donc remarquer quelque chose d^indëcenl, soit dans les mouvements intérieurs, soit dans les mouvements extérieurs du patient, quelque chose qui blesse la nature ou qui blesse les mœurs, on peut déduire, à coup sûr> cu^il y a ou infirmité ou illusion diabolique, mais qu*ii n'y a rien de 5»urndturel ou de prophétique. » Gravina tient le môme sentiment que Cajétan.
.^joutons i ces remarques, qu*il faut user de prudence et de réserve dans Tappréciatiou de ce signe. Il ne faudrait pas prendre tout mouvement du corps inusité pour indécent et désordonné. Richard de Sa int-Victor compare l'extasié à un poisson jouant dans l'eau et sautant même par-dessus les eaux. On rapporte de saint Philippe de Néri que pendant qu'il célébrait la messe il était si vivement agité de corps que l'autel tremblait, et que sa joie était si véhémente à l'offertoire qu'il ressemblait à un paralytique, et il ne pouvait verser l'eau dans le calice qu'en appuyant son bras sur l'autel. De m^me encore pendant Télévation ses bras restaient roidement étendus et il ne pouvait les ramener, et à la communion sa foie élait telle qu'appuyé sur Textrémité de ses pieds, il paraissait danser. On pourrait aussi rapporter certains traits de la vie de sainte Madeleine de Pazzi, qui font comprendre que tous les mouvements insolites et singuliers du corps ne doivent pas être pris pour indécents : mais ceux qui sont gravement malhonnêtes sont un signe certain d'extase diabolique.
Troisième signe : Si quelqu'un éprouvé l'extase quand et comme il lui platl ; car ni la nature seule, ni la grâce, ne se urêlc à cette complaisance. Gonsalve Durand combat l'opinion de ceux qui prélondend qu'il est des sujets tels qu'ils peuvent éprouver à leur gré des extases. On rite i exemple d'une ieune fille d'Augsbourg qui avait cette faculté, mais l'évoque du lieu flnit par découvrir la manœuvre du démon, et le chassa.
Quatrième signe: Si l'on peut faire cesser l'extase à sa volonté, à un certain signal, par exemple & la voix impérative d'un assistant, à moins que ce ne soit la voix du su- 'périeur qui appelle son inférieur à l'obéissance, car alors on peut supposer que la grAce, qui ne peut rien inspirer contre la règle, lui laisse la liberté de sortir de l'extase ; ^nais dans les autres circonstances, il faut tirer la conclusioi contraire ; car le démon ne fait des choses extraordinaires que pour l'ostentation et pour exciter une vaine ad- Diiration, et non pour TédlUcation.
Cinquième signe : Si l'extatique parle avec des paroles décousues et un esprit troublé , comme s'il ne parlait pas par luimême, mais par une action étrangère. Saint Thomas fait cette remarque, que si une
)ersonne extatique se donne le loi de parer au nom même de Jésus-Christ ou d'un saint comme si elle tenait sa place, c'est une séductrice ou une séduite : et cependant te monde admire et les paroles et les personnes. Cependant on doit admettre une exception a cette règle, et nous en trouvons la raison dans ce qui arriva à sainte Catherine de Sienne. C^est lorsque la personne extatique prend physiquement la forme de la 'personne de Jésus -Christ* C'est de cette manière aue la sainte dont nous parlons apparut a son confesseur, et celuici lui demanda : Qui est celui qui me regarde, et celle-là. répondit : C'est celui qui est. On sait aussi «^ue sainte Madeleine de Pazzi a souvent dicté des paroles comme si c'était le Père éternel ou le Verbe, ou le Saint-Ksprit qui portassent la parole.
Sixième signe : Si le patient ne se souvient nullement de ce qui s'est passé pendant l'extase; s'il no peut répéter les choses qu'il a dites; si, avec cela, on remarque
3a('laues-uns des signes précédemment in • iques, c'est une marque qu'il y a opération (lu diable.
Septième signe : Si le patient entre en extase et souvent dans les lieux publics, où il y a grande affluencede monde, c'est une marque d'extase diabolique, selon l'observation de Benoit XIV, {De beat.) Car c'est le propre du démon de courir après la gloire extérieure et lixer les yeux des nommes.
Huitième signe : Si le falient pousse des clameurs brutales, qui inspirent l'horreur parce qu'elles n'ont rien d'hu main, il faut s'en défier, dit le cardinal Laurea, parce qu'il a appris par expérience qu'elles sont un etfet diabolique.
Mais il n'en est pas de même si les cris sont décents. Gravina dit que parmi les extatiques, on distingue les joyeux qui dan-f sent pendant l'extase et poussent des cris; et le cardinal Laurea cite saint Joseph dé Cupertin, qui avait coutume de jeter quelques cris lorsqu'il était élevé en extase; et ces auteurs regardent les cris légers comme un signe de joie qu'inspire la divine communication.
m. La troisième espèce d'extase et de ravissement est l'extase divine que le P. Alvarez définit ainsi : Une élévation de /'dmed Dieu^ avec abstraction du sens extérieur, provenant de la grandeur de cette élévation. Le cardinal Bona et les mystiques ou général la définissent de la même manière; ils ont suivi le sentiment de saint Augustin qui enseigne que l'extase est une séparation (a/tenatto) del'Ameavecles sens corporels, ou l'espritderhorame eslemporté par Tespritdivin. Comment a-t-elle lieu 7 Pour connaître quel- Que chose clairement et intrinsèquement, 1 abstraction des sens est tout à fait nécessaire, car la variété des choses sensibles di<isipel'espritetrafrection, et la détourne deTobjet que l'on veut saisir j)ar la conuais.sauceou l'amour. D'un autre côté, l'intensité de la connaissinco et de l'amour ralentit et eni- DÔche les opérations de rAuic sur les autres»
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objets : Tâmc étant une puissance limitée, plus elle est attentite à une opération, moins elle s'applique aux autres, surtout si les choses secondaires,auxquelIesrespril se distrait, ne sp rattachent pas directement à la principale! Quand la connaissance et l'amour surnaturels, excités en nous par Dieu dans la contemplation, sont très-forts, ils produisent une abstraction très-parfaite des sens, et l'extase peut être frès-parlaite. Deux choses sont nécessnirespourqu'il y ait véritablement extase divine ;celle-ci s'appuie sur lesdeux parties de la conlemplation» Il faut premièrementque,ducôtéde l'intelligence, il y aitillumination extraordinaire, quiexcilefortement Kadmiration, et par suite serve d'un motif à l'amour; il faut que, du côté de la volonté, elle soit tellement enflammée qu'elle excite un ardent amour, et un désir véhément de connaître toujours de plus en plus. Car Tainour ne pourrait s'enllammer davantage s'il ne lui arrivait de nouvelles connaissances de l'objet aimé, et la connaissance ne serait pas provoquée sans un progrès de l'amour. Cependant on appelle one extase ou intelkeeluelie, ou affective, sek)n que >'un de ces deux éléments domine, sans néanmoins qu'ils soséparent.
Hâtons-nous cependant d'obaerver que les extases ne sont pas toujours en rapport avec la perfection et l'ardeur de la contemplation. Elle n'arrive ni dans toutes les contemplations à peu près parfaites, ni selon des degrés marqués et prévus, li y a des personnes très-contemplatives qui n'éprouvent aue rarement ou jamais d'extases. Il y en a 'autres qui sont peu contemplatives^ qui ne sont qu'un peu méditatives, qui enéprouvent: on a même vu des pécheurs en avoir, parce que les extases sont des grâces gratuites que Dieu donne quand il lui plaît» comme l'enseigne Laurea : Qn»ad Dieu veut suspendre l'opération du sens par l'extase, il lui sutlit d'accorder le don d'une contemplation telle, qu'elle porte tous les esprits vitaux et animaux vers le cerveau ou vers le cœur, d'dii il résulte que quoique la contemplation soit en elle-même surnaturelle, même miracu^ leuse^ la suspi^nsion de l'exercice des sensest seulement surnaturelle quant au mode, mais non quant à la substance, comme procédant d'une contemplation divinement excitée : c'est ainsi quon pourrait dire d'un aveugle qui aurait merveilleusement recouvré la vue, quHf dans le miracle, il a reçu la puissance de voir, et, par cette puissance, il passe à l'exerciee de la vue actueUe. Or la suspension de l'usage des sens dans lextaseest tantôt totale» tantôt partielle. Cependant 1a perfection de lextast ne se juge pas par l'étendue de la perte des sens; souvent même dans des extases parfaites on a vu parler, gémir, verser des larmes^ etc., ce qui favorise, plus qu'il n'empêche, l'union avec Dieu. Lorsqu'une extase a pour objet la contemplation d'objets matériels, ou d'images sensibles, l'usage des sens n'est point et ne peut être suspendu, parce qu'une telle extaae dépend des images mêmes. Si,, au con-
traire, elle dépend d'une contëtnplation purement intellectiTelle, alors les sens internes ne fonctionnent plus, en vertu d'une grâce extraordinaire, quoique d'ailleurs il reste des vestiges de choses sensibles dans Textase. L'extase peut arriver même dans le sommeil, comme il paraît par le sommeil extatique d'Adam , quand Eve fut miraculeusement tirée de son côté. «Il y a cette différence entre le sommeil naturel et l'extatique, que celui-ci lie les sens avec violence, ne permet pas le repos, et laisse l'activité nécessaircr pour recevoir tes divines coramunications^ tandis que le sommeil de la nature est doux, paisible, lepose, etse termine sans secousse comme il avait commencé.
De toutes ces prémices nous tirons les con-» clusions suivantes:!* Quand les sensexternes sont privés de leur usage et qu'il en est de même des sens internes et de toutes les puissances,, c'est un signe, non d'extase, mais d^une maladie. 2* Il faut non-seulement que les sens né soient pas en action, mai»
au'ils ne soient pas aptes h y être , coromo ans le sommeil. 3* Il ne suîfit pas non plua 3u'une vague pensée, qu'un vague sentiment 'affection se fasse sentir et accompagne la suspension de l'usage des sens pour qu'il y ait extase: elle demande des actes positii'a d'inteiligence et d'amour. 4*11 n'y a pas non plus extase sainte et dtvine si les actes, quel-* que spirituels qu'on les suppose, ne sont j as^ surnaturels, c'est-à-dire provoqués par Xii pour être en plus grande union avec l'âme- Dieu accorde souvent des estases et de» ravissements proprement dits et surnatureb à ses âmes privilégiées, de manière h ce que, élevées au-dessus des sens, Diov parle direttement à l'oreille de Tesprit et di» cœur. Cela se prouve parrEcrituresainle ; oi» •lii dans la Genèse ^ Ùiêu envoya tin fommeit à Adam. Les Septante disent une extase. {Gen^ n.) Dieu envoyaun sommeil (LXXII, ea:iasé)à Abraham (fffn.xv). Le prophète Daniel décrit ainsi son extase : J'ai perdu toutes mes forcés^ monvisageachangé. Dans les As tes des^fâlresp on dit de saint Pierre, qu'il <fproura fin ra-^ vissement d^esvrit^Sàiniraul dit lui-niême: Je connais un nomme fut, soit dans son corps». soit hors de son corps^je ne le sais^ a été ravi paY le Christ jusqu'au troisième ciel ; je saisque ccihommef soî4 dans son corps^ sott horsde son corpsy Dieu le sait^ a été ravi au pa* radis ; il a entendu des paroles mystérieuses^ quil n'est point permis à un homme de redire^ Et saint Jean [Apoc^i) : Et quand je le rt>,^ tombai à ses pieds comme un mort. Tous i«'S interprètes entendent ces paroles d'une véritable extase.
L'autorité des saints Pères conBrme aussi ce point de doctrine. Saint Augustin,, écrivant à Simplicius, a défini l'extase commenous l'avons vu un peu p'us haut. Saint Isidore compte Textase ou le ravissement da- Tesprit comme des espèces de prophéties. Voici comment saint Bernard en parle : t Cette espèce de sommeil vif et léger illumine les* scnsin(érieurs,euen chassant la mort, donne une vie éternelle. » En effet, c'est un vrai
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sommeil qui n'endort pas les sens» mais qui mel.l^omme aundessus des sens. Saint Tbomas enseigne qu'outre Texlase naturelle et diabolique, il existe Tettasc et le ravissement divin : « 11 arrive, dit-il, par la vertu divine; et nous parlons du ravissement en tant qu*on est élevé par TEsprit-Saint à des objets surnaturels avec Tabstraction des sens. «On peut consiilter saint Bonaventure» Gorson, Harpius, 5aint Jean de la Croix, sainte Thérèse, saint François de Sales, qui tous parlent fort au long de cette matière. La raison confirme cette doctrine. Si, j)ar la soûle contemplation naturelle, en appliquant fortement son esprit à ces objets» on interrompt quelquefois Tusage des sens exté« rieurs; si encore le démon peut, par remploi de certains moyens naturels, mais secrets, produire cet effet, combien plus facilement devons-nous concevoir qu en appliquant notre esprit à des choses surnaturel- .os par une attention forte et un amour trèf^ ardent, nous arrivions entin à une parfaite extase, avec la suspension de Texercice des sens.
Dans Textase divine, Tflme quitte-t«elle le corps? 11 est certain que Dieu le peut permettre, et saint Paul a doutés*il avait éprou* vé cet effet; il peut se faire môme que cela soit quelquefois arrivé; mais on ne doit pas facilement le supposer, puisque cette supposition n'explique rien, attendu que Dieu, par son immensité, étant partout , il peut s*unir surnaturellement à TAme dans le corps comme hors le corps, et cela sans l'intermédiaire des organes. Et le cardinal Laurea dit qu'on n'a jamais reconnu qu'aucun des saints personnages qui ont eu des ravisseinents aient pour cela quitté momentané* uient leurs corps.
Autre question. Les extatiques acquièrentils des mérites dans cet état. Le cardinal l^aurca enseigne qu*on mérite dans les actes qui précèdent Vexiase, lorsqu'ils sont libres dans leur objet, leur fin et les circonstances du bien qu'on fait, comme sont les actes de foi et de religion. Suarez soutient la complète liberté de ces actQs, et les accepte comme méritoires, avec Antoine et Gravina. « La grâce divine, dit Suarez, ne détruit p(is la nature, mais la perfectionne. Ainsi, quoique dans les contemplations éle«* vées Dieu excite et émeuve Tesprit et la volonté vers lui par les*inspirations, que nous appelons grâces excitantes, qui sont des ac« tes nécessaires, en tant que l'esprit touche nos cœurs, cependant ces «races no détruisent pas le libre arbitre et le consentement de l'amour parfait La litterté est nécessaire dans cet exercice d'amour, afin qu'il soit parfait, et par là il est un acte méritoire, il nest pas vraisemblable que Dieu prive un juste du mérite qu'il pourrait acquérir en luicommuniquantsesfoveurs^etenrélevantà une si parfaite contemplation, j»
Diverses faveurs et grâces parliculièresac- (tompagnent l'extase. Et d'abord le ravissement ou l'élévation des corps en l'air, comme il est constaté dans l'examen des
causes de canonisation des saints. Lor^^rdinal Laurea a été témoin oculaire du ravissement du bienheureux Joseph Cup. Sainte Thérèse assure la chose positivement d'elle^ même ; cela est aussi évident par le témoignage de saint Paul; car son doute n'infirmepasla chose, et Corneille de la Pierres l'entend de son ravissement comme d'une véritable;ascension.
Selon le témoignage de l'Ecriture sainte, ces ravissements ne sont souvent quimaginaires, comme lorsqu'Ezéchiel fut conduit à Jérusalem depuis Babylone. (vin, 3.) Ceci se comprend bien par saint Jean (Apoc, vu) : Moniex tci,... et il ajoute: et aussitôt je fus en esprit^ non localement, comme marque Corneille de la Pierre. Souvent, cependant, ces ravissements sont miraculeux, soit par Dieu directement, soit par le ministère des anses. Ainsi en arriva-t-il à Hénoc, à Elie, k. Habacuc, à Philippe : ce qui arrive par une certaine participation delà quotité d'agilité dont les corps seront doués après la résurrection ; selon cette parole : Nous serons en-levés avec eux dans les nuies^ avec le Christ, dans les airs.
Ou peut demander ici, si les ravissements se font par miracle, ou en recevant quelques-unes des qualités des corps glorieux : ce dernier sentiment implique sans doute aussi un miracle; cependant dans cette opinion les corps, en s'elevant dans les airs, ne violeraient pas si directement les lois de la nature ; puisque ces corps, devenus presque glorieux par une abondante communication de la grâce dans l'âme, échapperaient comme naturellement aux lois delà pesanteur, d'a-
f»rès ce principe de Suarez, que la grâce per* èctionne la nature et ne la contredit pas ; • mais alors il serait difficile de no pas admettre un miracle dans le principe , c'est-à-diredans le moment où le corps extatique reçoit, dans une certaine mesure, la qualité des corps glorieux. D'après l'autre sentiment, les corps n'auraient aucune qualité des oorps^ glorieux, et tout te merveilleux serait le fruit d'un pur miracle; ce serait la puis^ sance de Dieu qui soutiendrait les corps dans l'air pendant l'extase, comme Jésus soutenait celui de saint Pierre sur les eaux : c'est le sentiment de saint Thomas. Les extatiques sont environnés de lumière. Voilà une seconde merveille , qu'on remarque communément dans l'extase divine : leurs corps sont environnés de rayons lumineux; ils brillent comme d'une auréole de splendeur. Il serait troptonçd'énumérer tous les saints personnages qui furent favorisés de cette distinction pendant leur vie. Moïse, descendant du Sinaï, tenant dans les mains les deux tables de la loi, apparut avec deuK rayons lumineux sur sa tète, et saint Ambroise pense que ces cornes lumineuses durèrent jusqu'à sa mort. Bozius, Corneille do la Pierre, les Bollandistes et Benoit XIV, rapportent une foule d'exemples de saints qui apparurent lumineux pendant leurs extases. Comment cela se fait-il? c'est ceqtienous
TiS
EXT
DHiriONNAIRE:
F.XT
allons essayer de montrer^ d'après des sontiments respectables.
Théophile Raynaud regarde tes effets lumineux qu*on remarque dans les saints comme de simples apparences qui n'ont rien de réel» et qui n'existent que dans les yeux de ceux que Dieu veut édiner. D'autres pensent arec Pignatellus, que cps lueurs sont des qualités physiques que Dieu ou les aii\^es impriment aux corps des saints, pour laisser manifester leurs mérites. D'autres ont pensé que le démon lui-même a pu opé* rer ces effets, et cite les prodiges qui arrivèrent un peu avant la mort de Jules César.
Mais hftlons-Qou& de consulter les autorités vraiment compétentes, et en premier lieu Benoît XIV. Voici ce qu^il dit du fait lui-même: « 1*11 faut d'abord le constater par des témoins dignes de foi et capables» qui aient vu de leurs propres yeux; car il est arrivé que quelques personnes se sont dites elles-mêmes illuminées de corps, et qui é(a eut dans une hallucination, ce que tes médecins expliquent par une grande abondance de sang et par les esprits animaux qui'seï vent Torgane de la vue, qui sont sans doute trot> abondants, ou qui tombent sur un organe malade. Il faut encore observer que le corps maladif de certaines personnes peut être affecté de telle sorte, qu il peut y avoir en eux une combinaison chimique si anormale, qu'ils répandent, naturellement et sans miracle, quelque lumière.Il faut donc, avant d'admettre l'auréole miraculeuse, s'en-
auérir de Tétat de santé de la personne ont il s'agit. C'est ainsi qu'Aurélius Baccus a fait beaucoup de contre-épreuves pour s'assurer qu'ail n y avait point d'hallucination dans Taureole qui envirotmait saint Philippe de Néri pendant la célébration de la mess.*. 2* H faut .«'enquérir de la nature de celte lumière. Elle peut être regardée comme un miracle si elle est plus resplendissante et plus durable que les autres lumières qu'on l>eut regarder comme naturelles; si, le plus souvent, elle apparaît pendant que la personne vaque à de saintes occupations, comme au sermon,^ la sainte messe; si celui qui est lumineux brille par de saintes mœurs; s'il en r<^*sulle la conversion des spectateurs, ou quelque bien spirituel notable; si, enfm, il y a d'autres signes aussi concluants que cette illustration n'est qu'une conséquence de la sainteté de la vie, et de la volonté de Dieu de rendre hommage à son fidèle serviteur. »
Les extatiques peuvent rester longtemps sans prendre de nourriture , ni pour le manger ni pour la boisson. On en a vu prolonger leur jeûne absolu jusqu'à une longueur de temf)S qui dépasse les forces de la n-iture. Le bienheureux Nicolas de Flué, ermite, resta pendant vingt-deux ans sans prendre aucune nourriture, h ce qu'on rapporte. Les auteurs ecclésiastiques citent beaucoup d'exemples déjeunes extraordinaires et'surhumains. Les Bollandisles citent plusieurs personnes qui ont passé le c«îrême entier sans prendre aucune noniTlture ipje
ïà sainte Eucharistie, et d'autres qui ont poussé cette abstinence à pfusieurs années. Saint Thomas dit qu'on ne jpeut récuser le miracle à cause de la perception des saintes çspèces, parcequ'elles sont si ténues qu'elles ne peuvent être considérées comme une nourriture corporelle.
• Tous les théologiens regardent comme miraculeux les jeûnes de quarante jours de Notre-Seigneur, de Moïse et d'Elie. Hippocrate assure que celui qui passe sept jours sans prendre de nourriture est incapable d'en prendre, car Testomac la refuserait. On cite néanmoins un ^rand nombre de jeûnes prolongés de plusieurs mois qui parais* sent, vu h qualité des personnes et leur état, n'être pas miraculeux. Nous nous dis* pensons de les désigner. On peut tenir pour certain que parmi les jeûnes prolongés, il y. en a qui sont au-dessus de la nature, et les autres dans la nature. Mais ceux qui ont écrit touchant la matière de canonisaiioo^ déterminent certaines circonstances qui indiquent le jeûne surnaturel, comme lesi suivantes : si le jeûneur souffre son abstinence pour soutenir quelque article de foi^ s'il l'endure sans perdre ses forces; s'il se distingue par des vertus kéroïques ; sll se soutient seulement en prenant les espèces eucharistiques; alors on peut regarder I» jeûne comme miracaleuxv Voici commenl Benoit XIV détermine les conditions d'un jeûne prodigieux : 1*" La durée du temps et l'entière abstinence. 2* Si le jeûne a commencé par suite d'une maladie; on a va, à la suite de certaines maladies, des exemples inexplicables d'abstinence. .3* Voir comment le jeûneur s'est trouvé de son jeûne, par rapport à sa santé. 4'' Il faut chercher la cause de son jeûne; il faut que le motif soit digne de cette action extraordinaire. 5* Voir s'il continue de vaquer à ses bonnes œuvres» s'il se conduit moins bien pendant le jeûne; car le jeûne, disent les mystiques, doit soutenir les' bonnes œuvres, et non les empêcher. &" Il faut connaître les mœurs et les vertus du pénitent, sans lesquelles touto mortification ne sert de riun.
Il y a quelques extatiques qui ont eu des stigmates, et c est encore un signe certain du caractère surnaturel de l'extase. Ils ont eu' les cinq plaies de Notre-Seignc ur Jésus- Christ imprimées sur leur corps. L'exemple le plus célèbre est celui du séraphique saint François, rapporté par saint Bonaventure. Le même saint fait connaître que le Pape Grégoire IX, qui avait vécu familièrement avec saint François, doutait de ses stigmates, et il eut une apparition du saint, qui lui montra la plaie qu'il portait. D'autres auteurs du temps ont parlé de ce fait, qui a été confirmé par plusieurs souverains Pontifes.
Théophile Uaymond, confesseur de sainte Catherine de Sienne, et d'autres, rapportent aussi de cette sainte que, pendant qu'eNe demeurait à Pise, e'Ie fut ravie en extase et vit Jésus-Christ crucifié. De ses cinq plaies sortirent cinq rayons de couleur de sangi (jui se dirigeaient vers ses mains, ses pieds
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et son co»jr. Elle pria Notre-Seigneur de ne point permettre que les stigmates devinssent visibles sur son cofps, et alors les rayons cessèrent d'avoir la couleur rouge de sang« et prirent la couleur de pure lumière, et lui causèrent une vive douleur dans le cœur» les mains et les (»ieds. Du temps deSixtelV, il j eut une défense de regarder comme véritables ces stigmates ; mais la défense n'était que suspensive, car,depuis, plusieurs auteurs les reconnurent comme authentiques. Tous ces détails se trouvent amplement dans Benott XIV.
Voici comment Barthélémy de Pise décrit toutes les circonstances des stigmates de saint François: « Il n^ a que la puissance de Dieu, dit-il, qui puisse opérer un pareil prodige; ceci ne peut être opéré ni par la Dature, ni par Tart» ni par suite d*une forto et vive imagination. Il s'était formé, dans lés pieds et les mains de saint François, di'S clous forniés ou de ses nerfs ou de sa cliair. Ces clous avaient des têtes solides, grosses. Ils étaient allongés, dépassaient de beaucoup Tepaisseur des pieds et des mains, et se recourbaient: on pouvait placer un doigt près du clou dans la chair, comme l'atteste saint Bonaventure.
« La plaie du cœur était tellement creusée et déchirait $i largement les chairs, aue la décomposition des parties et la mort uevaient s'ensuivre, s'il n*y eût eu une puissance surnaturelle dans Tacte. Au surplus, on ne pourrait expliquer le fait par la force Imaginative, autrement il faudrait supposer que la sainte Vierge aurait eu les stigmates, car personne n'a été plus vivement frappé des plaies de Notre-Seigneur et n'en a conçu
fil us de douleur; si la seule nature pouvait es produire, nous les aurions vus dans la divine Hère de Dieu. »
Il est à remarquer que si l'on voyait dans les extatiques une sueur de sang ou des larmes de sanç tombant des yeux, ce signe ne constaterait point un miracle par luiinéme. Dom Calinet a cité plusieurs exemples de ce fait qui sout jugés des phénomines naturels; d'ailleurs, la sueur do Notre-Seigneur au jardin des Olives est elle-même jugée comme un effet selon la nature, comme un résultat d'une immense douleur. D'où Benoit XIV conclut qu'il faut rejeter cette note comme indiquant le surnaturel.
Outre les signes négatifs que nous avons déjà indiqués, voici les marques auxquelles on reconnaît que l'extase vient de Dieu et qu'elle est surnaturelle :
La première consiste en ce que les sens extérieurs étant suspendus dans leurs fonctions, l'esprit et le cœur continuent h être actifs au moins par intervalles assez longs et que ces puissances puissent se livrer à des actes de contemplation parfaits ; autrement il y aurait absence ou folie et non extase. G est ce que l'on peut conclure de la définition de l'extase, donnée par saint Augustin, et des observations de sainte Thérèseï qui dit que bien loin que l'esprit soit
alors anéanti et incapable, au contraire, il est plus apte qu'à Tordinaire, plus vif et plus ardent à saisir les choses de Dieu.
D'où l'on conclut que les extatiques peuvent se souvenir de ce qu'ils ont appris ou pensé pendant le ravissement. Sur quoi il faut observer, d'après l'illustre sainte d'Avila, que si Dieu révèle pendant le ravissement des choses qui lui aient été communiquées par des images et des paroles ordinaires, l'extatique pourra les reproduire et les raconter; que si, au contraire, les communications ont été purement intellectuelles, alors il ne s'en souvient que vaguement et il ne lui est pas possible de les raconter. Voici la comparaison de la sainte : « SI on était tout d'un coup transporté au milieu du palais d'un grand roi et qu'on fût spectateur do toutes les richesses qu'on y a étalées, de tous les objets et de la splendeur du décor qui brille de tous les côtés; mais
3ue l'on n eût qu'un instant pour parcourir es yeux ce magniflque spectacle, l'on aurait, il est vrai, une idée générale et confuse des obiets, mais on ne pourrait les dépeindre. G est ce qui arrive à celui que Dieu favorise d'une vue intellectuelle dans les choses supérieures.» Geci peut aussi se conclure de ce que dit saint Paul.
Seconde marque d'extase divine : L'extatique sent dans son Ame et son corps une forte agitation, une forte commotion qui ressemble h du désordre; mais dans cet état, il ne dit que des choses éditiantes et îustes, qui soient capables de porter les spectateurs à l'amour de Dieu. Puisque l'extase provient d'un grand élan du cœur vers Dieu, d'une vive admiration de sa majesté et des choses célestes, les paroles oui sui^ vent doivent se sentir de cette noLle ori* gine.
On ne peut nier que les extatiques i\e parlent, puisçiue même on voit des person-» nés endormies faire la conversation. Le P. Géparius, confesseur de sainte Madeleine de Pazzi, Ta vue faire bien des choses édi- Gantes pendant ses extases, et, en particulier, elle proférait des paroles admirables sur la divinité. Plusieurs religieuses qui étaient témoins, écrivirent ses discours, et on lui montra le papier qui les contenait; mais la sainte se mit à verser des larmes en pensant qu'elle avait été obligée de révéler les dons de Dieu.
Troisième niarc|uo : L'extase divine est ardemment affective. 11 ne suffit pas pour qu'il y ait extase divine, qu'elle soit accompagnée des actes intérieurs do l'intelligence et de la volonté ; il faut encore que ces actes soient ardemment affectueux; autrement ce serait une extase plutôt philosophiquo que mystique. G'est dans ce sens que Isaïe nous dit : Est-ce que mes paroles ne sont pas comme du feu y dit te Seigneur f et comme un marteau qui brise la pierre. Et saint François dessales aioute ces paroles : « Si l'extase a plus d'éclat que de boulé, plus de lumière que de chaleur, elle est plutôt spéculative qu'affective, et niôiac elle est dou-
fil
ÈXT
DICTiONiNAilŒ
EXÏ
teuse 11 faui donc craindre alors qu*elle ne vienne pas de Dieu ou qu'elle n'enfle plus qu'elle n'édlGe;» ci^ ce saint prélat ceconnaît que quelquefois Dieu peut faire des communications surnaturelles, mémo à ceux qui n'oot pas la charité; quoique le fait soit rare et n'indique qu'une extase impur* faite, comme celle de Nabucbodonosor, rapportée dans Daniel. «Il est même constant que plus une extase est afl^ctive, plus la preuve de la divine origine est certaioe, quoiqu'on toute extase on doive reconnaître le caractère intellectuel et le caractère af-feclif. »
D*o(l Ton conclut que l'extase doit tirée son origine de la charité divine ; et dans les causes de canonisation on n'admet jamais les extases comme divines, si elles q'apparaissent point comme une surabondance» comme un trop plein, pour ainsi dire, de la charité qui inonde le cc^ur, et alors on les regarde Éomme des témoignages du caractère de l'héroïsme de la ctiarUé et de l'oraison, et cela sans cercle vicieux^
Quelquefois Fextase divine peut avoir pour but de reprendre et de corriger 1a tiédeur et certains défiiuts. Il est possible alors qu'elle ne soit pas accompag^née de charité; mais on reconnaît ensuite son caractère surnaturel par les fruits de bonnes œuvres et de ferveur qui suivent; ou bien» s'il y a une menace de faite, on voit si l'événement comminatoire s*acoomplil > comme on le voit dans les Dialogues de saint Grégoire.
Quatrième marque : t'extase arrive le plus souvent dans les exercices de piété. Le plus souvent elles sont survenues pendant Voraison, la sainte messe, après la communion, après l'audition des sermons sur Dieu, sur sa gloire. Deirio cite une servante de Dieu qui eut souvent des ravissements immédiatement après la sainte como^union» et comme, revenue à elle-même» elle voyait qu'on s'en était aperçu», elle se hAtait de se fetirer dans sa chambre.
Cinquième marque : Vextase a coutume d'être courte, comme le remarquent le oardii.al Bona» Thomas de Jésus et sainte Thér rèse.
Sixième marque : Bile entraîne après soi une vie sainte. L'extase sera parfaite et ne devra exciter aucune inquiétude» si elle correspond h une vie sainte» selon le mot de Notre-Seigneur : Vou$ le$ connaUre:^^ par leurs fhiits. C'est ce que remarque saint François de Sales, dans son Traité de Va^ mour de Dieu^ c. 7, et sainte Thérèse dans sa Vie, c^ 20, où ces deux illustres saints» qui avaient tant de titres pour faire autorité dans cette matière, nous parlent dé celte nécessité d'une vie sainte pour connaître les vraies extases, avec l'accent de la piété et do la sainteté.
Concluons cet article, en disant que quoique nous ne devions pas désirer le^eitàses pour nous-mêmes, cependant il ne faut pas uîs mépriser dans les autres» parce qu'elles dOlacUo.ii rame des choses terrestres , et
ruDissent étroitement à Dieuv «Bien plus^ comme le remarque Richard de Saint-Vie^ tor » quand nous nous sentons éloignés d'éprouver de tels effets de l'amour, que devons-nous penser» sinon que notre amour est faible et Iftcbe. Cm*» qui que vous soyeii^ si vous aimiez parfaitement» il est vraisemblable que l'excès de votre amour» l'ardeuic de voire désir vous raviraient en extase. » Quoi qi^'il en soit, nous devons faire nos efforts pour avoir tout l'amour qui accouH pagne d'ordinaire les eitases, quand même nous serions privés des Caiveurs visibles et sensibles (}ue d'aulres éprouvent : car cet amour ardent et pur suffi) ^ toute perfection ; et ici nous nous rappelons Tobservan lion de saint François de Saies : « Bien des saints sont aujourd'hui au ciel qui n'éprouvèrent de toute leur vie aueune extase nfr ravissements. Combien de saints et de^.
saintes qui n'eurent d'autres privilèges dans leurs oraisons que la piété et la Terveur. Biais tous les saints» au contraire» ont eu 1^ un haut degré la pratique de se vaincre et de se surmonter soi-même ; ce qv^i est la^érl* table extase. « C'est ce qu'entendait FApôtre, lorsqu'il disait : La chariié de Jésuê* Christ nous presse^ car si un seul est mor^ pour touSf donc tous son$ morts : et le Ckrisè est mort pour lotit» afin que ceurn qui viveni^^^ ne vivent plus pour eux^nêmes^ mais pour celui qui est mort et est ressuscité pour eux. De là saint François de Sales dit : « lésusr Christ est tout pour moi et Je suis tout à lui. Je vivrai et je mourrai sur son cœur» et ni la mort ni la vie ne me sépareront do lui.... C'est ainsi qu'il faut entendre l*extasf> du divin amour» ajoute le saint : c'eslqua nous ne suivons pius les impressions çleia terre, ni les goûts de la nature; mats que nous nous laissons conduire par les inspi-s rations et les instincts du divin amour. »
Abcanes de l'état extatique. — Arcanoi, des extases et des ravissements. — I. On doit rarement employer à l'égard des extatiques les épreuves violentes, comme de leur oomn primer les pieds, de leur tordre les mains» de les piquer jusqu'au sang, d'étilouir leurs yeux à l'aide d'un flamt>eau atluQié : car do telles épreuves ne peuvent être pour ceux qui les souffrent que la source de cruelles et trop longues douleurs. Si l'on soupçonne quelque feinte ou un simple évanouissement dans telle ou telle personne spirituelle» il suffira de n'y avoir aucun égard» de n'y faire aucune attenlioQ» de n'y opposer que le mépris.
2. n ne répugne pa3j physiquement parlant, que quelqu'uo meure dans l'extase^ parce qu'elle peut pro^iutre sur le corps ui^ âymptome qui cause la mort. Cependaoti^ moralement parlant,^ un tel effet ne peut ve^^ nir de Téstase, à moins que Dieu ne le per-* mette pour dViutres raisons; et l'on conçoiti^ en effet, que les dons de Dieu ne doivent poini être la source d^aussi fftcbeux résuU fats.
3. Lorsque l'on fait subir aux extatiques une viojeute com(>ressiou » .ils reyieunen^
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aussttftià euiy par suite do ratlention prévoyante de la nature qui envoie les esprits Yltaux dans la partie soufiDraïKe du corps pour lui porter secours; et lorsque le membre comprimé éproure une violente douleur, les esprits vitaux» rassemblés dans le cerveau ou aans le cœur* s*en échappent aussitôt pour venir au secours de la partie du corps qui souffre, et les extatiques reviennent ainsi h eux«môraes. Cependant ce résultat n*a souvent pas lieu, par exemple, dans le casoCt le ravissement est foit surnaturel.
4. On ne lit point dans TEvangilo qua Tlotre Seigneur Jésu^Cbrisi ni la bienheu^ reuse YiergeMarie aient eu des ravissements ni des extases; ils n'avaient pas besoin d'éprouver rien de semblable.
5. Si les ravissements et les extases ont leur principe et leur cause dans une grâce infuse, et que, la partie inférieure étant privée de Tusage des sens, la partie supérieure de l'intelligence et de la volonté soit unie à Dieu par Toraison, dans ce cas, ils contribuent grandement à rendre la vie plus par* faite; mais s'ils se tiennent dans la partie inférieure, sans l'usage des. sens et sans Poraisou (ce qui n'est pas rare) , alors on doit les considérer comme inutiles et comme xin temps perdu,
6. 11 y a aussi des évanouissements exta« tiques, ou des extases qui ressemblent h des évanouissements, comme il arrive ordinal* rement chez les personnes adonnées à l'orai* son, et principalement chez les femmeif de
J)etito tdte, de oœur sans énergie, et de aible complexion. Ui raison en est que, par Teffet d'une opération intérieure aouce et forte tout à la rois, ces sortes de personnes sont subitement privées de l'usage des sens extérieurs et en même temps do la raison, laquelle dépendant d'un principe acquis par les sens extérieurs, est suspendue par là même que ceux-ci le sont. Qu*on demande |k ces personnes, revenues à elles, s'il leur reste dans la mémoire iotellective quelque souvenir de ce qu'elles ont fait ou éprouvé, elles avoueront qu'elles n'ont souvenir de rien. Il n'en est pas ainsi pmir ceux dont }fis extases dépendent d*un principe infus :
car ils se rappellent les faveurs que Dieu, leur a accordées dans l'extase.
7. Quant h ceux qui éprouvent de temps à autre des ravissements, et qui, revenua quelque peu k eux-mêmes, sont ravis do nouveau et restent en cet état plusieurs jours sans pouvoir ni manger, ni boire, nî dormir, on fera très-bien de les placer dans une chambre, de les soigner, de les traiter avec les précautions et les égards que réclame leur état, et de leur faire prendre quelque^ bouillons, jusqu'à ce qu'ils reviennent entièrement à eux-mêmes; et s'il s:3 présente des signes d'une exlase divine, il ne faudra ni médecins, ni remèdes, ni bruit, ni applaudissements, ni réunion d'hommes. Dieu, qiii a réduit une persoune à un tel état, saura bien l'en tirer, il n'y a aucun exemple certain que quelqu'un en soit jamais mort; et, du reste, celui qui perdrait la vie de cette man ère serait bien heureux,
I)uisi]u*il ne mourrait que par la violence de 'amour divin, et qu!un tel effet ne sor^iit produit que par l'excès de cet amour.
8. Pour ce qui esi des personnes qui éprouvent fréquemment des évanouisse* ments extatiques, et qui sont, de fois à autre, privées de 1 usaçe des sens par la force. ii> térieure de l'oraison mentale, il faut leur ordonner de manger ou de dormir plus qu'elles n'ont coutume, et de se livrer plus à l'oraison vocale qu'à loraison mentale* Ces sortes de personnes sont toutefois trèsattachées ordinairement à leur volonté, et rarement on Hfossit à les faire obéir, et à obtenir d'elles qu'elles renoncent à leur ma« nière de vivre.
9. La voie des révélations et des ravissements divins est, à la vérité, bonne en elle^ même, mais aussi assez périlleuse. Il en est d'elle comme de l'état dangereux des funambules, qui sont toujours ex(>osés à tomber et à pénr. Au contraire, celui qui marche avec humilité dans la voie royale de l'obéissance, qui supporte l'adversité avec pa^ tience, et qui s'applique à l'exereice des autres vertus, lui, il acquerra une sainteté solide, et n'aura point à craindre d^ tellesi chutes. La première voie est bonne, maia dangereuse; la seconde ost fructueuse el sâre.
FAMILISTEà. - Les fiimili^tes éuient vue secte de fanatiques qui eut pour auteur, en 1555, un nommé nenri Nicolas, dis* ciple et liompagnon de David George, chef 4e la secte des daviUquiê. Nicolas trouva des sectateurs en Angleterre et en Hollande, <et les nooQima la famille éCamowr et de cba- Vité. 11 était, disait^il, envoyé de Pieu pour apprendre aux hommes que l^esseQce de la religion consiste à être épris de l'amour divin; que toute autre doctrine touchant la foi et le culte est très--peu importante^ qu'il çst indifférent que les Chrétiens {lensentde jpieu ce «Ju'Hs voudront, pourvu que leur
eœur soit ejflammé du ffeu sacré de la piété et de l'amour* --On l'accuse d'avoir parlé avec très-peu de rtspect de Moïse, des i)rophèteS|, de Jésus Christ même; d'avoir prétendu quo le culte qu'ils ont prêché* est incapable do conduire tes hommes au bonheur étemeU que ce privilège était réservé à sa doctrine^ Toutes ces erreurs sont en effet des consé-v quenoes assez clairos du principe qu'il éta-« blissait; et il n'est pas étonnant qu'au mi-« lieu du libertinage de croyance introduit par la prétendue réforme des protestants, il ait fait des prosélytes. Georges Fox, fondateurs delà secte des ijuakers, s'éleva forfeiiient
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contre cette prétendue famille éTamour ; il rappelait une secte de fanatiques, parce qu'ils prêtaient serment, dansaient, chantaient et se divertissaient : c'était un fanatique qui en attaquait d'autres. (Moshbibi, Btêi. tccUt. XVI* siècle, sect. 3, ii' part., c. 3. §25.)
FAURE (Charles), abbé de StCr-Geneviève et premier supérieur général des chanoines réguliers de la Congrégation de France, naquit à Luciennes, près de St-Germnin-en- Lajre, en 159^, d^une famille noblo. Il entra dans Tabbaye de Senlis, et la réforma par ses conseils et par s^s exemples. Il vit s introduire cette réforme dans l'abl>aye de Ste- Genevièvo de Paris et dans près de cinquante autres maisons du môme ordre.
Nommé général de cette nouvelle Congrégation, il travailla avec des peines et des fatigues incroyables au rétablissement de Tancienno discipliné. Il mourut saintement en 16U, âgé de cinquante ans. On a do lui plusieurs ouvrages ascéticjues, et en particulier une Conduite pour les Novices. La Vie du P. Faure a été écrite par le P. Chartonnet, 1698, in-4\
FAUSTE, évèque de Riez , né vers 390 dans la Grande-Bretagne, quitta le barreau, où il obtenait des succès, pour se retirer dan8 le monastère de Lérins. Il en devint abbé en 433. Plus tard, vers (55, il succéda à saint Maxime sur le siège de Riez, fut exilé en 481, et mourut vers 485. On a de lui un Traité du libre arbitreiM de la grâce^ et queloues ouvrages d'asdPsme insérés dans la Bibliothèque des Pires.
FÉLICITÉ. — Voy. BéATiTUDB, Fixs Dca-
Hl&RBS.
FÉNELON ( François de Salignac db Lamotte-J naquit au château de Fénelon en Quercy, le 6 août 1651, d'une maison ancienne et distinguée. Doué des plus heureuses dispositions pour l'esprit et pour le cœur, il fit ses premières études à Cahors, de là vint à Pans, étudia la théologie sous la conduite de l'abbé Tronson, supérieur de Saint-Sulpice, entra dans les ordres à vingtquatre ans, et exerça les fonctions les plus pénibles du ministère dans la paroisse Saint- Sulpice. Il eut ensuite la direction des Nouvelles-catholiques, et celle d*uno mission dans la Saiutonge et TAunis. £i 1689, Louis XIV le chargea de Téducalion des ducs de Bourgogne, de Berry et d'Anjou, pour lesquels il écrivit son Télimaque el ses Dialogues des Morts. Eu 1695, Fénelon fut nommé à Tarchcvèché de Cambray. Mais dès lors un orage se formait contre lui; il ne fut pas longtemps sans éclater. Né avec un cœur tendre et une forte envie d'aimer Dieu d*un amour pur et désintéressé, il se lia avec la fameuse madame Guyon (voir ce nom), dans laquelle il ne vit qiî*une flme sainte, éprise du môme goût que lui. Les Î4lées de spiritualité de cette femme excitèrent le zèle des théologiens et particulièrement celui de Bossuet. Fénelon épousa le parti de madame Guyon, et publia son livre ûeV Explication des Maximes dcssaints, 1G97,
in-12. On craignit que ce livre ne fit revivre te système pernicieux de Holinos (Voir ce nom), et Bossuet le déféra su Saint-Siége,. qui condamna le nouveau livre en 1699^, après neuf mois d*examen, avec ordre de suppression et de rétractation de la part d» Tauteur. Fénelon n'avait pas attendu cet ordre; dès qu*il eut appris la sentence de Rome, il fit un mandement lui-même contre son livre, et se rétracta solennellement en chaire. Ce grand prélat, appelé le Cygne de Cambrai, mourut le 7 janvier 1715, âgé de soixante-trois ans, et fut universellement regretté. Sa Vie a été écrite par le cardinal de Bausset. Les ouvrages ascétiques de Fénelon, outre son livre du VExptieation des Maximes des saints, sont : 1** Direction pour la conscience d'un roi, composée pour le duc de Bourgogne, in-12, 1748 ; — 2* itn excellent Traité de l'éducation des fUles , in-12; — 3" OEuvres purement spirituelles , 4 vol. in-12; — 5* de nombreuses Lettres spirituelles.
FERNAND ou Febdixand (Charles), natif de Bruges, poëte, musicien, philosophe et orateur, quoiqu*aveugle dès i enfance, pro-^ fessa les belles -lettres à Paris. Le Pape Innocent VIII,' informé de la sainteté de Sà vie et de son savoir, lui permit de recevoir le diaconat, en vertu duquel il exerça le ministère de la prédication avec beaucoufi de zèle et d'éloquence. Il mourut en 1496. Bénédictin, dans le monastère de Chezal- Benott, à douze lieues de Bourges. On a de lui : 1*" De tranquillitate animi; — 2* Monosticarum confabulalionum libri quatuor ; — -- 3^ Spéculum monasiicœ diseipKnœ, 1515» in-fol.
FERRAND {Pulgentius Ferranduê), diacre de Carthage au vi* siècle, disciple de saint Fulgence, est auteur d'une Collection abré^
Îée des canons ; d*une Exhortation au comie léginus, sur les devoirs d*un capitaine chrétien, et do quelques autres opusculea ; Dijon, in-i% 16W.
FERRARI [Lucius), provincial de l'ordre des Frères Mineurs, vivait sous Benoît XIV, auquel il dédia son admirable ouvrage intitulé Bibliotheca prompta, canonica, jtirtdica, rubricisiica, theologica nec non asce^ tica , polemica , historica , etc. M. l'abbé Migno le réimprime en ce moment.
FERRÉOL (Saint), évoque d'Uzès en 533, a laissé une Règle monastique, insérée par Holstein dans son Codex Regularum.
FILA3SIËR (Marin), prêtre du diocèse de Paris, mort en 1733, à cinquante-six ans, lut curé de campagne, et ensuite chapelain des Dames de Miramion. On a de lui : 5efitiments chrétiens f propres aux personnes infirmes, in-12.
FIN DES ACTIONS. — Voy. Rapport et
PsaVECTION DES ACTIONS, dU mOt ACTIOlf.
FINS DERNIÈRES (Manière de les méditer). — La matière de méditation (Voir ce mot) la plus propre à purifier les Ames de ceux qui commencent à marcher dans la voie de la perroclion, est la considération des quatre fins dernières, de ta morê, du jV-
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gementf de Vetifer ei du ciel. Nous en avons la preuve :
1* Dans r£crilure sainte. En toutes vos actions^ souvenez-vous de vos fins dernières et vous ne pécherez jamais (Ecc'i vu , kO). N'abandonnez pas votre cœur à la tristesse mais repoussez-la loin de vous^ et souvenezvous de vos fins dernières {Eccli . xxxvui, 21). Ah'! s'ils avaient de la sagesse ! sHls compre" naient et s'ils prévoyaient leurs fins dernières! {Deut. XXXII, 29.)
2" Dans les saints Pères : « Ne livrez pas votre cœur dit Uliaban, à la tristesse du siècle, qui opère la mort de ]*âroe ; mais rejetez-la loin de vous et souvenez-vous de ia tin des temps j» {In Eccle. I. xvui, c. i5). L'auteur du Miroir des pécheurs ^ qu*on trouve dans les Œuvres de saint Augustin» dit, à propos du texte du Deutéronome(xxxii9 29) cit<^ plus haut, et qu'il propose comme 4in miroir : « Si vous vous regardiez plus souvent dans fcette sorte de miroir, vous seriezassurément plus fort que Samson, plus prudent que Davia, plus sage que Salomon; er ceux-ci ont né^^liçé de se considérer souvent dans ce miroir, c'est pourquoi ils sont tombés dans l'aveuglement des désirs de leur chair. » Saint Bonaveiiture propose aussi aux fidèles la fréauente méditation des fins dernières : « Ils doivent diriger leurs méditations sur le souvenir de. la mort, qui leur fait mépriser tous les charmes de ce monde, la gloire, les honneurs et les dignités ; sur le souvenir du jugement dernier , 3ui les excite à faire de iîonnes œuvres, afin 'être dignes alors de recevoir avec les justas la récompense de leurs mérites; sur le souvenir des peines de l'enfer, qui les détournent de toute action mauvaise par la crainte des tourments; enGn sur h souvenir de la gloire des cieux, qui les anime à a'enrichir de vertus réelles, dans l'espoir d'y jouir du repos éternel et d*en (Kirtagcr la gloire. » (Fascicular)
dr En voici la raison : la crainte et Vespérance ont surtout rapport aux peines et aux récompenses éternelles, qui sont tout l'objet des fins dernières. Or ceite crainte et cette espérance sont les dispositions requises pour la justification, et propres, la première surtout, aux commençants, selon le concile de Trente (sess. vi, c. 6) : « Quand ils reconnaissent qu'ils sont pécheurs, frappés d'uno crainte salutaire de la justice divine, In considération de la miséricorde de Dieu relève leur espoir abattu, a Mais l'homme ne peut arriver à ce résultat que par une sérieuse et attentive méditation de ses fins derrières. Celte méditation doit donc être surtout utile pour purifier les Ames des commençants.
Les ascètes ont composé de nombreuses méditations sur les fuis dernières. Les uns 88 contentent de courtes considérations , comme saint Ignace, dans ses £a;€rcicef, saint François de Sales, saint Pierre d'Alcantara et Godinez IPrax. theol. my st. ).CGiiQ méthode convient mieux à ceux qui peuvent, avec la
f;râce de Dieu, se nourrir do ce fruit avec 'écorce. D'autres procèdent par des médi-
tations plus étrntlues, tels qu(> Gremule, Dupont, Molina; ils ont en vue d enseigner^ d'émouvoir et de secourir les faibles. D*aa* tres encore ont fait des traités complets sur les fins dernières, comme Denys de Carthage, Drexelius, Alvarez de Paz. Remarquons que» selon Regueroa, la méditation des fins dernières est nécessaire, au moins de néce^isité de précepte, et même en quelque sorte do nécessité de moyen, pour revenir h Dieu do tout son cœur et persévérer dans la justice, à cause de l'acte de crainte et d'espérance qu'elle nous inspire. Cependant cette méditation doit être fondée, non-seulement sur la soûle raison humaine, mais encore sur la foi à la récompense surnaiurelle de ia vue de Dieu ^t au châtiment d'en être privé. L'expérience en effet nous apprend que, dans l'état d'une nature corrompue, la seule lumière de la raison est bien peu de chose, au lieu que la lumière de la foi, si l'on v joint la méditation, est d'uno grande utilité. La même expérience prouve d'ailleurs que la méditation des fins dernières, éclairée par la foi, est tellement foniamentale, pour le plan et l'observation d'une conduite vraiment chrétienne, nue sans elle on ne peut rien édifier de solide.
. Examinons maintenant chacune des fins
dernières en particulier. La méditation delà
mort est utile et nécessaire pour purifier les
Ames, surtout celles des commençants.
L L'Ecriture sainte nous donne la certi-
tude 1* que nousmourrons tous sans excep^ tion : Vous mmÊjkz... ^Gen. ii, il.) Qui est Vhomme qui vWKtet qui ne verra pas la mortt (Ps. Lxxxvjii.)— 2** Que nous mourrons tous, mais seulement une fois : /( est arrêté que les hommes meurent une fois (Hébr. ix, ?7). Nous mourons tous et nous nous écoulons sur la terre comme des eaux qui ne reviennent plus (II Reg. xiv, li). Souvenez-^vous que ma vie est un souffle qui ne reviendra plus {Job Tii, 7). — 3* Que nous ne connaissons nullement la manière, le lieu ni l'heure de notre mort : Le Fils de l'homme viendra à Vheure que vous ne pensez pas {Luc. xii, 40). La mort est comparée à un voleur, et le père de famille ignore à quelle heure il doit venir (Luc. xii, 39). Dieu, dans ses dessein { secrets, a fixé les limites de notre vie avec toutes ses circonstances : Les jours de l'homme sont courts^ le nombre de ses mois est entre vos mains; vous avez marqué les bor^ nés die sa vie^ et il ne peut les passer {Job XIV, 5). Mais tout cela nous est caché, h part très-peu d*excei.tions,qu*il serait téméraire de supposer devoir être en notre faveur. Cerle la méditation sérieuse et réfléchie de ces vérités est très-utile et nécessaire pour vivre chrétiennement, selon co précepte du Seii^neur : Prenez garde à vousivetllez et priez^ parce que vous ne savez pas quand ce temps viendra {Marc, xiii, 33). Souvenez-vous du jugement de Dieu sur moij car le vôtre vimdra de même ; hier à mot, aujourd'hui à vous. {EccU. xxwiii, 28).
U. Les saints Pères le prouvertl également. Saint JérOme, aprè^ avoir rapporté
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celte maiima de Piston : La médiiaêion de la mort e$i touie la vie du $age^ préfère celle-ci de saint Paul : Je meurs chaque jour^ et ajoute : « Nous devons donc méditer à lavonce sur co que nous serons un jour, et qui nous arrivera bientâU que nous le voulions ou non. » (K|). SadJaeliod.) «Celui-là méprise facilement toute chose, dit-il encore, qui pense toujours qu'il doit mourir.» (Ad Paulin., iip, 133,) Saint Augustin remnr* que aussi que «rien ne détourne mieux los hommes du péché que la pensée d'une mort prochaine. » (L, u De Genes.^ 28,) « Considé^ rez souvent, dit saint fiouavenlure, ayez toujours présent à votre esprit que vous ne pouvez éviter la mort, ni connaître l'heure de la mort, ni changer l'instant déterminé pr Dieu. » {Soliloq,^ c. 3.) « Comme de tous les aliments , dit saint Jean Climaque, le pain est le pins nécessaire, de même la plus utile de toutes les actions est la méditation de la mort. » (ScpL^ grad.6.) Vlmitation de Jéiuê-Chriii (i. i, c. 23) nous montre avec détails toute l'utilité de la pensée de la mort.
m. En voici la raison : La mort est en quelque sorte le souverain mal de la nature et le moment d'où dépend l'éternité. La prudence demande donc que nous j pensions sérieusement k l'avance, et que nous prenions de bonne heure les moyens de changer un si grand mal en souverain bien, et un moment de tribulations en (oute une éternité de bonlieur. Or ce moyen consista^méditer toujours sur la mort, que nous^H^ns subir certainement une fois, mais xMR nous ignorons l'heure. C'est ainsi que nous vivrons toijyours comme si nous étions sur le point de mouriri et que, craignant moins la mort que la mauvaise mort, nous la rendrons bonne en vivant bien. Nous mourrons & nous-mêmes nar la mortifioation, et nous ne laisserons a la mort d'autre soin que de trancher le lien qui nous attache à la vie. Knfid par les veilles et la prière, nous nous habituerons à vaincre couiageusement nos ennemis et à souhaiter une mort glorieuse |)ar nos blessures.
Le meilleur fruit que nous puissions tirer de la méditation de la mort, est une conduite rhrétienne, conforme au principe telle rt>, telle pn. Pour cela il faut une sérieuse mé« ditation de la mort, car la pensée fugitive de la mort, ou l'habitude de contempler les morts et leurs ossements, n'est pas d'une
f;rande utilité pour notre instruction particuière et pour la réforme de nos mœurs, comme l'ont remarqué saint Jean Climaque et T>enys le Chartreux. Car ces pratiques ei^térieures dégénèrent facilement en pures cérémonies, si elles ne sont animées par le saint exercice de la méditation. Les païens eux-mêmes dans leurs festins avaient diverses images de la mort, qui, loin de les déterminer à réformer leur conduite, étaient pour eux un motif de so plonger dans les yclu(^4és. Mangeomet buvons^ s'écriaient ces insensés, car nous mourrons demain {Isa, \uî, 13). En outre la méditation de la mort
ne sera pas sufTisamment utile, si elle est purement humaine, si elle n'envisage la mort que comme la fin de la vie : cette mé* ditation doit s'élever plus haut par les lu^ mières de la foi, à considérer la mort comme )e commencement d'une éternité heureuse ou malheureuse, qui attend notre Ame immortelle, et notre corps après sa résurrection. Car tel est le iirivilégo singulier de la foi, de nous certifier, outre ce que nous voyonsja réalité de ceque nous ne voyonspas. Aussi l'Apôtre nous donne ceCavis : Veillez^ justes f et ne péchez pas (/ Çor. xv^ 3^). Le temps est court} ainsi il faut que cpux ^i usent du monde soient comme n'en usant points car la figure de ce monde passe (/ Cor. vu , 29, 31). Quelquesruns ont pensé avec Innocent m (I. Il De contemptu mundi) qu'au moment delà mort tous les hommes voyaient le démon acharné à les tenter, et Jésus- Christ crucifié consolant les bons et effrayant les méchants : cette opinion n'est pas asse:» fondée pour passer en règle générale, comme le prouve Grenade, (m p., contr. 13, tr-i,^ d. l.)t H suffit toutefois que cela soit possible, d*autant plus que souvent Jésus-Christ cru-t cifié vient învisiblement stimuler notre conscience et le démon nous tenter avec force. Si les méchants et les tièdes ne s'en aper-
Soivent pas, c'est précisément une preuve u danger de leur situation. Enfin pour ne pas confondre la crainte chrétienne avec la crainte naturelle de la mort, il fout remarquer avec saint Jean Climaque que la pre* mière n'exclut pas cette crainte naturelle,, qui est un sentiment inspiré par la nature et que Jésus-Christ lui-même a éprouvé dans sa très-sainte humanité. Elle n'exclut pa& non plus la crainte de la mort fondée sur un^ motif surnaturel qui est l'incertitude de la bonne ou mauvaise mort et de l'heureuse ou malheureuse éternité qui doit la suivre^ Les saints ne sont pas même exempts da cette crainte. Mais ces deux craintes, etsur> tout la dernière, ne doivent pas, dans la méditation de la mort, nous empêcher de concevoir en Dieu l'espérance d'obtenir sur notre salut toute la certitude possible, si nous la recherchons par une constante ré'*furme de notre conduite ; car la charité s'accroissant en nous, diminue ces deux craintes, nous inspire de saints désirs de la mort, et enfin nous procure la mort la plus douce.
La Méditation du Jugement n*est pas moins, utile et nécessaire que la méditation de la mort. Il y a deux jugements, le jugement particulier^ que subit chaque Ame après là, mort et le jugement général^ que subiront tous les hommes à la fin du monde, après la résurrection des morts. Tous deux sont indiqués et proposés comme salutaire méditation.
1* Par l'Ecriture sainte : d'abord le jugement particulier ; A la fin de /a vte, les actionê de Vhomme seront dévoilées [Eccle. tlï^ 29). Après cela viendra lejuaement {Hebr. ix, 27) ; ensuite le jugement général : Le temps viendra où tous ceux qui sont dans les sépulcres, entendront la voix du Fils de Dieu ; et ceu:a
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qui auront fait de bonnes œuvres sortiront pour ressuscitera (a xie; mais ceux qui en auront fait de mauvaises^ en sortiront pout ressusciter à leur condamnation {Joan» y, 28 ei S9.) Saint Matthieu (xiiv, 97} a fait de ce jugement une description détaillée. Puisque dans ce jugement il nous faudra rendre le compte le plus exact de toutes nos actions^ et que nous en ignorons Tépoque, il faut méditer avec soin sur les moyens de vivre on Chrétiens, et de n*a^oir pas à redouter la pré^ sence de noire juge.
2* Par les saints PèreSé « Couvert de lOdtes les souillures de mes péchés f dit saint Jérôme (£p. 5, ad F/oretU. ),j*aUends jour et nuit dans la crainte le moment où il me faudra rendre jusau*à la dernière obolo. » «Soit que vous lisiez, dit-il encore ( Jt€guLf monach.)so\i que vous dormiez, soit que vous écriviez, soit que vous veilliez, que toujours retentisse à vos oreilles la tromjpette d*Anins et de TApAtre , qui ont prédit ce jour redoutable pour les impies et les pécheurs.^ Que toujours celte terrible trompette fasse entendre à vos oreilles ces paroles : Levex-vous^ morts y et venez auju^ gement. » Ecoutons aussi saint Grégoire ( tom. 1, m Evang.) : « Que ce jour, mes très-chera frère», soit toujours présent è Votre pensée; que son souvenir corrige votre conduite, réforme vos mœurs , vous fasse résister à la tentation du mal el la vaincre, vous repentir et faire pénitence de vos mauvaises aclfons. »
8* En voici la raison : La méditation de la mort est Irès-utile et nécessaire au Chrétien ; donc à plus forte raison la méditation du jugement; caria mort n'est redoutable qu'à cause du jugement qui la suit , puisque le jugement, selon Denys le Cliarlreui , est plus terrible aue la mort corporelle et tem* norelle , et raeme que les peines temporelles de l'enfer. Qui me pourra procurer cette grâce 9 que vous me cachiez dans V enfer et que vous m y mettiez à couvert^ jusqu'à ce que votre fureur soit passée? Ensuite le souvenir continuel du jugement, comme le remarque saint Thomas , détourne l'homme du péché, par la considération de la justice et de la miséricorde de I>ieu, et par l'espérance qu*il puise dans la considération oe cette miséricorde qui remet les péchés et récompense le bien. (2-2, q. 12, a. 2.} En etfet, celui'iè seul désespère, qui ne croit pas au jugement futur, ou qui n'y pense pas pour n*avoir pas h le redouter ;»u co-i* traire , pour celui qui y croît et qui y pense, la crainte est un puissant aiguillon pour vivre en Chrétien et par conséquent pour espérer en Dieu.
Pour que la méditation du jugement soit
f>lus proiOBde, il est utile <)'eD bien examiner es circonstances. 1* Le lieu^ pour le jugement particulier, est celui où chaeuu de nous vient à mourir. Le naufragé qui périt dans les flota , le voyageur assassiné par un brigand , celui qui dans un duel tombe sous les coups de son adversaire , le soldat tué oar rennemi , celui que frappe la foudre ,
tous sont aussitôt jugés par Dieu au lien môme de leur mort. Sur ce même Ut , témoin de votre mollesse et peut-être de vos turpitudes, vous ne serez bientôt plus qu'un ca<lavre,et c*est là que vous serez jugé. Hélas! Dieu tout-puissant I A quoi pensonsnous, de négliger ainsi des méditations d'une si grande importance pour notre âme! — 2* Le temps du jugement. Ce sera Tinstanl môme ou notre Ame sera séparée de notre corps, oh l'homme ne pourra nlus ni méri" ter , ni démériter. — 3^ Quand les Pères et les ascètes représentent le jugement sous l'image des plus terribles jugements des hommes, c'est pour se melire èi la portée de notre intelligence ; car ce jugement est loin de ressembler aux nôtres ; il est bien supérieur i et nous pouvons à 'peine maintenant nous en iaire une idée. C'est en quelque sorte une vision intellectuelle de TAme par laquelle elle se voit elle-même , ainsi que toutes les pensées , les paroles et les action» de sa vie , et elle aperçoit aon juge, et peut*' être aussi la sainte Vierge , saint Michel et son saint ange gardien , et entend d'une manière spirituelle la sentence prononcée contre elle. A ce su^et le Père Reguera ( Theol. myst.j t. I, p. 438} remarque que ce jtJgp» qui, avant I avènement du Christ , était Dieu, est maintenant Dieu et homme è la fois; et bien qu'il soit permis de croire
Sue dans le jugement particulier Jésushrist ne vienne pas personnellement ci sensiblemenyUnme bomme pour nous ju* ger , il vient jHpdant , selon la vision m-tellectuelle omli nous venons de parler # non de la même manière qu'il se montre bu% bienheureux, mais sous une autre forme sublime , où il se montre parfois aux houmes ; c'est pour le coupable un juge sévère , eomme Dieu, réellement piréserit, et comme homme en tant qu*il est le même qui est h la droite du Père.r— 4* Ce jugement particu^ lier s'accomplit en un instant , d'une manière plus sublime et plus terrible que nous ne pouvons nous l'imaginer; car cette ma^ nière sera propre à TAme dégagée des sens et connaissant les choses spirituelles par le» idées propres infuses ; tandis que sur l;» terre nous no nous représentons ce sujel que sous des images étrangères fournies par les sens , et qui diffèrent plus du vrai que la peinture de la réalité. La rapidité in^ croyable avec laquelle s'eierce ce jugement^ loin de diminuer notre terreur , doit au con^» traire la redoubler , puisque nous trouverons notre juge en nous-mêmes , et non au dehors. —S** Quant au jugement universel, il renfermera de plus la confusion que nous ressentirions en voyant toutes no»
actions secrètes divulguées aux jreux du monde entier. Toutes ces considérations doi^ vent nous déterminer à suivre l'avis de l'abbé Amon : « Soyez comme un crimtnei dans un cachot, et dites vous & vous-même? Malheur à moi 1 Comment irai-je me présenter devant le tribunal de Jésus-Christ ? Comment pourroi-je rendre compte de toutes mes actions? Si vous iiiéititez sans cesse
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tant de celui que vous avez commis ou en vous absteuani de le commettre, et Dieu viendra à vous, non comme un voleuff mais comme un épouXf non en vous menaçant de la mort dans sa colère, mais en vous invitant dans son amour à venir dans ses bras. Si nous nous jugions noicf-m/mes, si nous recherchions et punissions sévèrement nos propres péchés, nous ne serions pas ju-
ÎéSf c*est^-dfire, nous ne serions pas. con« amnés, mais absous, et notre jugement serait moins un jusement gu'uoe récompense. C*est ce que souhaite saint Bernard : « Heureux le jugement qui me soustrait et me dérobe au sévère jugement de Dieu% Je frissonne è la pensée de tomber entre les mains du Diea vivant : je veux me présenter h ta face de sa colère déjk jugé et non plus h juger. Il (Serm> 55 m Cani,) Quanta Teileri c*est le péché qui fait Tenfer, c*est lui qui en est le plus grand supplice. C*est un ver qui ne meurt pas, parce qu*il se nourrit du souvenir ineuaçable des péchés commis.
C*cst un feu qui ne s'éteint pas, parce que les péchés sont un bois embrasé piar le soufle de la colère de Dieu% Là se trouvent les démons, qui étaient autrefois des anges; car c'est par le péché que le démon existe, c'est par le péché que les hommes devien* nent les tils du démon» et comme autant de démous eux-mêmes. — Enfin quant & la
Sloire céleste, c'est le péché qui nous prive e ce souverain bien» parce qu'il est incompatible avec elle. ^^^
L'autre avantage que na^^vons retirer de cette méditation» est lal^Pmuelle abnégation de nous-mômes et de nos passions déréglées, selon ces paroles : Celui qui aime son dmef c'est-k-dire, qui dans ce. monde s'alMindonne à ses absurdes convoitises, la perdra : ei celui qui haii son âme dans ce mondct la conservera pour la vie élemelie IJoan. xu, S5), c'est-i-dire, qui se refuse à lui obéir quand elle lui ordonne quelque mal. Et, puisque notre chair est cet ennemi domestique de notre Ame, pour qui nous devons avoir tant d'horreur, crupitions-la sur la croix du Christ, où est le salut et la vie. Pensons à la mort, et mourons pendant ta vie, pour trouver la vie dans la mort. Pensons au jugement et jugeons-nous nousmêmes, pour n*ètre point jugés. Pensons h l'enfer et punissons-nous nous-mêmes ou aimons à être punis pendant la vie, aQn de n*étre point punis pendant rôternité. Pensons à la gloire des cieux, et rappelonsnous que tout ce que nous pouvons faire ou souffrir n'est que peu de chose, atin qu'élevés au-dessus de toutes ces choses» nous puissions entrer dans la joie de Notre-Seigneur.
FLAGELLANTS. — Pénitents fanatiques et atrabilaires, qui se fouettaient en public, et qui attribuaieiit à la Uagelhition plus de vertu qu'aux sacrements pour effacer les péchés. Quoique Jésus-Christ, les apôtres et les martyrs aient enduré avec patience ies flagellations que les juges persécuteurs leur avaient fait subir, il nés ensuit pas qu'ils
aient voulu introduire les flagellations volontaires; et il n'y a aucune preuve que les premiers solitairesi quoique très-mortiflés d'ailleurs et très-austères, en aient £iit usage. Fleurj nous apprend néanmoins que Theodoret en a cite plusieurs exemples dans son Histoire tetigieuse^ écrite au V* siècle. {Mmurs des Chrétiens^ n* 63.) La règle de saint Coiomban qui vivait sur la fin du VI* siècle, punit la {)lupart des fautes des moines par un certain nombre de coups de fouet ; mais nous ne voyons pas qu'elle ait recommandé les flagellations volontaires comme une pratique ordinaire de pénitence. Il en est de même de la règle de saint Ce» saire d'Arles, écrite l'an 506, qui ordonne la flagellation comme une peine contre ies religieuses indociles.
Suivant ropinion commune, il n'y a pas d'exemples de flagellation volontaire avant le XI* siècle; les premiers qui se sont distingués par le, sont saint Gui ou Guyon» abbé de Pompose, et saint Popon, abbé de Slavelle,morten lOM.Les moines du Mont* Cassin avaient adopté cette pratique, avec le jeûne du vendredi, à l'imitation du bienheureux Pierre l'Ancien : leur exemple mit en crédit cette dévotion; elle trouva néanmoins des opposants ; Pierre Damien écrivit pour la justifier. Fleury, dans son Histoire ecclésiastique^ 1. lx, n* 63, a donné Texlrait de l'ouvrage de ce pieux auteur, on ne voit pas beaucoup de justesse ni de solidité dans ses raisonnements.
Celui qui s'est rendu le plus célèbre par les flagellations volontaires, est saint Demi* nique TEucuirassé, ainsi nommé d'une chemise de mailles qu'il portait toujours, et qu'il n'était que pour se flageller. Sa peau était devenue semjjlable & celle d'un nègre; non-seulement il voulait expier par là ses propres péchés, mais effacer ceux des autres; Pierre Damien était son directeur. On croyait alors que vin^t psautiers récités en se donnant la discipime, acquittaient cent ans de pénitence. Cette opinion, comme Ta remarqué Fleurv, était as.^ez m<'il fondée, et elle a contribué au relâchement des mœurs.
Il y a cependant lieu de croire, dU-il, que Dieu inspira ces mortiflcations extraordinaires aux saints personnages qui en usèrent, et qu'elles étaient relatives aux besoins de leur siècle. Ils avaient alfaire à une génération d'hommes si perverse et si rebelle, qu*il était nécessaire de les frapper perdes objeis sensibles. Les raisonnements et les exhortations étaient faibles sur des hommes ignorants et bruiaux, accoutumés au sanç et au pillage. Ils n'auraient compté pour rien des austérités médiocres, ceux qui étaient nourris dans les fatigues de la guerre, et qui portaient toujours le harnais; pour les étonner, il fallait des mortiflcations qui parussent supérieures aux forces de la nature, et cet aspect a servi pour convertir plusieurs grands pécheurs. ( Mœurs des Chril. n" 63.) Ajoutons que dans ces temps malheureux, la misère, devenue commune
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et habituelle I endurcissait les corps, et donnait une espace d*alrocité à tous les caractères.
• Quoi qu'il on soit* on abusa des flagellations volontaires. Vers Tan 1200, lorsque rilalie était déchirée par les factions des guelphes et des gibelins, et en proie à toutes sortes de désordres, un certain Reignier, Dominicain, s*avisa de prêcher les flagellations publiques comme un moyen d*apaiser Dieu. Il en persuada beaucoup, non-seulement parmi le peuple, mais dans tous les états : bientôt Ton vit à Pérouse, à Rome et dans toute Tltalie des processions de flagellants de tout âge et de tout sexe, se frappanjt cruellement en poussant des cris* affreux et regardant le ciel d'un air féroce et égaré, aSn d'obtenir miséricorde pour eux et pour les autres. Les premiers étaient sans doute des personnes innocentes et de bonnes mœurs; mais il se mêla bientôt parmi eux des gens de la lie du peuple dont plusieurs étaient infectés d'opinions absurdes et impies. Pour arrêter cette frénésie religieuse, les Papes condamnèrent ces flagellations publiques comme indécentes, contraires à fa loi de Dieu et aux bonnes mœurs.
Dans le siècle suivant, vers l'an 1318, lorsque la peste noire et autres calamités eurent désolé toute l'Europe, la fureur des flagellations recommença en Allemagne.
Ceux qui en furent saisis s'attroupaient, quittaient leurs demeures, parcouraient les bourgs et les villages, exhortaient à se flageller et en donnaient Texemple. lis enseignaient que la flagellation avait la vertu du baptême et des autres sacrements, qu oa obtenait par elle le pardon de ses fautes sans le secours des mérites de Jésus-Christ, que la loi qu'il avait donnée allait bientôt être abolie et faire place à une autre qui enjoindrait le baptême de sang sans lequel aucun Chrétien ne pourirait être sauvé. Ils causèrent des séditions, des meurtres, des
fûllages. Clément VU condamne cette secte, es inquisiteurs livrèrent au supplice ({uelques-uns de ces fanatiques, tes princes d'Allemagne se joignirent aux évêqiies pour îes exterminer. Gerson écrivit contre eux, et le roi Philippe de Valois les empêcha de pénétrer en France. Au commencement du XV* siècle, on vit renaître en Misnie, dans la Thuringe et la Basse-Saxe, des flagellants entêtés des mêmes erreurs que les précédents. Us rejetaient les sacrements et toutes les pratiques du culte extérieur, fondaient leurs espérances de salut sur la foi et la flagellation, disaient que pour être sauvés c'est assez de croire ce qui est contenu dans le syinbole des Apôtres, de réciter l'oraison dominicale et ia salutation angelique, et de se fustiger de temps en temps pour expier les fautes commises. (Mosheim, Bist. eccUs. du xy* siècle^ ii* part., c. 5.) L'inquisition en fit arrêter un grand nombre, on en brûla une cenlaine, pour intimider ceux qui seraient tentés de les imiter et de renouveler les anciens désordres.
i>lCTt#Mll. d'A9Ç£tI811E. !•
!En Italie, en Espagne, en Allemagne, il y a encore des confréries do pénitents cfui usent de la flagellation, mais ils n'ont rien dé commun avec les flagellants fanatiques dont on vient de parier. Lorsque cette pratique de pénitence est inspirée par un regret sincère d'avoir péché, et pour apaiser la justice divine, elle est louable; mais lorsqu'elle se fait eu public, il est dangereux qu'elle ne dégénère. en un pur spectacle, et ne contribue en rien à la correction des mœurs. 11 y a d'autres moyens de se mortifier. L'abstinence, le jeûne, la
f)rivation des plaisirs, les veilles, le travail, e silence, le cilice, paraissent des mortifications préférables aux flagellations.
Le P. Gretser, Jésuite, en avait pris la défense dans son livre De sponSanea dwiplinarum seu flagellorum cruce^ imprimé à Cologne en 1600. En 1700, l'abbé Boileau, docteur de la Sorbonne et chanoine de la Sainte-Chapelle de Paris, les attaqua ; mais son Histoire des flagellations scandalisa le public par des récits et des réflexions indécents. Thiers fit la critique de cette histoire avec peu de succès; sa réfutation est faible et ennuyeuse.
FLAGELLATION. — Voy. Mortification.
FOI {Vertu). — L'Apôtre définit la foi la substance des choses que nous devons espérer f c'est-à-dire le fondement de l'espérance, la conviction entière des choses que Von ne voie point {Heàrj^m^ 1} , la lumière qui nous incline habflHement à croire aux vérités obscures révélées par Dieu. La foi est une vertu théologique, divinement infuse, par laquelle nous croyons fermement, à cause de la vérité divine, à tout ce que Dieu nous a révélé et qu'il nous a proposé par son Eglise, que ces révélations soient écrites ou non.
Il nous faut donc croire, comme vérités révélées par Dieuj, toutes celles qui nous sont proposées à croire par notre sainte mère, l'Eglise catholique romaine, qui est Tunique, épouse de Jésus-Christ et la colonne de la vérité ; et.il nous faut les croire, parce que c'est Dieu, la souveraine vérité, qui nous les a révélées. On peut sur ce sujet et sur les motifs de notre foi consulter les ascètes, qui ont traité cette matière, et entre autres Jean de Jésus Marie. {Inslruct. novit.^ c. 2.) .
' La foi, base des autres vertus et fondement de toute la vie chrétienne, sans laquelle personne ne peut plaire à Dieu, est la première vertu à la pratique de laquelkw nous devons nous appliquer de tous nos efforts, si nous voulons faire des progrès dans ia perfection. On le prouve :
I. Par l'Ecriture sainle. L'apôtre, exaltant la vertu de la foi, et là prouvant par l'exemple des saints de l'Ancien Testament, dit : Les saintSf par la /bî, ont vaincu les royaurnes^ ont accompli les devoirs de la justice et ont reçu l'effet des promesses. [Hebr. xi, 33.) Saint Thomas prouve que ces merveilles ont été spirituellement accomplies par les saintS|
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qui par la foi ont vaincu le démon, la chair et le monde avec ses royaumes. « Personne, en effet, ne peut mépriser les choses présentes, sinon aans Tespoir des hiens futurs : c'est principalement par le mépris que Ton triomphe du monde; et comme c'est la foi qui nous montre les choses invisibles, en vue desquelles on méprise le monde, il en résulte que c'est notre foi qui nous fait vaincre le monde. » {Lect. 7.) Nous trouvons encore dans Mansi {Biblioth. mor,, tr. 22, dise. 3) de nombreux éloges de la foi, tirés de l'Ecriture sainte.
il. Par les saints Pères. « La foi, dit saint Jean Chrysoslome, est l'origine de la justice, la source de la sainteté, le principe de la dévotion, le fondement de la religion. Sans elle on ne peut rien faire de méritoire aux yeux du Seigneur; sans elle, personne ne peut atteindre au faîte de la perfection. Toutes les fois que l'homme est animé de cette foi, et qu'il consolide ainsi Talliance conclue entre Dieu et lui, il proclame qu'il croit en Dieu, etDieu lui accorde lin gage de l'Esprit saint. » (Hom.y de fide.) Saint Thomas de Villeneuve dit aussi, en parlant de la foi : « C'est elle qui fait rejeter aux Chrétiens la mollesse, renoncer h tout plaisir, souffrir et affronter les peines et les fatii^ues. C'est la foi qui met un frein aux désirs (Jé[)ravés, qui contraint les appétits déréglés, qui opaise les mouvements altiers du cœur, qui attaque le vice et cultive la vertu; c'est elle qui foule aux pieds le luxe et l'ii^i^nce, qui fait supporter le malheur, gui r9[R le courage dans l'adversité et qui empêche de s'onor-
Sueillir dans la prospérité; enûn il n'est rien e difficile et de pénible que n'affronte pour Dieu celui qui croit en lui avec une foi vive. » (Serm, in oct, Paschœ.) Remarquons ces mots, avec une foi vive; car une foi morte, oisive, une foi qui n'est pas agissante et que n'accompagnent ni res()érance ûi la charité, est sans aucune efficacité , selon le concile de Trente (sess.vi, c. 7). Le môme concile nous enseigne encore (c. 10) que les autres vertus, jointes aux œuvres, n'ont d'utilité ni pour la première juslitication, ni pour l'accroître en nous, sans la coopération de la foi par les bonnes œuvres. Les saints Pères nous ont tous représenté la foi comme la racine et la cause, comme le fondement de tout le salut de l'homme. Aussi l'Apôtre a pu dire avec raison : Le juste qui m'appartient vivra de la foi. [Hebr. x, 38.]
UL Parla raison. Car, selon saint Thomas (2-2, q. 7, art. 82, et q. 8, a. 1, 7, 8), le principal effet de la foi est de purifier le cœur : Purifiant leurs cœurs par lafoi(Act. xv, 9); ensuite la foi se fortifie du don delintelligence, par lequel le Saint-Esprit nous pousse à mieux pénétrer les choses de la foi et à demeurer plus fermenient attaché à Dieu ; d'ailleurs à ce don, à cette foi, ainsi fortiûée, correspond, comme nous l'avons dit, la pureté du cœur, qui est une des huit béatitudes. EnGn, comme le remarque Rossignoli (\. m Christ, perf,, c. 4), la foi, au deçré parfait, provoque h l'exercice de toutes les
vertus et actions héroïques qu'il est au pouvoir de l'homme de faire , telles que surtout le mépris du monde et le renonceiAent parfait aux richesses et à toutes les choses de la terre.
La foi, dans le degré parfait et héroiquey peut se reconnaître par la profession extérieure de ceux qui croient de cœur, c'est-àdire par l'observation des préceptes, par la Êrière, par la soumission aux volontés de )ieu, à l'Eglise catholique et au Pontife romain son chef visible, en tout ce qu'il faut croire et faire pour le salut éteruel; par l'extension de la foi, ou du moins par le désir de cette extension-; par la crainte de Dieu, par le culte de Dieu et des saints; par l'horreur du péché et par le repentir des fautes commises; par la patience à souffrir l'adversité, par la joie dans les bonnes œuvres, par des sentiments d'humilité et d'abjection sur soi-même; enûn par lo martyre et les autres souffrances et persécutions endurées pour la foi. De même l'habitude héroïque de la foi se reconnaît à ces mêmes actions, quand elles sont fréquemment répétées, quand elles sont faites avec empressement, facilité et plaisir; quand elles se produisent au milieu de circonstances telles que, pour les accomplir, il faille surmonter des obstacles et s'élever au-dessus de la n^anière d'agir habituelle des hommes , même des hommes de bien. Ces actions réclament le concours d'un don du Saint-Esprit; celui de l'intelligence. 11 est dit en effet : Je vou$ donnerai rintelligence; je vous enseignerQi la voie par laquelle vous devez marcher; etj'ar^ réterai mes yeux sur vous. (Ps. xxxi, 8.)
Les actes qui font entrer la foi dans l'âme dU Chrétien, sont :
1" De rendre chacjue jour grâces à Dieu pour le bienfait de notre vocation à la foi catholique, et de le prier en même temps qu'il daigne nous conserver toujours dans la véritable foi, jusqu'à la mort.
2° De répéter chaque jour, avec une attention réfléchie, le symbole des apôtres, et de croire très-fermement, à cause de la véracité infinie de Dieu, tous les mystères renfermés dans le symbole, et tout ce que TEgiise catholique romaine nous propose à croire.
3"" De se rappeler souvent que chacun doit, avec la grâce de Dieu, préférer mourir, tout perdre et tout souffrir ici-bas, plutôt que de renier ou d'abandonner la foi catholique romaine. Celui ^ui m'aura renié devant les hommeSf moi aussi je le renierai devant mon Père. {Matth. x, 33.)
4" D'avoir souvent à l'esprit et de reconnaître la faiblesse, l'ignorance et les erreurs de notre intelligence et de notre jugemen. propre ; de nous rappeler combien de fois il nous a déjà trompés, et que par conséquent il vaut mieux, pour nous, enchaîner notie intelligence et liotre jugement, nous soumettre à la foi chrétienne, et croire simplement tout ce que Dieu nous a révélé, lui qui est Tomniscience, qui ne peut ni se tromper, ni nous tromper; et cela avec une
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pieuse affection de volonté envers Dieu, c'est-à-dire avec amour pour Dieu , avec une vénération et une confiance toutes filiales envers lui, avec la plus profonde estime pour sa divine omniscience, pour sa sagesse et sa bonté, avec le respect le plus humble pour ses jugements divins.
5*" De nous rappeler souvent que Dieu est Tèlre infiniment parfait et que nous ne pouvons avoir qu'une perfection limitée et au'une bien faible intelligence ; que ses ivins mystères, ses jugements et ses œuvres sont donc impénétrables et incompréhensibles pour nous, et que nous devons y soumettre notre intelligence, en nous écriant avec l'Apôtre : O profondeur des trésors delà sagesse et de la science de Dieu I Que ses jugements sont incompréhensibles et ses voies tmpénétrables 1 {Rom. xi, 33.)
6** De ne pas discuter avec le démon qui nous tente sur les articles de foi, mais de croire simplement tout ce que croit notre sainte mère TKglise catholique romaine, de vivre dans celte foi, et de vouloir mourir pour elle, avec la srâce de Dieu.
Exerçons-nous donc à pratiquer la foi, non pas d'une manière quelconaue, mais dans le degré parfait et héroïque. Soyons forts dans la foi. (IPetr. v, 9.) Et pour y arriver, faisons cette prière : Seigneur^ augmentez en nous la foi. {Luc. XVII, 5). La foi en effet peut être, comme la charité, plus ou moins parfaite, selon la remarque de saint Thomas ( 2-2, q. 5 , a. 4) , c'est-à-dire de tout notre cœur {Act. viii, 37), non-seulement en n'admettant pas la crainte, mais en s'attachant aux vérités révélées d'une manière de |3lu8 en plus parfaite, tant intensive qu'extensive. On connaît avec la certitude de l'expérience toute la différence qui sépare les Chrétiens parfaits des imparfaits» bien que tous se glorifient de leur foi et répètent présomptueusèment avec saint Pierre : Quand même il me faudrait mourir avec vous Je ne vous renierais point. {Matlh. xxvi, 35.) Mais il esta craindre que les imparfaits ne viennent à succomber facilement quand il s'agit de prouver leur foi; un très-grand nombre font défaut par les œuvres, et vivent comme s'ils ne croyaient pas. Les parfaits , au contraire, montrent en agissant que leur foi est véritable, puisqu'elle peut produire tant d'œuvres saintes. Aussi s'efforcent-ils avant tout de se perfectionner dans la foi,atin de faire des progrès dans toutes les autres vertus et d'arriver ainsi à la perfection. {Voy. Espéraiigb«1
L Le airecteur doit prendre garde de tomber dans l'erreur au sujet de la foi de certains pénitents» et de les croire entièremeni privés de cette vertu théologique, lorsqu'ils en sont remplis. Car il n'est point rare de trouver de ces âmes vertueuses et avides de leur perfection, qui sont tourmentées par de violentes tentations contre la foi. Dieu le permettant ainsi pour enraciner plus profondément en elles cette vertu. De même, en effet» que l'on fortilie davantage une citadelle et qu'on s'efforce de la rendre inexpugnable du côté où les ennemis diri-
gent leur attaque ,^ de même les âmes pieuses, par une généreuse résistance aux assauts de Tennemi tentateur, deviennent plus fortes dans les vertus par où le démon les allar|ue avec plus de violence. Voilà pourquoi on rencontre tant d'âmes timorées qui sont tellement tourmentées par des tentations contre la foi, qu'il leur semble, nonseulement hors de 1 oraison, mais pendant l'oraison même, qu'il n'y a point de Dieu, point de ciel ni d'enfer, et que les vérités catholiques ne sont que des impostures ou les rêves de cerveaux malades. Saint Jean Chrysostome compare ces sortes d'âmes à un vaisseau battu par ia tempête sur une mer orageuse et qui toutefois, avec le secours de l'ancre, se maintient en sûreté. « De même, dit-il, que l'ancre tient en sûreté et soutient au milieu de la mer un vaisseau asité par un vent impétueux et battu par des vagues furieuses , de même» lorsque notre barque est agitée par des pensées étrangères, la foi vient la délivrer d'un naufrage imminent, et la conduit au port tranquille d'une adhésion certaine à la vérité. » (Hom. sur ces paroles: Habbmtbs
AUTEM EUMDEM SPIRITUM.j
IL Pour obtenir un discernement vrai do ces sortes d'esprits, le directeur doit examiner si les pensées qui inquiètent son pénitent ont pris leur source da:ns quelque faute ; s'il ne repousse pas les doutes qui s*élèvent dans son esprit» mais pluldt sy arrête et n'y ^pose qu un esprit cnancelant et incertain, wr dans ce cas il commettrait un péché grave d'infidélité, puisqu'il n'ajouterait point une ferme foi à la parole divine. Le directeur doit donc le ramener à la vérité» et lui rappeler celte sentence de saint Augustin: « Dans l^es choses merveilleuses» la souveraine raison de croire est U toute-puissance du Créateur » ( Lib. xxi De civ. Deiy c. 7)» et celte autre du même Père: « Reconnaissons que Dieu peut des choses dont nous devons avouer l'incom-
Eréhensibililé pour nous. » [Ibid ). On fera ien aussi de rappeler ce qui est arrivé à ce grand docteur : ayant aperçu sur le rivage de la mer un enfant, qui, un petit vase d'argent à la main, s'efforçait de transporter les eaux immenses de la mer en un trou qu'il avait pratiqué dans le sable, il se prit à en rire; mais 1 enfant lui répondit que ce trou si petit contiendrait plus facilement toute la mer, que l'intelligenGe bornée d'Augustin ne comprendrait le sublime mystère de la très-sainte Trinité. Le directeur enjoindra donc à son pénitent de ne jamais s'arrêter à ces pensées contre la foi» de ne point oublier que les œuvres de Dieu sont bien au-dessus de notre portée ; et de raffermir sa foi chancelante par une adhésion ferme aux vérités révélées.
UL Mais si le directeur remarque que son pénitent ne donne aucune occasion à ces tentations contre la foi, mais au contraire qu'elles s^élèvenl en lui contre sa volonté» et qu'il en éprouve une grande peine, uriegfande affliction dans;le cœur, il n'y a là aucun sujet
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. de craihte, puisque cette peine qu'il éprouve . est un signe évident que sa volonté est bien . d'y consentir, et que non-seulement il n'a- ; dhère point à ces lenlalious, mais qu'il en [ a plutôt horreur. En ce cas, les pensées de doute qui le tourmentent sur la loi ne sont .' que. des tentations du démon que Dieu per- . met pour enraciner en lui cette vertu plus ' profondément. 11 faut lui conseiller seule- ' ment, de mépriser ces pièges du démon, l et de ne pas s'en inquiéter plus qu'on ne ' s'inquiéterait des folies d'un aliène , à qui \ on tourne le dos sans faire la moindre atten- * tioîi à ce qu'il dit. On ne saurait croire .combien ce mépris déplaît à l'orgueilleux . tentateur, et combien ce procédé est puissant pour lé mettre aussitôt en fuite. Mais [ si le pénitent se sentait pressé, serré de près '^ par une tentation" extrêmement violente, il pourrait lui résister en s'armant d'un acte
La force a deui fonctions. La première consiste à nous faire supporter les maux et les peines. Voici comment l'explique le Docteur angélique : « Il faut appeler force d'âme cellequi retient la volonté de Thomme dans le bien de la raison malgré les plus grands maux; c'est de cette force que parlait Jésùs-Christ on disant : ^e craignez point ceux'qui tuent te corps et qui ne peuvent tuer lame; mais craignez plutôt celui qui peut perdre dans l'enfer et lecorpset rame. {Matth. X, 28.) La seconde fonction consiste à braver, à affronter les dangers eux-mêmes.
C'est ainsi que David, fort du nom de son .Dieu, a marché contre le géant Goliath. » A ce sujet saint Thomas remarque que cotte fonction de la force est souvent accompagnée d'une apparence de colère, qui est plutôt l'esclave, pour ainsi dire, que la maîtresse de la force. « Le fort, dit-il, dans ses
'.de foi igéiiéfal sur les vérités i*évélées de actes, prend une colère modérée, mais non
'^ Dieu, sans en venir au mystère particulier ^une. colère inimodérée.' »* (2-2, q. ' 123,
r sûr lequel' il éprouve la tenta'tiôn: car il se- 'a. 10.)
j fait dangereux d'approfondir, sur le moment La vertu de la force fait naître dans
j* même, l'àrticle^de foi qui fait l'pbiet de la 'tcntation.;ilais' le directeur s'attachera sur-
** tout à foi*tifier le pénitent contre ceis sortes
^ de combats, en lui représentant' la nécessité
' où est l'âme d'éprouver une foule de tenta-
' tidns^èi en. particulier' celle dont il s'agit,
y^ayâht, d'arriver' à* un * certain degré de perfection :, car par ces épreuves involontaires
' l*à vertu de la roi devient plus ferme, et donne
l'homme chrétien d'àUtrès vertus morales très-brillanlès, qui'en sont en quelque sorte les filles, ou lés parties intégrantes^ comme disent lès philosophes. En ' voici l'explication. La force ayant surtout pour ; objet de surmonter les difficultés qui nous empêchent de faire le bien, renferme en elle-même selon la diversité des circonstances, diverses variétés d'elle-
, à la vie^spiritùelle un plus solide fondement, même que l'on appelle ses filles. Ainsi • Si donc le directeur réncoStré des âmes rencontre-t-on quelque difficulté, résultant
^violemment agitées par'des 'pensées contre ' la foi, Mr lés avertira qu'un homme jspirituel "ne [ieut pas être longtemps en cètte'vie'sans '' éprouver quelque tentation. Parce que vous ' étiez agréable à Dieu, disait l'ange a Tobie, " il à été nécessaire qiie la tentation vous éproù^ * vàt: (To6. XII, 13.) Or, s'il est nécessaire
de la nature même et de la grandeur dé l'action? On lui oppose la magnanimité^ 'cette vertu qui incline aux actions grandes et héroïques. La difficulté vient-elle d'une grande quantité d'argçnt, nécessaire [ à la perfection de l'œuvre, par exemple,* pour la construction d'une église? on lui oppose la
d'éprouvôr quelque tentation, il convient de munificence qui incline à faire exlérièure-
*"' . . * • ment de grandes œuvres par des dépenses
publiques et considérables. Vient-elle de la crainte et de l'anxiété intérieure, tou-
recevoir en paix celle que Dieu lui-même ' nous envoie. Maison même temps il faut 'rassurer le pénitent en'Iui répétant qu'on
* ne commet jamais dé péché gi^ave, tant que ] l'bn résisté ; de cette manière, il prendra [ plus d'assurance, et méprisera ces tentations ' avec une certaine grandeur d'âme.
' ' FORtÈ [Vertu): -^ La force est une verlii ' cai^dinalë gu'oii peut définir ainsi : une -''vertu morale perfectionnant' l'homme, pour \ l'affermir dan^ l'ordre de la raison humaine *' et de la loi'-diTiiiey en lui faisant repousser ' tout ce qui peut détruire cet ordre.
* La force chrétienne peut être prise en " double acception, largement et strictement. ' Dans son acception la plus large, elle em- ' bràsëe: toutes les vertus : aussi, dit saint ^ ProsperJ « on doit entendre par force d'âme
* non-seulement celle qui reste inébranlable, ' majoré toutes les afflictions dont elle est
assaiflie, mais encore celle qui jamais ne laisse prendre aux charmes séducteurs
chant l'issue de l'œuvre? on lui opposé/a paix du cœur et la sécurité de rdmefCeiie vertu qui nous conduit à faire les plus grandes choses avec joie et plaisir, avec une constance qui ne sedément jamais. Vient-elle de la multitude et de la qualité des maux à souffrir dans l'exécution de l'œuvre, on lui oppose la patience^ cette vertu qui nous fait supporter tous les maux avec une courageuse tranquillité. Vient-elle de la longueur du teiOQps, on lui oppose la /on^antmt//, cette vertu qui nous fortifie dans l'attente. Vient elle de la continuation même de l'œuvre, on lui oppose la persévérance ^ cette vertu qui nous invite à persister malgré les peines et lès difficultés de l'entreprise. Vient-elle enfin de l'instabilité du cœur humain f on lui oppose la constance^ vertu qui donne de la force et de la fermeté à la légè-
se
^ des plaisirs. » (L. m, c. 20). Dans son accep- reté do notre caractère.
* tion plus étroite, elle constitue une vertu Les degrés de la force sont :
* cardinale particulière, et se définit comme 1" De vaincre V esprit ^ de réprimer la colère^
* i)0us l'avons fait ci-des5us, et de mépriser les plaisirs. Saint Ambroise
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définit. ainsi ce degré : « Il est yéritableraent fori,^celui qui se vainc lui-même, qui re-. tient- sa colère, ne se laisse amollir par au*, cun attrait séducteur, ne se trouble pas dans , l'adversité, ne s'élève pas dans la prospérité, et ne se laisse pas entraîner à tout vent. » {Deoff'.,c. 36.) r
2", D'exposer sa vie au danger ^ pourlehien spirituel et corporel, du p/ôcAatn,\seIon ces paroles de Jésus-Christ : La plus' grande preuve de charité est de donner sa vie pour ses amisl [Joan, xv.)
3** De désirer vivement le martyre d'esprit et^ de cœury h l'exemple de saint Ignace, martyr,' qui,' condamné aux bétes, écrivait aux Romains :,« Puissé-je jouir des botes qui m'attendent I.;, Si elles ne veulent venir, je' leur ferai violence:, je me jetterai moi-même dans leur gueule pour être dévoré. »
•. i^" De supporter avec courage et patience les plus grands maux et la mort méme^ si elle se présentait tout à coup et à l'impro-^ viste. ' • " •■■■-;.. î
5** Enfin, et c'est là le degré héroïque, de souffrir ces maux et la mort avec une joie réelle et sincère^ à l'exemple des apôtres, dont il est écrit : Ils sortaient du conseil toui^remplis de joie^ parce qu'ils avaient été jugJs dignes de'sôuffrxr des opprobres pour le nom de Jésus, {Act. y j kl,)
Les défauts contraires à la force sont : 1" la timiditéy qui est la fuite des naaux auxquels chajcun peut et doit s'exposer en temps et lièii ;.'2" Vintimidilé {intimiditas), qui est le défaut d'une * crainte juste et raisotinable ; 3** l'audace, qui consiste à s'exposer témérairement au danger. Le premier de ces défauts est^cëlui des\hoïi)mes qui ne craignent que ceux qui tuent le corps; le/secpnd est celui des hommes qui ne craignent pas ceux qui peuvent précipiter l'âme dans l'enfer ; le troisième consiste à rechercher le danger avec une témérité présomptueuse.
La force est nécessaire a quiconque veut progresser dans la perfection chrétienne.'
L L'Ecriture sainte nous y exhorte. Ayez bon courage ; le temps approche auquel Dieu doit vous guérir. {Tob. v, 13.) Je vous'chérirai^ Seigneur y vous qui êtes ma force : le Seigneur est mon appui, mon refuge et mon libérateur. (P5. xvii,'i.) Quand même je marcherais au milieu de l'ombre de la mort, je ne craindrais point le mal, parce que vous êtes avec moi. {Ps. XXII, 4.) Qui nous séparera de la charité de Jésus-Christ? Sera-ce l'affliction ou les déplaisirs?,,. Carjesuis assuré que ni Imti^riy ni la vie..., ni aucune créature ne pourra jamais nous séparer de l'amour de Dieu, qui est en JémS'Christ Notre^Seigneùr. (Rom. ym^ 35, 38 et 39.)
II. Les saintsPères nous le recommandent: a La force des justes est différente de celle des réprouvés. La force des justes, en effet, consiste à vaincre la chair, à contredire leurs propres volontés, à étouffer les jouissances de la vie présente, à aimer le malheur en vue des étemelles récompenses, à mépriser les charmes de la prospérité, à surmonter dans son cœur la crainic de l'ad-
versité. Au contraire, la force passagère des, méchants consiste à s'endurcir insensible-' ment contre les châtiments du Créateur, à ne pas .cesser, même dans radversité,:d*air. mer les choses .temporelles, à rechercher là] vaine gloire même au .péril de la vie, à persécuter et combattre les gens dé bien , nonseulement par leurs discours et leur. conduite, mais encore par la violence ;. à placer en eux-mêmes leurs espérances, à commettre l'iniquité chaoue jour. ». /Saint. Grégoirb, * 1. vu Mor., c. 9.) Saint Ambroise,. louant la force de Job, montre, en ces termes, la. nécessité de celte vertu.:. «La vertu du. saint homme Job. a'-t-elle succombé ?, le vice s'esU il glissé dans son. cœur? Comment, a-t-il supporté la douleur du froid, de la faim, de la maladie?... Les discours offensants des trois rois et les outrages de ses serviteurs ont-ils excité sa colère?... Qui donc a été aussi fort quelesaint homrae Job? » (L. i Off.^ c. 3.) En .voici .la raison. La voie de la, perfection est hérissée .d'obstacles et de difficultés de toute nature, pénibles et souvent douloureuses pour la chair; car ceux qui. veulent vivre pieusement, en Jésus-Chcist souffriront la persécution. La force est: dono^ nécessaire à ceux qui progressent dans cette ^ voie pour triompher de tous ces obstacles.* Soyons .donc. intrépides à combattre Tan* tique serpent, et.nous recevrons Je royaume éternel. Affrontons les difficultés, quand Bieû, ou l'obéissance,, ou la nécessité, ou la charité envers le prochain, ou la gloire.de Dieu, ou la défense de la foi, ou notre propre salut, nous appellent à des œuvres oifficiles de vertu, et croyons que nous pouvons tout en celui qui nous fortifie. (Phil. iv, 13.) Car Dieu est fidèle; il ne nous laissera pa$ tenter^ au-dessus de nos forces; mais.il nous fera tirer avantage deja t.entation même, afin que nous puissions persévérer. (/ Cor. x, 13.) tfe craignons pas ceux qui tuent le corps et ne peuvent tuer l'âme; craignons plutôt celui qui peut perdre dans l'enfer le corps et rame. (Matth. X, 28.J Où sont les Domitien, les Maxiiîiièn,'les Dioctétien et les autres. tyrans qui tourmentaient autrefois si cruellement les martyrs ? ils ont senti le poids de la justice divine, après avoir paru aux yeux du monde satisfaits et redoutés, tandis que les saints martyrs triomphent couronnés dans le ciel. Conservons donc la patience en nos âmes, et soyons-y constants jusqu'à la mort» car celui-là sera sauvé, qui aura persévéré iusquà la fin. (Matth. x, 22.) c Et maintenant» mes frères, écrit saint Bernard, il ne me reste plus qu'à vous exhorter è la persévérance, qui seule mérite la gloire aux hommes et la couronne aux vertus. Sans la persévérance, point de victoire pour le combatlaut, point de palme pour le vainqueur.^ Elle entretient les forces, elle est la nour» rice du mérite et la médiatrice de la récompense ; sœur de la patience, fille de la constance et amie de la paix, elle est le nœud des amitiés, le lien de la concorde et le rempart du salut. Supprimez la persévéranee» plus do récompense pour la soumission» plm
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de reconnaissonce pour les bienfaits, plus de louanges pour la force. » (Ep. 129.)
I. Le directeur doit se garder de tomber dans rillusion, et de prendre le faux or pour de Tor véritable, en s'imaginant que tout esprit qui supporte avec intrépidité de grands maux possède dès lors la vertu de force. Car, comme le dit saint Grégoire, il y a une force qui est une vertu, et une force qui est un vice. Voici ses propres paroles : « Autre est la force des justes, autre est celle des réprouvés. La force des justes consiste à vaincre la chair, à résister à ses propres passions, à détruire l'amour des plaisirs do la vie présente, à aimer les incommodités et les afflictions de ce monde en vue des récom-
!)enses éternelles, à mépriser les avantages lalteurs de la prospérité, et à vaincre au fond du cœur la crainte de Tadversité. Mais la force des réprouvés est d*aimer et de rechercher sans cesse les choses qui passent , de se rendre insensibles, de s'endurcir contre les fléaux de Dieu ; d'être sans cesse tourmentés par l'amour des choses temporelles et par la crainte de l'adversité, de parvenir à une vaine gloire au danger même de la fie; de mettre le comble à l'iniquité, d'attaquer la vie des hommes vertueux, nonseulement par leurs paroles et leurs mauvais exemples, mais encore le fer à la main; de mettre en eux-mêmes toute leur confiance, et, enfin, d'entasser chaque jour, sans se lasser, crimes sur crimes.» (Mor.^ \. vu, c. 8.) Il est hors de doute, en eûfet» que les hommes mondains entreprennent souvent les choses les plus difficiles; mais parce que leurs entreprises ne sont pas bonnes en elles-mêmes et n'ont point un motif honnête, leur force est mauvaise et ouvre la voie de la perdition. Le directeur doit donc examiner quelle est la un que son pénitent se propose en embrassant àea choses difficiles et pénibles, et juger de là si sa force est digne de louange ou de blâme. Si le pénitententreprendavecfeuetsanscraintedes chosesépineusesetfortdifficiles,ouparamour pour Dieu, ou par un motif de vertu, ou par le désirde la béatitude éternelle, sa force est sainte et doit être honorée comme une haute vertu; mais s'il entreprend des choses aussi difficiles par un motif humain, dans un but terrestre et avec des intentions perverses, sa force est un vice. En ces sortes de cas, le directeur doit amener ses pénitents à diriger vers les choses célestes et divines celte force qu'ils prostituaient auparavant à des fins grossières et toutes terrestres. Si, avec la grAce de Dieu, il peut réussir, il les verra bientôt changer et devenir des saints, de criminels qulls étaien^ Si, par exemple, il •eu voit qui supportent avec courage et fermeté des adversités iiombreuses, dans un but mondain de vaino gloire, et qui pour ce Til motif sont prêts à exposer leur vie, il doit mettre tous ses soins à ce que ce sentiment de force soit employé à la gloire de Dieu ; et, s'il y parvient, bientôt il obtiendra de cet homme une vertu éminente. S'il en voit qui •ont tout entiers occupés i amasser trésors
sur trésors, et qui, pour un gain soroide, consument misérablement leur vie au sein 'de mille tribulations, le directeur s'efforcera de changer cet amour effréné des Hehesses en une charité active pour le soulagement des pauvres et un zèle ardent pour la maieste du culte divin; et il verra oientôt briller en eux une piété profonde. De même, s'il on trouve qui, se livrant h une étude opiniâtre, se fatiguent le cerveau pour quelque motif terrestre, et qu'il puisse diriger ces travaux pénibles vers un but d'intérêt pour le prochain et d'utilité pour l'Eglise, il sancliflera cette ardeur pour l'étude et en fera une vertu. De môme encore, s'il oblienlde ces courtisans (]ui passent de longs jours dans les antichambres des rois pour en solliciter quelque faveur, qu'ils mettent désormais leur empressement à passer leur temps dans la maison de Dieu, au pied des autels, pour obtenir les faveurs du Roi des rois , il fera de leur constante patience, de leur persévérante assiduité, une vertu profonde, une piété infatigable. De cette manière, cette force vicieuse deviendra une vertu éminente, et ce oui était abominable aux yeux de Dieu seia désormais agréable à sa divine majesté.
IL Le propre de la vertu de force, quand elle s'applique à repousser les maux graves, est de les attaquer avec hardiesse jusque dans les causes qui les produisent ; de sorte toutefois que cette hardiesse est modérée par la force : car, si elle n'a plus le frein de la force pour la diriger, celte hardiesse dégénérera en une véritable témérité. « La force, dit saint Thomas, modère la hardiesse qui s attaque audacieusement à des choses effrayantes dans l'espoir de quelque bien. » (2-2, q. 141, art. 3.) Nous lisons dans le 1" livre des Machabées^ que Joseph et Azarie, en apprenant les glorieuses victoires de Judas, de Jonathas et de Siméon, se sentirent animés d'un vif désir de moissonner autant de gloire, et s^élancèrent sur le champ de bataille. Mais le peuple fut frappé d'une grande plaie, parce que ces guerriers nVcoutirent plus la voix de Judas el de ses frères, dans la pensée ^uils feraient des prodiges de valeur. — Aussi bien, ajoute le texte sacré, ils n'étaient point de la race de ces héros qui furent le salut d'Israël, Leur courage ne lut donc qu'une véritable témérité, parce qu'ils ne le modérèrent point selon les lois de la prudence. Et au lieu de cueillir des lauriers, ils ne moissonnèrent que la honte pour eux et pour le peuple.
Le directeur rencontrera des pénitents qui, dans leurs différentes entreprises, paraîtront doués d'une force et d'un courage héroïques , parce qu'ils n'aspirent qu'à ce qu'il y a de difficile, bien que souvent ils ne connaissent nullement les règles de la prudence et de la modération. Il rencontrera des femmes qui, au récit des communautés religieuses, que certainessaintes ont fondées, et des règles rigoureuses et sévères qu'elles leur ont données, conçoivent le désir ardent de les imiter. Il rencontrera enfm de ces hommes qui voudraient entreprendre do
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suivre les exemples de cesserviteurs deDicu,
3ui, pour étendre ia vraie foi, allèrent dans es contrées barbares, et donnèrent leur vie pour la cause de la religion; ou bien qui voudraient, à l'exemple des saints anachorètes, s'enfoncer dans les déserts les plus solitaires, et y passer toute leur vie, oien
3u'il leur manque la vigueur de Tâme et les ons de la nature nécessaires pour de telles œuvres, et bien qu il n'y ait pas môme moyen de les entreprendre. Que le directeur se contente de leur dire qu'ils ne sont pas de la race de ces hommes illustres, et que le peu de force qui leur a été donnée par la bonté divine, ils doivent l'employer à se vaincre eux-mêmt'S, à modérer leurs volontés pro-
{)res, à résister aux assauts du démon, et à aire disparaître les obstacles qui, dans Tétat où Dieu les a placés, les empochent de faire des progrès dans la perfection. Il ajoutera que, s'ils mettent fidèlement toutes ces choses en pratique, ils auront beaucoup fait, sans avoir besoin d'aspirer à des œuvres au-dessus de leurs forces.
m. Le directeur doit remarquer que les femmes ont un besoin tout particulier de la vertu de force. Car comme elles sont craintives de leur nature, et qu'elles sont ordinairement d'un caractère faible et porté au découragement, il arrivera bientôt, si elles ne sont soutenues de la vertu de force,
S d'elles se lasseront et s'éloigneront du lemin de la pe fection chrétienne. Le directeur trouvera un grand nombre de personnes de ce sexe qui embrasseront d'abord avec ferveur une vie pieuse et vrjaiment spirituelle; mais il en rencontrera peu qui y feront un notable progrès. La moindre persécution, le moindre respect humain suffiront pour leur ôter tout courage et pour faire disparaître tout leur zèle. Cependant que le directeur ne les abandonne point, mais qu'il tâche de les affermir dans la vertu de force, en leur inspirant à la fois la crainte de Dieu et la conQance en sa bonté infinie. D'ailleurs, quelque faible que soit leur sexe, quelque porté qu'il soit a la crainte, il est touteiois susceptible d'aimer avec force, et cet amour ï»our Dieu, prenant dans leurs cœurs de profondes racines, non-seulement corrigera la faiblesse de leur caractère, mais les rendra même fortes et pleines ae courage pour le service de Dieu. Aussi est-il bon de remar-
3uer que les femmes choisies de Dieu pour es œuvres difficiles et grandes, telles que sainte Catherine de Sienne, sainte Thérèse, et d'autres héroïnes de ce genre, ont été d'abord inondées des faveurs célestes et embrasées d'un ardent amour pour Dieu; et c^est par là que Dieu les a préparées à ses grands desseins sur elles. C est par la même voie aussi qu'un directeur zélé obtiendra, des femmes qu'il dirige, une activité toute de feu, une force à toute épreuve, et d'immenses progrès dans la -perfection.
FOURIER DE MATAINCOURT (Pierre) naquit à Mirecourt en 15G5. Il entra, jeune encore, chez les chanoines réguliers et se distingua par son savoir et sa piété. Il de-^
vint ensuite curé de Mataîncourl , en JLorraine. Il établit deux nouvelles congrégations, l'une de chanoines réguliers réformés, destinés en même temps à l'enseignement , et l'autre de religieuses pour l'instruction des jeunes filles. Le Pape Paul V approuva ces deux établissements en 1615 et 1616. P. Fourier mourut saintement en 16W. Il a été béatifié en 1730. On a de lui plusieurs ouvrages de piété et des exercices chrétiens ^pour les jeunes gens, et entre autres, la Conduite Chrétienne. Le R. P. Lacordaire a prononcé, en 1853, un panégyrique du bienheureux Fourier.
FllAIN (Jean), seigneur du Tremblay, né à Angers en 16*1 , membre de l'Acaclémie de celte ville , mourut en 172V. On a de lui plusieurs traités de morale solidement écrits : 1' Traité de la vocation chrétienne des enfants ; — 2' Traité de la confiance «n Diiu.
FRANÇOIS D'ASSISE ( Saint j naquit à Assise, en Ombrie, l'an 1182. On le nomma Jean au baptême ; mais depuis on y ajouta le surnom de François j à cause de sa facilité à parler la langue française, nécessaire alors aux Italiens pour le commerce, auquel son père le destinait. Jean n'avait d'attrait que pour la piété. Il quitta la maison paternelle et fonda , eu 1210, l'ordre des Frères Mineurs , après avoir fait approuver, parle Pape Innocent III, la règle qu'il leur donna. Cette nouvelle famille se multiplia tellement qu'au premier chapitre général qu'il tint proche d'Assise, en 1219, il se trouva près de cinq mille Frères Mineurs. Ce fut vers le même temps que François passa en Terre- Sainte et se rendit auprès du sultan Mélédin pour le convertir. Revenu en Italie, il institua le Tiers-Ordre. Retiré sur une des plus hautes, montagnes de l'Apennin, il vit un Séraphin crucifié qui lui perça les pieds, les mains et le côté droit ; et il en porta les stigmates le reste de sa vie. Il mourut deux ans après a Assise, en 1226, âgé de quarantecinq ans. On a do lui deux Règles et quelques Opuscules de piélé, 1739, in-folio. Les Frères Mineurs se divisèrent plus tard et formèrent les différentes branches des Capucins, des Récollets, des Observantins et des Picpus.
FRANÇOIS DEPAULE(Sainl),fondateurde l'ordre des Minimes, naquit è Paule,enCalabre, en 1416. Un attrait singulier pour la soUtudeetpour la piélé leconduisitdansun désert au bord de la mer, et il se creusa une cellule dans le roc. Son exemple et la repu-» tation de sa sainteté attirèrent bientôt près de lui une fouie de disciples qui bfttireot unmonastère auprès de son ermitage. 11 leui^,. donna une Règle ^ approuvée par Alexan^^ dre VI et confirmée par Jules IL Le nom da. saint fondateur se répandit en France avee^! le bruit de ses vertus. Louis XI, dangereusement malade , le fit venir auprès de luif espérant obtenir sa guérison par ses prières. Le saint exhorta ce prince à se préparer à la mort par le repentir. François éta* blit quelques maisons en France, et mourut
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dans l'une d'elles, à Plessîs-du-Parc, en 1507. Il fut canonisé en 1519 par Léon X.
FRANÇOIS DE SALES (Saint), né au chflteau de Sales, diocèse de Genève, en 1567, fit ses premières études à Paris, et son droit à Padoue. Il édifia ces deux villes par sa ■ piété aussi douce que tendre. D'abord avocat à Chambéry, puis prôvût d'Annecy, il devint évoque de Genève . après la mort de Claude Garnier, son oncle, en 1602. Il tra- . vailla avec zèle et avec un immense succès ï la conversion des calvinistes. Il institua , en 1610, l'ordre de la Visitation, dont la ba- Tonne de Chantai (sainte Jeanne-Françoise Frémiol) fut la première supérieure. Cette congrégation fut érigée en titre d'ordre et de religion par le Pape Paul V, en 1618. François avait refusé, sous Henri IV, un éTëbhé en France et la cdadjulorerie de Paris. U mourut le 28 décembre 1622, à Lyon, où l'avait appelé le duc de Savoie, qui devait voir Louis XIII. On a la Vie de saint François, écrite par Marsollier, en 2 vol. in- 12 ; et son Esprit par Le Camus, évëque de Belley, son inlimeami. Ses ouvrages ascétiques montrent ce qu'il était, une de ces Jlktaes tendres et sublimes, nées pour la -)inrtu et pour la piété, et destinées par le elel à inspirer l'une et l'aulre ; la candeur , foQCtidn qii'ils respirent les rend délicieux InAœe h ceux que les lectures de piélé ennuient le plus. Les principaui sont: 1° Introduction à la vie dévote ; — 2* Traité de l'amour de Dieu;— 3° LeHrw $pirituelles. Les œuvres de saint François ont été recueillies en 2 vol. in-fol.
FRANÇOIS DE BORGIA (Saint) .vice-roi de Catalogne , entra chez les Jésuites après la mort de sa femme , et en fut le troisième général, Il mourut à Rome en 1S72 ,' Sgé de soixante-deui ans. 11 fut canonisé en 1671 '
FRA -
ville, en 1K79, et n'avait que dix ans lorsque l'abbé deSenoues, Lignarius, son parent, le prit dans soii monastère, lui donna l'habit religieiix et le pli» îi la règle de Saint- Benoit, dans l'intention d'en faire son coadiuteur. Il fit ses éludes, avec succès, dans rtlniversilé de Ponl-à-Mousson. En 1603 , il
se rendit h Sai nt- Vannes , où il'.
par des vœux l'année suivante. On l'envoya professer la philosophie et la théologie à Saint-Michel. Rappelé à Saint-Vannes , il y fut maître des novices. Nornmé visiteur en 1609, prieur de Saint- Airy de Verdun , en 1612, il fut élu abbé de ce monastère quel-
3ue temps après. Enfin il devint président e la congrégation en 1622, et mourut i Saint -Airy, le 27 mars 1625. Ses ouvrages ascétiques sont : 1° Trétàr de perfection, etc.; Paris, 1615, h, vol. in-12; — 2* La Guide tpirituelte pour letnovices, ih\ti.,l&l&, in-12;
— 3' Le noviciat des Bénédictint, etc.; in-ia ;
— 4° Benouvellement tpirituel nécestaire aux Bénédictine ; — 5° Lei Exercices des novices;
— 6° Enseignement tiré de la règle.
FRATICELLES (petits-fhèbeb) . ~ Ce nom
fut donné, sur la tin du xiii* siècle, à des quêteurs vagabonds de différentes espèces. Les uns étaient â(-.s Franciscains qui sa séparèrent de leurs confrères dans le dessein, ou sous prétexte, de pratiquer dans toute la rigueur la pauvreté et les austérités commandées par. la règle dé leur fondateur; ils étaient couverts de haillons, ils quêtaient leur subsistance de porte en porte, ils diisaient que Jésus-Christ et les apAIres n'avaient rien possédé ni en propre, ni es commun; ils se donnaient pour les seuls Trais enfants de saint François. Les; autres étaient, non des religieux, mais des associés du tiers ordre que saint François avait institué pour les laïques. Parmi ces tertiaires.
par Clément X. On a de lui plusieurs ouvra- plusieurs voulurent imiter la pauvreté des ges de piété, traduites de 1 espagnol en la- ™ii"i'—- «• ■i»-"»"'!»"!'"""'*^,.^^™™-. «,.■• tin, Bruxelles, 1675, in-fol. "
FRANÇOIS-XAVIER (Saint);, surnommé VApôtre des Indes, naquit au château de Xavier , au pied des Pyrénées , en 1506. Il enseignait la philosophie au collège do Beau-' vais, a Paris, lorsqu'il connut saint Ignace de Loyola , le célèbre fondateur des Jésuites. II s'unit h lui, et fit vœu à Montmartre, en 153'*. En 1541, il s'embarqua à Lisbonne pour les Indes Orientales, en qualité de missionnaire. De Goa, nù il se uia d'«bord, il répandit U lubiière de l'Evangtle i Ualaca,' •u Japon, etc. Aprèsavoir 0|]éré une multitude incroyable de conversions, il mourut en 15S2, à l'âge de quarante-six ans, dans
religieux et demander l'aumdne comme eux ; on les nommait, en Italie, Bixochi, ou Bocaioli, ou BMacter*; comme ils se répandirent bientôt hors de l'Italie, on les nomma en France Béguinr, et en Allemagne Beggardi. Il ne faut pas pourtant les confondi'e avec les Béguins fiamands et les Béguines, dont l'origine et la conduite sont tiès-louables. {Voir Beqoards.)
Pour avoir une jnste opinion des Fraticelles, il faut savoir que très-peu de temps après la mort dé salut François, un grand nombre de Franciscains, trouvant leur règle trop austère, se relâchèrent en plusieurs points, en particulier sur le' vœu de pauvreté absolue, et ils obtinrent de Grégoire IX, en 1231, une bulle qui les autorisait. En 1245,
l'ilc de Sancian, à la vua-de la Chine, où il , , ,
Lrillait de porter la foi. Il fut canonisé en Innocent IV la confirma; il permit aux *622j)ar Grégoire XV. On a^e saint Fran-' Franéiscàins de posséder des fonds , sous
Îois-Xovier : 1" cinq livres d'EpUres ; PariSi 631, in-a- ; —S* un Cedéchisme; — 3° des Opuscules. Ces ouvrages respirent le zèle le plus animé, la piété la plus tendre, un jugement sûr et solide. Le P. Bouhours a écrit la Fiedn saint.
FRANÇOIS ( Dom Philippe), dont le vrai .nom était Philippe Collard, naquit à Lané-
condition qu'ils n en auraient que l'usage, et que la propriété en appartiendrait à l'élise romaine. Plusieurs autres Papes approuvarenl ce règlement dans la suite. ..
Mais il déplut à ceux d'entre ces religieux qui étaient le plus attachés à leur règle; ils voulurent continuer à l'observer dans toute la rigueur; on les nomma les spiritueUs,
Ul .
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ioaistous ne furent pas égalemeul modérés. Les uns, sans blâmer les Papes, sans se révolter coiilre les bulles, demandèrent la permission de pratiquer la règle, et surtout la Pauvreté dans toute la rigueur; plusieurs dpes > consentiient, et leur laissèrent la liberté de former des comuiunaulés parlicul:èreii. D'autres, moins dociles t't d'un caractère fanatique, déclamèrent non-seulement contre le relâchement de leurs ci)nfrèresj_ mais contre les Papes, contre l'Eglise romaine' et contre les évéques. Ils adoptèrent les rêveries qu'un certain abbé Juachim avait publiées dans un livre intitulé .Vl^vangile éternel, où il prédisait que l'Eglise allait être incessamment réformée, que le Saint-Esprit allait 'établir un nouveau règne plus tarfait que celui du Fils ou de Jésus-Christ, es Franciscains révoltés . s'appliquèrent celte prédictign, et prétendirent quu* saint François et ses Gdèles disciples .étaient les inslruraents dont Dieu voulait se servir pour opérer cette grande révolution.
Ce sont ces insensés que l'on nomme Fralîcellet. La plupart, très-ignorants, faisaient consister toute la perfection chrétienne dans la pauvreté cynique et dans ,1a mendicité dont ils faisaient profession. A celle erreur, ils en ajoutèrent encore d'autres, et l'on prétend que quelques-uns en vinrent jusqu'à nier 1 utilité des sacrements.' 11 est cunstant qu'un. grand nombre étaient des sujets vicieux, dégoûtés deleur élal, préfi^rant une vie vagabonde à la gène et b la régularité d'uue vie commune; aussi plusieurs donnèrent dans les plus grands désordres, et linîrent-par sposlasiur. Malheui eiisemeot , par la mauvaise police qui régnait' alors dans l'Europe entière, cette race libertine se per< pélua, causa du trouble dans l'Eglise, et donna de l'inquiétude aux souverains pontifes pendant plus de deux siècles. On fui oLiligé de poursuivre avec rigueur les Fralicelles à cause de leurs crimes, et d'en faire périr un grand nombre dans les supplices.
On a voulu persuader qu'au xiv' siècle on condamnait au feu les Fraliuelles pour leur opinion seule, et parce qu'ils soutenaient que Jésus-Christ et les apôtres n'avaient rien jiossôdéen propre; c'est une imposture.' On k'S punissait de leur conduite séditieuse. L'empereur -Louis de Bavière ne fut pas pluLàt brouillé avec le Pape Jean XXII, que les chefs des Fraticelles se réfugièrent auprès de lui, et continuèrent à outrager ce Pape pur des libelles violents. L'an 1328, ils se rangèrent du parti de Pierre de Corbière,* Franciscain, que l'eujpereur avait fait élire antipape, pour l'opposer à Jean XXIL Si donc ce Pape les poursuivit à ouirsDce, ce no fut pas pour de simples opinions.- ■
Quelques beaux esprits incrédules ont voulu jeter du ridicule sur le fond do la conleslalion; ils ont dit qu'elle consistait k savoir si ce que les Franciscains mangeaient leur appartenait en propre ou nom, et quelle devait ^ire la forme de leur capuchon. C'est une plaisanterie déplacée. Il s'agissait de savoir si ces religieux pouvaient, sans violer
la règle qu'ils avaient fait vœu d'observer, posséder quelque chose en propre 'ou en commun, et s'ils étaient obligés do conserver l'habit des pauvres, tel que saint François l'avait porté. Celle question n'aurait eu rien de ridicule si elle avait été traitée de |)art el d'autre avec plus de décence et de modération.
En effet, l'habit des Franciscains, qui nous
, parait aujourd'hui si bizarre, était dans l'ori- «ine celui des pauvres ouvriers de la Cala-
"bre, une simple tunique de gros drap qui descendait jusqu'au-dessous du genou, et qui était liée sur les reins par une corde ; un capuchon attaché h cetle tunique pour se parer la tète du soleil et de la pluie ;'il n'était pus possible d'Ctre vêtu plus' pauviement. On sait que dans les pa.ys chauds le peuple marche pieds nus, et il en. est de même dans nos campagnes pendant les chaleurs de l'été. Sur les côtes de l'Afrique, tout le vêlement d'un jeune homme du peuple consiste dans un morceau de toile carré, lié autour de son corps par une corde; l'habit du peuple de Tunis ressemble exactement Îour la forme h celui des Capucins. Dans la udée,les jeunes gens étaient velus coninie les jeunes Africains. {Marc. \iv, 51; Joan. xKi,7.)En Egypte, ils n'ont d'autre vêtcme&t avant l'âge de dix-huit ans, et les solilaire» de la Thébaïde ne couvraient que la nudité. Il en est de même dans les Indes, et c'est pour cela que les sages de ce pays ont été appelés Gumnosophiite», philosophes sans habits. Un y avait donc rien d'alTeclé, rien de bizarre dans celui de saint François. Les Franciscains mitigés voulurent en avoir un plus' propre, plus commode, un peu plus mondain : les spirituels ou rigides voulaient conserver celui de leur fondateur.
FRUITS DU SAINT-ESPRIT.— Yoy. Es-
PBlT-SàlNT.
FUITE DES OCCASIONS DU PÉCHÉ
Une des précautions que les auteurs ascétiques cl les directeurs de conscience recommandent le plus aux pénitents, est de fuir les occasions qui leur ont été funestes; los lieux,' les personnes, les objets, les plaisirs pour lesquels ils ont eu une affection déréglée. Ce n'est point là un simple conseil, mais un devoir indispensable, sans lequel un pécheur no peut pas se flatter d'être converii. Le cceur n'est pas détaché du péthé lorsqu'il tient encore aux causes de ses chutes; et s'il ne dépend pas absolument de lui de ne plus les aimer, il est du moins le mattre de ne plus les rechercher et de s'en éloigner. DnClirétien qui a fait l'expérience de sa propre faiblesse,'doit craindre jusqu'au moindre danger; des choses qui peuvent être innocentes 'pour d'autres ne le sonl'pas pour lui. L'Ecclmasliquenoos dit que celui qui aime le péril j périra (m, 27). Jésus- Christ nous ordonna d'arrachi'r l'oail el de couper la main qui nous scaudalise, c'est-àdire qui nous porto au |)éc1ié. (Matth. v,â9j: FULUFNCE (Saint) [ Fabius-Claudianui- Gordta7ius Fulgentiut],tié en Afrique, vers ^68, de parents nobles, quitta le monde, où
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il aurait pu briller par ses talents, pour s'enfermer dans un monastère. Il fut ordonné prêtre à Rome en 500, et évoque de Ruspe, en Afrique, en 508. Son zèle contre Tarianisnie déplut à Trasimond , roi des Vandales,
3ui Texila en Sardaigne. Hildéric, successeur e Trasimond, le rappela en 523. Pendant
son exil, saint Fulgence ayait^composé plusieurs ouvrages de piété, publiés en 1684, in-4% h Paris, par le P. Sirmond. Le principal livre du saint évèque est son Traité de la prédestination de la grâce. Il mourut en 533.
GABRIELLE DE BOURBON, fille de Louis I", de Bourbon, comte de Montpcnsier, épousa, en 1^5, Louis de la Trémouille, tué à la bataille de Pavie, en 1525. Elle mourut au châtQau de Thouars, en Poitou, en décembre 1516. On a d'elle plusieurs ouvrages de piété, et, entre autres : V Vinstruction des jeunes pucelles; — 2' Le temple du Saint- Esprit; — 3° Le voyage du pénitent; — 4° Les contemplations de l âme dévote, etc. Gabrieile avait autant de vertu que d^esprit.
GÉRARD LE GRAND, célèbre par ses vertus, ses écrits et ses sermons, naauil à peventer en 1340, et mourut en 1384, à .■'■"Quarante-quatre ans. Il institua les Clercs ré- . .|bliers, appelés les Frères de la vie commune. V II donna pour directeur à ses disciples Floîfent Radewyns, de Devenler, qui a été le iuattre spirituel de Thomas A'Kempis, Nous avons de Gérard plusieurs ouvrages de piété, dont quelques-uns sont imprimés parmi les œuvres de-^TIiomas A'Kempis.
GERSON (Jean), né dans un petit village du diocèse de Reims, devint chevalier de TEglise de Paris. 11 assista au concile de Constance, où il so distingua par plusieurs discours. Les amis de la vie contemplative trouvent on lui un maîlre qui leur otfre de bons et nombreux ouvrages. Ils s'adressent surtout aux religieux et aux directeurs des âmes. Voy. CataL
GERSON (De), Bénédictin de Verceil, auquel cerlainscritiques ont attribué l7mî7a/ion de Jésus-Christ.— Voy. Imitation. [Bibliog.)
GILDAS (Saint), surnommé le Sage, né a Dumbriton, en Ecosse, Tan 520, prêcha en Angleterre et en Irlande, et y rétablit la pureté de la foi et delà discipline. Il passa ensuite en France, et s'établit auprès de Vannes, où il bâtit le monastère de Rhuys. Il en fut abbé, et y mourut le 29 janvier 570 ou 581. II reste ae lui auelques canons de disci^ ' pUncy insérés dans le Spicilégs de dom Luc d'Achery, et uù Discours sur la ruine de la Grande-Bretagne^ dans ia Bibliothèque des fères.
2 GIRARD DE VILLETHÉRY (Jean), prêtre .IJfo Paris, mort en 1709, âgé de soixante-huit AnS| enricbit l'Eglise d*un grand nombre de Jlvres de piélé. Ses traités recueillis pour- "iiieDt composer un corps de morale prati- "due pour toutes les conditions et tous les mts. II appuie ce qu'il dit, non-seulement par les pnncipes de la raison, mais aussi ]»ar l'Ecriture sainte, par les Pères et par les tôilolles. Ses principaux ouvrage», sont :
1** Le véritable pénitent; — ^ Le chemin du ciel; — 3° La vie des vierges; — 4** Celle des gens mariés, des veuves, des religieux, des religieuses, des riches et des pauvres; — 5" La vie des saints; — 6° La vie des clercs; — T Traité de la vocation ; — 8" Le Chrétien étranger sur la terre ; — 9" Traité de la flatterie; — 10** Traité de la médisance; — 11° La vie de Jésus ^Christ dans VEucharistie; —i^" Le Chrétien dans la iribulation; — 13* Traité des églises et des temples; — 14." Traité du respect dû aux églises; — 15° La vie de saint Jean de Dieu; — 16° Traité des vertus théologales; — 17° La vie des justes.
GIRAUDEAU (Bonaventure), Jésuite, né à Saint-Vincent-sur-Jard, en Poitou, mourut en 1774, âgé de soixante-dix-sept ans, après avoir publié quelques ouvrages. On a de lui, entre autres, L'Evangile médité, 1774, 12 vol. in-12. Ce livre de piélé a eu du succès. GNOSIMAQUES. -- Certains hérétiaues, ui blâmaient les connaissances recherciîées es mystiques, la contemplation, les exercices de la vie spirituelle, furent nommés Y»ùi(TtiJLOLx,Qi f ennemis des connaissances. Ils voulaient que Ton se contentât do faire de bonnes œuvres, et aue Ton bannit la méditation et toute recherche jprofonde sur la doctrine et les mystères de la religion. Sous prétexte d'éviter les excès des faux mystiques ils tombaient dans Texcès contraire.
GNOSTICISME.. Il n'entre pa^ dans notre plan de faire l'histoire du gnosticisme, il nous sufQt de constater le faux mysticisme môle 5 toutes ses erreurs. La Divinité, selon le système religieux de Carpocratc, ne se manifeste pas dans le monde des sens, œuvre des esprits déchus. L'esprit, dégagé de toute influence terrestre, peut s'élever à la science de Dieu. Eviter tout contact avec les choses de la terre, renoncer à la religion et à la morale vulgaires, qui ne produisent qu'une simple légalité, mais qui ne iusliQent ni ne puriflent; telles sont les conditions pour revenir à l'union divine, par l'essor de la liberté et les efforts d'une vertu vraiment morale. Peu d'hommes arrivent à ce terme, comme Pylhagore, Platon et le Christ, dont les âmes, durant môme leur apparition tert^estre, étaient dans un rapport intime avec Dieu. Une vertu divine avait réveillé en eux la réminiscence de leur vie antérieure, et les avait rendus capables de s'élever au-dessus de l'horizon borné de la vie commune et d'arriver à l'adoration du vrai Dieu. Tous les hommes du reste ont la môme destination.
GOU
COU
Carpocrate se flt de nombreui partisans en Egypte el à Rome. Son tils Epipbane propagea surtout sa doctrine dans l'île de Céphalonie, enseignant, ainsi que Platon, la communauté des femmes et des biens, comme le vrai moyen d'honorer la Divinité.
La doctrine de Basilide consistait dans un dépouillement de tout ce qui est physique et corporel, afin q[uo Tûme pût s'élever, dans la contemplation immédiate, à l'évidence divine, et que la volonté libre et dégagée fil le bien sans contrainte de la loi extérieure. Mais on n'arrive, à cette pureté parfaite dans le loyaume de la lumière, que par une série de métempsvcoses. La morale des basilidiens fut d abord un ascétisme d'une sévérité extrême, qui se relâcha dans la suite. Il est question des basilidiens jusqu'au iv* siècle.
Marcion imposait aux croyants, qu'il n'admettait qu'après un long el sévère catéchuménat, une conduite morale très-sévère; l'abstinence du mariage, de tout plaisir, de toute joie, de tout aliment non indispensable, en se fondant sur un évangile altéré de saint Luc et sur de fausses lettres de l'apôtre saint Paul.
Ces idées de contemplation immédiate, celte continence affectée, ces austérités et ces abstinences du gnosticismese retrouvent plus ou moins mêlées aux erreurs de Manès et de Montan. {Voy. Manichéisme et Monta-
NISME.)
GOBINËT (Charles), principal du collège du PIcssis, docteur de Sorbonne, naquit à Saint-Quentin, et mourut à Paris, en 1690, à soixante-dix-sept ans. Il instruisit la jeunesse confiée à ses soins, par ses exemples et par ses ouvrages. Les principaux sont : V in$truclion de la jeimeàse^ in-12 ; —^Instruction $ur la pénitence et iur la sainte corn* munion, in-12.
G0NNEL1EU (Jérôme de), né à Soissons, en 16^0, Jésuite en 1657, mort à Paris, en 1715, nardoorut avec succès la carrière brillante de la chaire, et celle de la direction, moins éclatante, mais aussi difûcile. La pureté de sa vie répondait à ses enseignements. Ses ouvrages, fruits de sa piété et de son zèle, sont en grand nombre. Le plus connu est son Imitation de Jésus-Christy avec ré* flexions et prières^ in-12.
GOURDAN (Simon), né à Paris, en 1646, entra dans l'abbaye .do Saint-Victor en 1661, et y mena une vie édifiante. 11 y mourut en 1729, laissant plusieurs ouvrages de sa composition. On a de lui, entre autres, des ouvrages ascétiques remplis d'onction. Sa Vie a été publiée en 1756, à Paris, in-12.
GOU VERNEMEiNT RELIG1ËUX.--0Q pourrait d'abord nous demander pourquoi nous osons traiter cette matière. Essayer nonseulemrat de tracer la ligne de conduite aux supérieurs en religion, mais encore relever ies défauts de leur administration, n'estce pas embarrasser la marche dos supérieurs, scandaliser les inférieurs, leur fournir des ihèmes de critique et des motifs de s'affranchir âè la sainte obéissance. Voilà l'objection
que se propose Schram dans sa Théologie mystique^ el il répond par ces graves paroles : Le Sauveur du monde, en publiant dans V Apocalypse les fautes des sept prélats d'Asie, et en les faisant connattre à la face de l'univers, a cru que le spectacle de leurs qualités et de leurs vices serait un exemple utile h la catholicité.
Il est bon que les supérieurs répréhensibles voient leurs défauts dépeints au naturel, afin que, se connaissant bien eux-mêmes, ils reviennent aux règles tracées par les anciens; il est bon encore que les candidats indignes de la prélature, qui ne rougissent pas de regarder par la fenêtre de l'ambition pour pénétrer dans la cour de la religion, comprennent que leur conduite trouve des censeurs. Ensuite le même auteur, prenant Godinez pour principal guide, entre en matière, et nous reproduisons fidèlement son travail.
Les communautés sont souvent gouvernés selon les inclinations capricieuses de leurs supérieurs. Le prudent Godinez commence par faire Tobservation suivante : La plupart de ceux qui sont constitués en des fonctions éminentes se laissent aller au penchant naturel do leur condition ou de leur inclinatioa:. celui qui est cruel se livre à Ml petites vengeances ; le cupide amasse de l'or; le vain poursuit les louanges; celui qui est doux, par caractère, se montre toujours affable et facile; le sot fait des choses précipitées et inconsidérées; l'ignorant, s'il voit qu'on s'adonne aux études ecclésiastiques et religieuses, s'empresse de dire qu'il faut servir Dieu en esprit et en vérité, que la religion demande l'humilité et non des lettres qui enfient les hommes d'orgueil, comme si les religieux lettrés et humbles n'étaient pas les colonnes de la religion. Si un religieux savant. parvient à la direction, il méprise les simples, et dit qu'un esprit sans lettres est une épée imprudente qui frappe à tort et à travers sans discernement ; un supérieur austère et rigide croit que la communauté est perdue si on n'jy^ voit pas abonder les austérités et les pénitences; au contraire, un supérieur doux et bienveillant assure qu'on ne doit pas conduire les enfants de Dieu par la rigueur, comme si la rigueur n'était pas quelquefois de saison. 11 y a des supérieurs qui détournent le sens des constitutions et des règles, selon les goûts de leurs pencbantSf ils trouvent toujours quelque article qui justifie leur manière de voir. Silo supérieur'estjeune.ardent et bon religieux/H sera communément trop confiant dans son sentimentet sesforces ; s'il est» par nature. solitaire et mélancolique, il voudra'que tout le inonde aime la solitude et le silence absolu; s'il a un caractère porté h la critique, il se jouera avec les paroles mordantes et les calomnies: il croira facilement les fautes d'autrui et sera précipité dans leurs punitions ; il aimera mieux punir que de corriger, et ne se mettra pas en souci de la paix. Les supérieurs soupçonneux seront continuellement cruci* fiés de pensées noires : ils savent ptoi do
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loris qu'ils ne peuvent en corriger, et eela les accablé. Mais ceux qui ont la sagesse se plaisent à paraître ignorer ce qu'ils ne peuvent changer,, et ainsi ils demeurent eh paix ayec eux-niômes et avec les autres. Enfinj chaaue prélat gouverne ordinairement selon son numeur et son inclination, bonne,
ou mauvaise. » . •
- Maintenant parcourons les différentes espèces de défauts qui se glissent .dans le
gouvernement religieux. * •
,Le pr:emier, c'est la faiblesse d'intelligence et de jugement. Ceux-ci, quoiqu'ils aient conlinuelTement les yeux sur les règles d'un bon r6gime,à péioe-peuvenl-ils saisir quelque chose de bon; ce n'est que par hasard, que quelquefois ils comprennent le bien, 1 entreprennent et Texécutent naturellement et résolument. i.
Le second défaut est la politique humaine.
Les politiques gouvernent. en religion,* comme on gouverne les choses humaines dans. la région politique, par la finesse et les calculs delà. prudence. séculière ils s*éloigent ainsi de la sincérité" et de la vérité
Îuè reauiert le régime des enfants de Dieu. Meu alors a coutume de leur lâcher la main, car. ne demandant conseil que de leur proipre prudence et non de sonesprit saint,- ■ ils Vécartent du. chemin droit et deviennent
.1* risée des bons. ^ - . ♦
■'. Le troisième est le gouvernement purement spéculatif. C'est le gouvernement des habiles; des argutieux,' qui jdiscourent à perte de vue ; ils font de belles spéculations dans le gouvernement, et partent de là pour condamner la manière dé gouverner des autres, quoique dans la pratique ils soient très-ignorants et incapables; lorsqu'ils étaient sujets ils savaient bien critiquer les supérieurs et vanter leurs propres principes ; depuis qu'ils gouvernent, les choses vont encore plus mal. Critiquer c'est chose facile, • mais gouverner avec bon sens; raison et sagesse, c'est une chose trèsdifficile. •'' -^ . . . I », • „ ' Quatrième défaut : La gravilé affectée. Ceux qui ont ce penchant font de la politique avec gravité pour s'acquérir' une plus grande considération. Lorsqu'ils deviennent supérieurs, sous prétexte de dignité, ils ajoutent à leur personne une gravi té étudiée qui lés rend oclieux à leurs subordonnés ; ils sept prompts à exiger les égards dus à leuFfiersônne, lents à rendre aux autres les
Î»olite$ses qu'ils leur doivent : leur esprit et eui* jugement est étroit, et ils comptent peu (l*amis. '. .'^ . .
Cinquième défaut : Une vigilance indiscrèté.\Certains supérieurs mal disposés en- Yors leurs inférieurs, minutieux, s'enquérant dé tout, voulant tout savoir, même les plus petits défauts de leurs subordonnés, ne savent pas ignorer bien des choses auxiquelles ils ne peuvent porter remède. Ils soit à charge à eux-mAmes et aux autres, leur habileté à découvrir les petits défauts les rendent tristes et afQigés : mais les supérieurs bons, qui ùQ ciaignent pas d'ignorer
certaines choses sont pacifigues et indulgents ; ils produisent plus de iruits.
Le sixième défaut est un esprit de réforme
{)rématurée. C'est une espèce d'hommes rébrmateurs de la petite espèce, Zélés h contre-temps, qui pour enlever un petit abus ne comptent pour rien de troubler toute une communauté. Ils sont aussi impudents que chagrins ; ils abandonnent facilement les affaires qu'ils ont embrouillées, et c'est en cela que consiste toutes leurs réformes.
Septième défaut : L'avarice, ce sont des hommes misérablement tenaces qui, en mesurant mesq'uinementlesvivres, remplissent la communauté de murmures ; personne né peut vivre avec eux, pour leurs mœurs abjectes .et sordides. . -
' Le huitième défaut est la prodigalité; coux là sont immodérément magniûques et prodigues. S'ils font construire, ils ont en vue des m.onuments plus lirillants qu'utiles et néces* saires, ris songent à se bien placer dans l'opinion de la postérité. II faut se garder de conûer aux hommes de ce caractère, ou les finances, ou le gouvernement, car ils perdront l'or, et ruineront le gouvernement.
Le neuvième défaut est la superbe et l'ambition. Les supérieurs qui penchent do ce côté sont pleins d'imnétuosité et de colère, ils: aiment à satisfaire leur vanité et leur ambition, au prix de l'obéissance et même'del'bumiHation.d'autrui : ils se plaisent dans les disputes et les litiges; ol^ets, tour à tour de crainte et de haine, ils nnissent quelquefois d'une manière tragique. •
Dixième défaut : La colère. Ceux qui ont ce penchant sont impériéuxdans le commandement, irascibles dans la réprimande, faisant toujours triompher leur, propre manière de voir. Ils ont plus d'aptitude à gouverner une province qu'une communauté d'enfants de Dieu.
. Le oiizième défaut est le manque de zèle. Hommes bons , si vous voulez , humains, simples, sous l'autorité desquels les consciences vivent tranquilles, ils n'ont ni la force ni là conception de faire faire des progrès dans le bien, et de réprimer le mai, et entin ils perdent tout. . - • Le douzième défaut est la pusillanimité. Certains supérieurs sont faibles de cœur, et la moindre difficulté les trouble : ils sen'ant vivement les défauts de leurs subordonnés, sans avoir le courage de les combattre. Ils peuvent avoir un assez bon gouvernement, s'ils sont aidés par des hommes plus capables.
Treizième défaut : l'obstination. Il y a certaines personnes tellement amies do leur
Î propre sentiment, qu'elles ne peuvent soufrir qu'on en émette un op()Osé devant elles; et comme elles sont trop impérieuses, elles rencontrent peu de monde qui leur obéisse promptement : elles sont réservées à éprouver bien des échecs et à avoir bien des ennemis.
Quatorzième défaut : La commodité de la chair. C'est le défaut de quelques. hommes ardents, enflés, superbes, qui usent du com-
GOU
maDdemenl, comme de la verge de leur puissance; ils flattent leurs affections, recherchent les délices, les amitiés, les agréments de la vie et Tambition ; ils donnent à leurs amis des marques publiaues de leurs affections, et obséquiosités, ils veulent en être environnés : ceux-ci sont liés par des vices ostensibles et par beaucoup dépêchés secrets. • :
Le quinzième défaut, c'est d'être accusateur. C'est le travers de certains supérieurs qui exagèrent les .défauts des autres, qui ajoutent. foi troplégèrement aux propos accusateurs ; et pour qu'un remède leur plaise, il faut qu'il ressemble à un supplice : ces hommesrlàsont^.cruels,' vindicatifs, à l'intention sinistre; ils n'ont ni jugement, ni entrailles. •, '■ ' .....
Seizième défaut : L'importunité. Avec ce défaut on a des hommes & paradoxes, qui gouvernent selon le.^caprice de Thumeur oui prévient bien ou mal. S'il leur vient à 1 esprit de faire quelque chose à leur ma- 'nière, ils ne consulteront ni lés goûts de leurs amis, ni les inconvénients qui vont surgir, pourvu que leur volonté se fasse.
Dix-septième défaut : L'ignorance. Certains spirituels ne tiennent aucun compte de |1a science, et ils sont ignorants jusqu'à la stupidité lorsqu'ils ne pensent au'à être purement spirituels. Ces hommes-là sont propres à devenir saints, mais non propres au gouvernemeltit : il ne suffit piois d'être un bon religieux, pour devenir un bon prélat.
Dernier défaut : La propre complaisance.' C'est celui de certains hommes, présomptueux, pleins d'eux-mêmes, qui se complaisent dans, leur jugement, leur esprit et leurs talents.ll5vont.au but quand la route est facile et sans obstacle;,, mais les affaires difficiles leur sont des occasions de, chûtes : du |reste, ils sont ignorants, à petites idées et diflicùltueux ; et, avec leur tête étroite, ils se croient capables. do gQuVerher.lemptodè^'
Venons maintenant aux qualités dii I^fr gouvernement 2 ... , . ■ ,, ,, ,_ ,.
•■ Bien gouverner est un don pratique que nous apportons en naissant, et dont le corn-
[)lément et.la perfection s'acquièrent par une ongue expérience des affaires et de !a connaissance des hômmes.Le fondement de ce talent est une nature tranquille et douce, une bonne intelligence, plus vraie que poin- ^tilleuse ; enfin il faut un jugement qui ait de la maturité. - . *
' Voici la série des qualités qui conviennent aux supérieurs. -
La première est la prudence. Il n'est pas toujours nécessaire d'avoir des qualités brillantes et un grand génie pour gouverner.; souvent la prudence supplée, les antres qualités, si on a un jugement posé et bon. Alprs, en agissant lentement, en'usant de conseils à propos, on finit par bien gouverner.
La seconde qualité est l'humilité. Le supérieur humble se défie beaucoup de luimême et se confie beaucoup en Dieu, prenant conseild'autrui dans les choses douteuses et difficiles; il préfère le conseil des
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autres au sien. Ces hommes, ayant Dieu en aide, expédient facilement les choses.
La troisième qualité est une vieillesse expérimentée. Les anciens, qui ont beaucoup vu, quiont assez de jugement pour comparer les choses entre elles, trouvent dans les choses passées une trxpérience qui leur fait presse~^ntir, et même connaître avec une espèce dé science conjecturale les ehoses* à venir. Us parlent peu, agissent beaucoup, corrigent les choses présentés,' se préservent des accidents à yenir ; ce sont oe bons' et grands admiiistrateufsV * ' ^
La quàtrlèime qualité est l'éminence de la doctrine. Certiiios supérieurs sont en même' temps doctes et spirituels, d'un esprit étendu,' aux talents distinjsuésV et pour enseigner es pour gouverner: ils sont aptes à conduire de grandes affaires ; mais ils courent un danger, celui de l'absolutisme et de la ténacité : quand on a ces qualités, il est rare qu'on ne s'attribue ce qui ne nous' est point dû. ■ ; ^ •
La cinquième qualité est la sainteté. Il y à des hommes d'une sainteté non médiocre et amis de Dieu': s'ils'sont doiiés de talents assez ordinaires, la grâce les fortifie et les' rend capables; mais si ces personnes sont d'un esprit faible, d'un petit jugement^' ils seront saïnts'dans' l'ordre surnaturel; mais en tant que manquant de viie et de jugémenti ils restent dans l'ordre naturel, incapables de gouvernement. , ,; .;
La sixième qualité est le zèle. S'il se trouve des supérieurs qui soient en même temns et prudents et enflammés du désir du bien .commun; Dieu allume dabs leur cœur.le zèle pour le progrès de la religion; en sorte qu'il surmonte courageusement les difficultés pour arriver à un si noble but. Cependant il, n'est,pas rare que les supérieurs qui ont ces qualités aient quelques tachés d'imprudence. . . . , -
La septième qualité est l'expérience. On trouve quelques Hommes, atteignant à peine l'âge de trente ans, ayant un jugement caîme et bonV songeant à laisser d'eux-mêmes un bon souvenir; mais ils agissent, tantôt avec prudence, tantôt avec imprudence; ilsse*ftK tiguent la tête aussi. bien pour les petites choses que pour les grandes': on peut 'les employer utilementpourconduire les petites communautés, et s ils profilent de l'exp^ rience des autres, ils deviennent capables de conduire les grandes communautés.
. La huitième est le bon exemple. Avec cette qualité, de donner le bon exemple, on fait beaucoup pour, l'avancement spirituel des âmes que l'on a à couduirel p'oui'vu qu'on ne soit pas d'ailleurs dépoutyiî des autres qualités. Car la pratiqué des vertus, l'assiduité à bien faire toutes choses dans les exercices de religion, soutient le courage des inférieurs, et de tels hommes font oublier bien des petits défauts qu'on pourrait du reste leur reprocher. .
La neuvième qualité. est la charité et l'affabilité. C'est la qualité qui accompagne or-? dinairement. certaines personne dç condi*
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tion noble, aux paroles agréables et faciles, nux manières gracieuses et bienveillantes, ce qui les rend .agréables à tout le monde. Les personnes parvenues au pouvoir, s*élant une fois acquis raffeclion de leurs subordonnés, obtiennent ce qu'ils veulent, par amour plutôt^que par crainte ; ce qui arrive sans dévier de la maxime qui dit que par la crainte on gouverne bien une communauté, et par l'amour les individus.
La dixième est la patience. 11 faut qu*à la patience on réunisse rintelligence, deux choses qui se rassemblent assoz rarement : ceux gui ont celle vertu eihortent, dans leurs discours publics, a?od chaleur, aune grande; obéissance, à une parCaite mortification, à Toraison affective; mais, dans la pratique, ils savent se contenter d'une verlu médiocre. Ils savent que dans une communauté la perfection ordinaire est que Ton obtienne prompte obéissance dans les divers ofûces de la maison : c'est la perfection de la communauté; mais la perfection personnelle se trouve peut-être dans deux ou trois religieux sur cent, encore faut-il tenir compte des misères qui ne quittent jamais Thumanité.
La dernière est d'inspirer la crainte et Tamour. C'est une qualité essentielle et un don de Dieu, d'inspirer de la crainte aux mauvais et de Tamour aux bons ; de la crainte à la communauté qui ne peut marcher sans une certaine coaction de ia part des supérieurs, de l'amour aux individus. Un bon supérieur doit être regardé de loin avec respect et crainte, de près avec bienveillance et amour; il doit être fort et constant dans le commandement, l'ami des bons, le public appréciateur de la verlu, et en même temps condescendre aux légères imperfections des faibles, et tolérer les maux qui sont sans remèdes.
Aphorisme pour le aouvernement religieux, — 1. Imiter Jésus-Cnrist en toutes choses, c'est se disposer à bien gouverner.
2. Celui-là ne gouverne pas comme un père qui n'a pas les entrailles d'une mère.
U. Le tyran châlie pour faire souffrir, le père pour corriger.
Un supérieur sans prudence est inepte dans sa lenteur
9. Un supérieur sans expérience n'a qu'une prudence boiteuse.
10. Qui gouverne avec violence ne contient point les consciences.
11. Quand les fautes sont légères, le supérieur doit les excuser.
12. Un supérieur accusateur est moins un bon père qu'un officier tiscal.
-* 13. Celui qui aime trop son sentiment en sera puni par ses préjugés.
11^. Celui qui ne gouverne pas en paix ne doit gouverner jamais.
15. Introduire la politique dans la religion, c'est la conduire à la perdition.
16. Le supérieur sujet à la colère jette le trouble dans son monastère.
17. Un régime où abonde la bienveillance sera doué d'une divine puissance.
C'est un grand talent de savoir don* ner à propos
21. C'est aux frais de l'humilité d'autrui que le superbe étale sa propre vanité.
22. Les bonnes œuvres faites avec candeur sont un aimant qui attire le cœur avec douceur.
23. Le dur commandement ne provoque pas la prompte obéissance.
2V. Une prudente dissimulation est quelquefois une utile correction.
Un bon supérieur n'est qu'un honoré serviteur
La sûreté du bon gouvernement rtligieux d'après Godinez. — I. Après la prudence, la principale vertu du supérieur est la patience, avec laquelle il supporte et ses propres mélancolies et les inepties des autres : les autres vertus sont nécessaires seulement de temps en temps, mais c'est è toute heure qu'on a besoin de celle-ci, en toute action, *en toute occasion ; surtout ii un supérieur a besoin d'être en familiarité avec ses ennemis, de traiter avec eux avec un visage serein et avec boime grâce.
II. Rien ne répugne è un ordre réformé comme le vice non réprimé, et non convenablement puni, et la vertu restant sans estime et sans récompense; surtout si le vice autorisé par l'exemple des anciens est continuellement en opposition avec l'ordre.
III. Un vice qui relâche considérablement les liens de la religion c'est le défaut de pauvreté, qui s'introduit par les permissions
f générales de recevoir et de donner. Cedéaut attaque la vie reli^euse par la base et la fait crouler tout entière.
IV. Les dignités et les honneurs ne changent pas les hommes, mais elles montrent ee.qulis étaient intérieurement : tel qui paraissait un sujet circonspect, s'il n'a pas un esprit vigoureux, paraîtra inepte; un autre paraissait, un sujet au jugement faible, parce que son esprit manquant de matière à s'exercer, n'était point connu. Enfin, étant simple religieux, on pouvait avoir les qualités or-
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dinaires du religieux et manifester de grands défauts, arrivé au pouvoir, défauts qui paraissent à découvert par l'action publique des eouvernements; c est ordinairement les penchants naturels mal comprimés qui poussent à l'excès, ou par défaut de capacité, parce gu'on est débordé par sa position, ou par déraut de bonne volonté, parce qu'on n'est pas assez fondé dans les vertus.
V. Ceux qui ont une nature fière et arrogante, un esprit mauvais, ne se laissent jamais bien gouverner par l'amour, il leur faut la crainte. Les savants, s'ils manquent de jugement , seront souvent un embarras pour le supérieur. Ceux qui ont une intelligence droite et une volonté dépravée, s'ils obéissent par vanité avec une mauvaise intention, ressemblent au démon qui fait servir leur droite appréciation à exécuter une détestable volonté. Si la méchanceté de ces hommes ne se corrige pas, ils doivent être traités avec sévérité, et si la sévérité n'opère rien, il convient d'éloigner de tels sujets de leur charge.
VI. Les vices qui ont leur origine dans la fragilité et la violence de ta tentation admettent facilement des remèdes. Mais les vices qui ont jeté de profondes racines dans la nature déjouent tous les remèdes; les peines leur lont baisser la tète, mais ne les chassent pas; ceux qui sont vains et fiers et en môme temps insensés, ne sont pas capables d'humilité. Ceux qui ont une intention double et tortueuse seront perpétuellement les détracteurs de leurs semblables et de leurs supérieurs. Celui qui a un goût fortement prononcé pour la nourriture fera difficilement pénitence. C'est ainsi que les hommes vivent et meurent sous l'influence de leurs passions et de leurs penchants. Dieu cependant reste au-dessus de tout par sa grâce.
VIL Un prélat remplira bien son office, oa il le remplir«|;< il^l. S'il le remplit bien^ il sera en butte 1 6('(iétraction des méchants^ s'il Jo renuplit '^'mal , à la détraclion de»^ bons. Il doit donc ne pas perdre de vue qu'il n'est élevé que pour être un objet de contradiction. S'il refuse cette passion, qu'il renonce à l'élévatioD.
VllL Tout dans ce monde est mêlé de bien et de mal, par conséquent il faut savoir prendre son parti des inconvénients qui peuvent s'attacner à l'exécution des meilleurs desseins. Ce sont des omi>re.s qui suivent la lumière.
IX. Les sciences sont des actes d'intelligence spéculative, raisonnant selon les règles d'une perfection idéale. Mais la prudence tient compte des faits et obstacles existants et s'applique a la pratique. Les génies habiles et prompts sont ordinairement plus pro* près à l'enseignement qu'au gouvernemeni, parce qu'ils manquent de constance et sont trop amateurs de nouveautés. C'est le contraire des hommes prudents. Ceci n'exclut [)oint de notables exceptions.
X. Les offices peuvent être à vie ou à temps, 5elon l'occurrence des climats ou des temps. -
Chacune de ces manières d'élire un supérieur a ses inconvénients et ses avantages. Il faut savoir se conformer aux circonstances et ne demander la perfeètion à aucun mode.
XL Quoiqu'un suf)érieur de communauté puisse imposer des préceptes nouveaux en vertu de 1 obéissance, il est bon cependant qu'il n'use de ce pouvoir que dans la dernière nécessité. Ce sont des remèdes extrêmes que réclament des dangers imminents. Les préceptes nouveaux sont sujets aux commentaires des subordonnés, et on leur trouve toujours quelque motif de les violer : leur nouveauté leur enlève de l'autorité, et quand on a- commencé k discuter l'obéissance on ne s'arrête pas dans cette voie.
XIL Un supérieur comme juge de son sujet peut lui infliger des peines pour ses fautes personnelles, et même pour les fautes d'un tiers inconnu s'il refuse de le faire connaître, car alors il est obligé de répondre.
XllL La croix qui accable le plus lourdement un sujet docte est un supérieur inepte, lorsque surtout ce savant se conduit par sa passion ou par son affection. La lenteur do génie du supérieur ne pénètre ï»oint les graves inconvénients qui résultent pour ces sortes de sujets de son régime inintelligent. H leur faut une vertu robuste unie à leur science pour supporter celte épreuve.
XIV. De même que le corps humain no peut être sain, vigoureux et agile, si on n'expulse les humeurs malignes, aussi une communauté ne peut fleurir et être forte de vertus, si on n'élimine soigneusement en commençant surtout par le noviciat, les sujets vicieux et incorrigibles. Une communauté est plus riche avec peu de bons sujets qu'avec beaucoup de mauvais.
XV. Pour qu'on puisse dire que la justice naturelle est bien observée, il n'est pas nécessaire que le supérieur ne se trompe jamais dans l'exacte application des peines. Quand mémo un innocent subirait quelquefois une peine légère sans la mériter, le supérieur est excusable s'il s'en est rapporté à un témoignage, qui habituellement ne to-.. trompe pas. Cette erreur servira d'ailleoreè'r l'innocent et le rendra plus parfait. Dii# bonne administration ne peut exclure tous les inconvénients. Il suffit que les choses soieut habituellement exactes et que l'administration soit au fond paternelle.
XVL Tous ceux qui ont un jugenMînt dépravé et obtus, les ignorants, les impru^ dents, sont incapables du gouvernement. Les jeunes gens sont rarement aptes. Il convient que, si des jeunes gens administrent, ils s'associent des anciens , d'abord f)Our avoir une source oii puiser des lumières, ensuite pour acquérir de bonne heure l'expérieiice ; enfin, dans le but de donner un contrepoids à l'ardeur de la jeunesse dans la lenteur du vieillard.
GRACE. ( Voir Vie spirituelle. ) — La grâce habituelle a plusieurs dénominations. Elle s'appelle habituelle^ parce qu'elle esk habituellement inhérente à Tâme, ce qui Je;
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distingue de la grflce acluelle ou suruaturelle, qui passe avec rilluminalion de Tesprit et .e mouvement de la volonté. Elle s'appelle sanctifianle ^ parce qu'elle sancti&e riiomme. Elle s'appelle justifiante y parce qu'elle le rend juste. Que la grâce habituelle soit quelque chose d'inhérent à Tâme d'iine maniera intrinsèque et permanente j c'est ce dont nous rie pouvons douter, malgré les assertions de' Luther : car Dieu dit luimême que, par la grâce, il demeure et habite dans les justes : Nous .viendrons à /ut, €t nous ferons auprès de lui M/re demeure. { Joan. XIV, 23. ) ..
Comme l'âme est le principe des opérations rationelles, et Qu'elle exerce, par ses fmissances innées , 1 intelligence' ejt jà yoonté; de même la grâce sanctifiante, en tant que vie spirituelle, a pour. compagnes des vertus infuses, par lesquelles, côpime , par des puissances surnaturelles, l'homme agit surnaturéllement. Parmi ces vertus, les unes sont théologiques : ce sont celles, qui ont Dieu pour objet matériel, et pour obiet former quelqu'un de ses attributs. Elles sont au nombre de trois, la foi, l'espérance et la charité. Les autres sont morales : ce sont celles qui ont rapport au bien créé par un motif surnature] , et elles se divisent généralement en cardinahSfk savoir la. prudence, la justice, la force et la teippérance. C'est à elles que se rapportejit et . se réduisent les vertus morafea. TcMfies ce^ vertus descendent en nous avec la grâce sauctiGante. * . • ^ • i . • i •
Le concile de Trente n'ayant rien expressément statué sur les vertus morales, les théologiens discutent la.réaltté de leur présence dans lajustirication. Néanmoins, l'opinion affirmative de saint Thomas (1-2, q. 63, a. 3.) est plus commune et ilus probable. Elle est aussi suivie par le lalhéchisme romain, qui, parmi les effets dut baptême, compte le glorieux cortège de toutes les verlûSy qui descendent dans Vâme en mémejemps que la grâce sanctifiante.
Mais , pour que l'habitude des vertus infuses se manifeste par des actes, nous avons llQBSQln du secours des grâces actuelles ou du mouvement de l'Esprit-Saint, parce que l'homme ne peut se servir des habitudes infuses sans une lumière et une pensée surnaturelle et sans une pieuse affection de ISTolonté. - .
•Ainsi nous l'enseigne l'Ecriture sainte : Personne ne peut venir à moi^ si mon Pire, qui m'a envoyé ne Vattire. (Joan. ^yi^ kk.) Car c*est Dieu qui, par sa bontés opère en vous le vouloir ei Je pouvoir d'exécuter. (Philip, ii, 13.)
Si ces mouvements sont au-dessus de la manière d'agir ordinaire et tendent à des actes héroïques, ils prennent le nom de dons du Saint-Esprit : ils sont au nombre de sept, désignés en ces termes : VEsprit du Seigneur se reposera sur eux y l'Esprit de sagesse et d'intelligence, VEsprit de conseil et de forcsy l'Esprit de science et de piété, lEs^ prit is crointe de Dieu. «
L'opinion la plus commune dans les écoles est celle de saint Thomas, qui prétend que l'homme reçoit les dons du Saint-Esprit en môme temps que la grâce sanctiflanle. Car, dans la justification, l'homme est uni à Jésus-Christ comme un membre à la tête. 5t auelqu'uny dit l'Apôtre, n'a point l'esprit de JésuS'Ctiristy il n'est point àJésuS'Cftrist. {Rom: VIII, 9.)*0r, « ces dons, dit saint Thomas {i-2,q. 68, art. 3.), sont certaines dispositions de l'homme, qui le disposent à suivre fidèlement les inspirations du Saint-Esprit..... De là les dons du Saint- Esprit sont certaines habitudes par lesquelles il devient propre h obéir au Saint-Esprit. » Le Docteur Séraphique est. d'accord avec le Docteur angélique : « Ces dons, dit-il, paraissent être certaines habitudes gratuites, certains degrés que le Sainl-Espnt'fait descendre dans l'esprit de l'homme, pour le rendre prêt .et disposé à suivre les impulsions do l'Esprit-Saint.: »
; Mfais, poiir procéder avec plus de clarté, il nous faut distinguer dans les dons du Saint-Esprit l'habitude actuelle. Le don, dans. l'acte, consiste dans une certaine lumière, et dans de certaines inspirations, par lesquelles le Saint-Esprit nous pousse intérieurement à certaines nobles opérations qui sont au-dessus de l'humanité. Parfois les actes de vertu que nous produisons ne surpassent pas la manière dont elles sont exercées ordinairement par le commun des
tustes, et alors elles appartiennent, aux baâludes des vertus infuses. Parfois aussi ces actes sont excellents , ont quelque cnose d'héroïque et je ne sais quoi de divjn, et nous avons besoin, pour les produire, d'une impulsion particulière et actuelle do TEsprit- Saint. C'est là ce qu'enseignent expressément les saints docteurs que nous avons cités. Saint Thomas (q. cit., art. 2.) dit, en parlant de ces dons excellents : «Ils rendent l'homme capable d'aôtes plus élevés quçdes actes des vertus. » Saint Bonaventure'dit à son tou. . m Là grâce se subdivise dans kH» habiludt-s Otules degrés des sept dons du Saint-Esprit, qui disposent les forces de l'âme à se soumettre promplement et fidèlement aux mou vemeuts du Saint-Esprit, qui leur est donné et qui agit en eux d'une manière en quelque sorte surhumaine : ce qui ne peut toutefois se faire parfaitement, si ces dons ne guérissent et ne réparent les forces de l'esprit. » Ces mouvements internes, dirigés vers les actes extraordinaires et surnaturels, sont les dons du Saint-Esprit en acte, ou autrement un don naturel de l'Esprit divin. L'habitude du don, ou le don en habitude, est une certaine qualité spirituelle, qui descend en nous en même temps que la.^ràce, et a cela de particulier, qu'elle incline et dispose nos facultés à obéir plus facilement au Saint-Esprit, toutes les fois qu'il nous pousse à ces actes par une impulsion et une inspiration particulières.
D*après saint Thomas, ces dons nous sont nécessaires pour acquérir la vie éternelle : cela doit s'entendre des cas où quelqu'un ne
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pourrait persévérer clariâ l'état de grAce sancliâante, sans produife quelque action de vertu héroïque. Par exemple, daos le cas où quelqu'un pouvant se venger de quelque grave offense, réprime son indignation et pardonue à sod ennemi; ou bien dans 1^ cas où il faudrait choisir entre la perte de la vie ou le renoncement è la foi. Alors, de même que pour rester Sdèle h Dieu, on doit exercer la rerlu dans un degré héroïque, de môme* celai qui se trouve en pareille circonstance, a besoin, pour être sauvé, d'itre puissammoDl aidé des dons du Saint- £spril. .
Il y a des grieeê dofuUtê gratuitement, qa\, par soi et tout d'abord, sont destinées au salut dos autres et sont des dons que Dieu ne nous doit pas. On les appelle données gratuitement, h défaut d'autre aénomination
fiBrticulière. Elles sont dites données pour e salut des autres, en raison de Inur lïn immédiate, bien qutt celui qui les possède puisse et doive s'en servir pour son propre salut. L'Ap&tre en compte neuf. Voici lei divitiant aet grâces : L'un reçoit de l'Esprit U don de parier avec sagesse; un autre reçoit du même Esprit le don de parler avec science ; un autre reçoit le don de la foi par le mime Etprit ; un autre, la grâce de guérir les maladies; un autre, le don de» miracles; un autre, ta don de prophétie; un autre, celui du discernement de» etpriti; un autre, celui de parin* diverses Itatgues ; un autre, celui de l'interprétation des langues, (1 Cor. xii, k, 8, 9, 10.) En voici la raison : Les grAces données gratuitement sont les grAces données à l'homme pour qu'il s'intéresse au salut des autres ; et il ne peut y parvenir s'il ne connaît parfaitement les choses divines, afin de pouvoir instruire les autres.
1° Il doit donc bien connaître les principes des choses divines, ce qu'il fait par la foi; ensuite, tirer les conclusions de ces sublimes principes, etv puiser les moyens d'arriTfr a ses nus, Ww'ii fait parla $agetâe;^fita, eipliquerjff JPbses divines au moyWMI choses htOHmes, ce qu'il fait par la lOlyPv
2° Il doit prO|MMr d'une manière cul^^ nablei ses audiieura ce qu'il sait : il doit doDC leur parler un langage que ceux-ci puissent comprendre; c'est ce que lui permet de faire i'interprétation et le don des langues.
3* 11 doit pouvoir prouver ce qu'il avance, et il le fait en guérissant miraculeusement les malatiies par la grdee des guéritons; en opérant des prodiges, c'est te don des miraelu; en précfisanl l'avenir, c'est le don de iropMlie ; en lisant au fond des cœurs, c'est
lUscemement des esprits.
Bellarmin et Suerez pensent que l'ApAtre Il a fait que nommer les plus célèbres des grâces données gratuitement. Aussi Suarez y ajoute le caractirf sacerdotal, \a juridiction dasisle for intérieur et l'assistance du Saint-Esprit donnée à l'Eglise et au SouveftiB Pontife. Mais ces dernières ont moins Apport aux grAces données gratuitement qu'a l'administration et à l'opération, et elles s'en distinguent en ce a^as que Itts DicTioHN. D'AacftnsHi. 1.
grAces données grftuilement impliquent un acte manifestatirde la foi, tandis que l'administration suppose l'autorité d'exercer un acte relativement aux autres, et que l'opération est l'exécution du ministère.
Quelques-unes de ces grAces données gra- luilement existent dans .l'homme à Ntat d'habitude, telles que la foi, la sagesse et la science, l'interprétation et le don des langues : l'homme peut s'en servir à sa volonté. Les autres sont en lui par une sorte de mouvement actuel; ^Hes cessent d'exister après la production de l'effet : telles sont la grâce des guérisons, le dou des miracles, celui de la prophétie, le discernement des esiirils. Dans Jésus-Cbrlst, à cause de l'nnioti liypostalique, elles ont toutes existé i l'état d'habitude. Lafoi,prise comme grAce donnée gratuitement, désigne une lumière spéciale oui rend l'homme propre à dévoiler les mystères de la foi. De même la sagesse et Ta science, en tant qu'elles rendent l'homme docile aux mouvements du Saint-Esprit, sont des dons du Saint-Esprit; et en tant qu'elles le rendent propre h instruire les autres, elles sont des grAces données gratuitement. La grâce des guérisons et le don des miracles diffèrent en ce que, dans la première, éclate plus particulièrement la bonté de Dieu pour la misère des hommes, puisqu'il les appelle & la foi par des bienfaits ; tandis que {es miracles fontsurlout éclater sa toute-puissance, qui les invite A la foi par des prodiges.
La grAce gratifiante {gratum facient) et la
§rAce donnée gratuitement {gratis data); iffèrent entre elles : 1° quant a la fin, parce que lagrAceyra(ijïan(e(j^raIum/'aci«M] se rapporte avant tout par soi à notre propre justification, tandis que la grAce donnée gratuitement se rapporte A la justiQcalion d'autrui. 2° La grâce gratifiante, comme étant formellement une grAce sanctifiante , n'iïst propre qu'aux justes; et celte qui est donné» gratuiletnent peut se trouver dans l'homme iQjuste et pécheur. 3* La grâce gratifiante est d'un ordre et d'une perfection plus élevés que la grâce donnée gratuitement, pa^^eque la première nous unit à Dieu par elItfVABWt tandis que l'autre ne le fait que par l'Iota^ vention de la grAce gratifiante.
Puisque la grâce habituelle est la vie de notre Ame, chacun doit donc estimer son Ame au-dessus de tout. Dieu excepté, relativement à la vie de la grAce. Dieu lui-mGm» nous le recommande instamment. Ayex pitié de votre âme en vous rendant agré<Ates d Dieu. [Eeeli. xxx, 34.) Ces mots nous montrent qu'il nous faut non-seulement nous abstenir du péché mortel, qui nous fait perdre entièrement la grAce, mais encore chercber an toute chose le plus grand plaisir de Dieu, sans lequel la grAce et la vie de l'homme s'attiédissent. Préférons donc k tout le reste la vie de la grAce; méprisons avec les saints martyrs les membres de notre corps, qui n'en sont en quelque sorte qgu les vêlements, puisque TAme seule est en quelque sorte l'homme tout entier, comme
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le remarque saint Ambroiso [De Isaac et animât c. 8) : « Nous sommes des âmes, dil-il; uos membres sont nos vôlements; il faut conserver les vêtements, de peur qu'ils ne vieillissent ou ne se déchirent; mais celui qui en fait usage doit se garder et s^ conserver lui-même avec beaucoup plus de soin. » t
De même- on doit fuir, plus que tous les maux, la mort de Fâme par la privation de la grâce. Ecoutons ces paroles cnaleureuses de saint Jean-Chrjsostome : « Ce mal est au-dessus de tout ce qu'on en jMiut dire. Cette Ame, temple de Xésus-Christ^ JEnrgane de son ISsprit-Saint, sanctuaire oiilant de mystères se sont accomplis, vous en atez fait un sépulcre! vous avez transformé les membres du Christ en un infâme tombeau T Quelle source de larmes, quels gémissements pourraient pleurer un si grand malheur? Répon« dez, je vous prie : Si Ton voyait en celte ville un homme porter de rue en rue un cadavre infect, qui ne prendrait la fuite? Vous êtes vous-même cet homme, et c'est ainsi que vous portez en tout lieu une âme morte et accablée de néchés. N'est-ce pas plus affreux encore? » (Hom. 74., in Matth,)
Non-seulement notre âme, mais toutes les âmes rachetées par le sang de Jésus-Christ, doivent nous enflammer d*une sainte ardeur, et rien ne doit nous arrêter pour les vivifler par la grâce. C'est là l'esprit sous Tinspiration duquel les hommes apostoliques ont parcouru tous les endroits de l'univers, pour ' gagner à Jésùs-Christ des âmes, même au ' prix de leur sang. C'est par cetesprit que les prélats et les docteurs de TEglise s'efforcent, par leurs paroles et leurs écrits, de conduire les âmes dans la voie du salut. C'est par cet esprit que les âmes saintes, qui font de Dieu leur uniaue occupation, cherchent avec ardeur, par leurs ferventes prières et leurs rigides mortiCcations, à procurer la vie et le salut des âmes. Ainsi sainte Catherine de Sienne disait en extase è son divin Époux : « Puissé-je,'touten conservant Tunion de votre amour, être placée à l'entft^'/d® l'enfer, pour en fermer l'ouverture, ^ UMinière que personne ne puisse désori^^ y entrer; je serais au comble de la joie de pouvoir ainsi sauver tous mes proches, r^
Dieu nous vivifie par sa grâce : par elle il habite spécialement en nous , et il nous justifie par son amour et par cet ineffable bienfait : Aimon$ donc Dieu à notre tour , puisqu'il nous a aimés le premier. {I Joan, IV, 19. ) Préparons-lui une demeure , et ne laissons pas s'éloigner un hôte aussi sublime. Si la présence de Dieu en nous excite plus de crainte que d'amour , rappelons-nous qu'il est notre Père , et nous ne jiourrobs retenir l'expansion de notre amour llUaJ. Si, lorsque nous pensons qu'il e^l notre Père, le respect arrête l'amour, so'avenons-nous qu'il est notre Époux, et nous serons transportés d'amour. Pour acquérir cet àmo.tti^ de Dieu , ou pour le conserver , une fois 'acquis , il faut prier : -car c'est là
le don de la grâce divine , auquel les apôtres se pr(^f»arcTent pcnJ«int dix jours dans le Cénacle. ( AcL i, 1^. ) H faut : 1' Prier ; 2" prier tous ensemble; é" prier avec Marie, mère de Jésus , et avoir confiance en son intercession; 4° prier humblement et recon» naître ses infirmités ; 5" prier dans le secret de sa demeure , afin d'exciter sa dévotion ; 6** prier avec persévérance , et préparer h Dieu l'habitation de son cœur. C'est ain.<i qu'il allumera dans nos cœurs le feu de l'amour du Saint-Esprit.
Toute vie aime à exercer les opérât ons vitales qui lui sont propres ; et comme la grâce est la vie surnaturelle de l'âme, l'opération doit nécessairement répondre à la grâce. Or celte opération consiste dans les actes et l'exercice des vertus. <i La vie spirituelle, dit Avarez de Paz ( De vil. spir.j 1, I. ii, c. 5), n'est autre chose que l'exercice des bonnes œuvres ; exercice par lequel nous servons Dieu pour Dieu, nous progressons dans la vertu et la sainteté, et nous méritons cette vie bienheureuse pour la<|uelle nous avons été créés. » Les textes sacrés nous en fournissent des preuves : Le royaume des deux souffre violence^ et ce sont les violents qui remportent. {Matth. xi, 12.) Courez de ma-' nière à remporter le prix ( / Cor. ix, 24. ) Le Chrétien doit donc se faire violence et courir dans la carrière, afin de ravir le royaume des cieux et de recevoir une couronne incorruptible : et il arrive à ce résultat par l'exercice des vertus, ( Yoir le mot Vertij. j
GRÉGOIUE LE GRAND ( Saint ), d'une illustre famille romaine, fut préleur Je Rome en 573. Le mé|)ris des grandeurs humainei le porta à se retirer dans un monastère , qu il avait fait bAiir sous rinvocation de saint André. En 584, il devint secrétaire du Pape Pelage II, auquel il succéda en 590. Il termina saintement sa vie le 12 mars 604. De . totas les Papes, saint Grégoira^st celui dont il nous reste le plus d'écrit|Bn| principaux :^pmii 1** Son Pastoral; c'^|^M traité dos "devoirs des pnsteurs , et l'on iwlKiuralt trop leur en recommandur Ja leclMre;- 2** Des JJomélics ; — 3" Des Coimneni^ires sur Jo6, pleins de leçons propres à foniftir les mœurs: ce oui les a fait a()[)eler les Morales de saint Grégoire; — 4" Des Dialogues sur les miracles de plusieurs saints d Italie; — 5* Douxe livres de lettres.
GRÉGOIRE DE Nysse (Saint ) , évèque de cette ville, naquit en tappadoce vers 331. Frère de Basile le Grand, il se montra digne de lui par ses vertus et par ses talents. 11 s'appliqua de bonne heure aux belles-lettres et acquit une profonde érudition. Il se livra particulièrement è Tétude des saints livres. Elevé sur le siège épiscopal de Nysse en 372, il signala son zèle contre les hérétiques, qui vinrent à bout de le faire exiler par l'empereur Valens, en 374. Il fut rappelé par Théodose en 378. 11 assista ensruite W concile d'Antioche et à celui de CQtistahhnople, en 38t. Cet illustre saint mourut en 39G, dans un âge furt avancé, avec le sur-
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nom (le Père des Pères. Ses ouvrages ont éié publiés en 2 vol. in-folio. Les principaux sont : 1" Des Oraisons funèbres; — 2° des Sermons ; — 3* tics Panégyriques, des saints ; - i" dos Commentaires sur l'Ecriture; — 5"* Des Traités dogmatiques.
GRÉGOIRE DE TOURS fut le plus bel ornement de TEglise de Tours après saint Martin. Gilles, archevêque de Reims, le sacra évoque de Tours en 573. Par son zèle il fil fleurir la religion et la piété. Il rebâtit sa cathédrale fondée par saint Martin, et plusieurs autres églises.
L*histoire nationale et ecclésiastique lui est redevable de monuments cjne rien ne peut remplacer pour jeter du jour sur les événements duv'etYi* siècle; mais sa sainteté lui a donné un bien autre lustre , elle était si éminente , qu'il ût plusieurs miracles de son vivant; et si modeste qu'il les attribuait au mérite de saint Martin. Ses œuvres ascétiques sont : 1" Deux livres de la Gloire des martyrs ; — 2° un livre de la Gloire des confesseurs ; ^ S'' quatre livres des Miracles de saint Martin ; — 4» un livre des Vies des Pères. Ses livres sur la Gloire des confesseurs et la Vie des Pères sont ceux qui intéressent le plus ceux qui pratiquent la vie spirituelle.
GRENADE ( Louis de ) , né Tan 1504 à Grenade, prit l'habit de Saint-Dominique, et l'illustra par ses vertus et par ses écrits. La reine Catlierine , sœur de Charles-Quint , lui offrit le siège de Prague , mais il le refusa , et y Qt nommer à sa place le pieux don Bartbélemi des Martyrs. 11 mourut en 1588. Ses ouvrages ascétiques soM : l** Le Cruide des pécheurs ;— "^ \q Mémorial de la vie chrétienne , 3 vol. ; — 3' un Catéchisme , i vol. ; — i' un Traité de V oraison , 2 vol. Ces ouvrages ont été traduits ^en français
f)ar Guillaume Girard , archidiacre d'Angouéme. Louis de Grenade est un des maîtres de l'ascélisme
GRIFF]ST.( Henri ), Jésuite, prédicateur du roi , né à Moulins en 1698 , mourût eo 1771 à Bruxelles , pù il s'était retiré apfès la suppression. de la Société en France. Ses ouvrages sont fort nombreux et dans tous . l*is genres. Pârixii ses livres de piété , on remarque soti • Année chrétienne ^ 18 vol. in-ia.
GUIGNES, cinquième général des Chartreux, naquit dans le xr siècle au château de Saint-Romain en Dauphiné. Il gouverna son ordre pendant trente ans avec beaucoup d'attention et de sagesse, et s'acquit . une grande réputation par sa piété, son . éloquence et son érudition. Il a laissé un livre intitulé : Statutaordinis Carthusiensis^ in-fol., et des Méditations^ in-12, dans la Bibliothèque des Pères.
GUILBÈRT (Pierre), simple clerc, précepteur des pages du roi, né en 1691, mourut en 1759, laissant plusieurs ouvrages historiques. Ses œuvres de piété sont : V Jésus au Calvaire^ 1731 ; — 2* une Traduction de Vamour pénitent. 3 voK in-12.
GUILLAUME, profès de Saint -Nicaisé,
élu en 1119 abbé de Saint-Thierry, naquit, à Liège, d'une famille noble, vers la fin du XV siècle. Il fut étroitement lié d'amitié avec saint Bernard, qui lui écrivit plusieurs lettres et lui dédia son Traité de la grâce et du libre arbitre. Il abdiqua en 1133 et embrassa l'institut de Cîteaux à l'abbaye de Signy, près de Mézières, où il composa ses ouvrages. Ce fut lui qui sonna l'alarme contre les nouveautés dAbailard et le mit aux prises avec le saint abbé de Clairvaux. Il mourut 5 Signy vers 1150. Ses ouvrages ascétiques sont : l"" des Méditations insérées dans la Bibliothèque des PèreSy Lyon, 16*77; — 2"* De natura et dignitate amoris, dans les Œuvres de saint Bernard ;— 3* des Commentaires sur le Cantique des cantiques^ dans la Bibliothèque de Cîteaux ;—&•'' la Vie de saint Bernard^ dans les Acta sanctorum.
GUILLAUME d'Auvergne, évêbue de Paris, gouverna sagement cette Eglise, fonda des monastères, opéra des conversions par ses sermons, et mourut en 1248. On a de lui des Sermons et des Traités sur divers points de morale et de discipline, recueillis en 2 Vol. in-foK, 1674.
GUILLAUME de Paris, archevêque de cette ville, depuis 1228 jusqu'en 1245 , fit de grands efforts jpoiir faire fleurir les lettres eu France, Il avait des connaissances variées, il avait approfondi Platon et Aristole; mais il possédait encore mieux la science de Dieu; il a laissé aux Ames pieuses d'excellents ouvrages à méditer^ entre autres VAbrégé des vertus ; le Livre de la ' pénitence ; le Cloître de Fàmt ; la Profession du novice. Ces ouvrages s'adressent surtout aux religieux.
GUYON (Jeanne Bouvier de la Motte, dame), née à Hontargis, en 1648, de Claude ' Bouvier, seigneur de La Motte-Vergonvilie» ^ maître des requêtes. Elle voulait se con- ' sacrer au cloître ; mais d'afirès les instances de ses parents, elle épousa, à T&ge de seize . ans, le fils de l'entrepreneur du canal de Briare, appelé Guyon. Devenue veuve à' 'vinçt-cînc| ans, avec de la beauté, du bien« de Ta naissance et un esprit fait pour le monde, elle donna dans une spirifoalité singulière, où l'on crut reconnaître les traces du quiétisme. Un voyage qu'elle fit à Paris, la mit à môme de lier connaissance avec d'Arenthon, évoque de Genève, qui, touché de sa piété, rappela dans son liiocèse. Elle s'y rendit en 1681, et passa ensuite dans le pavs de Gex. 11 y avait alors dans cette contrée un Lacombe, Bàrnabite savoyard, directeur fameux, qui communi-
3ua ses idées à madame Guyph, et tous eux se mirent à prêcher le renoncement ; entier à soinnème, le silence de l'Ame, l'a- . néantisseoi^nt de toutes les puissances , nne indiSâénce totale pour la vie ou la mort , pour^ le paradis ou l'enfer. Cette vie n'était , en suivant la nouvelle doctrine, qu*ime anticipcUion de Vautre^ qu'une extase sans réveil. L'évéqne de Genève, instruit du progrès que faisaient ces deux apôtres d*une uijsiicite suspecte, les chassa l'un et Tauli u
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IIspassèrenldeGex&Tbonon, puis h Turin, de Turin à Grenoble» de Grenoble à Verceil» et enGn» h Paris; et partout ils se Grent des prosélytes. Les jeûnes, les courses, les chagrins, acbevèrent d'affaiblir leur cerveau. Madame Gu^on fut enfermée en 1688, par ordre du roi, dans le couvent de la Visitation de la rue Saint-Antoine, h Paris ; ayant recouvré sa liberté par le crédit de madame de Maintenon, elle parut h Versailles et à Saint-Cyr. Les duchesses de Charrost, de Chevreuse, de Beauvilliers, de Morlemart, touchées de l'onction de son éloquence et de la chaleur de sa piété douce et tendre, la regai'dèrent comme une sainte faite pour amener le ciel sur la terre. L'abbé de Fene- Ion, alors précepteur des enfanf s de France, se fit un plaisir de former avec elle un commerce d'amitié , de dévotion (^t de spiritualité, inspiré et conduit par la vertu, et si fatal depuis à tous les deux. Madame Guyon , fière de son illustre disciple, se servit de lui pour donner de la vogue à ses idées mvstiques ; elles les répandit surtout jusque dans la maison de Saint-Cyr. L'évoque de Chartres, Godet-Desmarest, s'éleva contre la nouvelle doctrine. Un orage se formait; Madame Guyon crut le dissiper en confiant tous ses écrits è Bossuet. Ce prélat, l'évoque de Ch&lons, depuis cardinal de Noailles , Tabbé Tronson , supérieur de Saint-Sulpice, et Fénelon, assemblés à Issy, dressèrent trente-quatre articles. On voulait par ces articles proscrire les maximes pernicieuses de la fausse spiritualité, et mettre à couvert les saines maximes de la vraie. Madame Guyon, retirée à Meaux, les souscrivit, et promit de ne plus dogmatiser. On l'accusa, mais elle n'en convint })as, de n'avoir pas tenu parole. La cour, àtiguée des plaintes qu'on portait contre elle, la fit enfermer d abord à Vincennesi
Euis à Vaugirard, et enfin à la Bastille, .'affaire de madame Guyon produisit une dispute sur le quiédsme entre Fénelon et Bossuet. Ce différent ayant été terminé p^r la condamnation du livre des Maximts des saints [Voir ce mot), et par la soumission de niiustre auteur de cet ouvrage, madame Guyon sortit de la Bastille en 1702, et mourut à Blois en 1717, dans les transports de la piété la plus affectueuse. L*abbé de La Bletterie a écrit trois lettres, estimées et rares , dans lesquelles il la justifie des calomniesquesesetinemis avaient inventées, pour noircir sa vertu. Malgré des lettres interceptées du fiarnabite Lacorabe à son élève tet de l'élève à son maître , lettres tendres et vives, les gens sensés regardé- ' rent toujours Lacombe et madame Guvon comme deux personnes irréorochables dans leurs mœurs ; c'étaient, seuffi .tonte apparence, ' des Ames bien intentionnées, mais qui cherchant à approfondir les voies extraordinaires par lesuuelles Dieucondiiit quelques cœurs à lui, s égarèrent, au moins dans le langage, et dans la manière d*é- ~ noncer les choses qu'il faut abandonner tout uniment au secret de Dieu. Les prin-
cipaux ouvrages de celte femme sont :
1' Les Torrents spirituels^ le Moyen cours et Iris-faeile de faire oraison^ et le Cantique des cantiques expliqué ; in - 8* ; — 2* Sa Vie, écrite par elle-même, en 3 vol.in-12, Cologne, 1720; de toutes les productions de madame Guyon, c'est la moins commune ; 3^ Discours chrétiens ^ 2 vol.; — 4* V Ancien et te Nouveau Testament^ avec des explications et des réflexions^ 20 vol. in-«*; — 6* des Lettres spirituelles f k vol. in-8*; — 6" des Cantiques spirituels et des Vers mystiques. Ses Œuvres comprennent en tout 39 volumes. On remarque dans tous ses écrits de l'imagination, du feu, de l'élégance, et encore plus d'extravagance, surtout quand on prend les choses è la lettre. Il est cependant impossible de justifier M"* Guyon, si tout ce que ses écrits contiennent est effectivement d'elle; mais c'est de quoi douteront probablement ceux qui verront le testament qu'elle fit sur le point de mourir, et où après avoir fait sa profession de foi de la manière la plus entière et la plus touchante, elle ajoute : « Je dois à la vérité et pour ma justification, protester avec serment qu'on a rendu de faux témoignages contre moi, ajoutant à mes écrits, me faisant dire et penser ceà quoi je n'avais jamais pensé, et dont j'étais infiniment éloignée; qu'on a contrefait mon écriture diverses fois ; qu'on a joint la calomnie à la fausseté, me faisant des interrogatoires captieux, ne voulant pas écrire ce qui me justifiait, et ajoutant à mes réponses; mettant ce que je ne disais pas, supprimant les faits veritaoles; je ne dis riA des autres choses, parce que je pardonne tout et de tout mon cœur, ne vouiant §as même en conserver le souvenir. » {Voyez ÉNELON.
Les principales erreurs que Bossuet remarqua dans ses livres, peuvent se rapporter aux quatre suivantes, d'après M. Gosselin.
L La perfection de rbomoHû même dès eelte vie, consiste dans un acié continuel de contemplation et d'amour qui renferme en lui seul tous les actes de religion , et qui, une fois produit, subsiste toojotirs, è moins qu'on ne le révoque expressément. Ce principe, une fois supposé ou expliqué dans les écrits de M*' Guyon, est énoncé en termes formels dans une lettre imprimée h la suite de son ouvrage intitulé : Moyen court et tris-
{'aciltde faire oraison. « Je voudrais, dit le \ Falconi, auteur de cette lettre, que tous vos jours, vos mois, vos années, votre vie tout entière fût employée dans une acte confiùuel de contemplation, avec une foi la plus simple, et un amour le plus pur possible.... £n cette disposition, quand vous vous mettrez en prière, il ne sera pas toujours nécessaire de vous donner à Dieu de nouveau puisque vous Tavez déjà fait : car, comme si vous donniez un diamant à votre amie, après l'avoir mis entre ses mains, il ne faudrait plus lui dire et lui répéter tous les jours que vous lui donnez cette bague, gue vous lui en faites présent; il ne faudrait que la
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laisser entre ses mains sans A reprenore.... Ainsi, quand une fois vous vous êtes absolument mise entre les mains de Notre-Seigneur par un amoureux abandon, vous n'avez qu'à demeurer là (170). »
If. 11 suit de ce principe^ et a nouvelle mystique parait en conclure qu'une âme arrivée à la perfection n'est plus tenue aux actes explicites, distingués de la charité; qu'elle doit supprimer généralement et sans exception tous les actes de sa propre indu$r trie, comme contraires au parfait renos eh Dieu, ff II fiiut» dit-elle , seconder le dessein de Dieu, qui est de dépouiller l'&me de ses propres opérations, pour substituer les sienr nés en leur place. Laissez-le donc faire , et ne vous liez a rien par vous même; quelque bon qu'il paraisse, il n'est pas tel alors pour vous, s'il vous détourne de ce que Dieu veut de vous.... Il faut que tout ce qui est de l'homme et de sa propre industrie si noble et relevé qu'il puisse ôtre^ il faut, dis«je, que tout cela meure (171).
III. Dans ce même état de perfection, l'Ame doit dtre indifférente à tout, pour le corps et {X)ur l'âme, pour les biens temporels et étex^-
neiS. «Pour la nratuiuoile raoanaon, elle doit être de pérore sans cesse toute volonté propre dans la volonté de Dieu; renoncera toutes les volontés particulières, quelque bonnes qu'elles paraissent, dès qn on le's sent naître, pour se mettre dans l'indifférence; et ne vouloir que ce que Dieu a voulu dès son éternité; être indifférent à; tout, soit pour le corps, soit pour l'âme, pour les biens éternels et temporels; laisser le passé dans l'oubli, l'avenir à la providence, et donner le présent à Dieu, » etc. (172).
lY. Dans l'état de contemplation, pi^rfaite» l'âme doit rejeter toutes les idées distincte^, et par cônséciuent la pensée mêiae des aitributs de Dieu et des mystères de Jésus- Christ. « Dès que l'ftme commence à recouler è son Dieu, comme un fleuve dans son origine, elle doit être toute perdue et abindéie en lui; il faut même qu'elle perde la vue aperçue de Dieu, et toute connaissance aistincte, toute petite Qu'elle soit; alors une âme sans avoir pensé a aucun état de Jésus-Christ, depuis dix ou vingt ans, conserve toute la force de cette pensée impri« mée en elle-même par état (173). »
fl
HABIT RELIGIEUX. — L'habit religieux ^t un vêtement uniforme que portent les religieux et les religieuses, et qui jtiarque l'ordre dans lequel ils ont fait prUiission. Les fondateurs des ordres monastiques qui ont d'abord habité les déserts, ont donné à leurs religieux le vêtement gu'ils portaient eut-mêmes, et qui était ordmairement celui des pauvres. Saint Athanase, parlant des habits de saint Antoine, dit qu'ils consistaient dans un cilice de peaux de brebis, et dans un simple manteau. Saint Jérôme écrK que saint Hifarion n'avait qu'un cilice, une «aie de paysan et un manteau de peau ; c'était alors 1 habit commun des bergers et des montagnards, et celui de saint Jean-Baptiste était à peu près semblable. On sait que le cilice était un tissu grossier de poil de chèvre. Aujourd'hui encore, en Egypte et sur les côtes de l'Afrique, les jeunes gens de l'un et de l'autre sexe se passent de tout vêtement jusqu'à la puberté, et le premier babil qu'ils portent est un carré de toile dont ils s'eveloppent le corps, et qu'ils lient avec une corde.
Saint Benoit prit pour ses religieux l'habit ordinaire des ouvriers et des hommes du commun. La robe longue qu'ils portaient par-dessus était l'habit de chœur. Saint Fran-
Sois et la plupart des ermites se sont bornés e même à l*habit que portaient de leur temps les gens de la campagne les moins
(170) leiire du P. Falconi , à la siiiie du Moyen êourlet très- facile de faire oraiion^ p. 157. elc. >' (171) Moyen court, etc., n« 17 et 24, p. 68 et
aises, habit toi^gours simple et grossier. Les religieux qui se sont établis plus récemment dans les villes, ont retenu com* munément Tliabit que portaient les ecclésiastiques de leur temps, et les religieuses ont pris l'habit de deuil des veuves. Si dans la suite il s'y est trouvé de la différence, c'est que les religieux n'ont pas voula suivre les modes nouvelles que le temj^s a fait naître.
Ainsi saint Dominique fit porter k ses disciples l'habit de chanoine régulier. qu*il avait porté lui-même, les Jésuites, les Barnabites, les Théatins, les Oratoriens, eic, se sont habillés à la manière des prêtres espagnols, italiens ou français, selon le pa^^s dans lequel ils ont été établis. Dans 1 origine, les différents habits religieux n'avaient donc rien de bizarre et d'extraordinaire; ils ne paraissent tels aux beaux esprits d'aujourd'hui, que parce que l'habit laïque a changé continuellement, et que l'habit religieux a été transplanté d'un pays dans un autre.
On a fait beaucoup de railleries au sujet de la dispute qui a régné fort longtemps entre les Cordeliers, touchant la forme de leur capuchon; il y a peut-être du ridicule dans la manière dont la question a été agitée. Quant au fond, les religieux n'ont pas tort de vouloir conserver l'nabit pauvre et simple qui leur a été donné par leurs fonda-^ teurs. Quelque changement que l'on y fasse.
172) Moyen courir etc. n* 6, p. ^.
(175) Interprétât, sur le$ Cantiquet, ch. 6, n« 4., png. fi5, 144. (Manuscrit de H*'«G(iyonJiililulé La torrenis,)
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il n'y a jamais rien à gagner pour la régularité; jamais les religieux n'ont cherché à se rapprocher des modes séculières qu*après avoir perdu Tesprit de leur état.
Nous ne pouvons nous abstenir de copier à ce sujet les observations de Tabbé Fleury ( Mœurs des ChréU^ n"" 54 ) : « Si les moines, dira-t-on, ne prétendaient que de vivre en bons Chrétiens, pourquoi ont-ils affecté un extérieur si éloigné de celui des autres hommes? à quoi bon se tant distinguer pour des chosesindifférentes?Pourquoi cet habit, cette figure, ces singularités dans la nourriture, dans les heures du sommeil, dans le losement?£n un mot, à quoi sert tout ce qui les fait paraître des nations différentes répandues entre les nations chrétiennes ? Pourquoi encore tant de diversité entre les divers ordres religieux, en toutes ces choses qui ne sont ni commandées , ni défendues par la loi de Dieu? Ne &emble-t-il pas qu'ils aient voulu frapper les veux du peuple pour s'attirer du respect et des bienfaits? Voilà ce que plusieurs pensent et ce que quelques-uns disent, jugeant témérairement, faute de connaître l'antiquité. Car, si l'on veut se donner la peine d'examiner cet extérieur des moines et des religieux, on verra que ce sont seulement les restes des mœurs antiques qu'ils ont conserves fidèlement durant plusieur,s siècles, tandis que le reste du monda a prodigieusement changé.
« Pour commencer par l'habit, saint Benott dit que les moines doivent se contenter d'une tunique avec une cuculie, et un scapulaire pour le travail. La tunique sans manteau a été longtemps l'habit des petites gens, et la cuculie était un eapot que portaient les paysans et les pauvres. Cet habillement de tète devint commun à tout le monde dans les siècles suivants, et comme il était commode pour le froid, il a duré dans notre Europe, environ jusqu'à deux cents ans d*ici. Non-seulement les clercs et les gens de lettres, mais les nobles mômes et les courtisans portaient des capuches et des chaperons de diverses sortes. La cuculie marquée par la Règle de Saint-Benoit servait de manteau, c'est la colle ou coule des moines de Citeaux; le nom môme en vient, et le froc des Bénédictins vient de la môme origine. Le scapulaire était destiné à couvrir les épaules pendant \% travail et en portant des fardeaux.... Saint Benoit n'avait donc donné à s^s religieux que des habits commuas des. pauvres de son pays, et ils n'étaient suère distingués que par l'uniformité entière, qui était nécessaire aQn que les mômes habits servissent indifféremment à tous les moines du môme couvent. Or, on ne doit point s'étonner, si depuis près de douze cents ans, il s'est introduit quelque diversité pour la couleur et pour la forme des habits entre les moines qui suivent la Règle de Saint-Benoit, selon les pays et les différentes réformes; et quant aux ordres religieux qui se sont établis depuis près de cinq cents ans, ils ont conservé les habits q^u*jûi3 ont trouvés en usage. Ne point porter
de linge paratt aujourd'hui une grande austérité; mais l'usage du linge n'est devenu commun que longtemps après saint Benoit; on n'en porte point encore en Pologne et dans toute la Turquie, on couche sans draps, à demi-vôtu. Toutefois môme, avant Tusage des draps de linge, il était ordinaire de coucher nu, comme on fait encore en Italie ; et c'est pour cela que la règle ordonne aux moines de dormir vôtus, sans ôter môme leur ceinture.
« De môme à l'égard delà nourriture, d(is heures, des repas et du sommeil^ des abstinences et du jeûne, de la manière de se loger, etc. ; les saints qui ont donné la rèçle aux moines, n'ont point cherché à introduire de nouveaux usages ni à se distinguer par une vie singulière. Ce qui fait paraître aujourd'hui celle des moines extraordinaire, c'est le changement qui s'est fait dans les mœurs des autres hommes. Ainsi les Chrétiens doivent remarquer exactemenl ce qui se pratique dans les monastères les plus réguliers pour voir des exemples vivants de la morale chrétienne. Non-seulement les ecclésiastiques et les religieux, mais les laïques mômes qui aspirent à la perfection doivent garder une certaine modestie dans leurs vêtements ; saint François de Saks nous en a tracé cette règle : « Saint Paul, » dit-il, « veut que les femmes dévotes (il en « faut dire autant des hommes), soient re- « vêtues d'habits bienséans,se parant avec nu- « dicitéet sobriété. Or la bienséance des na- « bits et autres ornements dépend de la ma-^ « tièreâ^e la forme et de la netteté. Quant à a la netteté, elle doit presque toujours être « égale en nos habits sur lesquels, tant qu^il « est possible, nous ne devons laisser aucune a sorte de souillure et vilenie. La netteté exce térieure représente en quelque sorte i'hon- « nôtelé intérieure. Dieu môme .requiert « l'honnêteté corporelle enceuxquis'appro- « chent de ses autels, et qui ont la ciiarge « principale de la dévotion.
« Quant à la matière et à la forme des « habits , la bienséance se considère par « plusieurs circonstances du temps» de Tâge, <c des qualités, des compagnies et des occa- « sions.On se pare ordinairement mieux les «jours de fêtes, selon la grandeur du jour <c qui se célèbre; en temps de pénitence « comme en carême, on se démet bien fort, « aux noces, on porte des robes nuptiales; « et aux assemblées funèbres les robes de « deuil ; auprès des princes on rehausse l'état, « lequel on doit abaisser entre les domesti- « ques. La femme mariée se peut et doit or- <K ner auprès de son mari, quand il le désire : « si elle en fait de même en étant éloignée, « on demandera quels yeux elle veut favoriser « avec ce soin particulier. On permet plus « d'affiquets aux filles, parce qu'elles peuvent « loisiblement désirer d'agréer à plusieurs, « quoique ce ne soit qu'aûn d'en gagner un a par un saint mariage. On ne trouve pas non « plus mauvais que les veuves à marier se « parent aucunement, pourvu qu'elles nefas- [, « sent point paraître de fokllreries, d'autant
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« qu*ayantcléjà élémères de familles, et passé « par les regrels du veuvage, on tient leur « esprit mù£ et attrempé. Hais quant aux « vraies veuves qui le sont non-seulement de « corps, mais aussi de cœur, nul ornement K ne leur est convenable, sinon l'humilité, la « modestie et la dévotion ;carsielhes veulent « donner de Tamour aux hommes, elles ne « sont pas de vraies veuves, et si elles n'en « veulent point donner, pourquoi en portent- « elles les outils?Quino veut recevoir les hô- « tes, doit ôter renseigne de son logis. On se « moque toujours des vieilles gens quand « elles veulent faire les jolies, c'est une folie « qui n'est supportable qu'à la jeunesse.
« Soyez propre, Philolhée, qu il n'y ait rien « sur vous de traînant et mal agencé; c'est un « mépris de ceux avec qui Ton converse, d'al- « 1er entre euxen habit désagréable; mais gar* « dez-vous biendesatféteries, vanités, curio- « silés et fol&treries ; lenez-vous toujours « autant que possible, du côté delà simplla cité et de la modestie, qui est sans doute le « ptus grand ornement de la beauté et la a meilleure excuse pour la laideur. Saint « Pierre avertitsurtout les jeunes femmes de « ne point porter leurs cheveux si fort crêpés» « irisés, annelés et serpentes. Les hommes « qui sont assez vains pour s'amuser à ces « inugueteries, sont décriés partout comme « hermaphrodites ; et les femmes vaines sont « regardées comme imbéciles en chasteté ; et « si elles en ont, elle n'est pas visible parmi « tant de fatras et de bagatelles. On dit qu'on « n'y pense pas mal, mais je réplique comme tt je l'ai fait ailleurs, que le diable j[ pense « toujours. Pour moi, je voudrois c^e mon « dévot et ma dévote fussent touiours les « mieux habillés delatrouj)e, mais les moins « pompeux et affectés, et comme le dit le « proverbe,'qu'ils fussent parés de grâce, de «I bienséance et de dignité. Saint Louis dit en «un mot qu'on doit se vôtir selon son état; « en sorte que les sages et les bons ne puis- « sent dire : Vous en faites trop, ni les ieunes « gens : Vous en faites troj) peu. Mais dans ce « cas, comme les jeunes gens ne veulent pas « se contenter de la bienséance, il se faut ar- « réter à l'avis dus sages. » ( Introd. à h Vie détote. )
HiESTÉNIUS (Benotl), né à Dtrecht, se fil Bénédictin et établit la réforme dans lab- Irnye d*AiQigem, dans le Brabant; il mourut le 31 juillet 1648, âgé de soixante an3» après avoir publié plusieurs pieux et savants ouvrages, entre autres Disquisiliones manaslicœ^ très-estîmés.
HAIRE. — Petit vêlement tissu de crins, qui enveloppe le corps. Il est rude et picjuaiit. Les religieux et quelques autres personnes très-austères le portent sur la chair pour se mortifier et se livrer à une extrême pénitence. {Voy. Mortification.)
HAMON (Jean), docteur en médecine de la Faculté (le Paris, né à Cherbourg, inort à Port-Royal des Champs, en 1687, à l'âge de soixante-neuf ans, était depuis trente ans dans cette retraite, à laquelle il se consacra Vour acquérir les vertus chrétiennes ; mats
il échoua toujours devant celles qui sont nécessaires pour se soumettre aux.décisions de l'Eglise. Ses principaux ouvrages ascétiques sont: 1"* Des Soliloques en latin, traduits en français par TabbéGoujet, sous le titre de Gémissements d'un cœur chrétien^ etc.;— 2" Un Recueil de divers traités de piété , Paris, 1675, 2 vol. în-12 ; — 3* la pratique de la prière continuelle^ in-J2 ; — 4* En* tretiens d'une âme avec Dieuy traduits paç Dom Jean-Baptiste Duret ;— 5" JFarp/icartcn du Cantique des cantiques y h vol. in -12.
HARPIUS (Henri), pieux Cordelier, né à Herph en Brabant,' lit paraître un zèle éminent dans la direction des Ames, et mourut è Malines en 1477. On a de lui un gran4' nombre d'ouvrages ascéticiues, écrits en Qa" niand et traduits en latin et en français, ainsi que sa Théologie mystique,
HAUl'ESERRE ( Autoine-Dadine m)^ professeur de droit ie Toulouse, naquit dans le diocèse de Cahors et mourut en 1682, Agé de quatre-vingts ans, regardé oomrae un des plus habiles jurisconsultes de France. Outrtf plusieurs écrits de jurisprudence, on ado lui un Traité des ascétiques ou De ^origine de l'état monastique.
HÀDTEVILIE (Nfcolas), docteur en théologie de la Faculté de Paris, que l'on croit originaire d'Auvergne, et qui écrivait au xvii* siècle, est auteurtla plusieurs ouvrages qui font honneur à son érudiiiou et à ses connaissances dans les sciences ecclésiastiques. On a de lui : 1" Explication du Traité de saint Thomas^ des attributs de Dieu^ pour former Vidée d'un Chrétien savant et spirituel ; — 2* Les caractères ou Jes peintures delà vie et de la douceur du B, trançois de Sales; Lyon, 1661, in-S';— 3* Actions de saint François de Sales, ou les plus beaux traits de sa t?t>; Paris, 1768 ; — 4* Théologie angéliquCf
HÉGOUMÈNE ou Hégumène. — C'était un supérieur de religieux. Dans les- monastères des Grecs, des Russes et des nestoriens, outre la dignité d'archimandrite, qui répond h celle des abbés réguliers,, on distingue des hégumènes, qui paraissent leur être subordonnés, et qui ont un chef nommé exarque^ dont les fonctions sont analogues à celles des provinciaux d'ordre tl est parlé des hégumènes dans le règlement que Pierre lo Grand fit publier pour l'Eglise de Russie, en 1718, et l'on trouve dans le Pontifical dt TEglise grecque la formule de leur bénédiction, ^ussi bien que celle de l'exarque.
HELICITES, ou Eicètes,. Heicètes, Hicè- TES« — Les hélicitps étaient des fanatiques du VI* siècle qui menaient une vie solitaire. Ils faisaient principalement consister le service do Dieu à chanter des cantiques et à danser avec les religieuses, pour imiter, disaient-ils, l'exempte de Moïse et de Marie. Cette folie ressemblait beaucoup à celle des niontanisles, que Ton nommait ascites ou ascodrutes; mais leur secte avait disparu avant le vi' >iùcle. Les hélicites paraissent donc avoir été seulement des moines relâchés, qui avaient pris un goût ridicule pouir
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la danse. L.eurDOin peut être aenve du grec cXiXQy ce qui tourne^ et oa le leur avait probablemeut donné à cause de leurs danses en rond.
HÉLYOT (Pierre), religieux de Saint- François, né à Paris en 1660, mourut en 1716, à Paris, flgé de cinquante-six ans, nprès avoir occupé différents emplois dans son ordre. 11 était aussi pieux que savant. On a de lui quelques livres de dévotion, dont le plus connu est Jée Chrétien mouranif in-12.
HHNRf Q'UBiif ABU , théologien du xn' siècle, natif de Tburin^e, de Tordre des Ermites de Saipt-Augustm, a laissé divers ouvrages de piété dont on ne connaît plus même les titres.
HERNUTES ou Hbrnuters.-^ Les hernutes ou hernuters étaient une secte d*enthousiastes, introduite de nos jours en Moravie, en Hollande et en Angleterre. Les partisans sont encore connus sous le nom de Frères moraves; mais il ne faut pas les confondre avec les Frères de Moravie ou les huitérites^ qui étaient une branche ii' anabaptistes. Quoiaue ces deux sectes aient quelque ressemblance» il parait que la plus récente, celle dont on parle ici; n*est point née de la première. Les Aemu^e« sont aussi nommés zinzendorfiens par quelques auteur^. On retrouve dans leur doctrine plusieurs traces du faux mysticisme. Le A^mti^i^fTie doit son origine et ses progrès au comte Nicolas*Louis de Zinzendorf, né en 1700, et élevé à Hall dans les principes du quiéti^me. Sorti de cette université en 17S1 , il s'appliqua k l'exécution du {)rojet qu'il avait conçu de former une société, dans laauelle il pût vivre, uniquement occupé d exercices de dévotion dirigés à sa manière. Il s'associa quelques [personnes qui étaient dans ses idées , et il établit sa résidence à Bertholsfort dans la haute Lusace, terre dont il fit l'acquisition. —Un charpentier de Moravie,, nommé Christian David, qui avait été autrefois dans ce pa^s-là, engagea deux ou trois de ses associés à se retirer avec leurs familles à Bertholsdorf. Ils y furent accueillis avec empressement; ils y bâtirent une maison dans une forêt, à une demi-lieue «Je ce village. Plusieurs particuliers de MoraviCt attires par la protection du comte de Zinzendorf, vinrent augmenter cet établi»semeat, et le comte vint y demeurer luimême. En 1*728, il y avait déjà trente-quatre maisonjn, et en 1732, le nombre des habitants était de 600. La montagne de Hutberg leur donna lieu d*appeler leur habitation But- Der-Herny et dans la suite Hernut, nom qui peut signifier la garde ou la protection du Seigneur ; c*est de là que toute la secte a pris le sien. — Les hernutes établirent bientôt entre eux la discipline qui y règne encore, qui les attache étroitement les uns aux autres, qui les partage en ditTérentes classes, qui les met dans une entièru dépendance de leurs supérieurs, qui les assi^eltit à des pratiques de dévotion et à des menues régies sem- Uables à colles d*un institut monastique.
La différence d*&ge, de sexe, d'état, relativement au mariage, a formé parmi eux les différentes classes, savoir : celle des maris, des femmes mariées, des veufs, des veuves, des filles, des garçons, des enfants. Chaque classe a ses directeurs choisis parmi ses membres. Les mêmes emplois au'exercent les hommes entre eux sont remplis entre les femmes par des personnes de leur sexe. Il y a de fréquentes assemblées des différentes classes en particulier, et de toute la société ensemble. On y veille à l'instruction de la jeunesse avec une attention particulière; le zèle du comte de Zinzendorf l'a quelquefois porté à prendre chez lui jusqu'à une vingtaine d*eniants, dont neuf ou dix couchaient dans sa chambre. Après les avoir mis dans la voie du salut, telle qu'il la concevait, il les renvoyait à leurs parents.
Une grande partie du culte des hernutes consiste dans le chant, et ils y attachent la
{>lus grande importance; c'est surtout par e chant, disent-Ils, que les enfants sMnstruisent de la religion. Les chantres de la société doivent avoir reçu de Dieu un don
f>articulier; lorsqu'ils entonnent à la tête de 'assemblée, il faut que ce qu'ils chantent soit toujours une répétition exacte et suivie de ce qui vient d'être prêché. —A toutes les heures du jour et de la nuit, il y a, dans le village d'Hernut, des personnes des deux seies, chargées par tour de prier pour la société. Sans montre, sans horloge ni réveil, ils prétendent être avertis par un sentiment intérieur de l'heure à laqutlle ils doivent s'acquitter de ce devoir. S ils s'aperçoivent que le relâchement se slisse dans leur société, ils raniment leur zèle en célébrant de& agapes ou des repas de charité. La' voie du sort est fort en usage parmi eux ; ils s'en servent souvent pour connaître la volonté du Seigneur.
Ce sont les anciens qui foot les mariages; nulle promesse d'épouser n'est valide sans leur consentement. Les filles se dévouent au Sauveur, non pour ne jamais se marier, mais pour n'épouser qu'un homme à Vé- Çard duquel Dieu leur aura fait connaître avec certitude qu'il est régénéré, instruit de l'importance de Tétat conjugal, et amené par la direction divine à entrer dans cet Otat.
En ilhSf le comte de Zinzendorf fit recevoir à ses frères moraves la confession d'Auçsbourg et la croyance des luthériens, témoignant une inclination à peu près égale pour toutes les communions chrétiennes; il déclare même qu'on n*a p^s besoin de changer de religion pour entrer dans iasociété des hernutes. Leur morale est celle de l'Evangile; mais eu fait d'opinions dogmatiques, ils ont le caractère distinctif du fanatisme, qui est de rejeter la raison et le raisonnement, d'exiger que la foi soit produite dans le cœur et par le Saint-Esprit seul.
Suivant leur opinion, la régénération natt d'elle-même, sans qu'il soit besoin de rien faire pour y coopérer. Dès qu'on est régénéré, on devient i)n être libre; c'est cepeo-
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dant le Sauveur du monde qui agit loujours dans le régénéré, et qui le guide dans toutes ses actions. C'est aussi en Jésus-Christ que toute la divinité est concentrée» il est Tobiet principal ou plutôt unique du culte des nernutes; ils lui donnent les noms les plus tendres, et ils révèrent très-dévotement la
Îlaie qu'il reçut dans son côté sur lai croix. ésus-Christ est censé l'époux de toutes les sœurs, et les maris ne sont, à- proprement parler, que ses procureurs. D'un autre côté, les sœurs hemutes sont conduites à Jésus par le ministère de leurs maris» et Ton peut regarder ceux-ci comme les sauveurs de leurs épouses en ce monde. Quand il se fait un mariage, c'est qu'il y avait une sœur qui devait être amenée au véritable époux par le ministère d'un tel procureur.
Ce détail de la croyance des hernutes est tiré du livre d'Isaac Leiong, écrit en hollandais, sous le titre de Merveilles de Dieu envers son Eglise^ Amst., 1775, in-S"". Il ne le publia qu'après l'avoir communiqué au comte de Zinzendorf. L'auteur de l'ouvragé intitulé Londres f qui avait conféré avec quelques-uns des principaux hernutes d'Angleterre, ajoute, tom. Il, p. 196, qu'ils regardent l'Ancien Testament comme une histoire allégorique; qu'ils croient la nécesité du baptême; qu'ils célèbrent la cène à la manièredes luthériens, sans expliquer quelle est leur foi touchant ce mvstère. Après avoir reçu l'eucharistie, ils prétendent être ravis en Dieu et transportés hors d'eux-mêmes. Us vivent en commun comme les premiers fidèles de Jérusalem; ils rapportent à la niasse tout ce qu'ils gagnent, et n'en tirent que le plus strict nécessaire. Les sens riches y mettent des aumônes considérables. Cette caisse commune qu'ils appellent la paisse du Sauveur^ est principalement destinée à subvenir aux frais des missions. Le
comtedeZinzerdorf,qui les regardait comme la principale partie de son apostolat, a envoyé de ses compagnons d'œuvro presque par tout le monde; lui-mômo a couru toute l'Europe, et il a été deux fois en Amérique. Dès 1733, les missiontiairesdu hernutismeavaient déjà passé la ligne \o\xr aller catéchiser les nègres, et ils ont pénétré jusqu'aux Indes. Suivant les écrits du fondateur de la secte, en 17tô, elle entretenait jusqu'à mille ouvriers évangéliques répandus par tout le monde; ces missionnaires avaient déjii fait plus de 200 voj^ages par mer. Vingt-quatre nations avaient été réveillées de leur assoupissement spirituel ; on prêchait le her* Dutisme en vertu d'une vocation légitime» en quatorze langues, à 20,000 flmes au moins; enfin, la Société avait déjà 98 étal)lissements, entre lesquels se trouvaient des châteaux les plus vastes et les plus magnifiques. Il y a sans doute do l'hyperbole dans ce détail, comme il y avait du fanatisme dans les prétendus miracles par lesquels ce même comte- soutenait que Dieu avait protégé les travaux de ses missionpaires.
PERS/VN (Marc-Antoine) I professeur d'iS-
loquence au collège royal, se relira à Compiègne, où il fonda un collège, et mourut âgé de soiiante-douze ans, en 1724. Outre plusieurs autres ouvrages, on a de lui des Pen' sées édifiantes sur la mort. Rollin a été un de ses disciples.
HESICHASTES. — Moines grecs, qui enseignaient le quiétisme vers le milieu du XI* siècle.
Siméon le Jeune, abbé deXérocerce, avait porté fort loin les exercices de la vie contemplative; il avait donné des maximes pour s'y perfectionner, et ses moines priaient et méditaient sans cesse.
Comme la gloire de Dieu était l'objet de tous leurs vœux, elle était le sujet de toutes leurs méditations. Ils s'agitaient, CournaieiRt la tête, roulaient les yeux et faisaient dos efforts incroyables pour s'élever au-dessus des impressions des sens, et pour se détacher de tous les objets qui les environnaient, et qui leur semblaient attacher l'âme à la terre. Tous les objets se confonaaient alors dans leur imagination; ils ne voyaient rien distinctement; tous les corps disparaissaient et les Gbres du cerveau n'étaient plus agitées
aue par ces espèces de vibrations qui pro* uisent ces couleurs vives qui naissent comme des éclairs, lorsque le cerveau est comprimé par le gonflement des vaisseaux sanguins.
Les disciples de Siméon, dans la ferveur de leurs méditations, prirent «es lueura pour une lumière céleste, et les regardèrent comme un rayon de la gloire des bienheureux. Ils croyaient que c'était en regardant le nombril que cette lumière s'ofifraità eux:
On blâma ces visionnaires. Siméon, abbé de Saint-Mammas, prit leur défense, et traita comme des hommes charnels et terrestres les ennemis des hésychastes, qui jouirent de la liberté de se procurer, par leurs méditations, les visions qui les rendaient heu* reux.
Au commencement duxiv* siècle, Grégoire Palaraas, moine du mont Athos, qui avait quitté la fortune et les honneurs pour la vi6 monastique, adopta tes règles que Siméon le Jeune avait prescrites et les accrédita.
11 écrivit sur la nature de cette lumière que les contemplattis apercevaient à leur nombril : il prétendit qu'elle n'était point différente de la lumière qui avait paru sur le Thabor; que cette lumière était in^créée'ei incorruptible, quoiqu'elle ne fftt point Tes^ sence oe Dieu; c'était une opération de H Divinité; sa grâce, sa gloire, sa splendeur^ qui sortaient de son essence.
Un moine, nommé Barlaam, attaqua le sentiment des hésychastes sur la nature delà lumière qui avait paru sur le Thabor, et prélendit que celte lumière n'était point incréée; que le sentiment de Palamas sein* blait admettre plusieurs divinités subordon-^ nées, et émanées de la divinité substan^ tielle.
On assembla un concile pour décider cette question qui commençait a faire du bruiti et 1 on condtimna Barlaani.
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AcyDdlnus, autre moine, entreprit la défonse de Barlaam; on assembla un concile pour juger Acyndinus; il fut convaincu 4i*étre du sentiment de Bariaaray et de croire ia lumière du Thabor une lumière créée; on condamna Acyndinus et Barlaam; on imposa silence sur ces contestations, et Ton déiendity sous peine d*e\conm>unicationy d'accuser les moines d'hérésie.
Les hésychastes ou palamites ne crurent pas devoir se borner à celle victoire; ils remplirent Constantinople de leurs écrits contre Barlaam, répandirent leur doctrine, persuadèrent; et Constantinople fui remplit) de quiélistes qui priaient snns cesse, et ^ui, :ies yeui Daissés sur le nombril, altendaient toute la journée la lumière du Thobor. Les maris quittèrent leurs femmes pour se livrer sans distraction à ce sublime exercice, et les bésychasles leur donnaient la tonsure monacale : los femmes se plaignirent, et les quiélistes remplirent Constantinople de trouble et de discorde.
Le patriarche ordonna aux hésychastes de se contenir; ils ne déi'érèront ni à ses avis, ni h ses ordres; il les chassa delà ville ; il assembla un concile composé du patriarche d'Antioche et de plusieurs évêt^ues : ce concile condamna Grégoire Palamas, ses opinions et ses sectateurs.
Ceci se passa sous l'impératrice Anne, pendant l'exil de Cantacuzène; niais lorsque Cantacuzène se fut rendu maître de Constantinople, l'impératrice Anne et Jean Paléologue, voulant se servir de Palamas pour faire leur paix, le firent absoudre dans un synode qui condamna le patriarche Jean; ce patriarche étant mort, Cantacuzèno tit élire a sa place Isidore,' sectateur zélé des opinions des hésj^chastes.
Les barlaaiQites] se séparèrent du la communion d'Isidore : pour rétablir la paix entre ces deux partis, les deux empereurs Can^ tacuzône et Jean Paléologuc liixMit assembler un concile composé de vingt-cinq métropo* litains, de quelques évêç^ues, de plusii>urs prêtres et moines : on cita à ce concile les ennemis de Palamas; on examina leurs ac- ' cus.ations et les réponses de Palamas ; on traita ensuite de lalumièredu Thabor. Quelques jours après, on se rassembla pour traiter à fond quelques queslionsqui regardaient l'essence |et l'opération divine. L'empereur proposa lui-même toutes ces questions ; on rapporta tous les passages des Pères [lour les expliquer : on examina avec le u)ùme soin toute la doctrine de Barlaam; on reçut la profession de foi des moines du mont Athos, et Ion condamna Barlaam, Acyndinus et tous ceux qui croyaient que la lumière du Thabor était créée ; ce concile fui lenu vers Tan 13V5.
Le nombre des ouvrages composr''s rour et contre les hésychastes osl trôs-cunsitlcrable; ils sont encore pour la plupart manuscrits; il y en avait beaucoup dans la bibliothèque de Coissin.
UEUBËS CANONIALES. — Los heures canoniales soiit des prières que Ton fait
dans l'Eglise catholique à certaines heures, soit du jour, soit de la nuit, et qui ont été réglées et prescrites par les anciens canons; elles sont au nombre de sept , savoir : Matines et Laudes, Prime, Tierce, Sexte, None, Vêpres. et Compiles. Cette suite de prières se nommait autrefois le cours, cursus. Le P. Mabillon a fait une dissertation sur la manière dont on s'en acquittait dans les églises des Gaules; il Ta intitulée : De cursu Galiicano : eWe se trouve à la suite de son ouvrage De liturgia Gallicana. J1 observe que, dans les nremi-ers siècles, l'office divin n'a pas été absolument uniforme dans les différentes églises des Gaules, mais que peu à peu l'on est parvenu à l'arranger de même partout ; que cet usage de prier et de louer Dieu plusieurs fois pendant le jour et pendant la nuit, a toujours été regardé comme un devoir essentiel des clercs et desmoines.
En effet, saint Cyprien (L.de orat. Do-min,) observe que les anciens adorateurs de Dieu avaient déjà coutume de prier è l'heure de Tierce, de Sexte et deNone; et il est certain d'ailleurs que les Juifs distinguaient les quatre parties du jour par la prière et par des sacrifices. Saint Cyprien ajoute : « Mais outre ces heures, observées de toute antiquité, la durée et les mystères de la prière ont augmenté chez les Chrétiens Il faut prier Dieu dès le matin, Ui
soir et pendant la nuit. » TortuUien avait déjà parlé de ces différentes heures. [Dejfjun.y c. 10, etc. ; OaiGèNE, De orat., n. 12; saint Clément d'Alexandrie, 5/ram., I. vu, ch.7.)
Suivant l'observation de plusieurs auteurs,, le premier décret que l'on connaisse , concernant l'obligation des Heures canoniales^ est le 2V article d'un capiluiaire dressé au IX* siècle par He,yton ou Riton , évoque de Bâie, pourlesecclésiastit|Ucsde son diocèse. Il porle que les prêtres ne manqueront jamais aux Heures canoniales du jour ni de la nuit. Mais cela ne prouve nas que l'évôquo du Bâle faisait une nouvelle institution; it avertissait seulement les prêtres et surtout les curés, que leurs autres fonctions ne les dispensaient pas des Heures canoniales, non plus que los autres clercs. Bingham, qui en a recherché l'origine, prétend que l'usage en a commencé dans les monastères de TOrient, et qu'il s'est introduit peu à peu dans les autres églises. Il paraît bien plus probable que cet usage a commencé dans les grandes églises, oii il y avait un clergé nombreux, et qu'il a été imité par les moines; du moins 1 on no peut pas prouver positivement le contraire. Bingham convient que saint Jérôme, dans ses Lettres à Lœta et à Démélriadey et fauteur des Constitutions apostoliques, ont parlé de cet usage ; il était donc établi sur la fin du iv* siècle.
Mais il nrétend que cela s'est fait plus tard dans les églises des Gaules, que l'on n'y en voit aucun vertige avant le vi' siècle, et que, dans celles d'Ksp.îgnc, l'usage on est encore plus récent. Ccf^eiidanl Cassien, qiâ vivait dans lc5> Gaules, au commenceuK'nl
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du y* siècle, a fait un Iraité du chant et des prières noclurn.es; il dit que dans les monastères des Gaules on partageait l'office du jour en quatre Heures, savoir : Prime, Tierce, Sexto et None, et il fait mention de l'office de la nuit la veille des dimanches.
Les différentes Heures canoniales sont composées de psaumes, de cantiques, d'hymnes, de versets, de leçons, de répons , etc. Comme tous ces offices se font en public, personne n'ignore la méthode que Ton y observe, ni la variété qui s'y trouve, suivant la différence des temps , des jours et des fêtes. Dans les églises cathédrales et collégiales, et dans la plupart des monastères de l'un et de J'autre sexe , ces Heures se chantent tous les jours ; dans les autres, on ne les chante que les jours de fête, et on les récite les jours ouvriers. Tous les ecclésiastiques qui sont dans les ordres sacrés, ou qui possèdent un bénéfice, tous les religieux, excepté les Frères lais, sont tenus de les réciter en particulier, lorsqu'ils ne le font pas au chœur.
Les Matines, qui sont la première partie de l'ofQce canonial, se chantent ou se récitent, ou Iq veille, ou è minuit, ou le matin; de là on les a nommées Vigiliœ,Officiwn nocturnum, et ensuite Horœ matulinœ. Pendant les premiers siècles de l'Eglise, tant que durèrent les persécutions, les Chrétiens lurent obligés de tenir leurs assemblées et de célébrer la liturgie pendant la nuit et dans le plus grand s.ecret. Cette coutume conti- . nua dans là suite, surtout la veille des grandes fêtes, et on l'observe encore à présent partout, dans la nuit de Noël. Plusieurs ordres religieux et quelques chapitres d'églises cathédrales, comme celui de Paris, commencent tous lesjours Matines à minuit.
Dans les Constitutions apostoliques^ 1. viii, eh. 34, il y a une exhortation générale faite à tous les fidèles do prier le nriatiu, aux heures de Tierce, de Sexto et de None; le soir, au chant du coq. Un concile deCartljage,de l'&n 398, canon 49, ordonne qu'un clerc oui s*absente des Vigiles, hors le cas de maladie, soit privé de ses honoraires. Saint Jean Chrysostome, saint Basile, saint Epiphane et plusieurs autres Pères grecs du IV* siècle, font mention de l'oflice de la nuit qui se célébrait dans l'Orient ; [)lusieurs ont cité l'exemple de David, qui dit dans le psaume cxviii : Je me levais au milieu de la nuit pour vous adresser mes louanges,... Je vous ai loué sept fois pendant le jour^ etc. Cassien (De cant. noct,) dit que les moines «i'Egypte récitaient douze psaumes pendant la nuit, et y ajoutaient deux leçons tirées du Nouveau Testament.
On prétend gue cette partie de la prière publique fut introduite en Occident par saint Ambroise, pendant la persécution que lui suscita rimpératrice Justine, protectrice des ariens; mais les passages que nous avous cités deTertullien et de saint Cyprion, nous semblent prouver que cet usage était déjà établi en Afrique avant saint Ambroise, et il n'est pas probable qu'on l'ait uéglii^é dans
l'Eglise de Rome. Saint Isidore de Sévillo, dans son Livre des Offices ecclésiastiques^ appelle celui de la nuit Vigiles ei Nocturne^, et il appelle Matines celui que nous nommons à présent Laudes.
' 11 résulte de ces observations que l'ordre et la distribution de l'oOice de la nuit n'ont pas toujours été absolument tels qu'ils s<^nt aujourd'hui; aussi la manière de le célébrer n'est pas entièrement la même chez les Grecs que chez les Latins. On commença d'abord par réciter ou chanter des psaumes; ensuite on y ajouta des leçons ou lectures tirées de l'Ancien ou du Nouveau Testament, une hymne, un cantique, des antiennes, des répons, etc.. On voit néanmoins dans la Règle de Saint-Benoît, dressée au commencement du vr siècle, qu'il y avait déj5 beaucoup de ressemblance entre la manière dont se faisait pour lors l'oiBce de la nuit, et celle que l'on suit aujourd'hui.
Dans rofnce des dimanches et des fêles, les Matines sont ordinairement divisées en rois nocturnes,, composés chaoun de trois psaumes, de trois antiennes, de trois leçons, précédées d'une bénédiction et suivies d'un réf )ons. Mais pendant le temps pascal et les jours de férié, on ne dit qu'un seul nocturne; après le dernier répons, l'on cbaot^^ ou Ton récite l'hymne ou cantique Te Omm^ et l'on commence les Laudes, autre partie de l'office de la nuit, que Ton ne sépare jamais de la précédente sans nécessité. Celle-ci est composée de cinq psaumes, dont le quatrième
• est un cantique tiré de l'Ecriture sainte; d'un capitule, qui est une courte leçon; d'une hymne, du cantique de Zacharie, et d'une
• ou de plusieurs oraisons.
Les incrédules , censeurs-nés de toutes les pratiques religieuses, demandent à quoi sert de se reluver la nuit, de sonner les cloches, de clmnteret de prier, tandis que tout le monde dort ou doit dormir. Cela sert à faire souvenir les hommes que Dieu doit être adoré dans tous les temps; que l'Eglise ne perd jamais du vue les besoins de ses enfants; que, comme une tendre mère, elle est occupée d'eux, même pendant leur sommeil; qu'elle demande pardon à Dieu des désordres qui règneot pendant lanuit,aussi
•bien que de ceux (^ùh^b commettent pendant le jour. Nos épicuriens modernes ne craignent pas de troubler le sommeil des malheureux, par le tumulte des plaisirs bruyants
. auxquels ils se livrent pendant une partie de la nuit.
L'heure de Prime est la premièriO de l'office du jour ; on en rapporte l'institution aux moines de Bethléem, etCassien en fait mention dans ses Institutions de la vie mànasti- ^ue, liv. ni, ch. k. Il appelle cet office Matutina solemnitas, parce qu'on le disait au point du jour, ou après le lever du soleil; c'est ce
, que nous apprend l'hymne attribuée à saint
. AmbroisOf Jam lacis orto sidère^ etc. Cassien ra[)pelle aussi Novella solemnitas, parce que c'était une pratictue encore récente, et il ajoute qu'elle passa bientôt des monastères
. (lOri'^ni dans ceux des Gaules.
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Cette partie de l'office divin esl la plus variée dans les bréviaires des divers diocèses; on y dit trois psaumes après une hymne, assez souvent le svmbole de saint Athanase, uncapilulet un répons, des prières, une oraison; on y fait la lecture du Martyrologe et du Nécrologe, suivie d'un Db profundis et d'une oraisoû pour les morts; on y ajoule plusieurs versets tirés de l'Ecriture sainte, et la lecture d'un canon tiré des conciles ou des Pères de l'Eglise; mais tout cela n'est pas observé dans tous les lieux ni tous les jours. (BiNGHAH, Orig. eecles.f t. V, liv. xu,
Quant aux heures de Tierce, Sexte et None, appelées les petites Heures , elles paraissent être d'une institution plus ancienne; les Pères, qui en ont parlé, disent qu'elles sont relatives aux divers mystères qui ont été accomplis dans ces différentes parties du jour, surtout aux circonstances de la passion du Sauveur. Elles sont composées uniformément d'une hymne, de trois psaumes, d'un capitule, d'un répons et d'une oraison.
Vheure de Vêpres ou du soir , est appelée duodecima dans quelques auteurs ecclésiastiques, parce qu'on la récitait au coucher du soleil, par conséquent à six heures du soir, au temps des equinoxes. Dans les Constitutions apostoliques^ 1. ii, e. 59, il est ordonné de réciter à Vêpres le psaume gxl : Domine fClamavi ad te f eâ?audt m«,etc.; et l.viii, c. 85, ce psaume est appelé lucematis^ parce
Î[ue souvent on le disait à la lueur des ampes. CassienJit que les moines d'Egypte y recitaient douze psaumes, cjue l'on y joi-
Snait deux leçons, l'une de l'Ancien, 1 autre u Nouveau Testament, et il paraît, par plusieurs monuments; que l'on faisait de même dans les églises de France. A présent, l'on y dit seulement cinçi psaumes, un capitule, une hymne, le cantique Magnificat^ des antiennes et une ou plusieurs oraisons.
On ignore le temps auquel on a institué les Compjies, Le cardinal Bona (De divina psalmodia^ c. 11) prouve, contre Bellarmin,
3ue cette partie de l'ofTice n'avait pas lieu ans la primitive Eg^se> et qu'il n'y en a pul vestige dans les ^«^eiens. L'auteur des Constitutions apostolfq/nifs parle de l'hymne du soir, et Cassien de l'oiOce du soir en usage chez les moines d'Egypte; mais cela peut s'entendre des Vêpres. Quant h ce que dit saint Basile [Regul. fusius tract. ^ 9, 37), il nous semble mdiauer assez clairement les sept Heures canoniales; ainsi l'on n'en peut rien conclure contre l'antiquité des Complies. Les Grecs nomment cetoflice apodique^
f^arce qu'ils le récitent après le repas du soir; Is distinguent le petit apodique, qui se dit tous les jours, et le grana apodique, qui est pour le carême. — Dans l'Eglise latine, roflice de Compiles est composé de trois psaumes, d'une antienne, d'une hymne, d'un capitule, d un répons , du cantique de Siméon et d'une oraison; les jours ordinaires on y ajoute des prières semblables à celles que I on tlit à Prime, et dans la plupart des
églises, on finit par une antienne et une oraison à la sainte Vierge.
Les auteurs ascéiiques ont été persuadés que les sept Heures canoniales font allusion aux sept principales circonstances de la passion et de la mort du Sauveur; et on l'a exprimé dans les vers suivants:
Maliilina lîgal Christum qui crimina solvit. Prima replet spaliis, causain dat lertia monts; Sexta cnici nectit, îatus ^us nona biperltl, Vespera deponit. lumulo Coinpleta reponiu
Par tout ce détail, il est clair aue l'office divin, è la réserve des hymnes, aes leçons tirées des écrits des Pères et des légendes des saints, est entièrement composé de prières et de morceaux tirés de I Ecriture sainte, qu'ainsi ce livre divin est très4aDnilier h un ecclésiastique fidèle à réciter son bréviaire avec attention et avec dévotion : pour peu qu'il ait d'inteNigence, ce ne peut pas être un ignorant. — Pour la distribution de l'office des religieux au V" siècle , Voir CASSiEff (Sa réglé).
BEYENDAL (Nicolas), du duché de Lim^ bourg, naquit en 1658, fit ses études k Aixla-Chapelle, et se fit chanoine régulier de Saint-Augustin, dans l'abbaye de Boldue»
en 1684, où, après s'être distingué par la douceur et la pureté de ses mœurs, et avoir enseigné la théologie et l'Ecriture sainte, il fut élu abbé en 1713 et mourut le 5 mai 1733. Outre plusieurs autres ouvrages, il a laissé des Lettres eccfésiastiifuss sur ta vie et les de-voirs des ministres de l Eglise; Liège, 1703, iii-12.
HILDEBEI\Tde LivARDiN fut disciple de . Béronger, et ensuite de saint Hugues, abbé de Cluny. Il fut placé sur le siège épiscofial 'du Mans , en 1098, et transféré à rarchevôché de Tours en 1125. Le P. Beaugendre. Bénédictin, a publié en 1708, in-fol., les OEuvres à:^ ce prélat. Elles renferment, entre autres, quelques Traités de religion, des lettres, des sermons. Hildebert mourut le 18 décembre 1132, âgé de soixante-quinze ans.
HINCMAB, archevèauede Reims, y siégea depuis 8^5 jusqu'en 852. Parmi un grand nombre d'ouvrages qu'il composa, nous pouvons citer, comme utiles à notre but, comme convenables aux supérieurs etaux religieux : !• ses Avis à Charles (e Chauve;— ^ son Traité de la fuite des vices; — S'* plusieurs de ses lettres.
HONORÉ DE Saintb-Marie, appelé dans le monde Pierre Vauzelle, né à Limoges en 1651, prit l'habit de Carme déchaussé en 1671, et mourut à Lille un 1729, après avoir occupé toutes les places de son ordre. Ce religieux, aussi vertueux que savant, a publié plusieurs écrits, parmi lesquels nous remarquons la Tradition des Pères et des au-»^ teurs ecclésiastiques sur. la contanplation, avec un Traité sur les motifs ei la pratique de l*amour divin, 3 vol. in-12.
H0R8TIUS (Jacques Merlon), curé à Co« logne, naquit à Horst, diocèse de Ruremonde, et mourat en lOU, laissant plusieurs ouvrages de piété solides et pleins d'onction, par-
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mi lesquels on remarque : l*^ Ënchyrldion officii di vini ; — %^ Paradisus animœ christ ianœ; —drSepUrn tubœ orbis christiania Cologne, 1635, in-8". C'est un recueil de petits ouvrages des saints Pères, propres à faire fleurir la discipline ecclésiastique dans le clergé.
HDGÛ£S DE Fosses (Le bienheureux), ne à Posses, Yxllage de la province de Namur, de parents nobles, à la fin du xi« siècle, fut le premier abbé général de Prémontré. Disciple de saint Norbert, il embrassa son nouvel institut en 11^. II assista en lUS à une assemblée tenue à Chartres pour la croisade de Louis le Jeune. 11 mourut en odeur de sainteté en 11611^. Il a laissé, entre autres ouvrages : l"* les premières Constitutions de Prémontré; — 2* une Vie de saint Norbert ; ^^ De gratia conservanda.
HUGUES DE SAINT-VICTOR, chanoine régulier à Paris, professa la théologie avec tant de succès, quon l'appela un second Augustin. Il mourut h Paris en IHâ, figé de quarante-quatre ans. Il a laissé un traité De arrha animœ^ un traité De sapientia Chri^ 9tif et d'autres ouvrages, Cologne, 1617, 3 vol. in-fol.
HUMBERT DE Romans, cinquième général des Dominicains, mourut le 14 juillet 1227. On a de lui une Lettre sur les vœux de reli^ gion. On croit qu'il est l'auteur du Diesirœ.
HUMILITE. — L'humilité est une vertu qui affermit la volonté, de crainte qu'elle ne 8 élève d'une manière désordonnée, ou qu^elle ne succombe à l'amour d'une supériorité désordonnée. Elle procède de l'amour de la vérité. Dès qu'on rentre en soi-même, on comprend de suite que l'on n'est rien, et qu'on a reçu 'gratuitement de Dieu tout ce qu'on possède. {Voy. Connaissance de soi- MftHE.) Il 7 a trois degrés d'humilité. Le premier, c*est se soumettre à un plus grand que soi et ne pas se préférer à ses é^aux : c'est l'humilité suffisante; le deuxième, se soumettre à un égal et ne pas se préférer à ses inférieurs : c^st l'humilité abondante ; !e troisième, se soumettre à un inférieur: c'est en ce degré que consiste toute perfec* tion.
Remarquons toutefois ici que, sans aucun préjudice de l'humilité, nous pouvons prélérer les dons que nous avons reçus à ceux qui nous semblent avoir été accordés aux autres, quand la différence est manifeste. « Car l'humilité, dit saint Augustin, doit 6tre fondée sur la vérité et non sur le men* songe. »
)n peut néanmoins, sans mensonge, déclarer, non par un jugement absolu, mais par un jugement en quelque sorte suspensif, comme dit Estius, qu'on est le dernier des hommes, soit à cause des défauts secrets
Îu'on reconnaît en soi-même, et des dons de ieu qui sont cachés dans les autres ou qui doivent leur être accordés; soit parce que Si les autres avaient reçu les grâces qui nous ont été données, ils auraient mieux répondu aûi faveurs de Dieu ; soit enfiïi en ce sens que, voyant tous les péchés comnUs par les
comme une faveur toute particulière de Dieu , d'avoir veillé sur nous pour nous empêcher de les commettre. « Il n'est aucun péché commis par un homme, que tout autre homme ne puisse aussi commettre, s'il est abandonné par son Créateur. » (Saint Augustin, hom. 10, interSO, c. 9.) D'ailleurs, comme l'humilité consiste principalement dans une affection de la volonté plutôt que dans un jugement de l'esprit, chacun peut» par la disposition de sou cœur, se soumettre non-seulement à Dieu, mais aussi à toute créature humaine, à cause de Dieu.
L'humilité est nécessaire è la contemplation; plus celle-ci est élevée, plus l'humilité doit être profonde. Ainsi l'enseignent :
1* L'Ecriture sainte : Plus vous êtes grande plus vous devez vous humilier en toute chost^ et vous trouverez grâce aux yeux de Dieu, Car il n'y a de grande puissance que celle de Dieu seuly et il est honoré par tes humbles, {Eccli. III, 20.) L'Ecriture nous en fournit plus d'un exemple. Abraham était en contemplation dans un entretien avec Dieu plein de familiarité, mais aussi d'humilité {Gen. xviii, 27) : Puisque fai commencé^ je parlerai à mon Seigneur ^ bien que je ne sois que cendre et poussière. David sliumiliait dans sa contemplation et disait : J*ai dit dans V extase de mon esprit : Tûi été rejeté loin de votre face et de vos regardé, (Ps. xxx, 9fl.} J'èit été abreuvé d'humiliation et j'ai dit dans mon transport : Tout homme est mentettr, {Ps. cit.) Salomon s'humiliait aussi dans ses contemplations : Je suis h plus insensé dès vivants et la sagesse des hommes n*est pas ctvee mtk. IProv. XXX, 3.) De même s'humiliaientMoïsè» les jironhètes, les apôtres, et par^dessus tout la btenlieureuse vierge Marie, qui disait à l'ange, au moment de la divine Incarnation : Voici la servante du Seigneur.
2^ Les saints Pères. Saint Climaque {Seal., gr. 25) : « Beaucoup ont obtenu le salut sans prédictions et sans miracles; mais sans l'humilité, jamais personne n'entrera dans la céleste demeure. Elle en est la fidèle gardienne. » Saint Dorothée (serm. 2) : cr Plus notre floM porte dé fruits, plus elle s'humilie : car plus les safols approchent de Dieu, plus ils oM le MPtiment de leur iniquité. » Saint Benoll dit que l'humilité est 1 échelle de Jacob pal^laquelle il faut monter et descendre, « descendre en s'élevant, monter (en s'abaissant. » {Reg. c. 7.) Saint Bernard montrant le Seigneur qui, sur le sommet I de cette échelle, crie que ceux qui souffrent viennent h lui pour être soulagés, nous indique que c'est par l'humilité qu'il faut y monter. « Tous les saints, dit saint Anselme^ qui font des progrès dans la vertu de Dieu, ' reconnaissent d'autant mieux leur néant, qu'ils pénètrent plus avant dans la connaissance des perfections divines. Car bien que l'homme ait reçu le pouvoir de s'élever à l'intelligence des choses sublimes, cependant la contemplation de la majesté divine lui fait comprendre la faiblesse de sa condition, et lui fait voir qu'il n'est que cei.dre et
autres hommes, nous devons rc^gardér • poussière aux yeux de Dieu. » (Hom. V^
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Miillh,) — a Souvent il arrive, dit sainte Thérèse (K«/.c. 38), que le Seigneur, lorsqa'il veut m'accorJer quelque faveur spéciale, commence par ra'annihiler en moi-môme, sans doute afin c|ueje voie plus clairement combien j*en suis indigne. »
d^ La raison. La contemplation étant un don de Dieu, nous devons lui en être reconnaissants. « On doit donc, dit saint Grégoire, avoir d'autant plus d'humilité et montrer d'autant plus d'empressement à servir Dieu, qu'on lui a plus d'obligation. » (Hom. 9 in Evang.) C'est aussi pour celte raison que Dieu envoie des tribulalions aux âmes coiitemplalives, afin de les rapi)elcr à des sentiments d'humilité.
Or voici les moyens les plus utiles pour obtenir et bien pratiquer l'humilité.
L Le premier est Vhwnililé d'intelligence^ c'est-à-dire, la connaissance de soi, noi de soi-même exclusivement, mai>desoi-Hiômo relativement à Dieu. Cette humilité e^ft prescrite.
1" Par l'Ecrilure sainte : Si quelqu'un se
• croit quelque chose tandis qu'il n est rien, il 3*abuse lui-même. {Gai. vi, 3.) Elle veut que nous connaissions notre néant : Je ne suis rien devant vous (Ps. xxxyiii, 6} ; notre pauvreté : Je suis un homme voyant ma pauvreté {Thren. m, 1); elle veut que nous avouions n'avoir rien de nous-mêmes : Qu'avez-vous que va%AS n*ayez reçu? {1 Cor. iv, 7.)
^ Par les saints Pères. #( Celui qui se con- . natt bien lui-même, dilsaintClimaque (5ca/., gr. 25), a déjà semé en terre; car en semant . de la sorte nous devons faire fleurir l'humilité. « Saint Bnrnard dit aussi : « Si vous .vous considérez intérieurement à la lumière de la vérité et sans la moindre dissimulation, vous devrez vous humilier, et vous humilior d'autant plus que vous vous connaîtrez mieux. » (Serm. 42 in Cant.) Voici comme saint Bonavenlure le prouve ar la raison : « Deux choses nuus rappellent l'humililé. Nous ne tenons pas de nous ce que nous sommes, nous n'avons donc pas sujet do nous en enorgueillir; celui-là seul doit être glorifiéy dont la grâce nous fait ce que nous sommes. Ce que nous ne sommes pas est encore pour ^ous un motif d'humilité ; car c'est une iraine-gloire que celle que l'on tire de ce qu'on :a'est pas. » C'est celte .connaissance d'eux-mêmes qui faisait dire .aux saints qu'ils n'avaient rien de bon, qu'ils étaient des pécheurs, et même de grands pécheurs, comme le disait saint Paul . (/ Tim. 1, 15] : Je le suis tout le premier. (Voy. Blosius, IIodriglez et Pinamontk) Mais est-ce que les saints pouvaient
* tenir ce langage? Ecoutons la réponse de \ Joseph, abbe (Cassien, Collât, xvii, 23) : Il ' est permis, c'est même un signe de perfection, de déguiser sa sobriété dans la manière iUi vivre. D'ailleurs, dit le P. Régnera (Th. myst. t. V% p. 895), il ne faut pas prendre ces expressions à la lettre. L'âme contem-
. plative, considérant d'un côté la grandeur
. iïiis bienfaits de Dieu, de l'autre son peu do
reconnaissauce, doit se voir chargée de dé-
fauts et de péchés; aussi sans (aire attention aux défauts des autres, que d'ailleurs elle excuse, elle ne s'occupe aue de la distance qu'il y a entre les bontés de Dieu et la manière dont elle y répond par sa conduite. Dans cette idée, les saints peuvent donc dire qu'il n'est rien de bon en eux et qu'ils sont couverts d'iniquités. {Voy, Louis Du Pont, Alvarez, Rodriguez, etc.)
H. Le second remède est Vhumilité de lavo* lonlé. La connaissance intime de la majesté de Dieu et le respect qu'on lui doit, la vue de notre bassesse et de notre néant, nous font nous mépriser nous mêmes et nous mettre audessous do tous les autres.... Cette humililé iWiffection de sentiment résulte do l'humilité de connaissance, c'est-à-dire de la connaissance de soi-même. 1" Apprenez de moi, nous dit TEcriture {Matth., xi, 29), que je suis doux vl humble de cœur» — Asseyez-vous à la derymre place, (£.ttc.xiv, 10.) — Humiliez-vous donc sous la puissance de Dieu. {1 Petr. v, 6.)— 2" Ecoutons aussi saint Bonaventure {De perf. vitœ, c. 2) : « Celui qui veut jeter un regard sur ses propres défauts, doit nécessairement s'humilier sous la puissante main de Dieu. Humîliez-vous donc à la vue de vos défauts, serviteurs du Christ et reconnaissez votre bassesse. » Il assigne à ce sujet trois degrés d'humilité : 1° L'homme doit se mépriser d'après la connaissance de sa bassesse. 2*^11 doit supporter avec patience, et même désirer d être méprisé par les autres ; il doit fuir les honneurs; 3" au comble des dignités, des vertus et des faveurs, il ne doit nullement s'en glorifier, mais tout rapportera Dieu. Le saint docteur en donne les raisons suivantes : « Il ne doit point se mentir à lui-même, en se croyant plus grand qu'il n'est, de quelque dignité qu'il soi revêtu, ni s'élever au-dessus de lui-môme. Puisqu'il aime la vérité et ne se chérit point par amour propre contre la vérité, il doit désirer de paraître aux yeux des autres telau'il parait à ses propres yeux, c'est-à-dire plein de faiblesse et enclin à toutes sortes de fautes. »3° C'est en cela que consiste l'humilité des parfaits qui, plus ils sont élevés en perfection, plus ils s'humilient en toute chose, en sentiment, en affection, en parole et en action.
JIL Le troisième moyen consiste à se graver profondément dans l'esprit que sans l'humilité d'esprit et de cœur, quelque soit le degré de perfection auquel on soit [)arvenu, les autres faveurs deviennent inutiles et sont même une c&use de perdition. Quiconque s'élève, sera abaissé, dit saint Luc (xiv, 11), et quiconque s'abaisse, sera éleré. En effet, Dieu résiste aux superbes et donne sa grâce aux humbles. {Jac. iv, 6.) C'est ce que montre encore la parabole du pharisien et du publicain. {Luc. x\iu.) « Plus on est élevé, dit saint Isidore (I. ii Synom., c. 5), plus lourde est la chute... L'humilité ne court aucun risque de chute; jamais elle ne peut tomber. » Saint Thomas de Villeneuve dit encore à ce propos {Com:. deS.-Mart.) : « Enlevés le fondement de l'humilité et tout
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Véilifice (les vertus aussitôt s'écroulo. » La raison nous en est donnée par saint Thomas d'Aquin •(2'2, q. 181, a, 5, ad 1) : n De môme que la foi est directement un
soumis et docile aux impressions de la grAce. »
JV. Le quatrième moyen consistée réunir riHirâililé intérieure avec Thumilité^ extérieure; car aucune n'estsulïisantesansrauïro.
// en est qui ê'humUienl faussement^ et dont Vintérieur est plein de ruse. (Eccli. xix, 23.) « Beaucoup, dit saint Ambroise (ep. 2, ad Constant,), ont Tapparence de ^humilité, sans posséder cette vertu : beaucoup en font oxténcurement parade, qui la contredisent intérieurement. » Nous en trouvons la raison dans saint Augustin {de ss. Virg.^ c. W) : «r On ne doit pas feindre l'humilité, mais en donner des preuves; car Taffectatioia -dliumilité est un raffiment d*orgueil. » Au lavement des pieds, Jéous-Christ nous a donné un modèle d'humilité extérieure, on disaat : Je vous ai donné l'exemple, afin que
^ vous agissiez à votre tour comme je viens
• d'agir envers vous. (Joan. xui, 15.) C'est ce qui fait dire à saint Augustin : « Profitons, mes frères, de cette grande leçon d'humilité. Faisons à notre tour ce qu*a fait humble-
. ment celui qui était pourtant si élevé. » —
. « L'humiliation, dit saint Bernard (ep. 87),
- conduit à l'humilité, comme la patience à
. Ja paix, comme la lecture à la science. Si vous aspirez à la vertu d'humilité, ne fuyez pds la voie de l'humiliation ; car si vous ne pouvez vous humilier, vous ne pourrez parvenir à l'humilité. »
V. Ces mômes marques extérieures de rhumililé doivent être accompagnées d*un grand discernement; il faut à la simplicité de la colombe, joindre la prudence évangé-
, lique du serpent. C'est ce que nous enseignent les deux textes suivants, qui sous une contradiction apparente, ont entre eux nn divin accord : Que votre lumière luise devant les hommes^ afin quHls voient vos bonnes 4Buvres et glorifient votre Père qui est dans le cieU [Matth. v, 16.) Prenez garde d'exer^ cer vos œuvres de justice aux yeux des
. hommes, pour en être vus. (Matth. vi^ 1 .) Saint 4;régoire concilie ainsi ces deux textes (iiom. 10 in Evang.) : a Je vous dis ces paroles, non pour queie prochain navoie pas vos l)onnes œuvres, puisqu'il est écrit, afin qu'ils
. voieîit, etc. ; mais atin'de ne pas rechercher des louanges extérieures en taisant le bien. Que nos œuvres, quoique publiques, restent
. donc cachées, dans notre intention, aûn de donner par là bon exemple au prochain, tout en recherchant intentionnellement à les
, cacher et à ne plaire qu'à Dieu seul. »
11 faut donc un discernement et une inspiration toute spéciale, pour chercher, par humilité, à se faire passer pour uji insensé,
. pour un grand pécheur. On doit fuir les distinctions, les loua^j^^humaines , les
. places d'honneur , mm Hus affectation ;
on doit môme les accepter humblement, si l'obéissance, le rang, l'édification du prochain ou le bien des Ames en font un devoir. « Ne les rnchcrchez pas, dit saint Augustin {ad Eudox., ep. 81), avec uhe^y^^jj^ueilleuso avidité, ne les refusez pas aveatLaë mollesse indolente.» Saint Bernard (ep. 87) n'approuve pas Oger d'avoir abdique lajr^bfture, après en avoir plutôt arraché <{aâ|Uenu l'autorisation, préférant MVj^ ^O^^P^pos personnel au bi^n des autr» En^okSl est très-sage de ne parler de spOii eiî'|$ien ni en mal, crainte de recouycliF la vaîàë gloire du manteau do l'humilité'; maisJûihut supporter avec cnlme les humiliatiolniui nous viennent de Dieu ou des hommes, Wparol es ou en actions ; car, selon saint François de Sales (Introd.^ c. 2) , « L'humilité véritabie s'abslicut de cotte ancclalion ; car non-seulement elle s'efforce de cacher ses vertus,' mais elle désire surtout se cacher ellemômo. »
Vl. Bien qu'il nous faille toujours aspirer d'intention à l'humilité intérieure et extérieure, afin de devenir de plus en plus parfaits, toutefois il nous faut dans la pratique n'y avancer que peu à peu et par degrés. C'est ce que désigne, selon saint Benoit, Téchelle do Jacob. Aussi ce saint patriarche de l'Occident assigne douze degrés que saint Thomas accepte et expose. Saint Anselme en compte sept. {De humilité, c. 109.) Saint Bernard expose douze degrés d*humilité par lesquels on s'élève, et leur oppose douze degrés d'orgueil par lesquels on descend. (2V. de grad. humil.) Saint Bonaventure en réduit le nombre à trois, et le P. Rodriguez en compte huit.
VU. La véritable humilité a toujours les yeux ouverts pour reconnaître môme ses plus petits défauts et pour chasser toute vaine complaisance à propos des dons qu'on a reçus, sans toutefois empocher de reconnaître et d'apprécier ces dons. Saint Paul nous en donne l'exemple dans sa première EpUre aux Corinihimu (ii, 12), en disant
3u'i1 a reçu avec les autres apôtres l'esprit e Dieu, afin q9é nous ^anmdêsions les dons Sue nous avon$^iiieçus4l9}Oieu. Aurait-il pu 'ailleurs célébMâr avetf'Miil d'ardeur et do charité ces prédhmk "âons,- s'il ne les avait pas connus? (// Cor. xi, xn.) Ceux qui participent aux dons de Dieu, dit saint Thomas ('2-2, q. 161, a. 3, ad 1), savent , Qu'ils les possèdent. » La raison en est bien claire. L'homme sans cette connaissance^ne pourrait pas rendre grâces à Diep. D'ailleurs rhunriilité dégénérerait en pusillanimité, si l'homme ne savait pas, que moins il se confie en ses propres forces, plus il devient puissant par la généreuse bonté de Dieu. Enfin- il ne chercherait pas avec crainte et hu^li1ité à s'en montrer digne. Quoi qu'il en soit, il faut agir avec prudence, et ne pas, sous prétexte de gratitude pour les dons de Dieu, se complaire plus en soi-môme qu'eu Dieu. 11 ne faut donc considéjer les dons de . Dieu qu'avec précaution et modération, soit qu*on veuille enflammer sa charité, ou re*
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fauls : or, coQimc ils npprcnneiil "par leur propre expérience combien élail fdibte Pappui sur lequel ils complaient, il n*e$t point étonnant 'de les voir tomber dans la défiance et dans fahatiôment. Par là le directeur saura comprendre combien de telles âmes» trompées par une fausse apparence d'humilité, sont éloignées du sentier droit de la vertu, et combien aussi elles ont besoin désire entourées de vigilance et de soin. L*homme vraiment humble, quand il tombe dans le péché, lii ne s*en étonne, ni ne s*en trouble : car comme il a une connaissance approfondie de sa faiblesse, il sait que la mauvaise terre de son cœur ne peut crellemêipe rien produire que de mauvais. Il s'en repent à la vérité, mais moins pour le mal qu'il s'est fait que pour le déplaisir qu'il a causé à Dieu; et en même temps il s'exerce à des actes d'humilité. Il ne donne point lieu à la défiance ; mais, se jetant dans les bras de la miséiiccrde divine, il répète de temps en temps du fond du cœur : a J'espère fermement que votre grâce fera ce que ma faiblesse n'a pu faire. » Et, par ce moyen, il se sert même de ses chutes pour se ranimer è courir dans la carrière de la perfection. Le directeur apprendra donc par là à corriger les fausses affections d'humilité, qui viennent de l'orgueil ou du démon, et presque toiq'ours de l'un et de l'autre en I même temps.
Ut ËQ sentiment de l'humilité véritable et su,ràfttardll69 infuse par Dieu, consiste dans un certain mépris de soi-même , qni naît ile la connaissance de son propre néant ^ de ses fautes et do ses misères, et qui rend Thomme soumis, en paix non^seulement avec Dieu, mais encore avec ses semblables. Voyons donc cotnment cette soumission t)eutëtre appliquée dans la pratique, et d'a^bord à l'égard de Dieu. Que l'âme, établie en la présence du Seigneur, fixe avec l'œil de la roi un profond regard sur la m«gesté infinie de ce grand Dieut et qu'en même temps elle abaisse! son regard sur sa propre bassesse. Qu'en éomparant ses misères à la divine majesté, elle s'humilie devant Dieu» et s'abtmé dans son néant, autant qu'il sera possible avec le secours de la lumière que Dieu lui envoie. Saint Vincent Ferrier exige: V que nous nous regardions comme un cadavre en pourriture, au point
Îpe nous nous méprisions nous-mêmes du ond du cœur, et que nous soyons profondément étonnés que Dieu ait pu aimer une chose si détestable. 2"* Que nous reconnaissions intimement en nous que tout ce dont nous jouissons n'est point notre bien, mais le bien de Dieu, à qui seul il faut en rendre gloire ; tandis que nous ne devons nous attribuer que le néant et la pourriture do nos péchés, qui est pire que le néant même. 3" Que noiis nous réjouissions de n'être rien, dGn qu'il puisse être tout; de ne pouvoir rien, afin que seul il puisse tout; d'être privés de tout bien, afin que lui seul puisse être notre bien unique et souverain. ^^ Que nous nous afQi(;ions du vol si odieux dont
nous nous sommes rendus coupables envers sa majesté, lorsque nous lui avons ravi un bien précieux, à savoir, sa gloire eltérieure, en nous complaisant dans quelqu'une de nos qualités ou de nos prérogatives, et nous appropriant ainsi Tiionneur qui lui est dû à lui seul; et qu'en même temps nous lui rendions cet honneur que nous lui avons ravi, en nous écriant de toat notre cœur : A vous seul gloire et honneur I 5"* que nous lui rendions aussi toute la gloire que les hommes vains et superbes lui ont enlevée jusqu'à ce jour ; et que nous confessions que toute gloire appartient à lui seul non-seulement comme étant le premier principe et la source de tout bien, mais encore comme étant la dernière fin à qui, de droit suprême, toutes choses doivent être rapportées. Q^ Que nous soyons dans un profond étonnement de voir que nous seuls avons osé nous enfler d'orgueil, tandis que les anges et les saints du ciel s'abtment dans leur néant et reconnaissent leur souveraine pauvreté. 7** Que nous craignions de nous voir dépouiller par Dieu des biens qu'il nous a accordés, ou de trouver noire perte dans l'abus que nous pouvons faire de ces biens. S*" Que nous prenions surtout la ferme et constante résolution, non-seulement de ne plus rechercher jamais notre propre gloire, notre propre honneur, notre propre réputation ; mais encore, autant qu'il sera en nous, d'éviter de toutes nos forcés ce qui peut nous procurer la gloire, comme les dignités, les charges, les emplois de distinction et les honneurs. Car, selon le langage de saint Bernerdi il faut éviter et détester cette orgueilleuse présomption qui nous rend assez audacieux pour chercher notre gloire dans des biens qui ne nous ap^ partiennent pas, et pour ravir l'honneur qui est dû à Dieu seul.
IV. L'humilité d'affection envers le prochain a trois degrés. Le premier est de se mépriser au point que l'on se soumet h tous ses semblables, même à ceux dont on reconnaît l'infériorité relative. Cette soumission exige , du côté de l'intelligence , que nous fassions plus de cas des opmions des autres que des nôtres, et que nous les préférions aux nôtres; que nous demandions toujours et suivions les avis des autres, les croyant plus sûrs que les nôtres. Du côté de la volonté, cette soumission consiste à soumettre notre volonté, non-seulement à la volonté de Dieu et des supérieurs, mais encore à celle des autres. Et, quant à ce qui concerne les œuvres extérieures, nous devons être contents de voir nos actions peu estimées, et celles des autres préférées aux nôtres. Le second degré de l'humilité d'affection envers le prochain consiste à se mépriser soi-même, au point de souffrir en paix que les autres nous méprisent. De là, si quelqu'un nous estime peu, nous devons nous dire au fond du cœur : Il a raison, il me donne ce qui m'appartient; il me traite selon mes mérites; il porte de moi le même jugement que Dieu et que tous les bienheureux du para-
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dis, aux yeux desquels je ne suis quhin yil néant et un objet détestable & cause de mes péchés. Dans ce degré» on sent Tamertuine de ce mépris ; cependant on en triomphe par un autre mépris, le mépris intérieur de soi-même ; et, se tournant vers Dieu, on lui rend grâces de ce qu'il s'est trouvé un homme qui reconnaît notre indignité telle qu'elle est, et nous traite comme nous le méritons; an môme temps, on se fait un devoir de prier pour son calomniateur. Nous devons faire tous nos efforts pour parvenir & ce degré : caf autrement, selon la pensée de saint Grégoire, ce mépris, que nous paraissions avoir pour nous-mêmes en nous reconnaissant et en nous avouant pour pécheurs, ne serait pas une humilité véritable, ni un vrai mépris. « Nous en connaissons beaucoup, dit ce saint docteur, qui, n'étant accusés par personne, confessent qu'ils sont pécheurs, et qui, si par hasard on leur reproche quelque faute, cherchent à se défendre, & s'excuser, k se justifier, pour ne pas paraître pécheurs. Or si, lorsqulls se disent eux-mêmes pécheurs, ils se reconnaissaient comme tels par une véritable humilité, ils ne nieraient point, quand les autres les accusent, ce qu'ils avaient même confessé. » [Moral.^ tib. xxii.) Mais si nous nous méprisons nous-mêmes au point de nous réjouir du mépris d'autrui, nous avons atteint le troisième degré de rhumiiité d'affection : degré sublime et difticile & obtenir I Toutefois, nous pouvons y parvenir avec la grAce de Dieu, et nous sommes tenus d'y. aspirer. Saint Diodoyne distingue deux sortes d'humilité : l'une des hommes de sainteté médiocre, l'autre des hommes parfaits : unamedioerium^alteraperfectorum. (De perfé sptV., c. 95.) Les médiocres, ou ceux qui sont en progrès, sentent, au milieu des opprobres, la tristesse et l'amertume, parce qu'ils n'ont pas encore vaincu les mauvaises inclinations de la nature; a||ais les parfaits sont remplis de joie, parce qu ils ont remporté une telle victoire sur leurs passions, qu'elles n'osent plus lever la tête pour ieur faire la guerre. Du reste, en quelque état que nous soyons, nous devons nous efforcer d'embrasser avec joie les mépris, les injures et liss opprobres, au moins par la volonté, si nous ne le pouvons sans éprouver quelque sentiment de répugnance, disant intérieurement : O Jésus, qui avez été méprisé par amour pour moi, je veux être semblable À vous. Ces opprobres, ces persécutions, ces calomnies, quelque horreur qu'ils inspirent, sont le bonheur, la béatitude que vous avez promise à vos serviteurs. Bienheureux éte$^ vous lorsqu'on, vous tiyitidtra, et qu'on vous persécutera f et qu'on dira faussement totUe sorte de mal contre vous^ à cause de moi (Matlh. v). Je dois donc me réjouir, me livrer à la joie. Voilà quelques manières pratiques d'exercer l'humilité, que le directeur doit su^érer peu k peu à ses pénitents, selon qu il croira convenable à leurs dispositions et k leurs progrès plus ou moins grands dans ^es voies spirituelles.
V. A ces avis pratiques sur l'humilité nous
croyons devoir ajouter quelques réflexions*, pratiques aussi, contre la vaine gloîre, k laquelle l'homme est naturellement si enclin. Toutefois, il y a moins de danger pour la vaine gloire dans les biens surnaturels et les dons qui se rapportent k l'ordre de la grâce, attendu qu'k I égard de ces sortes de biens il est moins difficile de reconnaître la main bienfaitrice qui les donne; le danger est plus grand dans la possession des biens de l'ordre naturel, tels que les richesses* la naissance, les talents, la science, la prudence, l'élégance des n^anières, la beauté du corps, etc. Le directeur s'efforcera de dissiper ces fumées de vaine gloire qui naissent de l'éclat des choses temporelles, et il y opposera ces belles paroles que saint Basile adressait aux tidèles de son temps : « Vous vous complaisez, disait-il, dans la noblesse de vos aïeux f Vous tressaillez de joie en vous flattant de la célébrité de votre famille, de la beauté de votre corps, des honneurs dont chacun vous entoure? Un peu de réflexion sur vousmême : car vous êtes mortel... vous êtes Soussière et vous retournerez en poussière... lù sont, dites-moi, ceux qui occupaient les premières magistratures des cités ?< où sont ces rois invincibles? où sont ces généraux? où sont ces potentats? Tout cela n'est-il pas une vaine poussière? tout cela n'est-il pas la proie du tombeau? A peine reste-t-il d'eux quelques ossements. Jetez les yeux un instant sur leurs tombeaux , es pérez-youf pouvoir distinguer entre le maître et son serTi?teur, entre le riche et le pauvre, enirv fp rat triomphant et le roi qu'il avait traîné' K son char ae triomphe ? » (Hom. S, m verba Moy* sis : Attende tibi ipsi.) Et, en effet, pour dissiper la fumée des vanités dont s'enivrent les hommes du siècle, il n'y a pas de moyen plus eflicace que de leur faire considérer souvent ce qu'ils seront bientôt, et ce que sont ceux qui, naguère, nageaient au sein des félicités mondaines. C'est pourquoi, si quelque personne de ce genre voulait s'appliquer è la piété, il flindrait lui ordonner de raire des lectures et des méditations sur ces sortes de vérités, et lui offrir quelque livre qui en traite spécialement. Car la véritable lumière nelairt point pour son esprit, si d'abord on n'en chasse cette vaine fumée. VL La vanité des femmes consiste ordinairement k vouloir paraître en public éclatantesde beauté, ornéesde pierres précieuses, environnées d'une grande pompe, enrichies de vêtements où brillent l'or et l'argent. La source de cette faiblesse est, d'un côté, la privation de tout exercice littéraire, de tout emploi, de toute profession libérale; et, d'un autre côté, la passion de la vainc gloire, qui n'est pas moins profondément enracinée dans leur cœur que dans l'esprit des hommes. De Ik, ne pouvant nourrir leur passion de choses plus importaoles, elies la mettent tout entière en ces veins dehors ■d'une toilette splendide. Cependant, si elles veulent s'adonner k une véritable piété, il faut qu'elles mettent des bornes k cetje superfluité d'ornements, puisque la vraie dé-r
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*¥Otîon et la piété solide ne peuvent s*allier i Ja ranité, ni habiter dans le raème cœur. Que le directeur donc s'efforce de faire triompher de ces obstacles leurs pénitentes, surtout celles qui se livrent à la vie spirituelle et à Teiercice des vertus. S*il peut, sans danger et sans de graves inconvénients, les faire renoncer à toute celle pompe d'ornement, à tout ce vain faste d'habillement, qu'il le fasse sans hésiter : car, de cette manière, il tranchera la racine même du mal. Mais, si la prudence le lui défend, que du moins il ramène h une juste modérattOD l'usage d'une telle pompe dans les vêtements. Qu'il exige d'elles un maintien plus humbltf^ des habitudes plus modestes, autant que leur position le permet; et surtout, si elles se couvrent d'ornements, qu'elles ne le fassent point par un vain désir de paraître, car il n'y aurait pas alors moyen de les excuser de vanKé et de péché; mais qu'en cela elles n'agissent que pour se conformer aux convenances de leur position, ou à d'autres motifs raisonnables , qui les-obligent à une toilette enrichie d'ornements.
VU. Le directeur ne doit jamais permettre que, par crainte de vaine gloire, ses pénitents omettent jamais une bonne oeuvre qui leur est convenable. Expliquons notre pensée. 11 y a des hommes qui ne parlent point, à leur directeur des inspirations et d6ft^||veurs qu'ils reçoivent de Dieu dans kL^pmm^ et qui ne lui font pas cxmnaltre lés p^^ritènces, les macérations et autres œuvrer de piété auxquelles ils se livrent, et cela sous prétexte que, en faisant connaître de telles choses, ils éprouvent un sentiment de vanité, ou bien dans la crainte qu'ils n'excitent -dans leur cœur un sentiment de cette nature. D'autres omettent la visite des églises, la fréauentation des sacrements, le service des malades dans les hôpitaux ou la pratique d'autres vertus , pour la raison que des pensées de Ttoité surgissent dans leur esprit au milléatte ees œuvres de piété. 11 faut ordonner à ces personnes de n'omettre aucun bien» en vue d'éviter la vanité. Autrement, le démon, remarquant cette crainte, pourrait les éloigner de toute bonne œuvre, en leur suggérant des pensées de vanité, tantôt d'une façoa, tantôt d'une autre. Que ces personnes dirigent leur intention vers Dieu, qu'elles protestent devant lui qu'elles agissent avec des Ans droites, et
que, sans se mettre en peine des vaines pensées d'amour-propre qu'elles éprouvent» elles persévèrent constamment dans l'exercice clés t>onnes œuvres.
VIII. Le directeur, pour mettre ses pénitents à l'abri de toute vaine ivoire, ne leur doit pas permettre, de se conduire de manière à passer auprès des autres pour des insensés, pour des imprudents, ou pour des hommes de peu de juçement. Car Dieu veut que, dans notre conduite, nous marchions avec toute sagesse et en toute droiture; et il suffit pour nous de supporter avec paix et en toute humilité les blessures laites à notre réputation, lorsque les autres conçoivent de nous une opinion mauvaise, sans que nous leur en fournissions l'occasion. Nous savons bien que plusieurs saints ont quelquefois agi de manière & se faire passer pour des insensés ; mais ils y furent portés par une inspiration particulière de l'Esprit- Saint, sans laquelle il faut s'abstenir de ces sortes de choses. Que le directeur se garde aussi d'approuver la coutume de ceux qui, pour éviter la vaine gloire, parlent mal d'eux-mêmes è tout propos, en se traitant dn pécheurs, d'imparfaits et de misérables. Premièrement , parce que sous cette affectation d'humilité se cache ordinairement quelque vanité secrète, sous l'influence de laquelle ces sortes de personnes cherchent à paraître modestes et humbles dans l'opinion qu'elles ont d'elles-mêmes, bien que, le plus souvent, la personne même ne le remarque pas. Secondement , parce que de semblables accusations, quand même elles partiraient d'un cœur sincère, ne sont point ordinairement admises par celui qui les entend, mais sont plutôt accueillies par des flots de louanges ; en sorte que l'on s'expose à la vaine çioire par les moyens mêmes qu'on emploie à 1 éviter.
C'est pourquoi il vaut bien mieux que l'homme porte dans son esprit et dans son cœur une connaissance proionde et véritable de luimême et de ses misères, en vertu de laquelle il se méprise au fond de son Ame ; qu'il renvoie sincèrement à Dieu la gloire de tout ce qu'il y a de bien en lui, et qu'il soil toujours disposé à admettre de la bouche des autres le reproche de ses défauts et de ses imperfections. En un mot, que le directeur apprenne à ses pénitents à ne jamais parler d eux-mêmes ni en bien ni en maL
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IDIOT ou le Savant idiot, auteur que Ton a souvent cité ainsi , avant que Je P. Théo-
Î>hile Raynaud eût découvert que Raymond ordan, prévôt d'Uzès en 1381, puis abbé de Celles au diocèse de Bourges, est le véritable auteur des ouvrages qui se trouvent dans la bibliotkèaut des Pères^ sous le nom d'/dîol. Raynaud les a publiés à Paris, i65i, in-^\ Celte collection contient : 1** six livres
de Méditations ; — 2* Un Traite ae (a B. Y, Marie: — S" Un Traité de la vie religieuse; — k"* L'Œil mystique.
IGNACE DB LOYOLA (Saint), né au château de ce nom en Biscaye, lan 1^91, de parents nobles, fut d'abord page de Ferdinand V. 11 porta ensuite les armes et se trouva au siège de Pampelune, en 1521. H y fut blessé d'un boulet de canon h !a jambe;
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ety pendant sa convalescence, il eut occasion de lire une Vie des saints. Cette lecture le Gt réfléchir, et lui inspira le généreux dessein de quitter le monde pour se consapcrer à Dieu. Il se livra d*abord à toutes les rfgoeiirs de la pénitence, dans une grotte solitaire où il s était retiré , et partit ensuite pour la Terre Sainte, où il arriva en 1523. De retour en Europe, il étudia, quoique Agé de trentetrois ans, dans les universités orEspagne. 11 passa à Paris en 1528^ pour y recommencer €es humanités au collège de Montaigu. Ce fut dans cette ville qu*iT s'associa quelques condisciples , et , entre autres , saint Fran« çois Xavier (Voy. eenom)^ pour rétablisse* ment de Tordre des Jésuites, en 153^. Le saint fondateur de cet ordre si distingué mourut le 31 juillet 1556,. âgé de soiianlecinq ans. Il a laissé : 1* Des Exercices spi-rituels, 16U, in-fol.; — 3» Des Constitutions. Ces deux livres, destinés par Tauteur à siis disciples, sont également célèbres. Ils ont été traduits dans toutes les langues de TEurope. La Vie de saint Ignace a été écrite par le P. Maffei et le P. Bouhours.
Ses Constitutions et ses Exercices spîrttuels. — Nous ne pouvons mieux connaître Tesprit, le but et Tensemble des Constitutions de saint Ignace, qu'en consultant la bulle de Paul IIÏ qui nous en donne le résumé QJèle, tracé par le saint fondateur luimême :
« Quiconque voudra , sous l'étendard do de la croix, porter les armes pour Dieu, dit saint Ignace, et servir le seul Seigneur et le Pontife romain, son vicaire sur la terre, dans notre Société, que nous désirons dtre appelée la Compagnie de Jésus , après y avoir fait vœu solennel de chasteté, doit se proposer de faire partie d'une Société
firincipalement instituée pour travailler à 'avancement des âmes dans la vie et la doctrine chrétiennes, et à la propagation de la foi, par des prédications publiques, et le minisfère de la parole de Dieu, par des exercices spirituels et des œuvres de charité , notamment en faisant le cathéchisme aux enfants , et à ceux qui ne sont pas instruits du ehristjanisme, et en entendant les confessions des fidèles pour leur consolation Spirituelle. Il doit aussi faire en sorte d'à-, voir toujours devant les yeux : premièrement Dieu, et ensuite la forme de cet institut qu*il a embrassé. C'est une voie qui mène è lui , et il doit employer tous ses efforts pour atteindre à ce but (|ue Dieu môme lui propose, selon toutefois la mesure de la ^ràce qu'il a reçue de l'Esprit- Sainl, et suivant le degré propre de sa vo« cation, de crainte que quelqu'un ne se laisse emporter h un zèle qui ne serait pa& selon la science. C'est le général ou prélat que nous choisirons qui décidera de ce degré propre à chacun, ainsi que des emplois, lesi|uel$ seront tous dans sa main, aQn que ) ordre convenable, si nécessaire dans toute communauté bien réglée, soit Observé. Ce général aura rautorité de faire des consti-
tutions conformes à la fin de Tlnsfitùt , du consentement de ceux qui lui seront associés, et dans un conseil où tout sera décidé k la pluralité des suffrages. Dans les choses importantes et qui devront subsister à l'avenir, ce conseil sera la majeure partie do la Société, que le général pourra rassembler commodément ; et, pour les choses légères et momentanées, tous ceux qui se trouveront dans le lieu de la résidence du général. Quant au droit de commander, il appartiendra entièrement au général. Que tous les membres de la Compagnie sachent donc, et qu'ils se le rappellent, non^seuloment dans les premiers temps de leur profession, mais tous les jours de leur vie, que toute cette Compagnie et tous ceux qui la composent comoattent pour Dieu sous les ordres de notre très-saint seigneur le Pape et des autres Pontifes romains, sos successeurs. Et, quoique nous ayons appris da l'Evangile et de la foi orthodoxe, et que nous lassions profession de croire fermement que tous les fldèles do Jésus-Christ sont soumis au Pontife romain comnie à leur chef et au vicaire de Jésus -Christ, cependant, afln que Thumilité de notre Société soit encore plus grande, et que le détachement de chacun de nous et l'obligation de nos volontés soient plus parfaits, nous avons cru qu'il serait fort utile, outre ce lien commun à tous les fldèles, de nous engager encore par un vœu partieulfePi en sorte que, aueique chose que le Sbnfife romain actuel et ses succes^seurs iâo^s eofsmandent, concernant le progrès déi âmes et la propagation de la foi , nous soyons obligés de l'exécuter à l'instant sans tergiverser ni nous excuser, en quelque pavs qu'ils puissent nous envoyer, soit chez les Turcs ou tous autres infidèles , môme dans les Indes, çoit vers les hérétiques et les schismatiques, ou vers les fldèles quelconques.
« Ainsi donc, que ceux qui voudront se Joindre à nous examinent oien, avant de se charger de ce fardeau, s'ils ont assez de fonds spirituel pour pouvoir, suivant le conseil du Seigneur, achever cette tour; c'est-à-dire si i'Esprit-Stint qui les pousse leur promet assez dé grâces pour qu'ils puissent espérer de porter, avec son aide» le
froids de cette vocation; et quand, par 'inspiration du Seigneur, ils se seront enrôlés dans celte milice de Jésus-Christ, il faut que, jour et nuit, les reins ceints, ils soient toujours prêts à s'acquitter de cette dette immense. Hais, afln que nous ne puissions ni briguer ces missions dans les différents pays, ni les refuser, tous et cha-^ cun de nous s'obligeront de ne jamais faire h cet égard, ni directement» m indirectement, aucune sollicitation auprès du Pape» mais de s'abandonner entièrement lè-dessus à la volonté de Dieu, du Pape, comme son vicaire et son général. Le général promettra lui-même, comme les autres^ de ne point solliciter le Pape pour la destination el mission de sa propre personne dans un endroit ululât que dans un autre, àjuooins
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que ce ne soit du conseùtemeat de la Société.
a Tous feront yo^ d'obéir au général en tout ce qui concerne robservation de notre rè^ie, et le général prescrira les choses qu^il saura convenir à la fin que Dieu et la Société ont eue en vue. Dans l'exercice de sa charge» qu*il se souvienne tom'ours de la bonté, de la douceur et de la charité de Jésus-Christ, ainsi que des paroles si humbles de saint Pierre et de saint Paul ; et iiue lui. et son conseil ne s'écartent jamais de cette règle. Sur toutes choses, qu*i]s aient k cœur Tinstruction des enfants et des ignorants dians la connaissance de la doctrine chrétienne, des dix commandeiiicnts et autres semblables éléments, selon u'il conviendra, eu égard aux circonstances es personnes, des lieux et des temps. Car il est très-nécessaire que le général et son conseil veillent sur cet article avec beaucoup d'altention» soit parce qu'il Q*est pas pos* sible d*élever sans fondements l'édifice de la foi chez le prochain autant qu'il est convenable, soit parce qu'il esta craindre qu'il n'arrive parmi nous que, à proportion que l'on sera plus savant, 1 on ne se refuse à cette fonction comme étant moins belle et moins briltante, quoiqu'il n'y en ait pourtant point de plus utile, ni au prochain pour son édification, niÀ nous-mêmes pour nom Morcer à la charité et è l'humililé. A régnil'^^Jbs inférieurs, tant à cause des gmïi}9: mihtages qui reviennent de l'ordre (}tMi;^^tiiftr la pratique assidue de l'humilité, qùiÎM itne vertu que Ton ne peut assez louer, ils seront tenus d'obéir toujours au général dans toutes les choses qui regardent rinstitution, et dans sa personne ils croiront voir Jésus-Christ comme s'il était présent, et l'y révéreront autant qu'il est convenable.
« Mais comme l'expérience nous a appris que la vf e la plus pure» la plus agréable et la plus édifiante pour le prochain, est celle axit est la plus éloignée de ta contagion de 1 avarice et la plus conforme à la pauvreté évangélique, et sachant aussi que Notre- Seigneur Jésus-Christ fournira ce qui est nécessaire pour la vie et le vêtement à ses serviteurs qui ne chercheront que le royaume de bleu, nous voulons que tous les nôtres et chacun d'eux fassent vœu dé pauvreté perpétuelle, leur déclarant qu'ils ne peuvent acquérir ni en particulier, ni roému en commun pour l'entretien ou usage de la société, aucun droit civil è des biens immeubles ou à des*rentes et revenus quelconques; mais qu'ils doivent se contenter de l'usage de ce- qu'on leur donnera pour se procurer le nécessaire. Néanmoins ils pourront avoir, dans les universités des collèges possédant des revenus, cens et fonds applicables h l'usage et au«bcsoin des étudiants, le général et la société conservant toute administration et surintendance sur lesdils biens et sur lesdits étudiants, à l'égard des
choix, refas, réception et exclusion des périeurs et des étudiants, et pour les règlements touchant l'instruction, l'édification et la correction desdits étudiants, la manière de les nourrir et de les vêtir, et tout autre objet d'administration et de régime, de manière pourtant que ni les étudiants ne puissent abuser desdits biens, ni la Société elle-même les convertir k son usage, mais seulement les faire subvenir aux besoins des étudiants. Et lesdits étudiants, lorsau*on se sera assuré de leurs progrès dans la piété et dans la science, et après une épreuve suffisante, pourront être admis dans notre Compagnie, dont tous les membres qui seront dans tous les ordres sacrés, bien qu'ils n'aient ni bénéfices, ni revenus ecclésiastiques, seront tenus de dire l'oOice divin selon le rite de l'Eçlise, en particulier cependant, et non point en commun.
« Telle est Timage que nous avons pu tracer de notre profession sous le bon plaisir de notre seigneur Paul et du siège apostolique. Ce que nous avons fait dans la vue d instruire par cet écrit sommaire et ceux qui sinforment à présent de notre institut, et ceux qui nous succéderont k l'avenir, s'il arrive que, par la volonté de Dieu, nous ayons jamais aes imitateurs dans ce genre de vie, lequel ayant de grandes et nombreuses difficultés, ainsi que nous le savons par notre propre expérience, nous avons jugé k propos d'ordonner que personne ne sera admis dans cette Compagnie qu'après avoir été longtemps éprouve avec beaucoup de soin, et que ce n'est que lorsqu'on se sera distingué dans la doctrine ou la pureté de la vie chrétienne que l'on
Êourra être reçu dans la milice de Jésushrist, k qui il plaira de favoriser nos petites entreprises pour la gloire de Dieu le Père, auquel seul soient gloire et honneur dans lès siècles 1 Ainsi soit-il (ith). »
Tel est le plan de sa Compagnie que saint Ignace présenta au Pape Paul III, qui déclare n'y avoir rien trouvé que de pieux et de saint.
Ramener k Dieu tout l'homoie et tous les hommes par l'unité de la foi, de Tespérance et la cnarité, sans distinction de grec ni de barbare, tel est le but de l'Eglise catholique, tel est le but de la Compagnie de Jésus, tel est le vœu de tout Chrétien fidèle. C'est vers ce but que tendent toutes les constitutions de saint Ignace pour sa Compagnie. Comme TEglise même, il embrasse et la vie contemplative et la vie active, toutes les sciences et toutes les bonnes œuvres.
Pour que l'action de sa Compagnie soit prompte et continue, Tautorilédu supérieur général est perpétuelle et absolue tant qu'il fait bien, mais non sans contrôle ni remède s'il fait mal.
Il est nommé par la congrégation génér raie et ne peut décliner l'élection. Sa résidence habituelle est k Rome, au centre de
(171) Tradaetion de CrétiDcau Joly, t. t*% p. Ib.
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)a ca holioit(^t$tde Tordre. H a seul autorité pour faire des règles, il en dispense seul. Sou ofTice u'est pas de prêcher, mais de gouverner. Le général communique ses pouvoirs aux* provinciaux et aux autres supérieurs dans la mesure qui lui convient. Il -nomme à ces fonctions et à toutes les charges des maisons professes, de collèges et des noviciats, pour trois ans, et plus s*il le juge opportun. Le général approuve et désapprouve ce que les visiteurs, \es comr roissaires, les provinciaux et autres supé* rieurs ont fait en vertu de ses pouvoirs. 11 choisit les religieux qui sont nécessaires à l'administration de la Société, le procureur
Sénéralet Je secrétaire général. Il a le droit e soustraire un ou [)lusieurs membres de l'ordre k leurs supérieurs immédiats. Un membre de U Compagnie ne peut publier un ouvrage qu'après l'avoir soumis à trois examinateurs au moins, délégués par le général.
Tous les trois ans, les catalogues de chaque province lui sont envoyés. Ces catalogues indiquent l'Age de chaque sujet, la proportion de ses forces, ses talents naturels ou acquis, ses progrès dans la vertu et dans les sciences. La correspondance la plus active est recommandée entre le général et les provinciaux, afin que le premier connaisse ce qui se passa loin de lui comme 6'il était sur les lieux mêmes. Toutes les semaines, les supérieurs locaux rendent compte de l'état de leurs maisons au provincial; tous les trois mois au général.
Le général doit avoir force d'Ame et courage pour supporter les infirmités de plusieurs et entreprendre de grandes choses pour la gloire de Dieu. Lorsque ces grandes choses lui paraissent utiles, il faut qu'il y
{persévère, qiland même les puissants de a terre voudraient y mettre obstacle. Leurs prières et leurs menaces ne peuvent jamais le détourner du but que proposent la raison et l'obéissance divine. Le général doit être doué d'une profonde sagacité et d'une haute intelligence, afin de connaître aussi bien la théorie que la pratique des affaires. La science lui sera nécessaire, mais la prudence encore davantage*
Le général seul a le pouvoir, par lui ou par ses délégués, d'admettre dans les maisous t)u les collèges de la Société ceux qui paraissent aptes à son institut. 11 peut les recevoir soit à l'épreuve, soit à la profession, soit comme coadjuteurs spirituels, soit comme écoliers approuvés. Il peut aussi les renvoyer et les renvoyer à tout jamais de la Compagnie; mais pour condamner un profùs à cette peine, le général A besoin de Tassentiment du Pape. 11 applique les postulants et les profès au genre d'étude qui convient k sa prudence. Les éludes achevées, il peut les transporter d'un lieu à un autre, pour un temps déterminé ou indéterminé* Le général a pouvoir de révoquer ou do rap* peler les Pères que le souverain Pontife aurait cliargés d'une mission pour un temps indéterminé.
Le droit de créer de nouvelles provinces lui est conféré. En lui réside le pouvoir de stipuler, pour l'avantage des maisons -et collèges, tout contrat de vente, d'achat, d'emprunt, de constitutions de rentos et au* très, concernant les biens meubles et im» meubles de ces maisons ou collèges; mais il ne peut supprimer une maison déjà établie sans le concours de la congrégation gêné* raie, ni appliquer les revenus d'aucun établissement de la Compagnie à la maison professe ou k celle qu'il habite. Il a la surintendance et ie gouvernement de iou» les collèges.
C'est au général qu'il appartient de vetUer à l'observation des constitutions. 11 a aussi la faculté d'en dispenser selon les personnes, les lieux, les temps et les autres eir^ constances. H convoque la Société en con^
f;régation générale. 11 peut aussi convoquer es congrégations provinciales. Il a deux voix dans lés assemblées, et, en cas de partage, son opinion prévaut. Il faut au'il connaisse, autant que possible, le fond c/e la conscience des membres qui lui sont soumis, et principalement des provinciaux et de tous ceux qui ont des emplois dans la société.
Voilà le pouvoir du général défini par le texte même des constitutions. Voici mainte* nant les précautions que saint Ignace a prî^ ses contre l'abus possible de cette espècodp dictature. Elles se réduisent à six.
La première concerne les chosMiijaérieur res, le vêtement, la nourriture-M^wttfitenses du général. La Société peét^ùm^lM' ou diminuer ces dépeuses selcNp 'juSf lui conviendra, à elle et au général. fTftiudra
aue le général acquiesce à cette ordonnance e la Compagnie. La seconde a soin du corps et delà santé du général, afin que, dans les travaux ou dans Tes pénitences, il n'outrepasse pas la mesure de ses forces. La troisième concerne son Ame. Elle met auprès da lui un admonileur élu par la congrégation générale, et qui» avec une rjespectueuse modération, est en droit de représenter au général ce que lui ou les autres Pères auraient remarqué d'irrégulicr en sa personne ou en son gouvernement. La quatrième est pour le prémunir contre l'ambition. Si, par exemple, un roi voulait forcer le général de la Compagnie à prendre une dignité qui le contraindrait à renoncer à ses fonctions, et si le Pape y consentait ou l'ordonnait, non pas cependant sous peine de péché, le général ne pourrait accepter sans le consentement de la Société. I^ Société ne consentira jamais, à moins qu'il n'y ait contrainte mer raie de la part du Saint-Siège. La cinquième pourvoit aux cas de négligence, de vieilless^» de grave maladie, où tout espoir de guénson serait plus que douteux ; on nomme alors au général un coadjuteur ou vicaire qui remplit ses fonctions. La sixième est adoptée pour des occasions particulièreSf poar des péchés mortels devenus publics, pour l'application des revenus à ses propres dépenses ou à sa famille, pour raliènatiod des immeubles de la Sociétéi ça pour doctrîiie
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perverse. Dans ce cas» la Compaçnie, après avoir pHs et au delk toutes les informations, peut et doit le déposer, et mèmey si besoin est, le renvoyer de Tordre.
Afin de donner h Tautorité du général un autre contre-poids, Ignace institue quatre assistants qui, toinours h ses côtés, ont charge de veiller è 1 exécution des trois pre* mières précautions prises contre lui. lleur élection sera faite par ceux-là mêmes qui élisent le général. En cas de mort, ou d'at>sence prolongée , et les provinciaux n'y répugnant pas, le général en substitue un antre qui, avec Tapprobation de tous ou de laplusçrande partie, prend la place vacante. Les assistants, qui sont pris dans chacune des grandes provinces de Portugal, d'Italie, d*Bspagne, de France et d'Allemagne, sont les ministres du général ; ils ont autorité pour en devenir les juges. Le général peut suspendre un assistant. Si le général tombe dans l'un des cas prévus pour sa destitution, les assistants convoquent, malgré lui, une congrégation générale qui le dépose dans les formps. Si le mal est trop ui^ent, ils ont le droit de le défK>ser eui«mémes, après avoir recueilli, par lettres, le suffrage des provinces*
Le pouvoir du général, comme l'on voit, n*est illimité qu'autant que sa manière de souverner et sà vie sont régulières. Pour faire mieux comprendre ce point important, Içnaœ a ilécidé que les congrégations pro* Tiuditét^ assemblées tous les trois ans, de- TaiMti apaot toute délit>ération, examiner s'il fleml nécessaire de convoquer une congrégation générale. Le saint fondateur veut que les députés des provinoes, à peine arrivés k Rome, s^entendent sur cette aflhire si délicate en\lehors du général. Dans l'assemblée tenue à cet effet, chacun vote }iar écrit, afînaoe la certitude du secret protège la liberté des suffrages. Tels sont les droits et les prérogatives du général.
Quant a sa Société môme, Ignace y établît, comme dans une compagnie d'apAtres, un heureux tempérament de Ta vie active et de la vie contemplative. De la première, il prend les œuvras de charité de toutes espèces, la conversion des infldèles, la direction des consciences, le ministère de la parole, rédueation de la jeunesse, l'enseignement de la théoFogie, des belles-lettres, et l'instruction des ignorants. De la vie contemplative Û prend, dans une mesure sagement proportionnée, Toraison mentale, les examens de conscience, les exercices spirituels, les pieuses lectures, la fréquentation des sai^rements, les retrait<;s spirituelles et les pratiques de piété.
Quant aux observances religieuses, Ignace m voulut donner à la Compagnie de Jésus aucun liabit particulier. Il prit le vêtement ordinaire des prêtres séculiers, la soutane noire, Tanciei) manteau, le chapeau & larges bonis, dont le Pape et le sacré collège ont ghrdé la forme. Le logement, la nourriture, anSn tout ce qui a trait aux habitudes de la TÎe communci fut réglé dans cette mesure.
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Les macérations de la chair, dont quelques ordres mineurs ont fait la base de leur institut, le silence, la solitude, les offices du chœur, soit de jour, soit de nuit, n'entrèrent point dans son pian. Il travaillait à composer pour l'Eglise une milice toujours active, toujours prête è se porter au plus fort du danger, et non pas un corps ascétique que les abstinences ou les insomnies auraient bienlAt énervé. Il le Gt en même temps ordre Mendiant et ordre de Clercs réguliers : ordre Mendiant, pour continuer l'œuvre des apôtres; ordre de Clercs réguliers, parée que la fin de cet ordre, comme celle des prêtres ordinaires, est de travailler au salut ou prochain par l'exercice du saint ministère.
Ignace établit ensuite les conditions qu'il est indispensable de remplir afin d'être adorais dans la Société. Quiconque a porté Thabit religieux dans un autre ordre est inapte à être reçu dans la Compagnie. Celui qui s'offre pour entrer au noviciat doit à Finslant même renoncer à sa propre volonté, & sa famille et è tout ce que les hommes ont de cher sur la terre. Ignace, désirant bien faire comprendre quel était le fond de sa pensée sur le principe de Tobéissance, a accumulé, épuisé dans un seul tableau toutes les images par lesquelles les Pères de l'Eglise et les ordres antérieurs au sioti commandaient cette vertu.
Il créa six états dans la Compagnie : les novices, les frères temporels, les scholastiques ou écoliers, les coa^juteurs spirituels, les profès de trois vœux, les proies de quatre vœux.
Les novices se partagent en trois classes : novices destinés au sacerdoce, novices pour les emplois tem|>orels, et les indifférents, c'est-à-dire ceux qui entrent dans la Compagnie avec la disposition de la servir, soit comme prêtres, soit comme coa^juteurs temporels, selon que les supérieurs les.jugent capables. Les frères temporels formés sont ceux qui sont employés au service de la communauté en qualité de sacristain, de portier, de cuisinier. Après dix années d'épreuve et lorsqu'ils sont parvenus h l'âge de trente ans, on les admet aux vqmix publics^ Les scolasliques approuvés sont ceux qui, après avoir terminé leur noviciat et fait à Dieu les vœux simples de religion, continuent la carrière des épreuves, soit dans les études privées, soit dans l'enseisnement et .dans les autres emplois, jusqu'à I époque de leurs vœux solennels. Les coadju leurs spirituels formés s'appellent ainsi parce que, sans avoir encore la science ou les talents requis pour la profession des quatre vœux, on les juge propres au gouvernement des collectes et résidences, è la prédication, à l'enseignement, aux missions et à Tadmi-* nistralion. Ils ne peuvent être promus avant trente ans d'âge et dix années de religion. Les profès des trois vœux se trouvent toujours en nombre fort restreint; ce sont ceux qui, n'ayant pas toutes les qualités requises pour la proression des quatre vœux, se voient admis à la profes;)ion solennelle à
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cause (le qiieiane autre qualité ou d*un tnérile dont ronlre peut tirer parti dans un certain cercle d*idées. Leur emploi est le roême que celui des coadjuteurs spirituels. Les proies des quatre vœux composent la société dans toute l'acception du mot. Seuls ils peuvent être nommés général , assis* tant, secrétaire général ou provincial. Seuls ris ont droit dVntrée dans les congrégations qui ont charge d'élire le général et les assistants.
Quant à Tobservance dos vœux et des règles, à la manière de vivre», il nV a au-> cune diiTérence entre ces divers degrés. Dans les soins du corps, dans le vêtement, dans la nourriture, dans le logement, tout est basé sur le système de la plus parfaite égalité, depuis le général jusqu'au dernier Frère novice. La Compagnie, ne pouvant et ne devant qu'éprouver les écoliers, ne s'oblige envers eux que sous condition ; mais eux s'obligent envers elle. Ils promettent de vivre, de mourir en observant les vœux de pauvreté, de chasteté et d'obéissance. Ils s'obligent même à accepter le degré que, par la suite, les supérieursjugeraient être le plus en rapport avec leur ca^ ractère ou leurs talents. Les écoliers deviennent religieux par ce triple vœu, dont, dans des occasions sagement déterminées, le général ou la con^rogation a le droit de dispenser. La propriété de leurs biens leur est laissée : ils ne peuvent cependant pas en jouir ou en disposer sans l'agrément des supérieurs. S'ils veulent, avant de faire profession, donner à la Société tout ou une partie de leurs bfens, les constitutions leur en laissent la faculté, mais elles ne leur en font ni une obligation ni un devoir. Le temps d'épreuves fixé est de quinze h dixbuit ans. Ils ne s'engagent par les vœux qu'à rage de trente-trois ans, Tâge où mourut Jésus-Christ. Malgré la diversité des climats et la différence des caractères nationaux, tous doivent se soumettre au genre de vie prescrit par les constitutions.
Les profès sont obligés à la pauvreté ta plus entière. Leurs maisons ne doivent rien posséder, et ils s'obligent même, par un vœu particulier, à ne jamais consentir à une modification de ce vœu, à moins qu'on ne
I'uge à propos d'étendre davantage sa rigueur. 1 est ordonné à tous de ne briguer ou de ne convoiter aucune charge dans la Compagnie. Le profès s'oblige à n'accepter aucune frélature, aucun honneur. Il ne doit jamais «ispirer aux dignités ecclésiastiques, jamais les poursuivre, soit directement, soit indi- Toctement. Il ne |>eul mêmn en être revêtu
aue lorsque le Pape l'y contraint sous peine e()écbé mortel. C'était le meilleur moyen de fermer la porte aux ambitions, et de conserver h l'ordre des membres distingués. Les profès remplissent toutes les intentions pour lesquelles Ignace créa la Compagnie de Jésus-Lhrist. Ils enseignent, ils prêchent, ils dirigent. Pour ces fonctions, ils ne doi- Tent toucher aucun argent sous forme de «alaire ou de récompense ; il ne lour est
permis de recevoir que comme aumône.
Voilà généralement ce qu'il y a de particulière la Compagnie de Jésus. Saint Ignace y ajoute beaucoup d'autres dispositions, mais communes à toutes les constitutions monastiques. La Compagnie de Jésus, ap- : prouvée d'abord par le pape Paul III, le fut ^. ensuite par Jules III, Paul IV, Pie IV, saint Pi« V, Grégoire. XIII, Sixte^Juint, Grégoire XIV, et notamment par le concile œcuménique de Trente, qui, commePaul III, déclara cet Institut saint et pieux.
La Compagnie de Jésus, avec ses constitutions générales, a pour but de convertir à Dieu tous les hommes ; les exercices spirituels, en particulier, ont (>our but de convertir à Dieu tout l'homme.
C'est pour retirer ou préserver de la voie de perdition et d*autres semblables, et conduire sûrement à Dieu, que saint Ignace organise ses exercices spirituels. Ils embrassent quatre semaines ; mais on peut les faire en plus ou moins de temps. La première semaine s'occupe de la fin de l'homme et du péché, qui en est le seul obstacle : les trois autres semaines s'occupent de la vie . de Jésus-Christ, le modèle de l'homme nouveau et le maître qu'il faut servir. Dans ces diverses méditations, toutes les facultés de l'homme sont employées pour le bien pénétrer do la vérité qu'il médite : la )n)émoire, l'intelligence, la volonté, la parole ou prière vocale, les sens même du corps qu'on applique intellectuellement au sujet m la méditation I on y consacre certaines beares de la nuit et du jour; dans les intervalles sont des examens de conscience pour bien connaître ses péchés, leurs causes, les remèdes, faire une bonne confession, recevoir dignement la sainte Eucharistie : ce sont des examens particuliers sur un défaut k corriger, une vertu à acquérir, des considérations sur le choix d'un état pour sauver son âme.
Le saint ajoute, entre autres choses, que celui qui veut faire, les exercices doit les commencer avec un fort çrand courage, ré-« solu de s'abandonner entièrement au Sainte Esprit, et tout prêt k aller où la voix du ciel l'appellera; qu^étant ainsi disposé à l'entrée de la retraite, il doit non-seulement oublier pour un temps toutes les affairea du monde, mais encore ne s'appliquer qu'aux méditations de chaque jour, sans penser en aucune façon à celles du lende-* main; qu'il ne sufiit pas que ses lectures soient bonnes et saintes, mais qu'elles doivent être conformes au sujet de ses méditations, de^ peur que l'esprit, étant dissipé à divers objets, n'ait moins de force pour pénétrer les vérités dont on se propose de le convaincre; que le vivre, la solitude, le silence, les austérités doivent se rapporter à , la matière des oraisons de chaque semaine, autant que la prudence le demande; que, s'il sent de la dévotion sur un article, qu'il ne passe point à un autre jusqu'à ce que sa piété soit pleinement satisfaite; que, s'il tombe dans la sécheresse et le dégoût, bien loin du retrancher quelque chose du temps
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destiné è roraison, il la fasse un peu plus loD^e pour oorohaltre son ennui et pour se vaincre lui-même, en attendant dans le silence et avec humilité la visite du Saintr Esprit; que si, au contraire, il reçoit abondamment des consolations et des douceurs spirituelles, il se donne bien de garde de faire aucun vœu, surtout un vœu perpétuel et qui oblige à changer d*état ; enfin, qu'il s*ouvre à celui qui le dirige dans les exercices, et quMI lui rende un compte exact de tout ce qui se passe en son intérieur, afin
3ue le directeur traite le pénitent selon ses ispositions et ses besoins, et qu*il ne donne ni trop de crainte à une âme pusillanime, ni trop de confiance à une âme présomptueuse, de peur aussi que d*abord il ne porto è la plus naule perfection un pécheur qui n'est pas encore détaché du vice.
Saint Ignace donne aussi des règles pour le discernement des esprils. En voici les principales : 1* C'est le propre de Dieu et de tout bon ange de répandre une véritable joie spirituelle dans Tâme qu'il touche, et d'ôter toute tristesse et toute perturbation ingérées par le démon ; tandis que celui-ci, au contraire, par certains arguments sophistiques qui présentent une apparence do vrai, a coutume d'attaquer cette joie qu'il trouve dans l'âme. 3" Il est de Dieu seul de consoler une âme, sans aucune cause précSdente de consolation ; car c'est le propre du Créateur d'entrer dans sa créature et de la convertir, attirer et changer tout entière en son amour. Nous disons au'aucune cause ne consolation ne précède lorsque rien ne s*est offert & nos sens, à notre esprit, à notre volonté, qui puisse produire par soi-même cette consolation. 3* Lorsqu'il y a une cause précédente de consolation, l'auteur en peut être tant le mauvais ange q^iie le bon, mais ils tendent à des fins contraires : le bon, pour que l'âme profite de plus en plus dans la connaissance et la pratique du bien ; le mauvais, au contraire, pour qu'elle agisse mal et se perde. 4* C'est l'habitude de l'esprit malin, se transfigurant en ange de lumières et connaissant les pieux désirs de Tâme, de les seconder d'abord pour l'attirer bientôt de là & s^ désirs mauvais. Car, dans le commencement, il feint de suivre et de favoriser les bonnes et saintes pensées de l'homme, et ensuite il l'entraîne peu k peu et Tenlace dans les pièges caches de ses tromperies. 5" Il faut examiner soigneuse* ment nos pensées sur le principe, le milieu et la fin; si ces trois choses sont bien, c'est une preuve que c'est le bon ange qui a suggéré ces pensées; mais si. dans le cours de ces pensées de l'esprit, il s'offre ou s'ensuit uuelque chose de mauvais en soi, ou qui uétourne du bien, ou qui pousse à un moindre bien que l'âme ne s était proposé, ou qui fatigue Tâme même, Tinquiète et la trouble, en lui étant le repos, la paix et la Irafiquillité dont elle jouissait auparavant, c'est une marque évidente que l'auteur de cette pensée est l'esprit malin, comme étant toujours oi)i)Oijé à ce (jui nou$ cal ulUe.
Aprèç ces règles sur le discernement dea esprits, en viennent quelques autres pour être toujours d'accord avec TEglise orthodoxe. 1* Renonçant è son propre jugemeni,. être toujours prêt à obéir à la vraie épouse du Christ et notre sainte Mère, qui est relise orthodoxe, catholique et iiiérarchique. 2* Louer la confession faite au prêtre et Ja communion au moins annuelle ; car il est plus louable de communier chaque huit jours ou du moins chaque mois, mais avec les dispositions requises. 3° Recommander aux fidèles d'entendre fréquemment et dévotement le sacrifice de la messe, également les chants ecclésiastiques, les psaumes et les longues prières qu'on récite soit dans les églises ou dehors; approuver les temps déterminés pourlesoflicesdiviuset les prières quelconques, comme les heures canoniales* 4* Louer beaucoup l'état religieux, et préférer le célit)at ou la virginité au mariage. 5* Approuver dans les religieux les veaux de chasteté, de pauvreté et d'obéissance, avec les autres œuvres de perfection et de surérogation. 6** Louer les reliques^ la véné^ ration et l'invocation des saints ; t/em, les stations, les pèlerinages, les indulgences, les jubilés, les cierges allumés dans les églises et les autres pratiques qui aident à la piété et à la dévotion. 7* Relever l'usage de l'abstinence et des jeûnes, au Carême, Quatre-Temps, Vigiles, vendredi, samedi, et des autres qu'on s'impose par dévotion; iVem, les afiliclions volontaires ^ue nous appelons pénitences, non-seulement les in« térieures, mais encore les extérieures.
8* Louer que l'on construise des églises, qu'on les orne et que l'on vénère les images à cause de ce qu'elles représentent. 9" Confirmer souverainement tous les préceptes de l'Ë^lise, ne les attaquer d*aucune manière, mais les défendre proniptement par toutes sortes de raisons. 10** soutenir soigneusement les décrets, mandements, traditions, rites et mœurs des Pères et des supérieurs.. S'il y a quelque chose à reprendre, prier eu particulier ceux qui eu ont le pouvoir d'y porter remède. 11"* Estimer beaucoup la théologie, tant la positive que la scholastique. Car, comme les anciens docteurs ont eu pour but de porter à l'amour et au culte de Dieu, ainsi saiut Thomas, saint Bonaventure, le Maître des sentences et les autres théologiens modernes se sont spécialement proposé d'exposer plus exactement les dogmes nécessaires au salut, et de les définir, comme.il convenait en leur temps, et depuis, pour réfuter les erreurs des hérésies. Car ces docteurs venus plus tard, non-seulement ont l'intelligence des saintes Ecritures et sont aidés par les écrits des anciens auteurs, mais encore, avec l'influence de la lumière divine, ils profitent heureusement pour notre salut des canons et des décrets des conciles, ainsi que des diverses constitutions de la sainte Eglise. 12* Eviter de comparer les vivants avec les saints du ciel. 13* Se soumettre promptement à la décision de TEglisc; car il kvui croire d'u^e manière indu-
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bitable que c*est le mèm« esprit de Notre- Seigneur et de TEglise, son épouse, qui nous gouverne et nous dirige vers le salut, et que ce n*est pas un autre Dieu qui donna auirefois les dix conimandementa, et qui« niaintenaat, înstnûi et dirige la biérarchte de l'Eglise. U" Etre très-circonspect en parlant de la prédestination. 15" En parler peu souvent. 16** Louer la foi, mais sans donner lieu è négliger les bonnes œuvres. 17* Prêcher la grâce, mais sans donner lieu de croire qu'il n'y a pas de libre arbitre. 18* Encore qu'il soit souverainement louable et utile de servir Dieu par dilection pure, il faut cependant recommander la crainte de Dieu, non-seulement la crainte filiale, ijais encore cette autre qu'on appelle servile; car souvent elle nous est nécessaire pour nous faire sortir promptement du péclié mortel et nous disposer & la crainte filiale, qui nous condjiit à l'amour de Dieu et nous y conserve (175).
Ces règles sont assurément très-sages, et trouvent encore leur application de nos jours. Il en est de même des règles concernant les sciences et les études, et qui se trouvent partie dans les constitutions primitives de Ta Société, partie dans des ordonnances subséquentes. En voici le fond et l'ensemble :
La fin de l'homme est de connaître Dieu, de l'aimer, de le servir, et, par ce moyen, obtenir la vie éternelle. La fia de la Compagnie de Jésu8,comme de l'Eglise catholique, est de faire connaître Dieu, le faire aimer et servir. Donc la science qui s'occupe directement de connaître et faire connaître Dieu, c'est-à-dire la théologie, tientnécessairement le premier rang, et toutes les autres doivent y aider (176). La théologie est la science de Dieu et des choses divines; elle peut se diviser en théologie naturelle, science de Dieu et des choses diTines par les lumières de la nature, et théologie surnaturelle, science de Dieu et des choses divines par les lumières de la foi ou de la révélation (177). Elle se subdivise en théologie positive ou oratoire, explication des choses divines sans argumentation en fonlie ; théologie scholastique ou propre k l'enseignement dans les écoles, sciences des choses divines par voie d'argumentations démonstratives et formelles.
Le professeur de théologie scholastique saura au'it est de son devoir d'unir tellement une solide subtilité dans la dispute avec la foi et la piété, que celle-là serve à celle-ci. Les professeurs de la Compagnie suivront absolument la doctrine de saint Thomas; ils le regarderont comme leur docteur propre, et mettront tout en œuvre pour que leurs auditeurs s'y affectionnent. Cependant ils ne se croiront pas astreints à saint Thomas de telle sorte qu'il ne leur soit jamais permis de s'en écarter en rien, puisque ceux mêmes
(175) InêtUui. Soçiet, Jnu, 1. ii ; Pragae, p. 304.
(176) Coiuiit, cum dedarat.^ pars, iv, c. 12, t. I, p. 249.
(177) Voir Breviarium theologkum de Solmam. ;
qui s'appellent thomistes ne s'y croient pas obligés. Ainsi , sur la conception de la sainte Vierge, on suivra l'opinion la plus commune en ce temps «t la plus reçue parmi les théolc^ens. Déplus, dans les questioDs purement philosopniques , ou même qui tiennent aui Ecritures et aux canons, on pourra suivre ceux qui ont traité ces matières plus ex-profe$$o. Lorsque le sentiment de saint Thomas est ambigu, ou qu'il s*agit de questions qu'il n'a peut-être pas traitées et sur quoi les docteurs catholiques ne sont pas d'accord, on pourra suivre I un ou l'autre parti. Dans l'enseignement, on aura surtout soin d'affermir et de nourrir la piété. C'est pourquoi, dans les questions que saint Thomas ne traite point ex-profenOf Âul n'enseignera rien qui ne s'accorde avec les sentiments de l'Eglise et avec les traditions reçues ou qui ébranle de quelque manière une solide piété. Le cours de théologie s'achèvera dans quatre ans (178). Quant à la philosophie-, voici les pnncipales règles. Comme les sciences naturelles disposent l'esprit à la théologie, qu'elles servent à en acquérir une parfaite connaissance et à en faire un bon usaçe, et que de soi elles aident à la même tin, le professeur, cherchant en tout la gloire de Dieu, les traitera de manière à préparer ses auditeurs à la théologie, et surtout a les exciter à la connaissance de leur Créateur. Dans les choses de quelque importance, il ne s'éloignera pas d'Aristote, à moins qu'il ne s'agisse d'un article qui s'écarte de la doctrine approuvée par toutes les académies; à plus forte raison s*]l répugne à la foi orthodoxe, contre laquelle, s'il se trouve quel(|ues arguments soit dans ce philosophe» soit dans tout autre, le (Professeur le réfutera vigoureusement , suivant que l'ordonne le concile de Latran. Les interprètes d'Aristote qui ont mal mérité de la religion chrétienne, comme Averrhoès, on ne les lira ni ne les citera sans beaucoup de choix et de précaution ; on ne se déclarera
f»our aucune de leurs sectes; on ne dissimuera aucune de leurs erreurs, mais on en d'éprimera d'autant plus vivement leur autorité. Au contraire, jamais on ne parlera qu'honorablement de saint Thomas; on le suivra volontiers ouand il faudra, et on ne l'abandonnera qu avec respect lorsque son sentiment ne paraîtra pas juste. Le cours de philosophie durera trois années. La première, on s'occupera de la logique et des autres livres d'Aristote qui s'y rapportent; la seconde, des physiques; la troisième, des métaphysiques. Dans ]i^ métaphysique, on passera les questions de Dieu et des intelligences, qui dépendent entièrement ou en S;rande partie des vérités transmises par la 6i divine (179)^
Cette règle dernière mérite attention. La compagnie de Jésus craignait, non sans rai-
Paris. 1682.
(178) Hatio studiorum.
(179) Ratio sludiorum.
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son, que la philosophie sécularisée n'usurpât un jour renseignemcnl de là Ihéologie sous le nom de métaphyslquey ou même quelque nom plus nouveau.
IGNACE (Saint), disciple de saint Pierre et de saint Jean , surnommé Théodore Ait ordonné évoque d*Anliocho Tan 68, après saint Wade» successeur immédiat de saint Pierre. Rien n'égala l'ardeur de sa charité, la vivacité de sa foi et la profondeur de son humilité. Entendant les lions qui« pressés de la faim, rugissaient après leur proie : Je suis, dit-il, le froment de Jésus- Lhrist, (pour être moulu par les dents des bétes et devenir un pain pur.
On a de lui sept épitrcs qui sont nonseulement un monument de la foi et de la discipline de la primitive Eglise, mais aussi un chaleurcui appel à une vie parfaite, au mépris des choses terrestres et au pur amour de Dieu.
JLLUMINATlVE(VoiE). — Voy. Voies db L4 PERFECTION. —Il y 8, scloif les mystiques, deux raisons d'appeler celte voie t7/ummative. La première est que, par elle, l'homme, purifié des vices et du péché, et devenu capable de comprendre les attractions divines, selon ces paroles : Bienheureux ceux gut ont le cœur pur^ parce quHls verront Dieu, est plus fréouemment éclairé de Dim et commence des lors à marcher «u grand jour des vertus et des bonnes œuvres, suivant ainsi ce conseil de l'Apôtre : La nuit (du péché) est déjà fort avancée, et te jour (ou le moment de bien agir) s'approche. Quittons donc les œuvres de ténèbres, et marchons avec honméteté^ comme on doit marcher durant le jour [Rom. xiir, 12 et 13). La seconde est que riiomme gui est entré dans cette voie, atin de pouvoir exercer les vertus chrétiennes avec plus de facilité et de perfection, et vaincre courageusement toutes les tentations etles difficultés quise présentent, doitsurtout se proposer d'imiter Jésus-Christ, la vraie lumière, oui éclaire tout homme venant en ce monde f l'image la plus parfaite de toute vertu et de toute sainteté; de sorte qu'éclairé par Celui qui a dit de Iui-m6me : Je tuis la voiSf la vérité et la vie personne ne vient à mon Père que par moi [Joan. iiv), il se f>erfeetionne de puis en plus dans la perfection chrétienne.
De cette di^tinition delavoteilluminative, il résulte qu'elle embrasse :1* le soin avec lequel on doit s'attacher à progresser de plus en plus dans la perfection chrétienne; w la méditation et l'imitation de la vie et de la passion de Jésu^^Christ et de la bienheureuse vierge Marie; 2r l'exercice des vertus chrétiennes; 4** la victoire des tentations et des autres difficultés que nous avons à surmonter en cette voie; 5** Tusagede la ssaifite J^ucharistie comme le moyen le plus efficace pour s'avaucer dans la perfection.
Chacune de ces parties forme la matière d'un article spécial auquel nous renvoyons.
IVoir les mots : Progrès dans la perfection, MlTAtlON DB JÉSUS-CtfRIST, lMITATIO!<f DB
Marie, Vertu Tcntatiom Eugu4RISTiis.
1/ Aphorismes de la voie illwninative ou de ceux qui professent dans la voie $pirituelle. — 1. Remplir lesofaKgatioos de son état, c'est prendre le chemin direc(<le la perfertioR.
2. Prier, c'est agir; car les œuvres, ot non les paroles des lèvres, sont des signes véritables d'amour.
3. Donner beaucoup de temps è la prière et négliger ses devoirs, est une illusion plu* tôt qu'une prière.
k. C'est une prière sujette à l'erreur que celle qui aspire à la perfection sans la pratique de la vertu.
5. La violence de toute passion est le poison de la prière. Toute passion forte excite beaucoup de trouble dans l'esprit.
'6. Pour vaincre une passion invétérée, it ne suffit pas d'armer sa raison.
7. L'esfirit d'oraison se perd aussi bien par une passion bonne que par une passion mauvaise.
8. Une passion désordonnée est un assez lourd fardeau, sans qu'il soit besoin d'autre croix.
9. Telle a été la mortification, telle sera ordinairement la prière.
10. Où régnent la vanité et l'ambition, ne peuvent résider en même temps la sainteté et la prière.
11. Celui qui est doué d'une vive lumière se réjouira avec amour d'avoir Jésus pour guide, et n'aura pas de répugnance à porter sa croix.
12. C'est en vain que fuit la croix celui qui veut sérieusement avoir Jésus pour guide.
13. Les délices terrestres sont un obstacle aux faveurs du ciel.
14. L'Ame qui ne se purifie pas souvent par la pénitence n'est pas loin de perdre l'orai-' son et même sa conscience.
15. Si nous exécutons après la prière les résolutions aue nous avons prises, c'est une preuve qu'elle a été fervente et faite avec pureté d intention.
16. Celui qui veut, comme il y est obligé, faire une bonne prière, doit garder le si<* lence, fuir le bruit et chercher dans un cola le recueillement.
17. Quand on est bien pénétré de la présence de l>ieu, on reste habituellement modeste, honnête et silencieux.
18. La sécheresse, supportée avec con« stance et résignation, est habituellement le prélude d'une oraison féconde en délices.
19. La persévérance dans l'oraison , maU gré la sécneresse, est la marque d'une grande force et d'une sainteté solide.
20. Les vêtements précieux et les mels recherchés sont , dans un religieux, une marque qu'il aime les choses du siècle.
21. Une cellule remplie de curiosités et meublée avec richesse est contraire à la pauvreté religieuse; c'est le propre des personnes adonnées au luxe et à la mollesse.
92. Une sainteté qui fait beaucoup de bruit est ordinairement dangereuse; et si elle est miraculeuse sans fondement, on aura bon droit de la tenir pour suspecte.
Dis-moi qui tu hantes, et je te dirai qui
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tu es. Si vous Yous occupoz d*Arriver à la perfecUon , vous vous occupez aussi de la prière; mais si vous recherchez vos aises» vous serez semblable au reste des enfants du siècle.
24. Approchez-vous souvent de la sainte table, avec la permission du directeur , et en réunissant toutes les dispositions requises, si vous désirez atteindre rapidement è une perfection sublime.
25. Une sainteté subite consiste plus souvent dans la dévotion que dans la charité.
26. Celuiqui se traite avec rigueur dans la pénitence et dans la mortification est d'ordinaire traitéde Dieu avecdélicesdansl'oraison.
^27. Celui qui» dans Toraison mentale, désire faire des progrès, doit ouvrir son Ame à son père spirituel.
II . Arcanes de la voie Uluminaiive.— PQuelques personnes, dans Toraison mentale, ressentent en elles-mêmes d*eilraordinaires modifications corporelles. Ainsi, les unes ont le visage couvert d*une vive rougeur; d'autres, la figure pâle et décolorée ; chez les unes, le cœur bat avec force; chez les autres, les tempes éprouvent des pulsations très-vives. On en voit enfin dont les muscles se détendent, dont les membres sont comme brisés de coups, et dont le corps entier est en proie à une prostration générale. En voici la raison : notre Ame, dans l'état d'union avec le corps, produit des actes vitaux et spirituels , d'intellisence et d'amour, avec un retour vers Tes objets de l'imagination et sous la dépendance des organes du cœur et du cerveau. Comment s'opèrent tous ces phénomènes, c'est -aux philosophes à répondre. Quoi qu'il en soit , si cette action intellectuelle est vive et persévérante sur le cerveau, elle modifie et fatigue cet organe et y provoque des pulsations précipitées.- Si 1 amour divin occupe le cœur, il le dilate, le fait tressaillir > et fait refluer le sang avec abondance vers les autres parties du corps. De là cette rougeur au visage; et si le sang s'enflamme, le corfjs est tout brûlant et éprouve parfois une agitation fébrile. S'il s'attaque aux humeurs bilieuses, il les décompose et les fait affluer au visage, qui se couvre d'une pAleur frappante. De même aussi, la contraction des nerfs arrête le cours du fluide nerveux , et rend lesmembres comme engourdis et brisés.
11% Les femmes, même avec moins de sainteté que les hommes, sont ordinairement favorisées de Dieu, de jouissances et de délices célestes plus grandes, soit à cause de la tendresse, de la douceur et de l'amabilité de leur caractère, qualités qui se prêtent mieux , au moins d une manière occasionnelle, aux délices de l'esprit; soit à cause de leur faiblesse, qui leur rend nécessaire ce véhicule des saintes faveurs , pour accfuérir la force nécessaire k supporter les peines innombrables qui se rencontrent dans la vie spirituelle; soit enfin à cause de la 0*ande propension de Dieu à honorer ceux qu il aime ; or les femmes étant privées du sacerdoce, de la prédication évangélique et
des autres faveurs du même genre. Dieu a voulu, en compensation, leur accoraer cette grAce spéciale.
III*. Quelques personnes, absorbées intérieurement dans la méditation la plus profonde, n'en donnent aucune marque extérieure. C'est qu'une telle oraison dépend d'un principe infus, auquel ne participent que peu ou point les sens extérieurs, et dont l'essence tout entière consiste dans l'intelligence et la volonté.
IV*. Un grand nombre de saints vivent au milieu do continuelles persécutions, accablés de maladies et d'infirmités, parce que la sainteté est une sorte de droit.d'afnesse et de minorât que notre Seigneur Jésus a institué aans sa passion et qiril a voulu attachera sa croix; de sorte, qu'être saint et être crucifié, c'est ordinairement la mémo chose, avec cette différence qu'il a laissé la croix des infirmités aux saints de la solitude, pour réserver celle des persécutions à ceux qui suivent la vie mixte, è part quelques exceptions d'un et d*autre côté, et quoique assurément la croix des tentations soit commune à tous.
V*. Quelques-uns de ceux qui , dans leur jeunesse, ont pratiqué la pénitence et l'abstinence, deviennent, dans un Age plus avancé, gourmands et impatients ; car lé caractère difficile est un tribut que la nature paie h la vieillesse. La gourmandise est en quelque sorte un subside nécessaire réclamé parla mauvaise santé, et l'impatience résulte de la tendance des vieillards k s'emporter facilement contre les folies de la jeu-* aesse.
VI*. Ceux qui excellent dans la mortification et la pénitence jouissent, dans Toraison mentale, de plus de délices spirituelles que les autres, parce que la mortification est une sorte de dernière disposition A laquelle, moralement parlant, le Seigneur a attaché l'oraisou mentale comme forme subséquente; d'où il résulte que plus la mortification est grande, plus a de force et d'efficacité l'oraison mentale qui la suit.
VU*. Il y a dans la vie spirituelle de nombreux périls provenant ae l'absence d'un maître qui puisse nous assister de ses enseignements et de ses conseils ; car c'est une science pratique hérissée do difficultés sans nombre, de doutes , de tentations , de combnts, de mystères et de sublimités spirituelles ; et comme les arts mécaniques s*apprennent difiicilement sans mattre, de même la perfection de Toraison et de la vie spirituelle peut difllcilement s'obtenir sans maître, et même, d après certaines personnes, c'est presque impossible sans un miracle.
Yllr. Ceux qui ont peu de confiance dans leur père spirituel et qui ne lui dévoilent pas complètement leur conscience comni^ ils le doivent, marchent par des sentier» perdus, et ont plus de vices cachés que de vertus secrètes, soit par défaut d^huœîlité et par excès de présomption en eux-méines ; soie parce (jue c*est une marque de perversité et de malice,, de ne vouloir pas décott*
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vrir ses infirmités au médecin spirituel, pour ne pas élre obligé de se soumettre au traitement qu*ii prescrirait; soit encore parce que ces personnes ont liabituellement peu de conscience et ne s*inquiètent nullement de progresser dans la vie spirituelle ; soit enfin parce que le démon s efforce de les détourner d*une telle confiance et qu*ii les trouve ainsi bien disposées à commettre quelque crime. En effet, toute dissimulation artificieuse dans la vie spirituelle dénote une grande perversité, d'autant plus que la vertu rejette toute malice et toute ruse, et aime à se revêtir d'une pure et franche simplicité.
ILLUMINÉS. — Nom d'une secte ae faux mystiques qui parurent eu Espagne vers l'an 1575, et que les Espagnols appelaient il{tfm6rado5.Leurs chefs étaient Jean de WiU ialpando, originaire de Ténériffe, et une Carmélite appelée Catherine de Jésusi Un grand nombre de leurs disciples furent mis à l'inquisition et punis de mort à Cordoue ; les autres abjurèrent leurs erreurs.
Les principales erreurs que l'on reproche à ces Illumines étaient que, par le moyen de l'oraison sublime à laquelle ils parvenaient, ils entraient dans un état si parfait, qu'ils n'avaient plus besoin de l'usage des sacrements ni des bonnes œuvres; qu'ils pou* valent môme se laisser aller aux actions les plus infâmes sans pécher. Molinos et ses disciples, quelques temps après, suivirent les mômes principes.
Cette secte fut renouvelée en France en itikf et les Guérinets , disciples de Pierre Guérin, se joignirent h eux : mais Louis XllI les fit poursuivre si vivement, qu'ils furent détruits entièrement en peu de temps. Us prétendaient que Dieu avait révélé è l'un d'entre eux, nommé Frère Antoine Bocquet, une pratique de foi et de vie suréminente, inconnue jusqu'alors dans toute la Chrétienté ; qu'avec celte méthode on pouvait parvenir en peu de temps au même deêré de perfection que les saints et la bieneureuse Vierge, qui, selon eux, n'avaient eu qu'une vertu commune. Ils joutaient que, par cette voie , l'on arrivait & une telle union avec Dieu, que toutes les actions des hommes étaient déifiées; que, quand on était parvenu è cette union, il fallait laisser agir Dieu seul en nous sans produire aucun acte. Us sotiten&ient que tous les docteurs de l'iiiglise avaient ignoré ce que c'est que la dévotion ; que saint Pierre , homme simple, n'avait rien entendu à la spiritualité, non plus que saint Paul; que toute l'Église était dans les ténèbres et dans Tignorance sur la vraie pratique du Credo. Us disaient
Îu'il nous est permis de faire tout ce que icte la conscience , que Dieu n'aime rien que lui-même ; qu*ii fallait que dans dix ans leur doctrine fût reçue par tout le monde et qu'alors on n'aurait plus besoin de prêtres, de religieux, de curés, d*évéques, ni d'autres supérieurs ecclésiastiques.
Illummés avignonnais, — Pernety, Bénédictin, abbé de Burkol, bibliothécaire du roi
de Prusse ; le comte de Grabianka, staroste polonais; Brumore, frère du chimiste Guyton-Morveau; Mérinval, qui avait une place dans la finance, et quelques autres, s'étaient réunis à Berlin pour s occuper de sciences occultes. Cherchant les secrets de l'avenir dans la combinaison des nombres, ils ne faisaient rien sans consulter la sainte cabale^ car c'est ainsi qu'ils appelaient l'art illusoire d'obtenir du ciel des réponses aui questions qu'on lui adressait. Quelques, années avant la Révolution, ils crurent qu'une voix suma» turelie, émanée de la puissance divine, leur enjoignait de partir pour Avignon. Grabianka et Pernety acquirent dans cette ville une sorte de crédit, et fondèrent une secte dMIuminés qui eut beaucoup de partisans, là et ailleurs.
Sous le nom du Père Pani, Dominicain, commissaire du saint-oflîce, on publia, à Rome, en 1791, un recueil de pièces (oucernant cette société. Le P. Pani dit que, depuis quelques années, Avignon a vu naître une secte qui se prétend destinée par le ciel à réformer le monde, en établissant un nouveau peuple de Dieu. Les membres, sans exception d'âge ni de sexe, sont distingués, non par leurs noms, mais par un chiffre. Les chefs, résidant à Avignon, sont consacrés avec un rite suiierstitieux. Us se disent très-attachés à la religion catholique ; mais ils prétendent être assistés des anges, avoir des songes et des inspirations pour interpréter la Bible. Celui qui préside aux oiiératiôns cabalistiques se nomme patriarche ou pontife. U y a aussi un roi destiné à gouveriier ce nouveau peuple de Dieu. Ottavio Capelli, successivement domestique et jardi* nier, correspondant avec ces illuminés, (.retendait avoir des réponses de Tarcbange Raphaël et avoir composé un rite pour Ta réception des membres. Llnquisition lui a fait son procès» et l'a condamné à subir sept ans de détention. La même sentence poursuit cette société, comme, attribuant faussement des apparitions angéliques, suspectes d'hérésie; elle défend de s'y agréger, d'en faire l'éloge, et ordonne de dénoncer ses adhérents aux tribunaux ecclésiastiques.
Pernety, né à Roanne en 1716, mortèi Valence en 1801, a traduit du latin, de Swedenborg, les Merveilles du ciel et de l'enfer. Les swedenborgistes s'étaient flattés d'avoir des co-religionnaires à Avignon; mais cette espérance s'évanouit en apprenant que les illuminés avignonnais adoraient la sainte Vierge^ dont ïh faisaient une quatrième (>ersonne, ajout«^e à la Trinité. Cette erreur n'était pas nouvelle, car les coUyridiens attribuaient la divinité à la sainte Vierge, et lui offraient des sacrifices. KIotzius parle d'un certain Borr, qui prétendait que la sainte Vierge était Dieu, que le Saint-Esprit s'était incarné dans le sein de sainte Anne, que la sainte Vierge, contenue avec Jésus-Christ dans l'Eucharistie, devait, par conséquent» être adorée comme lui : ce Borr ou Borri fut brûlé en effigie à Rome, et ses écrits le furent en réalité, le 2 janvier 1661.
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Les illuminés OTfçnonnais renouTelaîent aussi, dil-on, les opinions des millénaires; on les a même accusés d'admettre la communauté des femmes; mais la clandestinité de leurs assemblées a pu favoriser une telle imputation, sans être une preuve qu'elle fût fondée.
Pemetj étant mort, la société, qui, en 1787, était d'une centaine d'indiridus, se Ironra réduite , en 180^, k six ou sept. De ce nombre était Beaufort, auteur d'une traduction avec commentaires du psaumefarturgai. Il 7 soutient que l'arche d'alliance, la manne, la verge (rAaron, cachées dans un coin de la Judée, reparaîtront un jour, lorsque les Juifs rentreront dans le sein de TEfflise.
ILLUSION. ( Voyez Discbrh embht des bs- PUITS. ) — Parmi les bons et les mauvais esprits, on distingue un esprit très-dangereui, qui est l'esprit d'illusion. L'illusion €$i une erreur commiee dans les choies spiri^ îuelles. Penser d'abord, et réussir ensuite à se persuader qu'une chose mauvaise est bonne, voilà une illusion et une déception de soi-même.
De même qu'un espnt bon (ou une inspiration ) peut être mauvais en quelque point, et uTi esprit mauvais t)on en quelque point, ainsi il i>eut y avoir des œuvres d'illusion sur un point, et bonnes sur d'autres ; ce qui arrive lorsque nos couvres, étant ainsi mêlées de bien et de mal, nous les jugeons entièrement bonnes, par la suite de la séduction que nous avons exercée sur nous-inêmes. Ge que nous faisons de mal par fk«gililé ou par malice ne peut donc porter le caractère de l'illusion ; car il faut être persuadé que l'on fait bien lorsqu'on fait mal, et que cette conviction existe par notre faute, par notre volontaire séduction. Il faut aussi distinguer l'illusion de la suggestion. Gelle-d n'est que le commencement d'une illusion; l'illusiOQ n'existe que lorsque l'intelligence et la volonté ont consenti pleinement à la séduction.
Combien y a- t-il de sortes d'illusion? fille est seulement matérielle lorsqu'elle résulte d'une ignorance invincible, ignorance qu'on n'était pas tenu de combattre, ou qu'on était dans l'impuissance de combattre ; ou formelle, mais légèrement coupable, soit à raison de la légèreté de la matière, soit 4 raison de l'imparfait consentement ; ou bien gravement coupable, parce qu'il y a gravité de matière et plein consentement. On peut supposer aue quelauefois la gravité de matière peut devenir aouteuse, et à divers degrés; ou difficilement douteuse, de manière a ce que les docteurs eux-mêmes aient peine à décider; ou bien c'est un doute facile à lever, ce qui donne à l'illusion un mauvais caractère, surtout lorsqu'elle entraîne l'agent dans des erreurs oi^ il est retenu avec obstination et erreur crasse, et cela dans les choses contre la foi et les mœurs. C'est de là que sont sorties les erreurs des illuminés et des quiétistes.
Les justes mêmes sont sujets k des illu- 9ions« -r Non-seulement les justes, mais en-
core les parfaits sont sujets à des illusions en matière légère, et surtout k des illusions matérielles. Jugez-en par ces textes de la sainte Kcriture. Vous y lisez (Sap. ix) : Quel honune peut savoir le conseil de Diêu T Les pensées des hommes sont timides et tnirerlaines par précisions. Notre eorps^ qui se cor» rompt f aggrave notre âme^ et cette demeure terrestre accable le sens qui embrasse beau» coup de pensées. Qui connaîtra votre senSf [6 mon Dieul) si vous ne donne* la sagesse et si vous n'envoyex votre esprit d'en haUt^ et si vous ne corrige» ainsi les voix de ceux qui sont sur la terre^ et si les hommes n'appren» nent ce qui vous est agréable? — Aux Kom. VII : Je sais le pouvoir de faire le bien^ je no trouve pas ce/ut de le faire. Car je ne fais pas le bien que je veuXf mais je fais le mol que je ne veux pas. Si donc je fais ce que je ne veux paSf ce n est pas moi qui le fais^ mais le péché ^ qui habite en moi. — Ps. xxxvu : Ires entrailles sont remplies d'illusions. Nous devons donc conclure que les justes et les parfaits sont sujets aux illusions, puisque les pensées des justes sont timides, que leurs prévoyances sont incertaines, que leur corps aggrave TAme. déprime le sens, est une occasion de péché pour le juste, et que David luirmême gémissait de ses illusions. Ainsi {iAeg.in) un saint prophète est sé'iuit par un autre prophète. Ainsi encore le prophète Nathan fut dans l'illusion eu annonçant que David édifierait le temple.
« Soyons dans la tnstesse, dit saint Augustin, tant que nous .demeurerons au milieu des illusions. Elles sont telles qu'on ne peut les raconter, car quelle est l'ime qui n'en est pas le jouet? » Nous lisons dMis Cassien que le démon avoua à l'abbé Jean au*il l'avait poussé à des jeûnes indiscrets. Saint Bernard dit aussi que souvent ce dé« mon engage quelques serviteurs de Dieu à faire des jeûnes singuliers, qui scandalisent les autres, non qu ils aiment ces jeûnes, mais parce qu'ils courent après la nouveauté.
La raison nous dit les mêmes choses. Aucun juste, aucune parfait, excepté la sainte Vierge, n'a élé exempt de l'excitation et 4e l'atteinte du péché au moins véniel. L'excitation au péché trouble la droite raison par ses mouvements désordonnés et ouvre ainsi la porte aux illusions.
Un mol des illuminés. Les illuminés sont une espèce d'hommes qui sont particulièrement adonnés à l'oraison, aux contemplations élevées; qui se préoccupent de ravissements et qui pensent eu qirouver, d'itluminations et de miracles. Ils semblent &e revêtir de tout ce qu'il y a de plus éclatant dans la vie spirituelle; mais, le plus souvent, ces choses ne touvrent que de grands |;éche. et quelquefois des crimes. Us réduisent la meilleure partie de la vie spirituelle à des illusions fantastiques, rêves d'un esprit malade. Plusieurs u'entre eux ont commencé pendant un temps à pratiquer Us solides vertus, mais lorsqu'ils arrivèrent à être saturés du vin de la forte oraison, a goûter
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avec trop d'abondauce les douceurs spirituelles, ils s*évanouirent dans leurs pensées; ot, dans leur orgueil , ils sont tombés en pensant qu'ils étaient arrivés au sommet de la sainteté. Et comme Dieu abandonne surle-champ les orgueilleux» le démon s'en empare. Il augmente encore le goût qu'ils ont pour l'oraison, la retraite et la contemplation, il corrompt leur intention , leur fait chercher leur consolation dans les bonnes œuvres extérieures; ensuite il les sature de fausses révélations, de fausses doctrines, et il les précipite ainsi peu à peu dans des péchés mortels, de telle sorte qu'ils finissent par être extérieurement hypocrites et intérieurement hérétiques. Ainsi devinrent, après beaucoup d'ennuis, les béguins et les bei^inés condamnés par Clément V ; ainsi Molina et ses disciples (Koy. Illuminas*)
Les justes doivent singulièrement craindre et éviter les illusions; et les parfaits ou ceux qui se croient fels, doivent redoubler de crainte de tomber dans des illusions, soit matérielles, soit formelles, et gravement coupables ils doivent redouter ces paroles du Proverbe : Il y a une voie qui paraU droiie à rhomme^ moû elle aboulii à la morl. Et cellcb de Job : Jecraignaii sûr loule$ mes esuvreSf sachant que vous n'épargnez point h coupable. — Ps. xvjii : qui connaît toutes les ignorances? purifieM'moi de mes péchée cochés. — Jérém. xvii : Jfon cœur est dépravé^ et inscrutable; qui le connaîtra? — Ps.lxxiy. Quand mon temps sera venu^ je jugerai les injustices. — Càrinth. , /, iv : Je ne me sens rien sur la conscieneCfnuHs pour cela je ne suis pvs justifié. — ^ilc(. des ap. : Vous passez pour être vivantjmaisvous étesmort.... Vous dites: Je suis riche et dans ^abondance: et vous ne voyez pas que vous êtes dénué et misérable et
Siuvre et aveugle et nu. Or si un Job, un avid, un Paul craignent l'illusion, que ne doivent pas craindre parmi nous ceux mêmes qui se croient justes?
Le directeur spirituel doit avertir ceux qu*il dirige de quelle prudence ils doivent user daas toutes leurs œuvres, pour ne pas tomber dans l'illusion ; or, avec quelle diligence ils doivent examiner la matière de leurs actions pour s'assurer si elle est bonne à tous égards, ou si elle est mauvaise dans quelque partie, si la tin est droite ou sincère , si elle est entachée de- quelque passion, qui prend la couleur de la vertu. Après l'action il faut que le directeur engage les spirituels :. à examiner comment ils lx)nt accomplie. ': Si quelque délaut s'est glissé dans le fond ' ou dans les circonstances, afin de devenir .' par là plus défiants à l'avenir, car si on n'arrachait ces défauts dès le début, ils grossiraient, et, à force d'illusions, ils corrompraient les actions tout entières. Voici comment Cornélius à Lapide commente ces paroles du Cantique des cantiques : Capite nobis vulpes parvutas , quœ demoliuntur vi- 9am. Les renards, dit-il, sont les mauvaises suggestions que le démon, la chair et le monde nous présentent sous la forme du bien, pour conduire notre Ame au mal. Car Satan,
se transformant en ange de lumière, pallie le vice sous la forme de la vertu. C'est pourquoi il faut repousser ces suggestions, et les arracher pendant Qu'elles sont encore fai* blés, pendant que l'erreur n'est pas encore enracinée et qu elle peut être arrachée, et ne
Cas attendre qu'on ne puisse plus en venir à ouU
Sources des illusions. — Nous allons exposer les diverses causes d'où procèdent les illusions.
Dbl première est la négligence dans les chosesdivines ; uon-seulementles consciences larges, mais celles qui sont médiocrement timorées, négligent souvent d'apprendre les choses qu'elles doivent connaître et faire, et qu'elles ne peuvent omettre sans péché. Do là naissentf selon la mesure de Tignorancp, des péchés plus ou moins grands, des illusions plus ou moins coupables et dangereuses. Telles sont les ignorances dont parle l'Apôtre (/ Cor. xiv) : Celui qui ignore sera
3'jnoré: et celle qu'entend Jésus -Christ ans la parabole des deux serviteurs , où il est dit que celui qui aura connu la volonté de son maître et ne l'aura pas accomplie sera beaucoup puni, et celui qui aura mal feit
Sar ignorance sera moins puni. Sur quoi 'héophilacte remarque, « que beaucoup conviennent de ceci, que celui qui connaît la volonté de Dieu et ne l'accomplit pas soit puni ; mais celui qui ne la connaît pas, disent-ils, comment serait-il puni? C'est, répond-il, parce qu'ayant pu connaître cette sainte volonté, il ne l'a point voulu par paresse, et ainsi il est lui-même la cause de son ignorance, et il est juste que la fiiute soit punie dans sa cause. Craignons, donc, mes frères, ■ etc.
Pour éviter cette cause d'illusions, écou* tons ce que nous dit Louis Du Pont : qu'il importe beaucoup de ne pas résister aux inspirations de Dieu, clairement connues pour yeoit de lui, et de résister vivement et promptement aux suggestions du démon. Car en agissant ainsi, Dieu ne permet pas qu'on soit trompé, au moins de notre faute. Car toute ignorance coupable doit reposer sur quelque malice de notre part.
Il faut user de beaucoup de i>récautions et craindre d'une crainte salutaire et prudente, en évitant deux excès : Tua d'avoir une crainte exagérée qui soit entachée de défiance de la bonté de Dieu, qui supplée toujours à notre faiblesse quand nous nous reposons en lui ; l'autre, celui d'une trop {;rande sécurité ; car celui qui ne craint point ne se prépare poinu, et celui qui n^est point préparé périt dans l'occasion.
La seconde cause est le défaut d'intention pure. 11 existe des consciences médiocrement vertueuses, qui toutefois à leur propre jugement sont parfaites. Elles pensent posséder les dons excellents de Dieu, faire de grandes choses [)our lui, et toutefois leur intention n'est point pure : il y a de l'orgueil, des intehtions charnelles, ou des retours humains dans les plus nobles actions; on cherche sa gloire et non celle de Dieu, non
su
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son bon vouloir, mais son propte penchant» et ils encourent la menace de ce verset de l*EvangiieVSi votre œil est mauvais, tout vôtre cœur sera ténébreux. Richard de saint Victor dit à ce propos : « L'orgueil est caché au fond de voire cœur, mais Dieu le voit* car il voit les choses cachées; c*est pourquoi il relire sa grftce ou la diminue: et les chutes sont imminentes. »
Concluons encore de là que Ton peut goûter les douceurs de la dévotion et des faveurs spirituelles, mais qu'il faut prendre garde de s'y reposer et se hâter de reporter son intention à Dieu pour qui doivent être toutes nos actions et non pour nous. Les faveurs spirituelles sont une tentation, et poussent à Tillusion. Il faut faire comme saint Vincent Ferrier qui voyait Tamourpropre aller et venir dans son cœur, mais qui ne lui permettait pas de s'y fixer.
La troisième «cause est la précipitation. Cette précipitation et absence de conseil ne nuisent pas seulement aux consciences relâchées, en corrompant la pureté d'intention vers la fin, mais encore aui consciences imparfaitement adonnées à la vertu, en les trompant sur le choix des moyens pour arriver au vrai but. H faut avoir recours spécialement à Tuo des dons du Saint-Esprit, le don de conseil, afin de prévenir toutes les surprises auxauelles nous sommes siyets dans Taccom plissement de notre devoir, et au sein môme des bonnes œuvres.
La quatrième cause est de ne point consulter son prochain. Souvent Dieu nous inspire de faire quelque bonne œuvre ou quelque sainte entreprise, mais il ne nous inspire pas en détail les moyens à prendre pour réussir. Alors nous devons nous adresser à des personnes compétentes et pleines de Tesprit de Dieu pour suppléer à ce qui manque à nos lumières dans les doutes que nous avons, et pour assurer le succès. C est ainsi que Dieu inspira h Paul de revenir à la bonne voie, mais le renvoya à Ananie pour être instruit de toutes les circonstances de sa nouvelle vie.
La cinc|uième cause est de ramener à son stns leè inspirations de Dieu, et même les choses révélées. C'est ainsi que Satan aurait veulu tromper Jésus-Christ en loi faisant entendre ces paroles :J*at ordonné à mes dnges de vous garder^ etc. , dans un sens qui allait à tenter Dieu, et è inspirer de l'orgueil. Il est important de ne point s'écarter du sens donné par l'Ëglise h l'Ecriture sainte, et par là tradition, autrement on risque de tomber dj^ns l'illusion ou l'hérésie.
Louis Du Pont fait sur celte matière une belle réflexion : Il dit que, quand il s'agit d'Ecriture sainte et de choses révélées, il ne faut pas précisément y adhérer, parce que notre raison saisit les raisons de croire et ^ d'acquiescer rationnellement à ce qui est ' enseigné ; mais l'admettre, parce qu'il est révèle, parce que noire raison peut nous tromper quelquefois, et que la parole de Dieu , acceptée même contre notre sens , ne nous trompera jamais ; et il ajoute qu'il ne
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faut pas croire tiu démon môme quand il a raison. En effet , il s'empare de nous au« jourd*hui par la raison , demain ce sera par l'erreur.
La sixième cause est de désirer les choses extraordinaires. H vaut mieux et il est beau-
coupplussûrdedésireretdesuivre les choses ordinaires que celles qui sortent du train commun de la vie régulière ; car l'esprit d'illusion est un esprit excentrique , un esprit ami des choses singulières. Les devoirs ordinaires du genre de vie qu'on a choisi , les actions communes, qui, lorsqu'elles sont bien faites, peuvent nous élever si haut dans la perfection , lui sont fastidieuses et dégoûtantes. Il lui faut de Téclat, tendre au roartvr, aspirer à faire un jour des miracles , a faire parler de sa haute sainteté. Leur faibiBBse môme ne les empoche pas d'aspirer aux grands effets, et ces personnes s'appliquent à elles-mêmes ces paroles:
Vouê 4Mvex caché ce$ choies quûb sages et aux prudents fCê vous les avez révélées aux pe^ tits.
Ce qui est extraordinaire dans les saints doit être admiré et non imité. Voilé une maxime sanctionnée par l'expérience. « H faut louer Dieu , dit Louis Du Pont , de ce qu'il a tiré sa gloire de certaines actions héroïques et extraordinaires accomplies par les saints , mais il faut se donner de garde de suivre l'esprit tentateur qui nous pousse à être les singes des safnts dans les grandes choses, lorsc^ue nous n'avons pas encore appris è être irréprochables et bien dans les plus petites. »
Voilà les causes et les racines de nos illusions. Il faut y faire une attention d'autant plus grande , qu'une ignorance coupable des choses qu'on doit savoir n'excuse jamais de l'illusion et de ses suites.//! marchent comme des aveugles , dit Isaie , parce qu'ils pèchent contre Dieu, Et saint Paul reprend ceux qui ont du zèle , mais non selon la science.
Il y a donc des impies criminellement ignorants et en pleine sécurité pour euxmêmes, mais Dieu les menace, parce que leur aveuglement est volontaire. D'où il suit qu'avec une intention droite , actuellement du moins , on peut avoir du zèle pour plaire à Dieu et n'être pas à Tabri du péché» si ce zèle n'est pas selon les règles de la loi et do la vraie science. Là reviennent les exemples de Saiil, de David, de l'ange Laodicée, des philosophes païens dont saint Paul a dit : Leur cœur insensé s'est obscurci. « Il y aura un temps, dit saint Chrysostome, où rignorance n'aura pas son pardon. » — « L'ignorance, dit saint Thomas, est excusée de faute quand elle a fait commettre une faute qui n'a pas une faute pour principe f mais si l'ignorance commence par une faute, rignorance, n'excuse plus. »
Il y a quelques péchés plus subtils et cachés, où tombent ceux qui s'efforcent de servir Dieu; on peut les méconnaître par négligence et pour cela même ils sont trèsdangereux ; ce sont : 1* l'orteil spirituel , uar lequel on estime trop intérieurement
ses bonnes œuvres et soi-même; 2* une trop grande contiance dans ses propres forces ; 3" une curiosité téméraire dans les choses divines.
Remidei contre Vignorance.^ Le premier est de consulter les docieurs , ses directeurs , les prélats , de lire les livres que nous savons contenir la vraie science , et si par hasard ees sources nous manquent quelquefois, il faut consulter la droite raison. Personne, dit saint AuKUStin, ne doit tenter Dieu en agissant dans Te doute, tandis qu*il a un conseil à prendre quelque part ; et ce conseil, il faut le chercher avec ardeur, et se donner du souci pour découvrir la vérité qui nous manque.
Le second remède est de purger sa conscience en évitant les péchés à venir et en effaçant les passés , en domptaÀt les passions , en suivant les divines inspirations. Il fout enfin s*eierceraux vertus , particulièrement à l'amour de Dieu , qui décimvre les ignorances et en fait éviter les périls. <
Le troisième remède est Texamen quotidien de sa conscience selon ces paroles {P$aL Lxtvi ) : Je médUais chaque fiuit avec mon cœur.... « Plus je m'examine avec soin , disait saint Bernard , plus je découvre de défauts dans les plis de mou cœur.» C'est donc une sainte et utile pratique de s'examiner chaque jour.
Quatrième remède : L'oraison , tant l'oraison de méditation que celle de demande.
Puisque les forces de la nature abandonnée à elle-même ne suffisent pas pour nous conduire , ayons recours aux forces supplémentaires de la grâce. Qui connaît toutes sesigno' remcesj dit le Propnète royal? Purifiex-moi de meêignorancei... Ne vou$ souvenez point de mes iqnorances. Et saint Jacques nous dit : Si qu^qu*un de vous a besoin âe sagesse , ou'tï la demande à DieUf qui en donne à tous 00011damment.
Nous devons en conséquence avoir une crainte continuelle des illusions et des ignorances, éviter soigneusement celles qu'il dépend de nous de ne point encourir, et
3ui seraient coupables dès lors , et demaner pardon à Dieu des autres. «Commençons par étudier avec soin les choses qui sont nécessaires au salut, car l'ignorance , dit saint Isidore, est la mère des erreurs, la nourrice des vices; par Tignorance le péché prévaut; l'ignorant ne sent point le délit ni ses conséquences. Le sage examine tout : il juge entre le bien et le mal. C'est un bien souverain de savoir ce qu'il faut éviter, une souveraine misère de ne savoir le but auquel il faut tendre. Aimez donc la sagesse , et elle vous visitera ; approchez-vous d'elle, et elle viendra à vous ; soyez son serviteur, et elle, vous instruira. »
. Illusions spéciales du spiritueL — Nous avons quelques observations parficulières à faire i ceux qui se livrent à I oraison.
Si une oraison longue et recueillie, fûtelle dévote jusqu'aux larmes, accompagnée de faveurs et de grÂces, si d'ailleurs elle n'a pas les sentiments de pénitence, les
tristesses et les douleurs de la mortification, elle ne persévérera pas : car elle est ou un privilège, ou un miracle, ou une illusion.
L'oraison gui est un obstacle au devoir est une illusion ; l'oraison qui ne sait pas quitter Dieu pour Di(*u , et subvenir a la charité fraternelle obligatoire, qui préfère la pénitenôe à l'obéissance, est une démence ou une illusion.
L'oraison qui n'extirpe pas les vices est une illusion.
L'oraison môme, accompagnée de visions et de ravissements, si elle n'est fondée sur les vertus morales de l'humilité, de la patience, de l'obéissance, est une illusion.
Se persuader que la vie spirituelle, où sa partie principale consiste en prières vocales» dans le mouvement des lèvres, dans des gestes affectés, dans certaines altitudes extérieures, c'est une illusion.
Celui qui prend son sens propre pour le sens de Dieu, et croit que toutes ses inspirations intérieures sont des inspirations de Dieu, est dans l'illusion.
L'oraison, qui éloigne quelqu*un des occupations commandées par sa vocation et son état, est une illusion, d'où.H suit que personne n'est plus sujet aux illusions que ceux qui se livrent à de longues méditations et oraisons, et particulièrement ceux qui'*j goûtent de grandes consolations. On peut voir à l'article oraison de quelle importance elle est dans la vie spirituelle, quel rôle de premier ordre elle joue dans l'affaire de la sanctification, mais pour cela faut-il pallier ses dangers? Les lemmes, les personnes d*une intelligence légère, d'une imagination vive et ardente, les jeunes gens aux idées paradoxales, doivent se regarder comme trèssujets aux illusions. Quelquefois la solitude prolongée engendre là mélancolie ou l'esprit de singularité, et peut aussi ouvrir la voie des illusions.
Effets des illi^ionsp — Le premier est de rendre les spirituels trop attachés à leur volonté propre, sévères dans leurs jugements, s'opposant aisément à l'avis de leurs directeurs ou de leurs supérieurs , mettant facilement de côté les décisions des Pères de la vie spirituelle. Dieu alors leur lâche la main, et ils tombent dans une foule de pé« chés secrets.
Le second est l'aveuglement spirituel qui prend le mal pour le bien : ce qui précipite dan3 le péché.
Le troisième est une fausse estime de soimême et une grande confiance en soi-même, ce qui engendre l'orgueil et précipite daus l'illuminisme.
Le quatrième est d'être friand de louanges mondaines et par suite de se faire de fiiux amis qui puissent caresser votre vanité et occuper les imaginations de votre mérite.
Règles pour corriger les esprits viciés. — La première est que le père spirituel étudie avec attention le caractère de son pénitent ou de son disciple, et, s'il connaît bien le caractère de son génie, il connaîtra par ià l'esprit qui le dirige. S'il a un gSnie para-
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doial et faux» il sera imprudent, importun ei DDTaleur. S*il est rusé et malin, son esprit sera insidieux mdme dans le bien» il sera tortueux et mystérieux. S*il est délicat et. minutieux, il aimera les petites commodités de la sensualité, etc. Enfin Tesprit est fméril dans les jeunes gens, paradoxal dans es insensés, faible et sans fond dans les femmes, lent daps les grossiers, et quoique Tesprit surnaturel élève et perfectionne la nature, cependant il ne parvient (wresque Jamais è corriger entièrement Tespril de la nature; il reste toujours du vieil homme.
La seconde règle est que le mattre de la vie spirituelle ooserve les manières naturelles de son dirigé dans les actions ordinaires de la vie matérielle, dans les repas, les conversations, la joie, la promenade, etc. ; surtout dans les moments de récréation, où Tâme se relâche et se montre à nu telle qu*elle est, et où Ton discerne Tespritquidirige chacun.
La troisième est rinstruction. Il faut que le père spirituel éclaire Tignorance de ceux quil dirige par son instruction, qu'il réprime ses excès et ses imprudences* Il est plus liicile de corriger les intentions vicieuses que les penchants pervers de la nature. La matière est délicate et pleine d*épines, mais avec de Tattention, le secours de son expérience el de ses lumières acquises, le père spirituel peut porter la lumière dans les recoins ténébreux et redresser les tortuosités de la nature comme un habile médecin avec d'ingénieux appareils.
La quatrième est de s*exercer à l'humilité, si le maître de la vie spirituelle remarque que celui qu'il dirige aime l'action, le bruit, les acclamations, la célébrité, qu'il soit visité {)our sa réputation de sainteté, quand même il serait favorisé des plus hautes faveurs spirituelles, il doit plaindre cet bomme, lui conseiller la solitude, le silence, la mortification ; lui découvrir son c6té faible et ses péchés, afin de corriger iiar rbumilité ce qui est infecté par la vanité.
La cinquième règle est que le mattre de la vie spirituelle enseigne à son disciple que la sainteté ne consiste pas dans les ravissements, les visions (*t le don des larmes, mais dans une grande charité envers Dieu et envers le prochain, dans Thumilité au milieu des mépris, dans la patience au travail, Tobéissance aux supérieurs. Si les faveurs et douceurs de la dévotion ne reposent sur ces vertus, il y a illusion.
La sixième est dUncuhiuer sans relAche cette pensée que la sainteté peut exister sans aucune faveur extraordinaire, et que les douceurs peuvent exister sans la sainteté, et qu'il ne faut s*attacher par conséquent qu*au¥ vertus solides sans désirer autre chose.
Le démon même peut quelquefois faire senrir certains attraits dans les bonnes œuvres, afin d'exciter la gourmandise spirituelle et d'exploiter. ensuite des intentions
peu droites, et pousser insensiblement au mal.
La septième règle est que le disciple ne soit pas loué en face par son maître ou^ par son directeur. ; .
IMITATION DE J.-C. (NécBSsrré de l').
— Un dés meilleurs moyens de faire de ra-
fides progrès dans la voie de la perfection voir Perfection) , c'est VimiicUion de JéâUi^ Chriiif qui, pendant sa vie, s*est offert à nous comme un divin modèle.
1* L'Écriture sainte nous le prouve en maint endroit. Le Seigneur, parlant à Moïse du Tabernacle, figure de Jésus- Christ, lui dit t'Ayez $oin de faire ioui êelon le modHe
?at ^ouê en a été montré iur la montagne. Bebr. vni, 5.) Je êui$ la vofe, la vérité et la f>ie. (Joam. xiv, 6.) Celuircieêt monFilêbien' aintéf éeouêex-le. (Luc.^ ix. 35. ) Apprenez de moiâu$ie êuiidoux et kumbledecaur. (Matth. xitj^ J Vous m'appelez Mattre et Seigneur^ €iwmb diUê èten, car je le iui$. {Joan.^ xni, 13.} Car ctUM fn'i/ a eonnui par ea preecienee^ il les a auiii prédatinéê pour être conformée à Vimage de $on Filé. {Rom. viii, 29.)
3" Joignons au témoignage de l'Écriture sainte celui des SS. Pères. « Mon bien^imé , toutes les actions, toutes les jfiaroles de notre Sauveur Jésus-Christ, doivent nous servir de règle pour le culte de la piété ei la pratiquedelavertu.Ilarevêtu la nature humaine afin de nous dépeindre en lui, comme sur un tableau, la vertu et la piété véritables : c'est un modèle qu'il nous met devant les yeux à tous indistinctement, hommes ou femmes, afin que nous l'imitions chacun dans la mesure de nos forces. » (Saint BasiLB, Coiul. Ifofi., c. S.) « Toute sa vie sur la terre, dans la nature humaine qu'il a dai« gnée prendre, a été pour nous une école de mœurs. » (Saint Aoeosnic, L.de vera relig.^ G. 16.) Le même saint dit eucore : « L'homme,
Eour arriver à la béatitude, devait suivre »ieu, mais il ne pouvait le voir ; Dieu s'est donc fait bomme afin qu'il pût suivre Celui qu'il pouvait voir et au'il devait suivre. » (L. VII De Trinit.^ c. Z.)9i Attirez-moi à votre êuite, dit l'é^iouse à son Seigneur : elle veut ainsi pouvoir marcher sur ses traces afin de s'efforcer d'imiter sa vertu et de suivre les règles de vie et de conduite qu'il lui a données. » (Saint Bernahd, serm. 21, m Cant.) Le livre de Vlmitation de Jéêuê-ikrist est consacré tout entier è l'exposition de cette vérité. On peut consulter encore à ce sujet, Blosius (ilfar</ar.5ptr.), Thauler et Rusbrocbius.
3* La raison nous en fournit à son tour une démonstration convaincante. Jésus- Christ est venu dans le monde comme le ilôt des rois {Apoc. xix , 16) , notre chef et notre législateur, qui devait terrasser Lucifer, et combattre avec les armes de la pauvreté et de l'humilité contre les honneurs, les richesses et les plaisirs. Il a donc voulu commander aux Chrétiens comme à ses troupes, et leur donner lui-même rex.emple docQcp'ils avaient à faire ; soit parce que» sans ci divin exemple, ils perdraient bien-
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tôt courage; soil ()arce quo, sans lui, serait diminuée J'eflicacilé de la rédemption, efficacité pour laquelle notre coopération est nécessaire ; soit eoGn parce que, sans lui, les enseignements du Christ n'auraient pas cette force d'impulsion qui résulte de Tattrait de ^exemple.
La foi catholique, dans le symbole des apôtres, nous enseigne à croire en Jésu$^ Chriiif ion Filiunique (de Dieu le Père) notre Seigneur^ qui a été conçu du Saint-Esprit et est né de la Vierge Marie. Nous croyons encore que Jésus-Christ, depuis sa conception et sa naissance jusqu'à sa passion , a vécu de la manière que nous le racontent les
Siuatre saints évangélistes. « Pour que le ruit salutaire de cette vie puisse rejaillir jusqu'à nous , dit le Catéchisme romain {De epnb. ) , nous devons sans cesse arrêter et fixer notre mémoire et notre esprit sur cette
f)ensée, que c'est Dieu qui a pris la ( ' 'homme ; au'il s'est fait homme par dige auquel notre esprit ne peut atteidSre , bien loin que notre bouche puisse en donner l'explication; qu'il s'est fait homme enfln dans le but de nous régénérer comme enfants de Dieu. Après cette attentive considération, nous devons croire et adorer avec foi et humilité tous les mystères que contient cet article ; nous devons surtout prendre garde de vouloir les scruter et les pénétrer, car notre buriosité nous serait presque toujours fatale Le curé doit s'appliquer à graver profondément dans le cœur et l'esprit des fidèles ces mystères, qui sont, une partie essentielle do notre dogme ; d'abord afin, par le souvenir d'un si grand bienfait, de leur inspirer des sentiments de reconnaissance envers Dieu, leur Créateur; ensuite afin de leur proposer à imiter ce ](podèl.e d'une humilité si rare et si précieuse. » Canisius nous donne aussi cet avis dans son Cathéchisme : « Il faut fuir avec soin l'erreur de ceux qui ne confessent Jésus- Christ Que d'une manière en quelque sorte incomplète, en ne le reconnaissant que comme le Médiateur et le Rédempteur en qui nous devons croire, et non comme le modèle de toutes les vertus que nous devons imiter. « {De symb., § 10.)
Puisque Jésus-Christ, pendant sa vie, s'est offert à nous comme noire modèle, nous devons.donc l'imiter, autant qu'il est possible à notre faiblesse , aidée des secours de la grAce. On le prouve :
. 1*" Par. l'Ecriture sainte : Jevous ai donné Vexemplcy afin que ce que fai fait à votre égards vous le fassiez aussi. {Joan. xiii, 15 ) Le Seigneur a dit à Pierre : Suivez-moi (Joan, xxj, 19), et à tous les disciples : Vous qui m'avez suivi. {Uatth. xix, 28.) À't gue/quun veut marcher à ma suite , qu'il fasse abnégation de lui-même ^ qu'il porte sa croix et qu'il me suive. {Matth. xvi, ^k.) Celui qui diiquil demeure en Jésus-Christ , doit marcher lui-même comme Jésus-Christ a marché. {J Joan. II, 6.) Revétez'Vous de ffolre-Seigneur Jésus-Christ. {Rom. xiii, I4.)l&8ft revêtir de Jésus-Christ, dit saint Thomas, c'est
imiter Jésus-Christ : car de môme que l'homme est enveloppé de vêtements et parait sous sa couleur, de même dans celui qui imite Jésus-Christ, on voit paraître les œuvres de Jésus-Christ. ]» (Lect. 3.)
2" Par les saints Pères : « Jésus-Christ a pris notre corps uniquement pour que doiis pussions l'imiter dans notre conduite autant qu'il est possible. » (Saint Basilb.^ Const. Mon.) « Si quelqu'un prend le nom de Jésus-Christ sans exprimer ni reproduire, par sa conduite, toutes les vertus que ce nom raopelle , il se rare d'un faux nom. » (Saint URÉGOIBE de Ntsse, Ep. ad Mormon.) « Aimons donc Jésus-Christ et demeurons en lui..» (Saint Augustin, 1. vu De Trin.^ C.3.J « Qui est sans péché? s'écrie saint Ambroise, c'est, non celui qui marche dans n'importe quelle voie , mais celui qui s'avance à la suite de Jésus -Christ.» ( InPs. CYVin, serm. 1.) a Je vous en conjure, je vous en supplie, mes frères, ne rendez pas inutile ce précieux exemple qui vous a été donné : conformez -y votre conduite. » (Serm. 1 DeNat.)
S*" Par la raison. Si c'est un glorieux mé* rite, chez les hommes, de suivre le roi, de régler son caractère et ses habitudes sur les siennes, soit en gouvernant avec justice pendant la paix, soit en combattant coura-
f censément et en mourant pour lui pendant a guerre, que faudra*t-il faire pour Jésus- Christ notre roi? D'ailleurs tous les Chrétiens ont été enrôlés dans la milice de Jésus- Christ par le sacrement du baptême, en renonçant à Satan , avec toutes ses pompes et toutes ses œuvres . et dans le sacrement de confirmation, en s engageant à combattre ouvertement pour Jésus-Christ contre ses ennemis et contre les nôtres ; serment qu'ils ne peuvent violer en cessant de marcher sous la conduite de Jésus-Christ, sans la plus noire perfidie. Enfin, contre l'erreur des pélagiens , il est cert&in que nous avons reçu de Jésus-Christ, non-seulement la grâce extérieure de son incarnation, par laquelle il est devenu notre modèle, nonseulement les grâces instrumentales, sacramentelles des sacrements , mais encore les grÂces intérieures des vertus , des dons et iïes secours qui raniment notre force.
(Trid., sess* vi, c. 10.) Donc, puisque Jésus- Christ, notre chef, donne à ses soldats la force de combattre avec lui, nous pouvons et nous devons l'imiter et vaincre avec lui.
Aucune excuse ne peut nous dispenser de l'obligation d'imiter Jésus-Christ. En efibt : 1" Il nous est ordonné ou conseillé d'imiter Jésus-Christ, non pas tous au même degré, mais selon notre faiblesse et notre condition, en aspirant toujours à une perfection jpius élevée. 2* Nous combattons sous un chef qui nous.fournit non-seulement les armes, mais encore l'esprit, le courage et la force. 3* Notre chef vient de lui-même en aide à l'insuffisance de notre faiblesse. k* Il nous est ordonné de rechercher non ce qu'il y a de grand, mais ce qu'il y a de
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plus humble dans le monde ; d'aimer non les richesses, les honneurs et les royaumes du monde, ce qui serait impossible à la plupart, mais la pauvretéi rbumilité et l'obéissance, ce qui est facile à tous les hommes. Pour imiter dans notre conduite le diyin modèle quenous a tracé Jésus-Christ, il nous faut absolument nous exercer souvent à la méditation dt sa rie. On le prouve, 1* par TEcriture sainte: Considérez et faites (Exod. ii\r^iO); écoutez4e{Luc. ix, 35), non-seulement des oreilles, mais au fond de votre cœur où il vous parle dans la méditation. La vie étemelle consiste à reconnaître fue 90US êtes le seul Dieu véritable^ ainsi que Jésus-Christ que vous avez envoyé. {Jottn. XVII, 3.) Or comment reconnaître la divinité de Jésus-Christ, sinon par une sérieuse méditation de sa vie. Citons aussi Texemple de Marie, au moment de Tadoration des pasteurs : Or Marie conservait toutes ces paro-^ ieSf les repassant dans son cœur. (Luc. ii, 19.) Sa mère conservait toutes ces choses dans son cœur, (/frid., 51.) 11 est dit de sainte Madeleine : Se tenant assise aux pieds de Jésus^ elle écoutait sa parole. {Luc. x, 39.) Je suis la porte^ dit Jésus-Christ; si quelqu'un entre
?)ar moi il sera sauvé; il entrera et il sortira. Joan. X, 9.) Ce que saint Thomas expflique ainsi: «Les saints entreront pourcontcmpler la divinité du Christ, et sortiront pour considérer son humanité. ]» (Lect. 2.)
2'Par les saints Pères: « Etudiez , je vous en prie, et méditez chaque jour les paroles de votre Créateur. » (Saint GbfooiRB, 1. iv Aegr., ep. 40.) « Bon Jésus] s*écrie saint Anselme, que vous êtes doux dans le-cœur de celui qui vous médite et qui vous chérit! El certainement je ne sais, parce quejo ne
Suis le comprendre, poun^uoi vous êtes eaueottp plus doux dans le cœur de celui qui vous chérit à cause de vofre incarnation que comme élant le Verbe divin; à cause de votre humilité que de votre sublimité. » (Med. 12.) « Que Tœuvre la plus importante et la plus précieuse, Tœ'uvre de notre rédemption, ne sorte jamais du souvenir de ceux qui ont été rachetés. Dans cette œuvre, il est deux points dont je vous recommande surtout la considération.... Ces deux points sont le mode et le fruit. Le mode est l'anéantissement de Dieu. ; le fruit est la descente en nos Ames de ée Dieu, qui les remplit. Cette méditation est une source de sainte espérance , un foyer ardent de souverain amour; tous deux sont nécessaires pour avancer dans la perfection. » (Saint Bbruabd, serm. 11 in Cant.) Sainte Tnérèse se plaint vivement d'être, à la suite de certaines lectures, tombée dans ce préjugé, qu'elle devait s'appliquer à détourner son esprit de rbumanilé Je Jésus^Christ, pour s'attacher è la Contemplation de sa divinité. Et elle s'écrie : « O Seigneur de mon âme et mon unique bien! ô Jésus-ChristcruciQélNon, je ne puis. me rappeler cette dangereuse opinion dans laquelle je suis tombée, sans être cruellement tourmentée par la pensée d'avoir commis contre VOUS) quoique par igio-
rance, une inr&me trahison. » (Ft7., c. 22.) Et dans son livre intitulé ;lo Château intérieur, elle conclut en ces termes : « Je crois qu'il reste surobondammentl prouvé qu'une Ame, même élevée à un haut degré de spiritualité, ne doit jamais comprendre qu'il fàiUe fuir les choses sensibles jusqu'à s imaginer qu'il puisse y avoir domcaage dans la méditation de la sainte humanité de Jésqs- Christ. » (Mans. 6, c. 7.) filosius dit aussi « qu'on ne peut se faire une idée de l'utilité d'une pieuse et fréquente méditation ou lecture de la vie de Notre-Seigneur Jésus- Christ. » {Proœm. ad vit. spirit.) Il confirnïe ses paroles par l'exemple de sainte Mechtilde, et cite sur ce point l'opinion de^Thauler et de Rusbrochius, qui appelaient la vie de Jésus-Christ un livre et un miroir, objet pour nous d'une méditation continuelle.
^^^ la raison. La méditation de la vie d^flÉUS -Christ donne de la ferveur à notre for^i^ifle nous fait croire que notre salut ■dépend de lui et de s^s mérites, puisque le salut n'est en aucun autre^ et que c'est son exemple qui nous pousse à nous appliquer le irutt de la rédemption. C'est par cette foi que \qs pécheurs cessent de redouter la justice divine, « et renaissent à l'espérance, par la considération de la miséricorde de Dieu : ils ont confiance que Jésus-Christ leur rendra Dieu propice, et ils commencent à l'armer comme hi source de toute justice. » (Trid., sess. vi, c. 6.) Il faut donc méditer souvent la vie do Jésus-Christ pour arriver à, la foi, à l'espérance , à la charité et à son imitation; et il le faut d'autant plus que cette vie nous offre le modèle de toutes^es vertus.
Ce n'est pas seulment dans sa vie, c'est surtout Itou sa passion que Jésus-Christ s'est offert^ à nous comme un modèle à imi-* ter. Ainsi l'enseignent, 1** la sainte Eciriture : O vous tousy qui passez par le chemin, consi^ itérez et voyez s il est une douleur comparable à la mienne. {Thren. i, 12.) Lorsque je serai élevé de terre, f attirerai tout à moi ; il disait ces paroles pour indiauer ainsi de auelle mort il devait mourir. (Joan. xii, 32.) 'Jetant les yeux sur Jésus, fauteur et le consommateur de la foi, qui, dans la vue de la joie qui lui était proposée, a souffert la croix. (Hebr. xii, 2.) Jésus-Christ a souffert pour nous, vous laissant un exemple^ afin que votu marchiez sur ses traces. (J Fetr. xi, 21.)
2* Les saints Pères. « Quand mémo nons n'aurions aucune récompense è espérer, son exemple seul suffirait pour nous exciter & tout souffrir, i» (Saint Jeas CaRTsesTOve, Hom. 28 ad Hebr.) « Aux yeux des hommes la croix était le genre de mort le plusinfAme. Jésus-Christ a été crucifié.... Voilà l'enseignement naturel digne dé toute foi pour les Chrétiens les moins intelligents, et purifié de toute erreur pour les Chrétiens éclairés. » (Saint Augustin, L. de vera relig., e. 16;) « Ma philosophie intérieure la plus sublime, c'est de connaître Jésus, et Jésus «crucifié.» (Saint Bernard, serm. k3 in Cant.) C'est pourquoi Blosius conclut avec raison que.
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c quand même ions les livres de ranirers Yiendraient à être anéanlîSy la vie et la passion de Jésns^hrislsofliraient abondamment aux Cbrétiens pour Tétode de tonte vertu el de toute vériM. » (CaneUnt. anim.^ p. i, e. 10, 11.)
Saint Thomas en donne la raison :
« 1* C'est parce que, par la passion de Jésus- Christ, rbomme connaît tout l*amour oue Dieu lui porte, et cette connaissance lui fait aimer Dieu, en qui consiste la perfection du salut de rbumanité ; 2* parce que par elle il nous a donné l'exemple de Tobéissance, de lliumilité, de la constance, de la justice, enfin de toutes les vertus nécessaires au salut de rhomme; 3* parce qu'elle a rendu plus obligatoire pour l'homme la nécessité de se conserver exempt de tout péché, en lui rappelant que c'est par le sang du Christ qu'il a été racheté du péché ; ^* PM^ Que ia mort sur la croix de Jésus-Chrwrfidt homme a montré à l'homme juste qnl ne doit redouter aucun genre de mort. » (uip«, q. 46, a. 3.)
L'Eglise catholique croit, avec le quatrième article du symbole, que Jésus-Christ, Fils unique de Dieu, comme Dieu, et de la bienheureuse Vierge Marie, comme Dieu fait homme, à la fin de sa très-sainte vie, a êouffert $ouê Ponce PiUUe^ a M crufieii^ têt mort et a été emevelL Nous croyons aussi, avec la même foi, que toutes les circonstances de cet article sont racontées par les quatre saints évangélistes , désignées d'à- Yance par les prophètes, et défendues d'une manière invincible par les conciles et les saints Pères, contre les tentatives sacriléses et audacieuses des infidèles et des hérétiques. Le Catéchisme romain dit à propos de cet article :'« Cette seule passion nous présente les exemples les plus éclatants de toutes les vertus; car elle nous montre tant de patience, d'humililé,decharitéineflable, etc., que nous pouvons dire qu'en ce seul jour de sa passion, notre Sauveur nous a fait découvrir en lui toutes les qualités et toutes les vertus qu'il n'avait pu nous recommander dans tout le temps de sa prédication.... Plût à Dieu que ces mystères fussent toujours présents à notre esprit, et que nous apprissions à souffrir, à mourir et à être ensevelis avec le Seigneur 1 »
L'enfer a enfanté mille. erreurs contre cette vérité catholique, et il est arrivé ce que disait l'Apôtre : Noue préckom Jésut-Chritt crucifUf qui eêt un $eanaale aux Juifs et qui parait une folie aux gentils: mais qui est la force de Dieu et la soj/esse de Dieu pour ceux qui sont appelés soit Juifs^ soit gentils. {I Cor. I, 33 et 24.) Les pnncipaux hérétiques sur ce point sont : 1* les ariens , qui nièrent la divinité de Jésus-Christ et privèrent ainsi sa passion de la partie principale du mystère ; 3" les nestoriens, qui, supposant en Jésus-Christ deux personnes moralement unies, n'attribuaient le mystère de la passioi) qu*à ia seule personne humaine; 3" les eutvcniens, qui ne reconnaissaient qu'une salue nature en Jésus-Cbrist, transforioaient
aa nature humaine en nature divine, eC concluaient ainsi avec les théopatites et les monophysites, que Jésus-Christ avait souffert dans sa divinité ; 4* les apotlinaristes» qui niaieiU l'Ame du Christ, ou refiosaient 4 son Ame toute volonté, ne reconnaissant à sa place ^ue la seule divinité; 5* les mooothélites, qui ne reconnaissaient en Jésus-Christ qu'une seule volonté, la volonté divine : ce
3 ni détruit l'intégrité du mystère auguste e la passion ; car la passion n'est jien sans l'Ame et sans ses actes, par lesquels elle puisse, en elle-même et dans le corps, sentir, souffrir et mériter ; 6* les phantasiastes, tela que les manichéens, qui n'admettaient dans le Christ qu'un corps Caotastique, ou céleste, ou élémentaire, et non un corps humain el véritablement passible ; ou
Ïue les basiliens, qui prétendaient que le hrist n'avait pas été crucifié, et que Simon le Cyrénéen l'avait été à sa place. Nous croyons devoir ici consigner auel-
Îues remarques sur la passion de Jesushrist : 1* Jésus4]hrist , Notre - Seieneur, d'après la volonté de son Père, a préféré la mori sur la croix à tout autre genre de supplice, afin que, comme le dit l^çlise, le démon^ qui avait vaincu par le frets , fût vaincu par le bois. ( Préface de la sainte Croix.) Cijétan, entre autres raisons de cette préférence, donne celle-ci : « 11 a choisi la mort sur la croix, afin de pouvoir, jusqu'au dernier moment, faire un libre usa^e de ses quatre sens, et de pouvoir souffrir par la vue, l'ouïe, l'odorat et le ^At, toutes sortes de maux et d'ignominies. » 2* Selon Suarez , « dans la passion de Jésus-Christ il ne faut rien imaçiner trop légèrement , qui n'ait été raconte par les évangélistes, ou qui ne puisse, d'après leurs récils et l'interprétation que les saints Pères en ont donnée, être regardé comme très-probable; sans cela il y aurait témérité et grand dan-
f;er d'erreur. » (T. II, in m p. d. 33, s. i.) I ne faut donc pas s'imaginerque Dieu, de lui-même et indépendamment de causes secondaires, ait par une sorte de miracle laissé Jésus-Christ souffrir quelques passions extraordinaires. Il ne faut pas s'imaginer que Dieu ait permis au démon de tourmenter Jésus-Christ de lui-même, à son gré et indépendamment des hommes. Bien que ces deux choses aient pu arriver, elles n'étaient ni nécessaires ni utiles à notre rédemption; c'est pour cela encore que Jésus-Cbrist n'a pas cru devoir donner prise sur lui à la maladie et aux infirmités corporelles, comme la lèpre, etc. Quant aux révélations particulières sur le nombre des coups de fouet et des blessures que Jésus- Christ reçut dans sa passion, si elles ont une certaine autorité, si elles peuvent se concilier entre elles, si elles ne contredisent pas les règles de la foi, il ne faut pas les mépriser , ni les regarder comme tout à fait indignes de notre croyance, surtout si nous considérons les expressions des prophètes, si nous nous rappelons que les bourreaux du Seigneur ont aépassé toute
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mesure; de sorte qu*il nV a rien d*étrange à chercher le secours d une force miraculeuse dans la contemplation de quelqu'une iies parties de la passion, comme dans la sueur de sang, daoa la flagellation, dans le couronnement d*épines, etc. Saint Thomas prouve arec certitude (m p., q. 46, a. 5} que Jésus-Christ a enduré toutes les souffrances, non pas en espèce, ni comme résultant d'une cause intrinsèque, mais selon le genre «tprorenant d'une cause extrinsèque, c'està-aire de tout le genre humain, et dans tous les biens où l'homme peut souffrir, dans les biens du corps, de la réputation et de la fortune. 3* Le même saint- docteur enseigne (art. 6.) que la douleur de la passion du Christ, soit intérieure, soit eitérieure, surpasse toutes les douleurs de la vie présente. Il le prouve soit par la considération de la douleur tant extérieure, provenant de toutes les souffrances que nous venons de dire et du supplice de la croix, qu'intérieure, par suite des péchés de tout le genre bumain, dont il s^était chargé, et surtout des Juifs, et à cause de la perte de la vie ; soit par la considération de la sensibilité du
Eatient ; car son corps, merveilleux et parut ouvrage du Saint-Esprit, était très-sensible, surtout dans le sens du tact ; quant à son Ame, elle ressentait toutes causes de tristesse avec la plus grande vivacité ; soit par la considération de la pureté de sa tristesse et de sa douleur ; car Dieu ne voulut dans sa faiblese corporelle le secours d'aucune consolation sensible comme en ont eu souvent les saints martvrs et ceux qui souffraient pour Jésus-Cnrist ; soit par la considération de la fin en vue de laquelle Jésus-Christ a voulu souffrir : C'esi pour cehf dit-il , qu'il a enduré des souffranceâ proportionnéeê à la grandeur du résuUal qu'il en devait obUnir» 4* Saint Thomas enseigne encore (ii, art. 2.) que chacun des mentes de Jésus-Christ, aepuis le premier jusqu'au dernier instant de sa vie, a été d'une valeur plus que suffisante (K)ur la rédemption du genre humain ; mais que l'application de ces mérites, soit de la part du Cnrist qui les offre, soit de celle de Dieu qui les accepte, n'a pu se faire aue par la passion et la mort sur la croix, afin ne reconnaître toute Tétendue de sa charité, de mieux sentir toute la gravité de nos fautes, de plus dignement apprécier la grâce et la rémission du péché, de découvrir enfin les exemple^ de vertus que nous a donnés le Seigneur.
La plus grande difficulté consiste à concilier la vision béatifique avec la souffrance dans Jésus-Christ. On peut dire que la béatitude de l'âme seule subsiste en même temps que les douleurs; car le plaisir provient de la vision de Dieu, tandis que la douleur naît des blessures du corps. Ou bien l'union de l'âme avec le Verbe produit le
f)laisir souverain, et l'union de l'âme avec e corps produit fa douleur souveraine, quand le corps est lésé, en vertu des lois de cette union. Ou encore, le Christ a restreint dans la partie supérieure de Tâmc la joie
émanant de la vision béatifique, et ne Va pas laissée se répandre dans la partie inférieure, afin de pouvoir par la douleur accomplir l'œuvre de notre salut; c'est ainsi qu'il a empêché la gloire de l'âme de se répandre dans le corps. En un mot, c'est un mystère. Or, Jésus-Christ, par sa science béatifique, a connu ce que les bienheureux voient et peuvent voir dans le ciel. Par sa science infuse, il a connu tous les objets naturels et libres, par leurs propres idées, et les objets surnaturels par les idées infuiee. Enfin, par sa science expérimentale il a connu tout ce qu'il a successivement compris ou éprouvé en lui-même par les diverses opérations de l'esprit ou des sens externes.
Nous devons donc imiter dans notre conduite les exemples que Jésus-Christ nous propose dans sa passion; ainsi l'enseignent : 1** l'Ecriture sainte : Afin que noue marekione êur $e$ tracée. (I Petr. ii, 21. ) Pensez donc en eouê'méme à celui qui a souffert une ei grande contradiction ae la part aee pécheurs contre /ut, afin que vous ne vous découragiez
Îoini et que votu ne tombiez point dans Vaattement ; car vous n'avez point encore résisté jusqu'à répandre votre sang en combattant contre le péché. ( Hebr. xii, 3, 4. )
2* Les saints Pères nous y exhortent : « Dieu nous montre la mort de Jésus-Christ comme un arbre sur lequel il veut que nous soyons entés, afin que notre racine, puisant le suc de la racine de cet arbre, produise des rameaux de justice et porte des fruits de vie. » ( ORiciNB, 1. v. in c. vi ad Rom. ) « Imiter Jésus-Christ dans sa passion et dans sa mort, voilà la souveraine et parfaite religion, la religieuse perfection; voilà la règle et le modèle de la perfection de toute vie et de toute vertu. Que la passion du Sauveur soit donc la règle de notre conduite. Réjouissons-nous d'autant plus que nous sommes plus conformes à Jésus-Lhrist; affligeonsnous d^autant plus que nous nous écartons 8 lus de ce modèle et de celte règle. » ( Saint ORAVBNTURE, p. I, Slimul. amor.f c. k.)
3* En voici la raison : Selon le dogme catholique, les mérites de la passion de Jésus- Christ ne suffisent pas pour le salut, si nous n'v joignons nos propres mérites, semblables à ceux de la passion de Jésus- Christ, et eyant la vertu de nous les appliquer. En euet, selon le concile de Trente : « Personne ne doit se glorifier de ce qu'il n'a uniquement que la foi, dans la pensée que par la foi seule il deviendra héritier et obtiendra l'héritage de Dieu, sans qu'il soit besoin de souffrir avec Jésus-Christ pour partager sa gloire. » ( Sess. vi, c. 11. ) Nous devons donc nous enorcer de nous approprier les mérites de Jésus-Christ, en les imitant ; autrement, de même que la négation d'un antécédent serait une erreur spéculative, de même le refus de s'y conformer serait une erreur pratique qui nous ferait perdre le salut.
Suivons donc notre Chef et notre Roi, qui, dans son enfance, nous, gouverne d'une
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manière (cndre et eafânliiic, reraplissaDt ces paroles du prophète : Le petit enfant les menacera (Isa, XI, 6); dans sa jeunesse nous dirige par l'exemple de ses labeurs» laqt dans sa vie privée que dans sa prédication, de ses sueurs, de la soif, de la faim, de ta
ÎauYpelé et des mille souffrances qu'il a eu endurer, selon ces paroles : Je suis pauvre et je vis dans les peines depuis ma jeunesse (p5. LxxxYii, 16) ; enfm, dans sa passion et dans sa mort, nous fortifie et nous prépare au combat par ses blessures, par son sang et par sa croix : // a porté sur son épaule la marque de sa principauté. ( Isa, ix, 6. } C'est ce qui fait dire è saint Jean Chr^^sostome : Nous ne redoutons point la cruauté Sun tyran impicy quand nous marchons sur les traces de notre bon roi. { Hom. de crue. ) Suivons notre Pasteur, qui ne se contente
Sas de chercher avec empressement la breis égarée* et après l'avoir trouvée par de fatigantes recherches, de la charger sur ses épaules, mais qui, pour la mettre a Tabri de la dent des loups, n'a pas hésité h donner sa Tie pour ses brebis; car t7 a été conduit à la mort comme une brebis qu'on va égorger ^ et il n'a pas ouvert la bouche, comme Vagneau qui est muet devant celui qui le tond. ( Isa. LUI, 7. ) « Certes, dit saint Grégoire, il a fait ce qu'il a prêché, il a accompli les ordres qu'il a donnés. Le bon Pasteur a donné sa vie pour ses brebis.... Il nous a montré par le mépris de la mort la voie que nous devons suivre. » ( Hom. 1* m Evang. ) Suivons Jésus-Christ s'offrant lui-même pour nous comme une hostie sanglante sur l'autel de la croix, et allons vers /uf , en sortant du camp et en pariant rignominie de sa croix. ( Eebr. xiii, 13. ) Offrons à Dieu nos corps^ comme une hostie vivante^ sainte et agréaole à ses yeuXf pour lui rendre un culte raison^ nable. {Rom. xii, 1.) Enfin, disons avec saint Bernard : «J'ai aeux faibles biens, Seigneur, mon corps et mon âme; puissé-je vous les offrir dignement en sacrifice de louange 1... Le Seigneur ne veut pas ma mort, et je ne lui offrirai pas volontiers ma vie! C'est là l'hostie d'expiation, l'hostie agréable à Dieu, l'hostie vivante. » ( Serm. 8 De purif. )
Pour imiter dans notre conduite la passion de Jésus-Christ, nous devons la considérer par de fréquentes méditations ; on le prouve :
1* Par i'Ëcriture sainte : Puis donc que Jésus^hrist a souffert dans sa chair, armezvous de cette pensée. ( / Petr. iv, 1. )
2* Par }es saints Pères. « Considérez par la lumière intérieure les blessures de Jésus attaché à la croix, les cicatrices de Jésus ressuscitant, le sang de Jésus mourant*... Rappelez-vous tous ces précieux mystères et pesez-les dans la balance de la charité.... Que celui qui pour vous a été cloué sur la croix, soit aussi cloué dans tout votre eœur. » ( Saint Augustin, L. du s. virgin.^ c. 54. ) Saint Anselme insiste sur la nécessité de méditer la passion de Jésus-Christ \ Si vous roulez être sauvé, dit saint Thomas,'
portez vos regards sur le visage de Jésus- Christ. ( L. I in c. 1 Hebr. ) Saint Laurent Justinien considère la méditation de Jésus- Christ comme un livre écrit au dedans et au dehors, exposé aux yeux de tous, afin que tous puissent le lire. {Agon. Christi, c. 20. ) a Conservez soigneusement cachée dans l écrin de votre cœur, dit Blosius, la suave passion du Christ, comme une perle d'un très-^rand prix, et arrôtez-y souvent votre esprit avec reconnaissance. » ( Conclav. an,, p. i, c. 10, ii*7.) « Sainte Gertrude dit avoir appris de Dieu que si l'on se livre à l'oraison ou à la lecture spirituelle sur la passion du Seigneur, c'est un exercice infiniment plus méritoire que tous les autres. » ( L. m Div. inspir., c. h2. ) Louis Du Pont en donne l'explication : « Les autres exercices, comme jeûner, etc., q[ui sont des œuvres extérieures, quand ils sont pris séparément, n'ont pas autant d*efficacité pour purifier le cœur du vice, l'enrichir de vérités et de vertus» et le perfectionner par les affections embrasées de l'amour divin, que la méditation attentive et profonde de la passion de Notre-Seigneur Jésus-Christ. » ( IV p. Médit. )
3** Par la raison. La passion et la mort do Jésus-Christ contiennent le grand mystère de notre rédemption, qui nous est proposé par la foi, afin de nous exciter à l'imitation du Christ, et de nous faire obtenir par elle tous les fruits qui y sont attachés. Nous devons donc, afin de pouvoir l'imiter, méditer sérieusement et souvent cette passion ; car sans cette méditation, point de foi vive,
Ï)oint do ferme et solide imitation. D'aileurs Jésus-Christ lui-même a institué le sacrifice non sanglant de la messe et le trèssaint sacrement de TËucharistie, surtout dans l'Intention de nous rappeler sans cesse le souvenir de sa passion et du sacrifice sanglant qu'il a offert sur la croix : ce qu'il nous a recommandé par ces paroles : Faites ceci en mémoire de moi. (Luc. xxii, 19. )
Presque tons les auteurs ascétiques»
Ludolpne, Blosius, Louis Palma, Thomas de Jésus, Godinez, etc., ont traité abondamment la passion de Jésus-Christ, sous forme d'histoire, de méditations ou de traités. Pour que cette imitation soit pratiquement fructueuse, outre les vertus qu'elle nous propose è imiter, il faut en tirer les affeclions suivantes : V Une affection de compassion, ûe douleur et de larmes, afin de ne pas être au nombre de ceux h gui le Seigneur adresse ces paroles : J'aiatlenau quequeiqu'un s^attristât avec moi, mais nul ne l'a fait ; que quelqu'un me consolât , mais je nai trouvé personne (ps. Lxvin, 21]; mais plutôt parmi ceux dont il est dit : Ils jetteront les yeux sur moi qu'ils ont percé, et ils pleureront avec larmes et avec soupirs, comme on pleure un fils unique ; ils seront pénétras de douleur comme on Vest à la mort d'un fils aîné. {Zach. XII, 10.) « Si vous ne ressentez pas la douleur de la tête, dit saint Bonaventure, comment ne faites- vous qu'un avec elle? Et comme on doit plus compatir aux maux
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que souffre la téie qu*à ceux des autres membres, do môme, et sans comparaison»
devons-nous plus compâlir à vos souffrances» ô Seigneur Jésus, qu*a celles d*un fils chéri, d*ùn ami, môme qu'à nos propres souffrances. » (P.i,5a'mu/. dtv. amor.j c. % k.) En étes-YOus détourné par la dureté de votre cœur, écoutez Blosius : « Celui qui possède un cœur tendre, doit compatir aux souffrances que le Seit^neur, son Dieu, a endurées pour lui. Mais s'il a le cœur dur, il doit lui offrir sa dureté et s*en humilier. Bien souvent Dieu préfère le désir de la compassion à la compassion elle-même. »
(Instit. ipir.9 c. 6.)
2" Une affection de douleur de nos pi'chés; car JésM-Christ est mort pour nos vécMs, (/ Cor. xv, 3.) « Reconnais donc, d nomme, dit saint Bernard, combien sont grandes les blessures qui ont rendu nécessaires les blessures du Seigneur Jé$us-4^hi$t« Si elles ne conduisaient pas h la mort, et à la mort éternelle, est-ce que le Fils de Dieu mourrait pour les guérir ? Rougissez, mes frères bien-aimés , rougissez d*aYoir tant de négligence pour votre propre passion, qui a été, de la part de Tauguste majesté divine robjetd*une si grande compassion. » (Serm. 3 in Nat. DomJ)
3* Une affection d*admiration étonnée^ comme celle dont fut frappé Isaïe, quand il s'écrie, à la prévision des maux que Jésus-Christ devait souffrir :Qtft a cru à notre parole? et à qui le bras du Seigneur a-t-il été révélé? {Isa. lui, i.) Sortez, filles de 5ion, dit Tauteur du Cantique des cantiques, et venez voir le roi Salomon^ avec le diadème dont sa mire Va couronné le jour de sa noce, le jour où son cmur a été comblé de joie., {Cant. m, 11.) C'est aussi Taffection qui fait dire à saint Léon : <t Aucune de ces œuvres de Dieu, qui excitent à un si haut point l'admiration des hommes, ne réjouit et ne surpasse la contemplation do notre esprit comme la passion du Sauveur. Toutes le^ fois que nous arrêtons notre pensée sur sa toutO'puissance, qu'il possède avec le Père» égale et d'essence identique, nous admirons plus en Dieu l'humilité que la puis- SàrnSe, et nous comprenons plus difficilement l'anéantissement de la majesté divine 3ue l'élévation et la grandeur de la forme 'esclave qu'il avait revêtue, n (Serm. 11 De Pass.)
IMITATION DE JESUS-CHRIST (Livre i>B 1'} — C*est, a dit Fontenelle, le plus beau livre qui soit sorti de la main des hommes, puisque TEvangile n'en vient pas. 11 n'est point de livre, en effet, qui, comme celui-ci, puisse convenir à tous Tes âges, à tous les sexes, h tous les états, à toutes les conditions. Le religieux n'a point de règle plus parfaite, l'homme du monde de conseiller plus sage; I heureux du siècle y trouve de sûrs préservatifs contre les écueils de ta prospérité, l'affligé de suaves maximes qui le consolent et lui rendent la résignation plus facile; l'àme pieuse y alimente sa fbrveur» l'Âme tiède y ranime ses forces, TAme
pécheresse y puise des motifs ()e repentir et d'espérance ; le savant admire ce livre malgré la simf)licité et l'incorrcelion du style; l'ignorant s'y instruit malgré la profondeur et Télévation dos pensées ; tous les hommes, quels qu'ils soient, aiment h res* pirer le parfum de p.iété qu*il exhale , et, comme l'avait éprouvé saint Ignace de Loyola, à quelque page que Ton ouvre ce précieux manuel, on est sûr d'y rencontrer quelaue maxime propre aux besoins Krésents (le l'Âme; c'est comme Tesprit de îeu qui parle à chacun le langage qui lui convient. Quoiqu'un assez grand nombre d'hommes, éminents en piété comme en science, aient écrit sur des matières spirituelles et nous aient laissé de nombreux traités de perfection chrétienne, rienjusqu'ix^i n'a nu démentir le jugement de Fontenelle; limitation est et sera longtemps encore un livre à part, un livre inimitable. Nulle part, en effet, on ne trouve une doctrine plus sublime et plus consolante. L'idée au il nous donne de la justice et de la honte de Dieu nous inspire tour à tour une crainte salutaire et une confiance sans bornes. L'onction sainte qui accompagne les leçons de morale qu'il renferme pénètre avec elle jusqu'au fond de notre Ame et les lui fait goûter. Sa noble simplicité étonne, et semble révéler. Quelque chose de céleste. Approprié à tous les Ages comme à toutes les conditions, il nous présente le tableau fidèle dncœurhi^main, de ses contradictions, de ses faiblesses; il sonde toutes nos plaies» et en même temps nous offre le remède qui doit leur être appliqué ; il abat notre orgueil par la considération de nos misères, relève notre courage par l'appAt de la récompense ; dans tous nos combioits, dans toutes nos souffrances, il nous montre pour modèle celui qui a été brisé pour nos péchés, et qui nous cric : Il a fallu que le Christ souffrit, et qu'il entrât ainsi dans sa gloire... Vous tous qui gémissez sous le poids du travail, venez à moi et je vous soulagerai. C'est ainsi que, rouvrant notre Ame à l'espérance, yimilation nous apprend à supporter la
feine, et h dédaigner le plaisir qui passe, gravir sans nous plaindre l'étroit sentier do la viedout elle nous indique tous les écueils. On ne la lit jamais sans en retirer des fruits abondants, sans éprouver le besoin de so convertir ou de devenir meilleur. Un seul passage, un seul mot de ce livre précieux porte quelquefois dans TAmeune lumière vive qui la ranime, la fortifie, et dissipe toutes les craintes dont elle était agitée. La Harpe, dans sa conversion, nous en offre un exemple frappant. Victime des calamités qui pesèrent sur la France à l'époque de la révolution, jeté dans une prison, seul, en présence de la mort qu'il attendait tous les jours, il avait lu les Psaumes, l'Ëvangile, et ses yeux s'étaient ouverts aux vérités de la foi : quarante années d'égarement . l'épouvantaient. La religion persécutée et proscrite ne pouvait l'entourer de ses consolations, ses ministres ne montaient plus
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sur réchafaad que pour mourir. Il élaîl consterné» aballu, et n'avait retrouvé Dieu que pour le craindre. Dans sa douleur, il prend VlmUaiian qu*il avait sur sa table» il rouvre au hasard, pour chercher la réponse à ses tristes pensées» et tombe sur ces paroles : Me rotct» mon jUs^ je viene à VQUS^ parce que vou$ m*avez invoqué.
€ Je n*en lus pas davantage» dit-il ; Firopression subite que j'éprouvai est au-dessus de toute expression» et il ne m*est pas plus possible de la rendre que de ToubUer. Je tombai la (ace contre terre» baigné de larmes» étouffé de sanglots» jetant des cris et des paroles entrecoupées. Je sentais mon cœur soulagé et dilaté» mais en même temps comme prêt à se fendre. Assailli d'une foule d'idées et de sentiments, je pleurai assez longtemps» sans qu'il me reste d'autre souvenir de cette situation, si ce n'est que c'est» sans aucune comparaison, ce que mon cœur a jamais seoH de plus violent et de plus délicieux» et que ces mots : Me votct» mon fUs^ ne cessaient de retentir dans mon Ame» et d'en ébranler puissamment toutes les facultés. »
On a bien essayé d'établir une sorte de parallèle entre Vlmiiaiiôn et le Combat spirituel du P. Scupoli. Quelque parfait que soit le second de ces ouvrages» tout le monde p'eut s'est prononcé avec raison pour le premier. Voici sur ces deux livres» l'opinion d'un judicieux écrivain : « L'un, dit-il» conduit à la vertu» par la théorie des guerres et des combats» qui constituent la vie du Chrétien sur la terre ; l'autre» par la contemplation du plus excellent modèle et les leçons du plus grand maître. L'un est plus raisonné» plus méthodique; Tautre» par une impression lumineuse et rapide» prévient l'effet de tous les raisonnements et de toutes les méthodes. L'un tient plus du travail et de l'art; l'autre est l'ouvraçe du cœur, de l'onction et de la lumière de Dieu» dont les mouvements ne connaissent ni règles ni calculs. L'auteur de l'un a peut-être plus réfléchi ; l'autre a plus senti. ]» Les personnages les plus saints» comme les plus doctes, ont été unanimes dans la vénération pour ce livre» observe M. de Grégory. Gonzaiès atteste que saint Ignace était habitué k lire tous les jours le livre de Vlmitation de Ji$ut'Chri$t de la manière suivante : le matin» il en lisait un chapitre d'après l'ordre établi dans Touvrage» et» dans la journée» un chapitre pris au hasard» où il trouvait toujours» disait*il» quelque maxime» quelque sentiment propre k consoler son Ame et è satisfaire ses désirs. Il s'était tellement familiarisé avec cette lecture» que toutes ses pensées» toutes %^% acffbns devinrent conformes aux préceptes de l'auteur de Vlmitation de Jésus-Christ Al portait toujours avec lui Ce pirécieux livre» à la lecture duquel il animait tous ses disciples et ses amis. — Ce que nous venons de dire est pleinement contirmé par les historiens Orlardin (iiv. v» c. 5} et Ribadneira (liv. i» c. 13) dans la Yie de saint Ignace; nous rapporterons ce que ce dernier dit : « Ignace avait une grande habitude .de lire Thomas
A' Kempis, sur Tiraitatlon de Jésils-Christ; il se complaisait toujours dans cette lecture» de sorte que l'on peut avancer que la vie du saint fondateur fut une parfaite et constante imitation des maximes et doctrines renfermées dans ce précieux livre d'or. » D'après cela» et suivant les conseils donnés par saint Ignace, dans son livre des Exercices spirituels^ on ne doit pas s'étonner que dans toutes les chambres des Jésuites on trouve le volume de * Vlmitation de Jésùs-Christ. Enfin le Jésuite Georges May r» le premier qui ait traduit Vlmitation en grec» dans une lettre k Claude d'Aqua Viva» supérieur général de son ordre» démontre que le traité par lui traduit fut toujours très-vénéré depuis saint Ignace, qui le lisait tous les jours» et ce livre précieux fut apporté par les missionnaires chez toutes les nations» traduit dans leurs langues.— Louis de Grenade, dans son excellente traduction de Vlmitation eu langue espagnole» pense que ce livre est au-dessus de toute célébrité et de tout éloge, tellement que» après avoir entendu ce qu'on peut dire à sa louange» on est obligé de s'écrier avec la reine de Saba: Major est sapientia et opéra tua, quam nimor quemaudivi!
Il dit ensuite au lecteur : « Faites-en l'ex* périence; touchez et coûtez; vous apprécierez la force dos paroles» et vous mangerez la manne céleste» dans laquelle vous reconnattrez tous les goûts les plus délicieux que les bons Israélites goûtèrent jadis dans le désert. » 11 démontre plus loin que ce livre est un remède contre toutes les maladies de l'Ame» et il n'hésite pointa nous dire qu'on reconnaît dans la publication de ce traité une très-grande providence de Dieu; car» avec peu de mots» mais remplis d'une sagesse sublime» il nous indique et nous apprend beauix>up de choses très-propres h émouvoir le cœur de l'homme. Enfin il nous avertit qu'ii a fait imprimer le livre de Vlmitation en petU format» pour que tout le monde puisse aisément le porter, et consulter fréquemment ce bon et fidèle compagnon de voyage dans notre vie passagère» ce consolateur dans les adversités» ce conseiller dans les doutes. «Vous y trouverez» dit-il» là ma* nière de prier utilement» et une règle pQur vivre saintement et mourir dans la grAcede Dieu. Prenez donc avec vous ce bon ami» portez-le toujours h côté de vous; aorès ravoir lu» lisez-le encore et le relisez; il ne vous déplaira pas» croyez-moi» c^r même» après dix lectures» il vous plaira encore» et dans les mêmes paroles vous trouverez toujours quelque nouvelle chose à apprendre ; vous reconnaîtrez de pins en plus cette nature de l'Esprit divin qui est inépuisable. Recevez» 6 lecteur» avec reconnaissance» le don que je vous fais. Il vient de la bonté de Dieu» servez-vous-en bien.»
Saint Charles Borromée» archevêque de Milan, mort en i58i» disait» en parlant de ce précieux traité de morale : « que le livre de Vlmitation était le livre des livres» le consolateur de riiorame dans- ce monde.» —
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Sainl François de Sales, évoque de Genève, mort à Ljon en 165â, ce prélat si doux, si tolérant envers les autres, et si sévère pour lui-même, au témoignage de l*év6que de Beiley (Pierre Camus) liv. ix, sect. 21, après avoir médité le livre de Vlmitaiion de Jésui" ChrUt et Touvrage de Laurent Scupoli, in* titulé le Combat êpirituel^ se serait expliqué ainsi : « Ces deux traités ont été composés
f)ar deux auteurs vraiment inspirés par 'esprit de Dieu, et qqoiqu*ils présentent un titre différent, on peut dire de cnacun d*egx : Non est inventuitimilU illi. » ÇEccH. xliv 90. } Ce sont là les paroles du saint évèuue qui a fait plusieurs autres éloges du livre de Vlmitatton dans ses entretiens spirituels. — Le savant cardinal Barpnius, en parlant de ce traité de morale, affirme qu'on ne peut le lire sans en tirer journellemeni quelque avantage. — Fabius Justinien, évèque d'Hadria (au liv. ii, part, i. De $aera concione)f disait souvent que Topuscule do Vhnitation ne peut être lu sans un avantage spirituel par celui qui est bien attaché à Dieu. — Le cardinal Bellarmin, aussi distingué par sa piété que paf son savoir, dans les ouvrages de controverse, parle de Vlmitation^ et nous atteste que, depuis sa jeunesse jusqu'à un flçe très-avancé, car il est mort à soixantedix-neuf ans, il a touiours lu et relu ce traité, et qu'il n'a cessé d'y trouver quelque chose d'utile et de nouveau.
Le bienheureux Alexandre Sauli, Barna« bitO; évèque de Pavie, par la lecture de ce livre soulageait et récréait son esprit fatigué par les affaires de l'épiscopat et de son ordre. — Jean Vauduille , évèque de Tournay en Flandre, était si passionné pour la lecture de Vlmitationj il avait cet ouvrage en telle estime, que, toutes les fois qu'il voulait le lire, il prononçait ces seuls mots : Downex-moi le livre: on comprenait de suite qu'il voulait Vlmitation dont il faisait sa lecture habituelle. —- Thomas ftforus, le glorieux athlète de la foi en Angleterre, décapité en 1S35 pour avoir refuse de reconnaître Henri VIII comme chef de l'Eglise anglicane, disait souvent qu'avec le livre de Vimitation de Jéiuê-Chriêt on aurait très-bien pourvu à la félicité publique de la Grande-Bretagne, si les Anglais 1 eussent toujours lu et pratiqué.
Nous passons sous silence les éloges que tant d'autres personnages illustres tant en sainteté qu'en scienceont faits de notre livre. Bemarguons cependant que Pie IV, et le saint Pontife Pie V, de la famille Ghisiéri, d'Alexandrie en Piémont, ont conservé une
Sraude estime pour Vimitation. C'est encore e ce livre que saint Philippe de Néri, on 157i, a tiré sa règle de conduite, règle véritablement très-douce, qui servit de modèle et de guide aux Pères de l'Oratoire, car le lien de la charité est le seul qui les retient unis en parfaite harmonie dans leur congrégation. Knfin le révérend Père Henri Soroa- Jius, de la Compagnie de Jésus, dans une lettre à Léonard BetténiuSi abbé du monas-
tère do Saiiit-Tradon, s'exprime ainsi :
« Quelle vénération a méritée le livre do Vlmitation^ livre qui s'est frajré un chemin
f)artout I Je rapporterai ici, lyouto-t-il, uu ait qui paraîtrait incroyable s'il n'était pas confirme par le témoignage d'un auteur respectable. Un Père jésuite ayant été à Alser il y a dix-huit ans, pour la rédemption des esclaves, le roi, qui jadis avait été Chrétien, le mena voirsa bibliothèque qui était remplie de différents ouvrages; entre autres livres il lui montra celui de Vlmitation traduit en langue turque, et lui dit qu'il faisait plus de cas de ce livre que de tous ceux de Mahomet. »
Mais le livre de Vlmitation, observe M. de Grégory, ouvrage aussi pieux que touchant, aussi humble que consolant, traité qui ne respire que paix, que charité, qu'abandon et humilité, remarquable surtout par la noblesse et l'élévation des sentiments, n'est f>as moins célèbre par lesdisputes auxquelles e nom de son auteur a donné lieu, d«*puis les premières éditions, qui, dès U70, furent publiées ep Allemagne par Zainer, avec des caractères stéréotypés, jusqu'à nos jours. En effet, ce livre fut depuis lors la pomme de discorde entre différentes corporations religieuses, notamment entre les Bénédictins et les chanoines réguliers de Saint-Augustin, entre les Flamands, les Français, et plus tard les Italiens. Avant même I invention de rimprimerie, on avait déjà des doutes sur le vrai nom de Tauteur de ce pieux traité, eoaune le fait observer le savant bibliographe Mercier, abbé de Saint-Léger, dans sa dissertation publiée en 1775. Les imprimeurs du XV* siècle trouvèrent des manuscrits avec le nom de saint Bernard, ou avec son portrait dans la lettre initiale; alors on lui attribua le livre dans plusieurs éditions. —Il est certain qu'à cette première époque de rinvention de l'imprimerie, l'empresse*ment pour publier les manuscrits fut si grand. Qu'on n'y regarda pas de si près pour choisir les ouvrages, ni pour critiquer ceux déjà publiés, dont on voulait seulement multiplier les éditions par la presse, comme l'académie de Munich nous le fait observer. Il est résulté de là, que, si une erreur écrite a pu tromper quelques personnes, une erreur imprimée en a trompé des milliers.
C'est ainsi qu'un manuscrit d'Anvers qui finit par ces mots : Terminé et accompli Van du Seigneur lUl , par le$ mains de fi-ère Thomas A'Kempis dans le couvent de Sainte- Agnès f pris de la ville de Zwollj a donné lieu à une série d'éditions qui parurent en Alleuyigne, depuis l'année \Vl% éditions dans lesquelles Thomas, né à Kempen, en 1380, décédé chanoine régulier de l'ordre de Saint- Augustin, au monastère de Sainte-Agnèi^, près de Zwoll, le 25 juillet U71, fut depuis, grâce au zèle du Père Roswelde et de ses confrères, proclamé comme le véritable auteur de Vlmitation ; tandis (|ue la sous-* cription littérale montre clairement au'il n'avait fait que le copier, comme bien d autres livresj notamment en UIV, un Missçl,
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el en 1439, une Bible qui porte la mâme souscription.
L*houneur do la Frnncç fut plus tard éveillé par Tapparilion dfs manuscrits qu'on venait ae trouver, avec les noms de Johannis Ges ou do Joh. Gers, En H60, des copistes, oui ignoraient Texistenco, au xiii* siècle, du Bénédictin Jean Gersen, au monastère de Verceil, ont corrigé et écrit en toutes lettres le nom alors célèbre de A/ogistri Johannis GersoUy interprétant ainsi ces abréviations. Dès lors on commença à imprimer, en 1474, à Louvain, et postérieurement à Venise, h Paris, à Barcelone el ailleurs, le livre de VlmiliUion sous le nom de Jean (îersoi, qualifié chancelier de Paris. Cette qualification de chancelier de Paris, donnée 5 Jean Cliarlier, surnommé Jarson,
t)uis Gerson, d*un iiameau du diocèse de leims, où il était né en 13(13, fournit bientôt, aurès que la cause de saint Bernard fut abandonnée, une preuve contre Tbomas A'Kempis, et lui ôta toute la gloire d*ôtre Tauteur de ce précieux traité de morale. Plus tard, vers le milieu du xvr siècle, Tempressement de tout imprimer sans critique s*élant modéré, on apporta une attention plus calme et plus scrupuleuse aux manuscrits qui portaient le nom inconnu de Joh. Ges ou Gers, et môme de Gerscn ; on comraença de plus en plus h douter que A'Kempis ou Gerson en fussent les auteurs.
Entin, un heureux hasard fil découvrir, en 16049 h Arone, ville située sur le lac Majeur, un très-ancien manuscrit ; on y lisait, en tète et à la fin de chaque livre, le nom de Abbatis Johannis Gersen, et non pas Gerson^ encore moins celui de chancelier de Paris, mais avec le titre û'abbé, dignité qui no fut jamais accordée, même par flatterie, au chancelier de Paris; car le titre û'abbé, jusqu'au xvii' siècle, appartenait proprement aux supérieurs qui avaient le gouvernement d'un monastère de Bénédictins, les seuls qui eussent l'usage de la mitre, do Tanneau et de la crosse, et qui pussent conférer la tonsure et les ordres mineurs h leurs relij^ieux. — Dans ses Considérations, feu J.-B. lience allègue que le titre d'abbé était aussi donné, en 1405, à Gerson de Paris, « en sa
aualité de commendataire de la cure de aint-Jean en Grève, dont l'église cloîtrée étaitune dépendance du monastère de Saint- Nicaise de Meulent. ]» Sans disserter ici, d'après le droit canonique, sur Torigine abusive du titre iVabbatis commendatarii, nous )iNOuvons dire qu'il est prouvé en fdit que ce titre ne fut jamais accordé h Gerson dans les actes de l'Université, ni employé par lui dans la signature des sessions aux conciles de Pise, en 1409, et de Constance, en 1415. Cette qualification d*a66a^tf Johannis Ger^ sen ou Gessem, qui se trouVcen cinq endroits divers, dans les planches des fac-similé rapportées par Gence, et mal exécutées sur le manuscrit d*Arone, que l'on conserve soi- Kueusement à Turin, à la bibliothèque de TAthénée royal, réveilla l,es anciens doutes sur le véritable auteur de Vlmitalion de
Jésus-Christ; on almndonna Gerson, et les Bénédictins se déclarèrent pour leur confrère, l'abbé Jean Gerson, tandis que les chanoines ré?nlif»rs persistèrent en faveur de Thomas A'Kempis. — On .procéda d'abord à des recherches dans les différents monastères, pour connaître .^i un abbé avait existé avec le nom dt^ Jean Gersen; et pondant ces recherches , l'abbé bénédictin Constantin Cajélani, secrétaire des lettres latines sous Paul V, publia avec élégance et exactitude, h Home et à Paris, en 1616, le même manuscrit trouvé h Arone. Bientôt de graves contestations s'élevèrent de part et d^utre. Des défenses en faveur de Thomas A*Kempis furent publiées par Rosweide, par Bollanoas et par le chanoine Fronteau; tandis que Cajétani, le respectable carde des sceaux de France,* Michel de Marillac, le savant Bezold et le docte Val^rave, les Bénédictins Mezlero, Quatremaire> Launoy et autres com^ battirent pour (lersen.
On est redevable è Augustin délia Cbiesa, évèque de Saluces, qui publia, en 1645, l'histoire des abbés des monastères bénédictins du Piémont*, d''avoir placé dans la liste chronologique des abbés du monastère de Saint-Etienne, dit de la citadelle, à Verceil, Johannes Gersen, de l'année 1220 à 1240: ce aui avait été constaté auparavant par Modena, chanoine de la cathédrale, et nar Rossotli, biographe piémontais. Une plus récente attestation fut donnée par le chevalier Jacques Durandi, Vercellais, président delà Chambre des comptes à Turin, décédé en 1817, lequel déclarait au président, comte Napione, et à ses autres collègues de l'Académie de Turin, que lorsqu'il s'occupait de rhistoire politique de Verceil, il avait lu ui» ancien parchemin, contenant la chronologie des abbes bénédictins de la citadelle, et que parmi eux se trouvait» à la date de lâo, Johannes Gersen.
Les histoires des auteurs piémontais que nous venons de citer ne furent pas consultées par les étrangers, à quatre cents lieues et plus dq dislance; on peut même croire qu'ils ne les connaissaient pas. On se réfutait par des écrits injurieux, sans égard ï la décision de la sacrée congrégation deUoine, en 1639; on poussa les choses jusqu'à s'attaquer de faussaire devant le parlement de Paris, en 1652, et la môme question, dit le chanoine Weigl, fut aussi débattue en Allemagne.
Le sage archevêque François de Uarlay songea, en 1671, à convoq^uer dans son palais les notabilités littéraires de Paris en congrès scientifique, afin de déterminer l'époque h laquelle le traité de Vlmitation a été composé, et pour décider sur l'auteur. A ceUe tin, douze manuscrits furent préseiv* tés, tirés d'Allemagne, d'Italie et autres (lays. Mais les savants en paléographie ne donnèrent leur jugement que sur deux-, propres à trancher la question. 1** Ils déclarèrent le manuscrit de 1«41, apporté d'Anvers, rempli de fautes et digne d'un copiste ; 2* le manuscrit de Padolironc lui fut reconnu antérieur au moins de deux cents ans et plus, d*après
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les câraclèros diplomatiques qu*il présentait, sans cependant prendre garde à la date do 1414» qu*on trouve a la dernière page de ce précieux manuscrit de la bibliothèque royale, n'' 1556. —Cette décision n*ayant ni satisfait ni apaisé les parties, alors les Bénédictins obtinrent de Rome, en 1674, le Codex silurtanu^, manuscrit qui porte le nom de Jean Gersen, et qui fut produit dans une seconde conférence. Les p;!léographcs, appelés au monastère de Saint-Germain des Prés, décla* rèr^nt que récriture et les autres signes devaient faire remonter son antiquité à plus de deux cents ans.
Enfin, par Tactivité de Dom Mabillon, on obtintd*Arone le manuscrit longtemps refuséi ainsi que deux autres très-precieux, apportés de Parme et de la ville de Bobbio, en 1687 ; ces trois manuscrits, portant le nom de Jean Gersen, furent soumis à un nouveau congrès, composé de dix-neuf savants de Paris, et ils qécidèrent que les manuscrits d*Arone et de Bobbio étaient les plus anciens, antérieurs de trois cents ans, ainsi de Tannée 1387 au moins: ce que Mabillon déclara aussi dans son Muséum lialicum^ publié en 1687, à Paris.
La cause de Thumble abbé bénédictin Gersen devait triompher, h la suite de (rois congrès qui lui avaient été favorables ; mais le duC'teur Dupin, après avoir signé le proeès-vert)al de 1687, changea d'avis, el, en 1698, publia un écrit en faveur de Jean Gerson, chancelier de TUniversité. Les disputes recommencèrent entre les kempistes et lesgersénistes; et, pendant le xvm* siècle, deux auteurs seulement, Tabbé Andry et Ponsampieri, ont écrit pour Gerson, et plusieurs autres restèrent dans le doute h Té-
f;ard de Tauteur. — Les horreurs d'une révoution sans exemple dans Thistoire parvinrent à ensanglanter la noble France; les factions et les guerres firent abandonner les bonnes éludes; les lycées et universités devinrent déserts, et les discussions sur Tauteur de Vlmitatiatif après les notes de Godescard et de Mercier de Saint-Lé^r, publiées en 1788, à la veille de l'horrible catastrophe, furent abandonnées.
Il était réservé au siècle présent, après que l'ordre, la religion et les lois forent rétablis par la main de fer de Napoléon, de
E^uvoirs occuper de discussions historiques. n 1808, un savant de l'Académie des sciences de Turin, Galléani Napionc, décoré de la Légion d'honneur, fut le premier è jeter le gant sur la question du véritable auteur de Vlmilation. Un autre Italien, l'abbé Can* celiieri, de Rome, en 1809, s'associa au premier pour démontrer que le moine Jean Gersen, abbé de Saint-Etienne à Verceil, en était le véritable auteur. Perspnne, pas même eu Flandre ni en Allemagne, no songeait au bon Thomas A'Kempis; et tandis aue le noble vicomte de Chateaubriand, ans son Génie du chrùiianisme^ en 1809, parlait du livre de limitation comme d'une espèce do phénomène du xin* siècle, Lambinet inséra» dans le Journal des Curés du
22 août, h Paris, ses remarques sur plusieurs éditions latines de limitation^ auxquelles, dans le même journal, Jean-Baptiste Gence répondit de suite, en engageant une nouvelle dispute. En 1810, le môme Gence, après avbir publié eri septembre, dans le même journal, une notice sur le caractère des éditions ou traductions françaises les plus remarquables dti l'Imitation de Jésus- Christ^ eut connaissance d'une nouvelle dissertation de Napiooe, lue h l'Académie de Turin, et publiée en 1811, sur le manuscrit d'Arone. Alors, profitant des lumières de son ami Alex. Barbier, bibliothécaire de l'empereur, et de sa Dissertation sur soixante tra-* duetions françaises deV Imitation j publiée en 1812, à Paris, Gence ajouta, à la suite (page 215), des Considérations sur la question refative à hauteur de /'Imitation, et sur les discussions qui. la reproduiêmi.
L'écrivain français altaoua rudement Napione et Cancellieri, et| s emparant des anciennes allégations des défenseurs de Kempis, non-seulement il nia l'existence d'un in* dividu portant le nom de Jean Gersen, de ce fantôme, prétendu abbé de Verceil, inventé pour le substituer h Jean Gerson, chancelier, mais, de plus, il méprisa Tautorité des anciens historiens Modéna, Beliini, Cusano, de l'évéque Ferrero, Corbelli, du Bénédictin Rossolti, et de l'évéque délia Chiesa , et autres autorités en laveur de l'abbé Gersen. Enfin, il conclut par dire que seulome!it trois manuscrits portent la désignation de Gersen, et que ce n'est qu'une corruption du nom de Gerson ; il promit alors une édition latine de l'/mtVation avec des variantes, et l'indication textuelle deis passages de l'Ecriture, pour laquelle il profita d'un travail que le pieux et savant Larcher lui avait abandonné.
M« de Grégory raconte ensuite comment, en 1825, il découvrit h la bibliothèque royale le fameux Codex Cavensis (manuscrit de La Cave), ceux de Bpbbfo et de Parme dont on ignorait l'existence depuis 1790, époque de la suppression des Bénédictins. Mais une nouvelle découverte devait fixer irrévocablement son opinion en faveur de Gersen : « La révolution des trois mémo-* râbles journées de juillet 1830 allait, dit-il, nous détourner de nos études historiques, lorsque la Providence nous mit en main un manuscrit aue nous avons acheté et appelé Codex de aavoeatis sœeuli xiii ; cette heureuse et importante découverte fut faite le k août suivant, chez M. Téchener , libraire de Paris.
« Ce précieux manuscrit, soumis bientôt à l'observation de savants experts en paléographie, fut jugé le plus ancien connu et le [)lus correct. Ces déclarations suffirent pour nous encourager à de nouvelles recherches ayant pour but de constater l'époque approximative de l'existence du Codex de ad'voeatiSf lequel, par actes judiciaires, fût ensuite prouvé être antérieure l'an 13(^9; ce qui résulte, par preuves légales, du Diarium Jbsephi de aavocatis.
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«lléfaittrès-ifD()ortantde publi<;r de suite le leite de ce précieux maiiuscritf avec des notes et avec les variâmes de plus anciens manuscrilsd'ii/iolio, de£a Cata^ de Bobbio et de Padolirone. Nous layous fait en rédi-
Seant une prébco historique apfiujrée des ocuments et des avis des savants experts déjà cités. — Une première édition è cent exemplaires, porte le titre de Codex de advocaiii iœculi xiii, de imilaiione ChriHi ei conlemptu mundi omniumque ejus vanitatum libri IV, fidelUer expreaus cum notis ei roriii lecttonibuSf curarUe equUe G. de Gregoryf J, U, doctore^ prœside honorario in suprema regia curia Àquarum-Sexliarum^ edilio princeps. LuMiœ^ mdcccxxxiii. Exeudebant Firmin Didot fratree ; vol. {^rand in-S**, avec une déilicace aux illustres biblio- [ihiles. — Après le tirage de cent exemplaires sur un grand papier vélin, avec cinq planches reprodnisanl des fae-êimile et lancienne orthographe du texte, qui fut par nous corrigé et soigné, nous avons fait un second tirage selon Torthographe moderne , avec ce titre : De imUatione Christi et comiemftu mundi omniumque ejus vanitatum libri IV. Codex de advoeatie sœeuli xiii, editio iecunda^ cum notiê et variii lectionibus ; curante eauite G. de Gregory ; J. V. doctore^ prœside honorario in iuprema regia euria Aquarum-Sextiarum. Paruiii, typie frairum Ftrmin Didot^ régie et regii instituti typo^ grapho ; 1833, v. tfi-8*.
« Nos deux éditions furent accueillies avec intérêt par la république des lellres. Mais quelque critique incr&Jule s'avisa d'attaquer le procès-verbal dressé en la ville de Biella, le 25 nov. 1831, et confirmée Paide de nouvelles preuves, le 31 janvier 18^ par le notaire royal Ignace Dionisio et par Tabbé comte Gustave Avogrado de Valdengo, assisté de plusieurs témoins qui ont signé les actes légalisés par le préfet du tribunal et par son greffier. Il résulte de ces actes que « le manuscrit deAdeocatis appartenait, en 1349, à Joseph de Advocatis de Valdengo, qui le donna, le 15 février, jourde dimanche, à son frère Vincent, domicilié à Cérione, village près de Biella, à l'occasion d'un partage de famille entre les deux frères. » Cette attac^ue injurieuse contre des fonctionnaires publics, qui n'avaient aucun intérêt à cacher la vérité, nous obligea à demander par lettre Mùfac-^imile de rarticle de ce précieux journ 1 de famille, sous la date du 15 février 1349, conservé dans lesarchivesdu comte Avogrado, seigneur de Valdengo, de Cérione, etc. « Ce fac-similé nous fut envoyé de Biella le 17 juillet 1832, par le chanoine Morra, vicaire capilulaire et trésorier de la cathédrale. L*église de Biella ayant obtenu, le 30 septembre 1833, un nouvel évêque dans la personne du savant théologien Losana yean-Pierre), ancien délégué apostolique d Alep, nous lui demandâmes, par lettre du 2* mai 1835, un autre certificat. Le respectable évoque daigna nous l'accorder, et poussa la complaisance jusqu'à nous transcrire l'extrait du même journal, qui appar-
tient h la famille Avogrado et qui concorde avec l'acte de Dionisio, notaire royal à Biella.
« Notre intention, dàk manifestée dans les* préfaces latines des éditions de 1833, était de donner, dans les d^nx langues, italienne et française, des traductions textuelles et littérales du Codex de advocatiê. Nonobstant les souffrances que nous occasionnait une longue et dangereuse maladie, nous avons, en décembre 1835, fait paraître simultanément les traductions, en deux vol. in-18 de 400 pages chacune, imprimées avec élégance par les frères Firmin Didot* — Nous les avons dédiées aux dames chrétiennes, chargées spécialement de Tédueetion de leurs enfants, après avoir montré que la lecture de cet ouvrage rend lliomme plus |iaisible dans sa liunille et plus prudent en société; que cette lecture a été recommandée par une feiçme non moins illustre en sainteté qu'en littérature, la bienheureuse Hosanne Audreassi, reliffieuse dominicaine, née à Mantoue en 1449.
c Enfin, non content d*avoir rempli notre
firomesse, d'avoir propagé ainsi en trois angues différentes la lecture du meillear des livres ascétiques, nous avons encore transcrit à la dernière page le certificat du respectable évêque de Bidiat certificat daté du 1" octobre 18%, signé de sa propre main, et contresigné par le chancelier Maggia. »
Après toutes ces preuves authentiaoes et les documents publiés, H. Onésime Leroy, en 1837, prétendit avoir trouvé & Valencienne un manuscrit portant le texte prt^ tif frmnçaU de FImUation de Je$u$-Ckriei. Cette trouvaille sans preuve fit beaueoup de bruit; I^Académie française proposa, pour 1838, l'éloge du chancelier Jean Gerson, et accorda deux prix aux lauréats, MM. Dopré et Faugères. Alors se sont élevées de nouvelles discussions, auxquelles ont pris part le chanoine Weigl, dans sa Polyglotte^ et M. Noihac pour Gersen, Bénédictin, tandis que MM. MontCBilcoc, Leroy, Michelet et Oéraudviennentde# publier leurs arguments pour Gerson, chancelier.
Nous n'analyserons point les lonss arguments uueM.de Grégory tire de sa découverte ; qu'il nous suffise de citer le compte-rendu donné par Y Ami de la Religion (12 novembre 1833) : c On sait, dit-il, que M. Gence refuse également à Kempis et à Gersen la gloire d'avoir composé Vlmitation : il donne ce livre à Gerson. M. de Grégory, de Verceil, président honoraire à la Cour royale d*Aix, avait déjà traité cette question dans son Histoire de la Littérature de Yerceil^ en 4 vol. in-4% imprimés à Turin de 1819 à 1824. Depuis, il avait paru de lui un Mimoire sur le véritable a^eur de rimiMion^ revu et publié par Laniuinais, 1827, in-12. Aujourdhui, M. de Grésory se présente avec de nouvelles armes qtrii regarde comme décisives. Il a découvert un manuscrit iusqu'ici inconnu des savants. Le 4 aoûTt 1830, il a acheté à Paris, du libraire Téchener, un manuscrit sur parchemin , contenant les
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quatre livres de Vlmitalion, el que Téchener avait acheté h Metz du libraire LéTÎ. Comment Lévi avait-il ce manuscrit ? C'est ce qu*on n*a pu véritier. Mais on voit, par différentes notes, que ce manuscrit avait appartenu à la famille Avogrado, de Verceil, et qu*il était depuis longtemps dans cette Tamille. Dans une esjpèce de journal de la famille Avogrado, if est parlé, sous Pan 1349, d*un manuscrit de Vlmitationf qu'un Avogrado (en latin de Advocaiii) tenait de longue main de ses ancêtres, et dont il faisait présent à un de ses frères. Ceci trancherait la queêtion ; car si llmiiation existait en 1349, et qu'un manuscrit de ce livre exislAt de ianguê maim dans une famille, il est évident qoe l'oarraçe ne peut être de Gerson, qui ne naquit qu'en t383, ou d'A' Kempis,qùi ne naquit qu*en 1380. Gersen était du siècle précédent et était abbé de Saint-£tienne, de Verceil,de 1220 à 1240. M. de Grégory a fait examiner son manuscrit par plusieurs savants franj^ais et étrangers, qui, au caractère de Técnture, ont cru reconnaître qu'il était de la fin du xiu* siècle ou du commencement du xiv*. C'est l'opinion de MM. Nodier, Marcel, Buchon et Artaud, et de dix littérateurs italiens ou allemands. M. de Grégory a joint leurs témoignages à sa préface. »
Il ne s'en lient pas là, et, à l'exemple de M. Gence, 11 donne une description des manuscrits de Vlmitatian. D'abord, il examine les manuscrits du xy' siècle, sans nom d*auteur. Le premier est son manuscrit Avogrado, qui est en petits caractères, avec beaucoup d'abréviations. MM. Lépine, Guérard , Audiffret, et autres gardes des manuscrits de la Bibliothèque du roi, ayant comparé, le 9 août 1830, le manuscrit Avoçrado avec ceux de la Cava, de Bobbio, de Brescia, de Mantoue et autres qui avaient été rapportés d'Italie par Mabillon en 1686, et avec le fameux manuscrit de Gerardmont, décrit dans l'acte de 1671, et assigné a l'an 1400, ont estimé que ce manuscrit leur était antérieur. M. de Grégory passe en re* vue trente manuscrits du xy' siècle, sans nom d'auteur. Il cite quatre éditions du même siècle, également sans nom d'auteur» trois manuscrits etseptédltionsquiattribuent l'ouvrage à saint Bernard, neuT manuscrits et huit éditions qui l'attribuent à Thomas A'Kempis; cinq manuscrits et douze éditions qui le donnent à Gerson, et quinze manuscrits qui portent le nom de Genem^ ou Gersenf ou Gereem. De cet examen, M. de Grégory conclut que plusieurs manuscrits, dont l'authenticité n'est pas douteuse, ne portent aucun nom d'auteur ; qu'aucun ma* nuscrit ne porte le nom d'A'ftempis avant 1441, et aucun celui de Gerson avant 1460.
Le savant auteur ne manque pas de tirer avantage de l'examen de treize manuscrits fait en 1671, à Paris, par plusieurs savants, et de l'examen que d'autres savants firent en 1687 des manuscrits d'Arone, de Parme et de Bobbio.
M de Grégory donne ensuite le texte de
VimUation d'après le manuscrit Avogrèdo.
Il indique soigneusement les variantes des principaux manuscrits et des éditions les plus connues. Ce trayait paraît fait en conscience et par un homme qui a bien étudié VlmUaiion^ et qui a fait de très-grandes recherches sur le texte de cet incomparable ouvrage. Il faut parcourir l'édition pour se faire une idée de ce travail. L'éditeur cite les passages de rEcrilure auxquels l'auteur de VJmitation fait allusion. Enfin, il ne néglige rien pour éclaircir le texte, et compare les préceptes qu'on y trouve avec ceux de la règle de Saint-Benoit. Tout cela fait le sujet d'un grand nombre de notes , qui sont en latin comme le texte.
L'éditeur avait publié une première édi* tion ayec l'ancienne orthographe, mais' à cent exemplaires seulemeolf et pour satisfaire la curiosité des bibliophiles. Celle-ci est plus soignée et jplus pArgée des fautes qui appartiennent au xifi* siècle. A la fin, on trouve une liste des locutions d'un latin fieo correct, et qui se trouvent dans le manuscrit Avogrado. Ce manuscrit a été offert par M. de Grégory au chapitre de la cathédrale de Verceil, pour être conservé dans ses archives. Il est de forme carrée, de caractère gothique nouveau et rond, presque sans ratures. Il parait avoir été écrit par une plume de fer ou d'argent. L'éditeur fait di^ férentes remarques sur le caractère de l'écriture, sur la ponctuation, sur l'orthoeraphe, sur les abréviations, sur les corrections qui se trouvent en marse. II trouve dans tout cela des preuves de rantiquité du manuscrit. Six gravures offrent le portrait de l'abbé Gersen, trois epécimen du manuscrit Avogrado, un spécmen du manuscrit d'Arone, et des tpéeimen de quatre autres célèbres manuscrits. {Ami de ta Religion.) Malgré toutes ces raisons , les partisans du chancelier Gerson ne se tiennent pas pour battus. Au xy' siècle, disent-ilS| et même au commencement du xvi*, on qo connaissait généralement d'autre auteur de l'/mtiaiion que Jean Gerson, chancelier de TUniyersité de Paris. Les premières éditions parurent sous son nom, et ce nom se lisait sur presque tous les manuscrits , à moins qu'ils ne fussent anonymes. L'ouvrage entier,ou du moins quelques livres, était presque toujours eu compagnie d'autres opuscules du même auteur. Au rapport de L.
Gonzalès et de N. Orlaudini, saint Ignace de L-oyola ne désignait ce traité que sous le nom du livre de Gerson, LibetlusGer^onii^ Cependant, comme le catalogua des ouvrages du chancelier, donné par son fi ère, le prieur des Célestins, ne faisait aucune mention de VimUation de Jésui-Chrietf du moins sous ce titre, on conclut de ce silence qu'il fallait attribuer Touvrage à d'autres auteurs^ — Déjà, en 1488, avait paru è Toulouse une édition française, avec ce titre : Cy comance le Hure trie éalutaire la Tmiiation Jhesu Christ et mesprisement de ee monde, premièrement composé en laêin par sainct B\rnardf ou par aultre dévote personne, at^
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Iribuià maislre Jehan Gênons chancelier de Paris , et aprèi translaté en français en la cité de Thofose. Ici saint Bernard est soupçonné d*6tre lautcur deVImitation; mais, outre qu*il était peu probable qu*un ouvrage .de ce Père, et surtout un ouvrage de ce genre* fût resté inconnu pendant près de trois siècles, il suffifiait de lire quelques pages de sts écrits pour s*assurer que l'/mttation n*est pas de son style. Saint Bernard ne fut donc pas un concurrent sérieux» et l'édition précitée fut la seule qui |K)rtAt son nom. Un manuscrit du xv* siècle, trouvé a Lonvain, et contenant les quatre livres de \ Imitation^ se terminait par cette formule : Finiluset completus per manus fratris Thomœ AKempii^ anno IHl. Cette découverte parut lever tous les doutes; on connaissait la date certaine et iq véritable auteur du précieux opuscule. Il aTAÎl été terminé en IM^l, et composé parTbbiùs A*Kemnis, chanoine régulier de Mont ftiinte-Agnes , près de Swbll. D'ailleurs, Ahs le xv* siècle, deux éditions avaient paru sous son nom, Tune en français, à Paris, en 149à,etrautreea latin, à Nuremberg, Tannée suivante.
Hais voici que de toutes parts surgissent des manuscrits offrant d'autres noms ; la bibliothè* que des Jésuites d*Arone, entre autres, présente un'autoçrapbo du xni* siècle, où l'on trouve en tète de chaque livre le nom d'un abl)é Jean Gërsen ou Gessen, gue l*oii dit abbé de Saint-Eticnae ou de Saint-André de Verr ceil. Voilà donc Thomas A'Kempis dépos* sédé, puisque le livre qu'on lui attribue existait deux cents ans avant lui; ce livre n*est plus l'œuvre d'un chanoine régulier, maïs d'un religieux bénédictin ; il ne vient plus d'Allemagîie, mais d*ltaiie. De là une vive polémique à laquelle prirent part, du côté de Thomas A'Kempis, les Jésuites Uosweide et Hezer, le savant G. Naudé, les chanoines réguliers Frbnteau, Amorl et Frova, ce dernier de Vorceil.; du côté do Jean Gersen, le docteur Jean de Launoy, les Bénédictins Cajétan, Valgrave. Quatremaires et Mabillon ; de là aussi des injures, puis un procès judiciaire, terminé par un arrêt du 12 fréyrier 1652, qui défendait d'imprimer à l'avenir Vlmitation sous un autre nom que celui de Thomas "A'Kempis. Le temps n'a sanctionné ni l'arrôt do la cour, ni les ar-
Î juments des deux partis, coutinuent les lersohistes, et le nom de Jean Gerson, trop longtemps écarté, ost revenu enfin revendiquer sqs droits. Quoique les Allemands d'une part, et les Italiens de l'autre, aient cru remarquer leur idiome respectif à travers le texte latin de l'ouvrage qu'ils se disputaient, on Qnit par reconnaître que les nombreux gallicismes parsemés dans ce texte indiquaient exclusivement une origine française. On sentit de plus que là formule qui termine le manuscrit de Louvain accusait moins un auteur qu^un copiste ; ce que rendait plus que promable le genre d'occupation habituelle du bon chanoine de Mont Sainte-Agnès, qui avait signalé son talent calligraphique en copiant.
pour son couvent ou pour d'autres maisons^ jdusieurs ouvrages, tels que la Bible, des livres de chant, des missels, des 0))uscules de saint Bernard, etc., d'autres Pères, tous revêtus de semblables formules. La formule susdite ne prouvait donc pas plus dans uq cas que dans un autre, et le nom de Thomas, écrit sur le texte de IHl, ne témoignait pas plus un auteur du livre que les iioms de G. de GOitingen, do Conrad Obersperg, d*Etienne Purchkard, de Louis du Mont, etc., trouvés sur d'autres Imitations manuscrites, ne témoignaient pour ceux qui les avaient copiées. £n(iu les témoignages que l'on invoquait en faveur du chanoine allemand étaient reconnus apocryphes ou tout au plus fondés sur des ouî-dire. Quant à Jean jGersen» avant de le faire fauteur de Clmitaiian^ il eût fallu constater son existence. Ce personnage, dit du xin* siècle., contemporain et ami de saint François d*Assise et de saint Bonaventure, était demeuré inconnu jusqu'au XVII* siècle, même dans le pays ou on lui donnait une prélature; le Catafoguedes abbés de Verceil ne contenait aucun nom semblable, et la première fois qu*on le voyait apparaître sur quelques listes, c*étaità ré()oque des débats en question. D'ailleurs, au jugement des plus habiles paléoçrapbest et notamment du P. Zaccaria, le manuscrit d'Arone, loin d'avoir rantîquïté qu'on lui supposait, ne remonte pas môme au temps de Gersen. Tout ()orte à croire que cet auteur n'a jamais existé que dans l'iniaginaiion de ses partisans, et que son nom n'est autre que celui de Gerson défiguré. En vain» au commencement de ce siècle, MM. Napione et Cancellieri ont essayé de ressusciter le prétendu abbé de Verceil; en vain, le pré-sidônt de Grégory, sur la foi d'un manuscrit dont il aimait à reculer l'antiquité, a publié plusieurs brochures pour soutenir les droits de cet auteur imaginaire; tous les efforts sont restés inutiles, et Jean Gersen est retombé plus que jamais dans son néant. Ces deux prétendants une fois écartés, le chancelier de Paris devait nécessairement reparaître. Déjà il avait pour lui le témoignage des éditions antiques, et ceux non moins respectables de Sainte-Beuve et de Bossuet, de G. Labbé, de E. Dupin, et d'autres savants; d'autres preuves (levaient encore militer pour lui. Dans le volumineux index du Vatican, où se trouve l'indication de tous les livres contenus dans la bibliothèuue des monastères d'Italie avant le xvu' siècle, on voit que do li70 à 1600 il n'y a presque pas d'années où il n'ait paru une ou Plusieurs éditions latines ou italiennes de I Imitation sous le nom de Jean Gerson,
Îu'il en existe très-peu sous le nom de homas A'Kempis, et seulement à tiartir de la moitié du xvi* siècle; enGn qu'il ne s'eii trouve aucune sous le nom de Jean Gersen« Les difficultés tirées du silence du catalogue écrit par le prieur des Célestins, ou de la qualité de religieux réclamée pour Tanteur par certains passages du troisième livre, n existent plus depuis que l'on sait que le
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liCre primitif ;du pieux ouvrage n'était pas: De imUatione ChristU mais bien, Consolaiiones inlernœ, on plutôt, en français, de rifUemelle consolatiofij et que les passages applicables aux seuls moines sont des additions qui ne se trouvent pas dans le texte original. M. Gence, dans ses Considérations sur l'auteur de l'Imitation^ imprimées à la suite de la Dissertation de Barbier sur les traductions françaises du même ouvrage, a clairement établi les droits de notre compatriote, et démoDtré que V Imitation est.une gloire de plus ^oui appartient à la France. Enfin M. QnAiÊU)Q6 uroy a trouvé, il y a quelques anoéeài àtàê Ja bibliothèque de Valencieonet» qd manuscrit authentique portant le titre d^hUmMe conê9kUion ; et propre à dissiper tous les doutet'^iiii pourraient subsister encore. Voici ce ^me dit de cette découverte M. Leroy lui-même, dans une lettre à M. de Lamartine : « Ce manuscrit inappréciable contient : 1** le texte primitif de VlmitatioUf composé d*abord en français par Gerson pour ses sœurs, et copié par ordre du bon duc de Bourgogne; 2** deux discours semi-politiques sur Ta passion de Jésus-Christ, prononcés à Paris par le mémo Gerson; Tannée où les confrères de la passion représentaient le grand drame, dont la bibliothèque de Valenciennes nous offre aussi le texte manuscrit, comme pour rapprocher ce que Téloquence et la poésie française ont eu de remarquable dans le XV* siècle. » Ainsi parlent les défenseurs de Gerson réfutés plus haut par M. Grégory.
Quant aux partisans de Thomas A'Kempis, les plus célèbres sont Kosweide, Jésuite d'Utrechl, mort à Anvers en 1679, et Ëusèbe Amort, de Bavière, chanoine régulier de Saiut-Au^ustin, décédé en 1775. — Le premier attira tous ses confrères, qui prirent fait et cause pour lui et soutinrent son opinion. Le second devait avoir absolument pour partisan tout Tordre des Chanoines réguliers, qui non-seulemeut ont écrit des Tolumes, mais encore ont intenté et soutenu plusieurs procès contre les Bénédictins, Ils ont de plus agi pour faire inscrire sur toutes les premières éditions du livre de Vlmitalion de Jésus-Christ^ surtout en Allemagne, le nom de leur confrère A'Kempis, de préférence aux autres. Les Chanoines réguliers s'appuient, comme on Tadéià vu, sur le manuscrit d*Anvers, dans lequel on lit: Fini et achevé V<m du Seianeur iikif par les f nains du frère Thomas A'Kempis^ du couvent duMont-Saint'Agnisprès de ZewolL On devait déduire de ces mots que Thomas A'Kempis avait été le copiste du manuscrit, et non Tauteur du livre de V Imitation f comme le docte président de Marillac Ta justement décidé, et avec lui le savant Valgrave et le critique Mariano. Ce dernier ayant trouvé les trois premiers livres de Vlmttation confondus dans plusieurs manuscrits sans suivre Tordre des chapitres , écrivit alors dans le journal de Rome, en 1668, que Thomas A'Kempis en avait été le compilateur et jamais Tauteur.
DiCTionN. d'Asgétismx. L
Nous n'entrerons pas en lice avec le P. Mariano pour combattre son hypolhèse, mais nous ajouterons que Gcnee , dans ses Cor^d^'ations de 1812, a prouvé jusqu'à Tévidenceque Thomas ne fut pas compilateur, mais simple copiste, et auo c'est seulement lors de Tinveution de l'imprimerie, €omme Tacadémiede Munich nousTafGrme»
que , d'après le manuscrit de lUl, les édi lions se sont multipliées jusqu'au nombro de soixante-dix-neuf sous le nom de Thomas A'Kempis, surtout en Allemagne, où l'opinion était fortement établie en sa faveur. Une dernière preuve que Kempis ne fut que le copiste d'un ancien manuscrit de Vlmttation, nous la déduisons des erreurs d'orthographe , des barbarismes , même des solécismes qu'on lit dans son manuscrit de 14&1, fautes qu'on ne trouve pas dans l'extrait qu'il a composé de la fi9^jà$ sainte Lidwint sur celle du frère minew Brugman, Hollandais. On ne trouve pas même une phrase conforme au traité de Ylmitation dans le livre' De vera compunctione cordis , composé par A'Kempis , comme Erbard Ta fait remarquer.
Si la simple signature du manuscrit per manus peut être favorable 5 A'Kempis pour le présumer auteur de Vlmilation , on ne peut s'empêcher aussi de reconnaître pour auteurs de Vlmilation de Jésus-Christ les copistes des manuscrits suivants : Codex Gerardi Montis , finitus per Ludov. de Monte. — Codex Augustanus I ^ finitus per Geor-giumde Gotlingen^ etc., etc.
Ce que nous avons allégué de Toecupation journalière de Thomas A'Kempis est confirmé par le Dictionnaire universel , où il est dit que ce chanoine passait son temps à copier de vieux manuscrits. En preuve, on y cite le manuscrit d'un premier missel de Tan 141& , Per me fratrum Thomam Kernpem;de plus, la célèbre Bible déjà menir tionnée , qui fut terminée en li39 ; et Ton y ajoute que le même Thomas atteste avoir copié plusieurs livres de chant, cantuales : d'où Ton tire la conséquence très-juste que le traité de V Imitation de Jésus-Chnst n'a pas été composé par A'Kempis , car Tauteur de ce traité voulait rester ignoré , et la signature du manuscrit de l&4i , en supposant qu'elle est celle de l'autographe , serait en contradiction avec la volonté même de Tauteur. V^^Vv
Charles Butler , évèque anglais en 1736 , croit tirer un argument décisif en faveur d'A 'Kempis , de ce qui est dit au chapitre 25, livre i de T/mtto/ton ,« d'un homme qui flottait souvent entre la crainte et Tespérance. » Cet article n'est pas applicable à A'Kempis , dont la ferveur pour la règle était exemplaire , mais bien aux novices bénédictins, comme le mattre l'explique, en leur rappelant pourquoi ils sont venus au monastère et ont quitté le siècle.
Toutes les inductions en faveur d'A'Kem« pis , qiTAmort a déduites, soit delà conformité du style , soit des idiotismes qu'il porti^ au nombre de quatre cents» soit d# l|i
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doctrine, soit des sentiments exprimés dans iS6S différents ouvrages , toutes ces inductions sont fort incertaines, surtout quand il «'agit d'ouvraçes ascéliques, d'ouvrages ^d'inspiration tirés de l'étude de la Bible, du Nouveau Testament et des Pères de l'Eglise, dont les idées sont conformes ; et plus encore , lorsqu'il s'agil de déclarer au« teur de Vlmitaiion un personnage qui , pendant toute sa vie, n'a fait que copier de tels livres, et qui, probablement a transcrit plus d'une fois cet excellent traité qu'on s'efforce de lui attribuer , à cause de la conformité de plusieurs passages rapportés parle chanoine Amort.
Enfin, pourquoi le mot solatiosissimus y qu*on lit au chapitre 21 , liv. m , pourquoi cet idiotisme ne se trouve-t-il pas dans les ouvrages d'A'Kempis ni dans ceux du chancelier Gerson? C'est parce que ce mot est propre de la lao^e italienne, sollazozo aol- Jazevole^ et cet idiotisme seul suffirait pour conclure que l'auteur fut un Italien.
Pour conclure donc et sans vouloir trancher une question qu'il ne nous appartient pas de décider, nous observerons, en finissant, que Gersen compte en sa faveur de graves autorités. Nous commencerons par Tri thème, né près de Trêves , on 1462. Cet abbé bénédictin de Saint-Jacques, b Wurtzbourg, qui avait composé une bibliothèque riche de deux mille manuscrits , refusa constamment d'attribuer à Thomas A'Kempis le traité de V Imitation de Jésus-Christ; de plus , dans son catalogue des hommes illustres, il s'exprime en ces termes : Libellum de Imitatione Christi ante multos annos seniores nostri suos ferunt legisse seniores ^ et il ne consentit jamais & mettre ce précieux traité dans la liste des ouvrages de Thomas A'Kempis , chanoine régulier.
Le savant Bellarmin dit aussi : Communiter jam illud opus adscribitur Thomœ de Kempis viro admodum pio : sed valde probahile est auctorem illius opusculi esse Joannem quemdam abbatem de Gersen. Le témoignage du cardinal est confirmé par Weigl , dans ses notes. Ce savant ayant examiné la première édition des ouvrages de Thomas A'Kempis, publiée à Utrecht en 1W4, trois ans après la mort de ce vénérable auteur , n'jr a pas trouvé le traité de Vlmitation , qui serait, sans contredit, le meilleur de tous , si on eût pensé qu'il lui appartenait.
Ducange , cet homme laborieux et saçe critique , écrivit le 17 avril 1671, au conseiller Dumont à Amiens , en ces termes : « 11 est vrai que j'ai été à la conférence de Thomas A'Kempis; mais, après les manuscrits que j'ai vus, je ne fais aucune difficulté d'avancer que cet ouvrage est de Jean Gersen , abbé de Verceil.»
Ainsi ont pensé le P. Rossignoli , Jésuite d'Arone (1605), Possevin (1606), Negrain (1610), Cajetan (1616), Marillac (1621), Buzellino, Bénéd. (1629), Bezolde (1636), Valgrave (1638), Mezlet , Bénéd. (16^9), A. D'ella Uhieza » évéque de Saluées (Mk6), D. Qua-
tremaire (16&-9), De Lannoy (1650), Lescale, Bénéd. (1663), Rossoti, Bénéd. (1667), Du Cange(1671), Delfan , Béned. (167&), D. Mabillon (1677), Audry (1690), le cardinal d'Aguirre (1697), V. Thuillier (1724),Valsecchi, Bénéd. (1724), T. Errhard, Bénéd. (1724), D. ;Herwin (1726), J. Schelhominx (1730), Fontanini (1736), Duplessis (1741), Zaccaria, Jésuite (1741), A. Zeno (1744), Ënriquez (1754), Valart (1758), Remondin, (1758), Marz, Bénéd. (1760), Faita (1762), Gobet (1775), Mullatera (1778), J. Cfcaix, Bénéd. (1785), le comte Napione (IMS), Chancel lieri (1809), de Gregorj (18t«, Wtilg, fr. de Ratisbonne (1832), Monaldi ^Wt), G. Avo gado (1837), Nolbac (1841), «obvebacher, (1852). Tous ces auteurs ou presaue tous ont traité eœ-professo la matière, (voy, jffi«toire de Vlmitation de Jésus^Christf par le chev. DE Gregort; 2 vol. in-8*.
IMMACULÉE CONCEPTION. — Yoy. PmviLÉGES DE Marie.
INACTION, cessation d'agir. — Les mystiques entendent par là une privation de mouvement, une espèce d'anéantissement de toutes les facultés de l'âme, par lequel où ferme la porte h tous les objets eitérienrs; uneioxtase dans laquelle Dieu parle immédiatement au cœur de ses serviteurs. Cet état dHnaction est, selon leurs idées, le plus propre à recevoir les lumières du Saiut-Es-
f)rit. Dans ce repos et cet assoupissement de 'âme, Dieu, disent-ils, lui communique des grâces sublimes et ineffables. Que)aues-uns cependant ne font pas consister 1 inaction dans une indolence stupide ou dans une suspension générale de tout sentiment. Ils entendent seulement que l'Ame ne se livre point à des méditations stériles, ni aux vaines spéculations de la raison ; mais qu'elle demande en général ce c[ui peut plaire à Dieu, sans lui rien prescrire, et sans fbrmer aucun désir particulier. — Cette dernière doctrine est celle des anciens mystiques; la première est celle des quiétistes.
En général, Pinaction ne {paraît pas un fort bon moyen de plaire à Dieu et d'avancer dans la perfection; ce sont les actes de vertus, les bonnes œuvres, la fidélité h remplir tous nos devoirs, qui nous attirent les faveurs divines ; le plus grand dans le royaume des cieux est celui qui pratiquera et ensei-
Î^nera les commandements de Jésus-Christ. Mai th. V, 19.) Il veut qu'avec sa grâce nous désirions et nous fassions le bien; la prière
3u'il nous a enseignée n'est pas une oraison e fausse quiétude, mais une suite de de< mandes qui tendent à nous faire agir. Dieu, sans doute, peut inspirer à une âme un. attrait particulier pour la méditation ; elle j^eut acquérir, par l'habitude, une grande facilité de suspendre toute sensation, et cet état de repos peut paraître fort doux; mais puisque les extases peuvent venir du tempérament et de la chaleur do l'imagination, il faut y regarder de près avant de décider que c'est un don surnaturel, et Ton doit toujours se défier de ce qu'on appelle voi^s exirçwrâi' naires. {Yoy, ComtemplatioHi Sxtaw.)
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INDES (Mysticisme ou Ascétishb des). — Voy, Ascètes, Moines.
INFUSION PASSIVE (Union d'). —Un des modes d*u&ion de i'Ame avec Dieu consiste dans un degré plus parfait de contemplation, nommé union àlnfusion contemplative pasêive. Cotte infusion (iUapsus), outre l'infusion substantielle commune à tous les justes, comprend encore une sensation expérimentale de Dieu , qui se communiaue à l'Ame; elle suspend toutes les facultés de l'Ame des actes qui distraient de Dieu ce» mêmes feenMés, et qui les empêchent de l'aimer d*ttfte manière plus parfaite et plus intelligeale. Eu effet, la créature donnant sonadhésion aux actes que Dieu lui imprime, le comprend et t'aime avec une perception cx[>érimentale, et en quelque sorte palpable, tant de l'esprit que du cœur ; TAme d'ailleurs se trouve tout entière remplie de Dieu, et, dans le sanctuaire le plus reculé d'ellemême^ elle trouve Dieu, en qui elle disparaît comme anéantie, aspirant avec ardeur a n'être plus qu'en Dieu.
Tous tes mystiques conviennent gue Thomme peut s élever à une union spéciale de l'Ame avec Dieu, qu'ils appellent infusion (illapsus] passive^ union mystiquCf anéantisêementf pamçaUles^ baiser et chaste embrasse^ ment de rame. Mais le point didicile, c'est d^expliquer quelle est cette union spéciale ; Texplication en est d'autant plus difficile
Siie cette union est plus cachée : aussi estle appelée par antonomase théologie mystique, sommet du mysticisme. H est peu de personnes qui Talent éprouvée, et elles en parlent comme d'une chose ineffable. Toutefois, pour mettre, avec la grAce de Dieu, un peu d'ordre et de clarté dans une matière si sublime, et pour éviter les erreurs qui peuvent se trouver sur notre route, nous remarquerons 1* que Vinfiuion de Dieu dans les créatures est variée, et que Dieu s'unit aux créatures de diverses manières. La première est par l'existence intime de Dieu dans toute chose créée, par son essence, sa présence et sa puissance. Comme cette union est commune a toute chose créée» nous n'avons pas lieu d'en parler ici. La seconde inflision se fait par la çrAce dans l'Ame du juste, par une communication invisible, qui existe dans toute justification ; nous n'avons donc pas non plus à nous en occuner. La troisième est l'infusion passive spéciale dans la contemplation, infusion par laquelle, selon Alvarez de Paz (T. 111 De vit. spir.^ 1. v, p. m, c. 5), « Les forces de l'Ame s'élèvent toutes comme dans la pleine mer de la Divinité, ou, englouties en Dieu, parviennent à un degré suprême de lumière et d'ardeur. » C'est d'elle que nous parlons ici. 2^ Cette infusion est appelée passive^ parce que, selon le même Alvarez, « l'Ame, dans cet état, agit moins qu'elle ne reçoit ; elle ne s'avance pas, mais est emportée, et sans attendre son consentement, consentement qu'elle donne toutefois, elle est conduite dans une couche nuptiale d'une incroyable suavité. » La suite expliquera ces paroles. 3* Dans cett^ union
d'infusion passive, toutes les puissances de l'Ame sont, dit-on, suspendues, mais non d'une manière absolue, et seulement quant aux actes qui peuvent les distraire de Dieu. 4" Dans celte union, les actes d'intelligence cl d'amour sont imprimés par Dieu, de sorte que la créature y consent à peine volontairement, bien qu'elle y consente en réalité, et que ce soit véritablement et vitalement elle qui comprenne et qui aime, comme nous le démontrerons bientôt. 6* Dans cette même infusion l'Ame, par une perception expérimentale et en quelque sorte palpable de l'esprit et du cœur, se trouve tout entière infuse en Dieu. 6* Enfin l'Ame alors disparaît comme anéantie en Dieu, anéantissement, mort mystique, etc., que nous développerons bientôt.
L'homme peut s'élever au degré de contemplation passive, qai, bien qu'active par l'intelligence et l'amour, toutefois comparativement à Dieu, dont elle reçoit la faculté de sentir et d'aimer, souffre plus qu'elle n'agit.
V La sainte Ecriture fait allusion à cette contemplation passive dans ce texte: Tous ceux qui soni poussés par l'esprit de Dieu sont les enfants de Dieu. (Ram. viii, 14.) Voici comment saint Thomas expose ce passage : « L'homme spirituel est dirigé oana son action, moins par un mouvement de sa propre volonté, que par une inspiration de TEsprit-Saint. » 11 le prouve par ces paroles d'Isaïe (lix, 19) : Alors qu'il sera venu comme un fleuve emporté^ que pousse l'esprit dtfSetgneur. C'est ainsi que saint Luc dit de Jéans- Christ, qu't7 fut poussé par Vesprit dans le désert (iv, 1). Enfin il ajoute qu^il ne s'ensuit pas que les personnes spirituelles n'agissent pas par leur propre volonté et leur libre arbitre. »
2° Cette contemplation passive est indiquée par Cttssius, qui dit, d'après saint Antoine {Coll. IX, c. âOl, que <c la prière n'est pas
{parfaite, quand le religieux se comprend ui-même et comprend ce qu'il demande. » Jean de Jésus-Marie (Th. myst.^ c. 6) enseigne que, dans cotte contemplation, les actes des facultés ne sont pas complètement paralysés; tf mais ce sont des actes tellement tranquilles et doux, que, comparés aux autres actes produits antérieurement par ces mêmes facultés, ils paraissent leur ressembler, comme une parole haute ressemble aux mots dits à voix basse, qu'on regarde comme ne troublant pas le silence prescrit parles règles religieuses. Cette comparaison est très-facile à saisir. Dieu , présent alors dans l'Ame, et la comblant d'amoureuses délices, la pousse
far cette céleste douceur à l'intelligence et l'amour, à tel point qu'elle ne semble plus agir elle-même , mais être délicieusement conduite, et que l'action volontaire de seu facultés parait moins être produite que soufferte ; et c'est là cette noble passion héroïque que ressentait Hiérothée. » a II était, dit saint Denys, arrivé à ce degré, non-seulement en enseignant, mais encore en souffrant les choses divines ; et, par cette sorte
INF
DIGTIONNAIHE
INF
de pasiiofij il s'était formé h cette foi et à ^ ne produit aucun acte d'amour sans la précette union mystique, qui no peut ôtre en-' existence de la connaissance, saignée. » (De div. nom.y c. 3.) 1" L'Ecriture sainte, en effet, dans les plus
3* Par la raison. Dans la contemplation passive, FAme est émue par Dieu d'une manière supérieure è la manière régulière de l'homme, de manière à ne comprendre que par simple intuition, et même seulement par simple audition ; elle est encore émue irrégulièrement, de manière à aimer nonseulement comme quelqu'un qui veut^ mais comme quelqu'un qui court et même qui vole^ en pénétrant plus loin par son ardeur que ne pourrait l'y conduire la portée de ses connaissances, au point d'être suffoquée, pour ainsi dire, de paraître ne plus rien penser avec réflexion, mais se livrer uniquement à l'amour divin. Or, c'est là vraiment et spécialement être dans un état passifs à raison de ce rôle principal de l'impulsion divine, malgré l'action cependant bien réelle de l'flme. Donc l'homme peut arriver à la contemplation passive.
Selon quelques mystiques, la contemplation passive reouiort 1 action de l'intelligence et de la volonté de l'Ame , action qui toutefois n'est pas le produit naturel de ces facultés, mais celui de Dieu seul, agissant par elle. Celte opinion sera plus loin réfutée jusqu'à l'évidence;. et nous ne voyons plus rien qui puisse contredire notre conclusion, sinon que la volonté peut avoir plus d'intensité et de perfection quand elle est précédée par la connaissance. Mais presque tous admettent que, môme dans les choses naturelles, on peut aimer d'instinct, d'une manière plus parfaite qu'avec connaissance. Saint Thomas le prouve ainsi (1-2, q. 27, a. 2, ad 2): « Pour que la connaissance soit parfaite, l'homme doit connaître séparément tout ce qui constitue la chose, comme les parties, les vertus et les propriétés ; mais l'amour réside dans la force appétitive, qui regarde la chose, selon ce qu'elle est en soi. De là, pour là perfection de l'amour, il suffit que la chose sera aimée, selon qu'elle a été saisie. 11 arrive donc qu'une chose sera plus aimée que connue; car elle peut ôtre aimée parfaitement, quand môme elle ne serait pas parfaitement connue. » II le prouve par les sciences, qu'on aime bien souvent, quoiqu'on ne les connaisse que d'une manière superficielle. « L'acte d'amour, dit saint Bonaventure (xv et vu lliner. œtem.) surpasse et précède l'acte de connaissance intellectuelle en quelque degré que ce soit. L'amour, à tous les clegrés, s'élève jusqu'à Dieu, ce que ne pourrait faire l'acte intellectuel. » Hugues de Saint-Victor fc. 7 De cœl. Hter.f col. 4) dit aussi : « On aime plus qu'on ne comprend ; l'amour entre et trouve accès là où la science reste dehors. » La raison en est que la connaissance est requise au préalable pour l'amour, non comme motifs mais comme condition appliquant Vobjetmotifs qui est le bien objectif.
Il résulte de ce que nous avons dit que, (nôme dans la contemplation passive» l'Âme
sublimes contemplations des Ames, montre toujours que l'intellect n'est pas resté oisif, mais qu'il a reçu quelque enseignement de Dieu. Ainsi en fut-il d Adam dans son sommeil extatique (6en. ii, 21, 23), de Jacob dans le songe de l'échelle {Gen. xxviii, i^, des deux Joseph dans leurs songes, de saint Paul dans son ravissement extatique. [H Cor. XII, 4.) L'Ame sainte souverainement contemplative dont parle le Cani. y. 2, avait aussi reçu quelque enseignement de Dieu, qui éclairait son intelligence. EoDutons saint Augustin (tr. 57 m Joan,) : « Pourquoi ces expressions de l'Ecriture : Je dors et mon cœur veille, si ce n'est parce que je rerepose ainsi pour apprendre? » Si donc les contemplatifs de l'ancienne et de la nouvelle Loi, et môme les prophètes [Num. xa, 6), n'ont jamais été ravis hors d'eux-mêmes jusqu'à Dieu sous quelque enseignement intellectuel, comment croire que d'autres fidèles moins célèbres aient possédé ce mode de contemplation d'une manière purement affective et dégagée de toute action de l'in* telligence?
2* rious le prouvons encorepar les textesdéjà cités des saints Pères,qui mômedans l'oraison de silence n'admettent point la suspensioa dans l'Ame de tout acte intellectuel. « On ne peut, dit d'ailleurs saint Augustin (1. x De lib arbit.^ c. 1), aimer une chose que l'on ignoit complètement. » Saint Grégoire dit aussi ; « Qui peut aimer ce qu'il ne connaît pas? » (Hom.d6 in Evang,) Et saint Anselme (c. 50): « Rien ne peut ôtre aimé sans quelque notion venant de la mémoire ou de 1 intelligence, tandis que la mémoire et l'intelligence sont en possession de bien des choses ?|u'on n'aime pas. » Selon saint Thomas 1-2, q. 3, a. 4) : « La connaissance précède l'amour dans l'objet auquel elle s'attache ; car on n'aime pas ce oui est inconnu. » Gerson lui-môme, qu'on allègue en faveur de l'opinion contraire, dit néanmoins (tr. 5sup. Magnif,) : « Montrons que Dieu ne peut ôtre connu par ramour,si l'amour n'est préalablement guidé par la connaissance. » Sainte Thérèse (Kt7.,c. 18), dans cette sublime contemplation où elle ne savait ce que faisait son Ame, rapporte ces paroles que lui adressa le Seigneur : a L'Ame ne peut alors comprendre ce qu'elle connaît; erie connaît en quelque sorte sans connaître. » Et saint Jean de la Croix [Flam. amor. cant. m, 3, § 10) : « Parfois rintelliçence se fait plus sentir que l'amour, parfois l'amour a plus d'intensilc que rintelligence. » — 3* Nous le prouvons enfin par la raison. Toute contemplation est une instruction simple de la vérité, c'est-à-dire une élévatipn de l'Ame en Dieu, par une intuition simple ardemment affectueuse, ee qui ne peut se produire sans la connaissance ; donc elle est nécessaire à la contemplation passive. Nous dirons môme que dans la vie humaine de Jésus-Christ, dans sa trèssainte poère et I93 autres $aûits» il u*â jamais
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existé de contemplation amoureuse sans connaissance.
Dans la contemplation même passive, l'flme connaît par Tintelligence et aime par la volonté, de manière a produire physiquement de tels actes. En effet :
!• L'Ecriture sainte expose toujours la contemplation par les actes propres à Târoe d*une manière active et vitale. Venez et voyezy etc. {Ps. xlv, 2). Vous êtes morts, et voire t?t> , etc. {Coloss. III, 3). C'est pourquoi le concile de Trente {sess. vi, c. 10) requiert la coopération de l'homme dans la justification, et conséquemment aussi dans la contemplation qui la provoque, coopération non-seulement morale, mais encore physique, car sans cela elle ne saurait être morale.
2" C'est aussi là l'enseignement des saints Pères. € La vie contemplative (saint Grégoire, hom. ik in Ezech.) consiste à retenir de tout son esprit la charité envers Dieu el envers le procnain, mais aussi à se tenir en dehors de tout acte extérieur, et de rester attaché au seul désir du Créateur. ^ Cassien (coll. IX, 24} dit que même au degré suprême de contemplation « l'esprit en un rapide moment conçoit des choses si élevées, qu'il n'est pas facile de les redire, et que revenu à lui-même il lui est impossible de concevoir de nouveau. »
3" Voici la preuve de la raison. Toute contemplation est une oraison mentale, par conséquent une élévation de l'âme vers Dieu; or c'est là le caractère de la contemplation passive. Donc elle n'existe pas sans le concours physique de la connaissance et de l'amour.
Nous allons maintenant exposer et développer les degrés divers de la contemplation passive.
Le premier est la mort mystique f il consiste dans la séparation de l'Ame de la chair, séparation non effective, mais affective, en ce sens que la violence de l'amour tranche, sépare et enlève toute affection de la chair et de l'amour propre, de manière que l'amour de Dieu puisse seul prévaloir. Cette mort est indiquée :
!• Par l'Ecriture sainte ; Vamour est fort comme la mort (Cant. viii, 6). Vous êtes mortSy et votre vie est. cachée avec Jésus^hrist en Dieu. {Coloss. m, 3.)
2° Par les saints Pères : saint Ambroise {De bon. morlis, c. 2) parle expressément de cette mort mystique et la décrit. Saint Gré-
fjoire dit à son tour (1. viii Jlfor., c. 28) : « Ceui qui voit Dieu, meurt en ce sens que d'intention et d'action il est complètement détaché de tous les plaisirs de cette vie. » Saint Bernard s'exprime en ces termes : « C'est de celte mort que parle l'Apdtre
3[uand il dit aux fidèles encore vivants : Vous tes morts, etc. Cet état est un transport de l'&me, une contemplation. » (Serm. 52 m Cant.) — «Vous voyez, dit Richard de Saint- Victor, quel est Teffet de cette abstraction de rftmt qui se sépare de toute bassesse, pour s'élever vers les hauteurs célestes. »
{De ext. maliy c. fin.) Enfin saint Jean de Je* sus-Marie la désigne ainsi (Can. 13 ad TheoL myst.) : « C'est une mort de l'Ame, qui perd la forme qui lui est propre : l'espnt abandonna de ses forces cesse d'agir, ou il n'agit que par Dieu, sans aucune coopération de sa part : cette mort, qui n'est pas physique** ment réelle, est vraie quant au moral. Le philosophe dit avec raison que l'âme est moins le siège de la vie que de Tamour. C'est pourquoi Paul s'écriait que tout en vivant il ne vivait plus, parce que la vie présente de Jésus-Cnrist en lui supprimait sa vie propre. » {Voir encore saint François pb Sales et Bona.)
3^ Par la raison. La contemplation passive» qui suppose la mortification de toutes les passions, par suite de l'union toute spéciale avec Dieu par l'amour, dédaigne de rien aimer hors ae Dieu, de porter sa pensée sur rien autre chose, elle désire enfin de l'aimer toujours de plus en plus. On a donc raison de l'appeler par antonomase mort mystique.
Le deuxième degré de la contemplation passive est V anéantissement mystique par lequel le contemplatif reconnaît qu'il n'est rien comparativement à Dieu, qu'il est tien moins que rien par le péché; c est pourquoi il désire être méprisé à cause de son néant; il reconnaît que, n'étant rien, il ne peutiair^ rien de bien , mais que tout ce qu'il a de bien lui vient de son Créateur. Cet anéan* tissement est indiqué :
l** Par l'Ecriture sainte (Ps.lxxii,2S): J'ai été réduit à rien et je n'ai rien su ; Ps. xxxviu, 63 : Ma substance n'est rien devant vous.
2* Voici comme l'expose saint Augustin : « Devant vous, Seigneur; ma substance n'est rien; elle n'est rien devant vous, c|ui voyes ce qu'elle est. Et lorsque je le vois, je vois devant vous, je ne vois pas devant les hommes. Comment montrerai-je que ce que je suis n'est rien en comparaison de ce qu il est? cela se sent intérieurement : devant vous. Seigneur, où sont vos yeux, non oik sont les yeux des hommes. » — « Celui qui est humble de cœur, dit saint Bernard (serm. Adv. 4^, reconnaît deux sortes d'humilité» l'une ae connaissance, et l'autre d'affection ou de cœur. Par la première, nous connaissons que nous ne sommes rien; quant à la seconde, nous l'apprenons do celui qui s'est anéanti lui-même. » — « A peine, dit Harpius {Théol. myst.j 1. ii, p. 3, c.33), l'ftme a-t-elle reçu cette glorieuse image de l'éternel mi* roir dans toute son incompréhensible clarté, que tout aussitôt elle s'unit à ce môme incompréhensible et glorieux, clair et divin miroir, elle s'y absorbe, s'y dilate et 8*7 anéantit. » Sandée nous en donne la preuve de raison ( lib. Il, comm. 6, exercit. 9, Th. myst.^ : « Etre changé de manière à ne rien retenir des habitudes, imperfections ou désirs charnels d'autrefois, c'est ce q^ulon appelle s'anéantir... Or, l'amour unitii ab« sorbe tout, de manière à ne pas laisser mémo la cendre de la souche qu'il a brftiée. » Or, c'est ce qui arrive dans la contemplation oassive KfQOcelle renferme ranéantiksemeqt
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mystique. (Voir Molinosismb et Quiétismb pour les erreurs à ce propos.)
Quelques mystiques sont allés trop loin dans l'exposition de cette matière. Le P.Reguera blâme le Capucin français Pierre de Padoue de certaines exagérations dans sa Journée mystique ; il attaaue aussi certains points de V Elévation de lame vers Dieu, de Joseph de Sninte-Marie. Achille Gaillard (Comp. perf. Christ.) la divise en trois états, djont il fait autant de degrés de perfection.
Le troisième degré de la contemplation passive est Tinfusion passire {illapsus passi" vHs)^ quiyàrinfusion substantielle commune à tout juste, ajoute une infusion expérimentale, une sensation spirituelle de Dieu infus dans Tâme. Cette infusion nous est insinuée par certains passages de l'Ëcriture sainte : it me donnera un baiser de sa bouche. (Cant. I, 1.) Sa main gauche soutiendra' ma tite^ et de sa droite il m embrassera, (ii, 6.) Là, le divin baiser désiré par TAme contemplative signifie une sorte de contact expéri* mental, par lequel elle caresse Dieu présent, devenu son époux; et ce tendre embrassement figure la coopération expérimentale de répoux lui-même. Mon Ame vous demeure attachée et votre droite m'a reçu, (Ps. lxii, 9.) /{ m'est doux d'être attaché à mon Dieu. {Ps. Lxxii, 28.) Celui qui m*aime sera aimé de mon Père^ et je le chérirai et Je me manifesterai à lui» {Joan. xiv,21,) Celui qui est attaché au Seigneur ne fait qu'un seul esprit avec lui. { 1 Cor. yi, 17.) Par cette adhésion, cette manifestation et celte union, les interprètes, comme saint Thomas Toletus , Cor* neille la Pierre, Estius, et saint François de Sales, entendent communément Tunion spéciale de celte vie , et l'union expérimentale de rflme avec Dieu, ou l'infusion passive.
^ Saint Denis dit à Thimothée (ç. 1 JUyst. th.) : « Ëxcitez*vous de tous vos efforts à l'union de celui qui surpasse toute essence et toute science. » Cordier applique ces paroles à l'infusion. Saint Augustin parle ainsi de cette infusion, qu'il éprouva lui - même : « Quelquefois vous me plongez intérieurement dans un sentiment d'affection tout à fait extraordinaire, dans des délices qui no sont nullement de cette vie. » (L. x Conf:\ 0. ko.) « Il nous enseigne clairement qu'il se manifestera aux siens, non-seulement par cette conBaissance commune aux amis, mais d'une manière plus éclatante et plus panfaite. » (S. Cyrille, I. \ in Joan.,c. 3.) « Alors enfin nous osons, avec crainte et tremblement, élever la tète vers cette face rayonnante de gloire, non-seulement pour la contempler, mais encore pour la baiser, parce que Jésus-Christ, notre Seigneur» est comme un esprit devant nous, et que nous attachant à lui par ce tendre baiser, nous devenons par sa grâce un seul et môme esprit avec lui.» (8. Bernard, serm. 3. m Cant.) « C'est, dit saint Bouaventure (1. vi, Itin. œtem.)^ un avant-goût d'une connaissance expérimentale des éternelles délices. Si nous ne devions pas ressentir cet avant- SotM expérimental, le Psalmiste ue dirait
pas : Goûtez et voyez. Or, cette connaissance expérimentale est le partage des plus avancés en perfection. » {Voir saint Laor. Just., sainte Cather. de Sienne, la B. Angèlb db FuLGiN, sainte Thérèse, saint Jean de la Croix, Thauler, Gerson, Blosius, etc.)
3" Voici la preuve de raison. Dieu, en raison de l'amour souverain gu'il porte aux âmes justes et parfaites, essaie de se communiquer à elles d'une manière unitive, qui convienne à leur disposition : car l'amour et l'amitié tendent toujours, autant qu'il est
f)Ossible, à l'union de celui qui aime avec 'objet aimé. Donc, par suite de cette disposition des âmes, Dieu doit souvent, ou du moins quelquefois, se communiquer à ejles par l'union d'infusion passive : donc il Ciiil admettre l'existence de cette infusion passive de Dieu dans les flmes.
La sensation spirituelle expérimentale de l'union d'infusion contemplative réside, en partie, dans la partie intellectuelle de Tftme contemplative, comme il résulte des textes déjà cités, et en particulier de ceux-ci : Sa main gauche soutient ma télé, et je me manu festerai à lui. Saint Cyrille l'appelle éclata saint Bernard, /ace; saint Bonaventure, con-naissance : tout cela se rapporte à la partie intelligente. Pierre de Blois s'exprime ainsi sur ce point : a C*t?st assurément une bien grande merveille que, dès le temps de cet exil. Dieu, dans sa divine lumière, dai^o s'unir à l'homme par une mystique et intioie union {Spec.spir., c. h). «Comme elle ne peut saisir ce qu'elle conçoit, dit sainte Thérèse, elle conçoit sans comprendre. » (FtV., c. 18.) Cette sensation spirituelle ex^iérimentaie de l'infusion réside encore en partie dans la partie aifective du contemplatif. U me donnera un baiser, il m' embrassera :. je chérirai celui qui demeure attaché à Dim. Les expressions d'union, de sentiment affec^ tueuxj de tendre baiser j d'avottl-^oûi des éter' nelles délices des textes des saints Pères que nous avons cités plus, haut, s'v rapportent toutes. « L'âme, dit Blosius, dans la force amative, ressent une sorte de bouilloimement d'amour paisible : c'est le contact de l'Esprit-Saint. » — « L'amour, dit sainte Thérèse, captive alors tellement la volonté^qu'on ne sait plus comment on aime. La raison, c'est que l'flme contemplative doit s'unir h Dieu par infusion, autant que cela peut se faire par sa çrflce : or, elle peut s'unir à lui par la connaissance ou par l'amour expérimental : donc l'infusion passive réside dans ces deux parties.
L'union d'infusion passive est justement appelée fUmçailleSf baiser et chaste ^nbras* sèment 9 expressions qui conviennent aux é{K)ux ; nous pouvons nous servir de ces métaphores empruntées à l'amour , puisque les saints, les mystiques et l'Ecriture sainte même en font usage ; car nous sommes hommes, et nous devons parler le langage qui» chez les hommes, a le plus de force, pour exprimer l'amour de Dieu. Il faut toutefois, autant que f)0ssible, dégager ces expressions de tout levain de la corruptiea hu-
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maine, parce que» selon sainte Tbérèse(Ca5t. an., mans. &), « Dans ce siècle, il n'est rien de complètement spirituel, et il y a bien de la distance des spirituelles délices permises par le Seigneur, aux joies humaines que goûtent les époux ; car, dans oes délices, tout est amour sur amour, sensations d'une sublime pureté, et si délicates et si suaves, qu*on ne peut rien en dire, sinon, que le Seigneur les connaît plutôt qu'il ne les fait bien sentir. »
Remarquons de plus, sur l'union contemplative d'infùsion : 1* que la perfection chrétienne no consiste pas essentiellement et nécessairement en elle, car elle peut exister sans elle, puisque, dans son essence, elle réside tout entière dans la charité (F.' ce mot). De le suit â"* que l'union contemplative d'infusion est en elle-même très-convenable à tout juste pour devenir parfait, lorsqu'elle est jointe à I union de charité contemplative, rendue plus vive par l'expérience, en ce sens que Tâmo s'y sent intimement infuse dans Dieu, et sent Dieu intimement infus en elle, par ce mode sublime de connaissance et d'amour que Dieu lui accorde ; ce qui peut se faire, soit par sensation spirituelle, c esta-dire, par union purement spirituelle, sans mélange de sensation corporelle, comme au temps de la sécheresse; soit en outre par sensation corporelle, c'est-è-dire, par union spirituelle et corporelle à la fois, comme au temps de la consolation. 3" Cette union contemplative d'infùsion n'est pas toujours la contemplation, soit parce que celle-ci peut avoir tout autre objet que l'union de Dieu avec l'âme, tels, par exemple, que les mystères de la divinité, de l'humilité de Jésus^Christ, etc. ; soit parce que la contemplation même de l'union de Dieu peut subsister par le mode d'intuition simple, plutôt sans Être expérimentale , du moins expérimentale de cette manière spécialement sensible , qui peut mériter d'être appelée proprement contemplation d'union. Cette union contemplative n'est pas non plus toujours l'infusion elle-même (illapsus) y car celte infusion peut on général être donnée è tout juste par la foi, ainsi qu'au contemplatif, sans cette infusion expérimentale et spécialement êensibUy qui s'appelle union mystique spéciale. 4" L'union contemplative cri nfusion peut être ou ordinaire ou extraordinaire. £n effet, elle peut devenir expérimentale par le don do sagesse ou tout autre don, indépendamment de la foi et de la charité, et elle peut être spécialement sensible, mais d'une manière qui n'a rien de supérieur aux règles de la providence ordinaire; ou bien elle peut devenir expérimentale par l'effet de quelque grâce gratuite, d'une manière supérieure à la providence ordinaire, comme I extase, le ravissement, la vision, etc. Cette distinction est indiquée par le livre des Cantiques (v, 1) : JUangeZf mes amt>, et buvez^ voilà runion ordinaire d'infusion ; enivrez-vous ^ mes bienaiméSf voilà l'union extraordinaire. 5* Il jr a, à proprement parler, union contemplative d'inftKioiii quand elle est^^ accompagnée
d'acte ; mais quand elle réside dans l'habitude, c'est improprement qu'on lui donne celte dénomination; car, en général, la contemplation n'existe qu'autant qu'elle est active, et ce n'est que par extension qu'on l'appelle contemplation habituelle ou plutôt état de contemplation. L'union d'infusion est en effet produite par connaissance ei amour actuel ; et comme ces actes ne s'exécutent d'une manière complète que dans la patrie, celte union mystique n'est ici-bas que transitoirement actuelle. Toutefois, comme le juste est habituellement uni avec Jésus- Christ d'une union commune par l'habitude de la grâce, de la foi et de la charité, ainsi peut-on dire avec vérité que le contemplatif est intimement uni avec Jésus-Christ d'une union spéciale, par la vertu de cette habitude, de ces dons et de ces sublimes faveurs. Et même si cette âme correspond fréquemment à ces saintes inspirations, ou du moins est toujoars disposée à y correspondre, on peut dire qu'elle est à sa manière même en action dans une union permanente. O"* L'âme unie à Dieu par infusion expérimentale lui est unie comme à sa fin dernière, qu'elle
F possède spirituellement par la vision et par 'amour sensible. Elle est encore unie à Dieu comme à son objet théologique, objet qu'elle atteint d'une manière méritoire par ces actes ; enfin elle lui est unie comme à son premier principe, en ce sens qu'elle est élevée par lui spécialement à l'infusion, par la vertu des habitudes et des avantages dont nous avons parlé plus haut. Au contraire, dans la patrie, les bienheureux sont unis à Dieu comme à leur fln dernière, parfaitement possédée par l'amour et la vision ; ils lui sont unis et comme à leur objet théologique, acquis en récompense de leurs mérites antérieurs, et comme h leur premier principe, lorsque Dieu les élève jusqu'à lui par nnfusion devenue manifeste dans le glorieux état de la vision intuitive.
Bien que l'union contemplative d'infusion passive soit un don gratuit do Dieu, et qu'en elle ne consiste pas essentiellement la perfection chrétienne, l'âme qui aspire à la perfection doit cependant, avec la grâce divine, y tendre de tous ses efforts, comme au moyen le plus propre d'y arriver. Aussi, outre les dispositions nécessaires à toute contemplation, nous en indiquerons quelquesunes qui lui sont spéciales. La première est la présence de /Heu, par la foi à son infusion en nous-mêmes : c est là la meilleure disposition à la contemplation d'infusion, ou du moins elle peut y suppléer. Elle est recom» mandée : ^
1"* Par l'Ecriture sainte (F. Pa£s£NGB de Dieu) ;
2° Par les saints Pères et les mystiques : « Averti de rentrer en moi-môme, "fai, sous YOtre conduite, pénétré dans mon intérieur, etj*ai pu le faire, grâce'à'votre appui. J'y SUIS entré, et j'ai vu. avec l'œil de l'ame, qui est supérieur à l'intelligence même, la lumière immuable du Seigneur. » (Saint Augustin, I, X Conf.f c. 10.) « Efforcez-vous
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.d*aimer voiro Dieu intérieurement et souverainement ; à toute heure soupirez avec le plus ardent désir après Ja joie de la divine contemplation. Rentrez en vous-même, et reposez-vous uniquement dans le désir de la Divinité.» (Hug. de Saint-Victor, 1. m De animay c. ^8.) « Sachez bien Qu'il vous importe beaucoup d'être persuades que le Seigneur est en vous-mêmes et que vous y habitez avec lui. » (Sainte Thérèse, Vit. perf.^ c. 28.) Elle remarque qu'on arrive facilement ainsi à l'union parfaite. «( Le feu de l'amour divin est plus vivement excité, parce que le plus léger souffle d'intelligence, quand le feu est si proche, le contact de la moindre élinccllesuint pour tout embraser. D'ailleurs, en l'absence de tout empêchement extérieur, l'flme reste seule avec Dieu, disposition excellente pour l'enflammer complètement. »
3"* Par la raison. Celui qui croit que Dieu est intimement présent en lui, qu'il vit, se meut et est en Dieu comme dans le cœur de son cœur, dans l'âme de son âme, et qu'il fait partie de son être, aimera beaucoup mieux être en Dieu qu'en lui-môme : il sera donc entraîné rapidement par un amour infini vers le centre de son Dieu; et, son cœur étant ainsi bien purifié, il pourra par la contemplation voir Dieu infus et uni à lui par l'amour d'une union sensible et expérimentale.
La deuxième disposition h l'union contemplative d'infusion est cette même présence de Dieuy que la foi nous montre répandue hors de nous dans toutes les créatures.
1" David en a parlé dans ses Psaumes : Oà irai^je où ne sera pas votre esprii, et où fuirai'je hors de votre présence ? Si je m élève au cielf vous y êtes; si je descends dans Vahime, vous y êtes encore : je déploierai mes ailes dès le matin et j irai habiter par delà les mers 9 là encore votre main me conduira etjese^ raisoutenupar votre droite,{Ps. gxxxviii,7.)
ce 2° Je vous en prie, mon cher Séverin, dit Hug. de Saint-Victor (c. 3 De grad. char.), jetez un regard au dedans de vous-même, et voyez ce que la plupart de ceux qui voient ne voient pas; et remarquez comme tout ce qui nous est favorable dans la prospérité, tout ce qui nous contrarie dans l'adversité, est en (Quelque sorte un éperon de la charité, qui nous stimule pour ainsi dire à la 'course de l'amour. » Blosius, (Inst. spir.^ c. 3.) : « L'homme sera complètement heureux, quand ni la société des autres hommes, ni tout autre empêchement ne viendra lui ravir la présence de Dieu. Ce qui arrivera lorsqu'il sera intimement attaché à Dieu, et renfermé, fortifié en lui; qu'il le verra toujours présent, plutôt que tout autre ofc^et.»
3° Enfin la raison nous montre que toutes les choses visibles ou invisibles sont des symboles d'amour que Dieu nous a donnés pour se concilier notre amour, et que Dieu se mêle à toute chose créée, pour se communiquer en elles à l'âme et s'unir 5 elle, si elle «n fait un bon usage. Donc, par la continuelle méditation de la présence ae Dieu dans ces
choses, nous pourrons nous disposer même à l'union parfaite d'infusion, ou tout du moins la suppléer.
Puisque Dieu a tant de merveilleux moyens d'attirer à cette sublime union les Âmes qui veulent s'y disposer dignement, nous devons nous étonner d'autant plus de l'éprouver si rarement par notre faute. C'est parce que nous négligeons de reconnattre la présence cachée dfe Dieu en nous, et que nous ne nous efl'orçons pas de l'honorer, comme s'il était un Dieu inconnu; c'est enfin parce que nous ne recherchons pas le trésor du royaume des cieux caché dans le champ de notre cœur. Ainsi , puisque Dieu est avec nous et que nous sommes avec lui, suivons les avis du V. Pierre de Blois {Inst. spir. c. 3) : «Que l'ascète revienne et habite eu lui-même : c'est là qu'il pourra véritablement trouver Dieu; Dieu, en effet, qui est partout, se trouve surtout dans l'esnrit bumain et dans le fond de l'âme. Heureux celui en qui Dieu réside, non-seulement par son essence, comme en toute créature, mais aussi par sa grâce.... Que l'ascète croie done d'une manière indubitable que Dieu est invisiblement présent au dehors et au dedans de lui-même, et qu'il se tienne sous se9 regards avec respect et humilité comme une chaste épouse.... Qu'il rejette toute autre chose, pour n'avoir en vue que le Seigneur» comme s'il voyait devant lui l'essence même de Dieu, et qu'il n'v eût rien au monde que Dieu et lui-même. Qu'il se renferme en Diea et qu'il y habite comme dans une chambre ou comme dans le ciel. Qu'il se réjouisse et qu'il tressaille d'allégresse ^ de pouvoir aussi facilement le trouver en lui-même, d'avoir en lui-même un tel et un si précieux trésor; de le trouver en lui-même toutes les fois qu'il se le rappelle; or, il ne le trouve jamais mieux en lui-même que quand il peut atteindre le fond de son âme dans toute sa nudité. » {Voy. Transformation mystique.)
INTELLIGENCE (Mortification db l'). — L'intelligence est la faculté de l'âme qui comprend et saisit distinctement les choses^ c'est-à-dire , avec toutes leurs marques caractéristiques, même celles qui ne tombent pas sous les sens.
L'intelligence, selon les philosophes modernes, est j)ure quand nous concevons les choses si distinctement qu'il ne s'y trouve mêlée aucune image confuse des sens et de l'imagination. Elle est impure, quand la chose se présente entourée de beaucoup d'images confuses de l'imagination et des sens. « L'intelligence, dit fiossuet, c'est la lumière crue Dieu nous donne pour nous conduire. » On lui donne divers noms : en tant qu'eHe pénètre et qu'elle invente, il l'appelle esprit : •n tant Qu'elle juge et dirige au vrai et au bien, il 1 appelle raison et jugement; en taot qu'el lenous détourne du vrai mal de l'homme,
?ui est le péché, elle s'appelle conscience, ar l'intelligence l'homme est porté et à connaître la vérité et à rendre bonne raisofl de sa conduite. C'est par là, euQn, cj.ue paraît son excellence. Quelques théologiOM mya*
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tiques divisent la partie intelligente de l*Amo en trois puissances. 1* Veniendementy qui est constamment éclairé par le Père des lumières et nullement par les imaçes sensibles» qui porte le sceau lumineux dfe la ressemblance divine, soit qu'ensuite cette lumière soit innée avec Tentendement, soit qu*elle émane du flambeau même des pensées divines. Cette puissance de Tâme s appelle dans le langage mystique le ciel supérieur, la lumière de VintelliaencCyle sommet de la raison. 2^ La raisoYit qu'ils divisent en deux espèces dilTéreiTtes : la raison supérieure, qui tire ses conclusions des principes que lui fournit l'intelligence ; et la raison inférieure, qui juge d'après Texpérience des sens. On la désigne dans le langage mystique sous le nom de ciel moyen. 3* Le sentiment, par lequel l'âme perçoit les sensations : le mystique l'appelle ctel inférieur.
Notre esprit exerce diversement la faculté de connaître. Ou il contemple les choses en elles-mêmes, sans aller plus loin que leur simple examen; c'est ce qu*on appelle appréhension; ou, par la comparaison d'une idée avec une autre, il constate entre elles des similitudes ou des différences : cet acte se nomme jugement : ou de deux jugements il en déduit un troisième, et cet acte constitue le raisonnement. De môme, quand notre esprit contemple une chose présente a nos sens, nous sommes dits avoir une connaissance intuitive: si nous ne percevons cette chose que par des paroles, des noms et d'autres signes ou symboles, nous sommes ' dits avoir une connaissance symbolique. Un des privilèges de notre intelligence est de pouvoir penser à une chose exclusivement, sans pouvoir penser en même temps à une autre, ni même avoir conscience d'aucune autre chose. Cet acte s'appelle attention. L'attention est favorisée par la vigilance sur nos sens, le silence, la tranquillité et les ténèbres; un exercice assidu lui donne tant de force, que nous pouvons rester trèslongtemps attentifs à la contemplation du même objet. Si cette attention se prolonge sur les différentes parties de l'objet et les considère chacune en particulier, elle constitue un acte de Tesprit appelé réflexion. Si nous considérons un objet sans faire attention à tout ce qui y est joint, nous faisons une abstraction : cet acte est le résultat de l'atiention et de la réflexion, et il est trèsutile pour s'élever aux raisons universelles et aux profondes méditations; mais il ne faut faire usage de l'abstraction qu'avec beaucoup de sagesse, dans les cas qui réclament de la prudence, et où les choses doivent être considérées avec tous leurs attributs. La faculté ^'imaginer est différente de cette faculté d'abstraire; par elle, en effet, nous réunissons les idées de différentes manières, ou nous séparons celles 3ui sont réunies d'elles-mêmes, et toujours 'une manière opposée à celle que nos sens perçoivent.
Par le concours de l'attention et de la réflexioni nous arrivons à avoir des idées dis-
tinctes des choses, idées dont le grand nombre, la clarté et la facilité à les former, font éclater toute la supériorité de notre intelligence. Il ne faut pas toutefois la confondre avec le jugement, par lequel notre esprit perçoit la convenance et la différence des choses, et avec la raison qui, prise subjectivement, perçoit distinctivement le lien qui réunit les vérités universelles avec les vérités particulières. Si le jugement est habile à apercevoir les similitudes des choses, ou, selon les modernes, habile à imaginer des alliances d'idées plaisantes et prêtant à rire, il prend le nom d'esprit. S'il a beaucoup d'aptitude à saisir et à changer les rapports, les similitudes, les différences et les convenances des choses , les raisons qui en découlent et le lien qui les enchatne, il prend le nom de génie. On observe surtout cette faculté dans les poêles, les philosor phes, etc. On l'admire principalement dans ta variété des objets qu'ils présentent, dans cette facilité à découvrir les mystères les plus difficiles et les plus compliqués de la science. Elle est souvent subordonnée aux variétés des tempéraments, des saisons , de Tâge, des affections, de l'éducation, des exemples et de l'habitude. Si l'intelligence saimt facilement les divers rapports d'un objet, c'est la pénétration d'esprit; si elle dé« compose facilement les notions les plus compli(]uées, c'est la pro/(mdeur d'esprit, si elle sait faire usam du raisonnement, de manière h déduire les conséquences des antécédents, et à les réunir les uns aux autres, pour parvenir à des principes indubitables, c'est la solidité d'esprit; si du passé et du présent, au mojren d'une observation continuelle et attentive, elle tire la connaissance de l'avenir, c'est la prévoyance.
Bien que notre intelligence soit fière k bon droit de toutes ces précieuses facultés, elle a aussi reçu sa blessure du péché originel; elle consiste dans l'ignorance et la curiosité, source de nombreux péchés ; la plupart toutefois reconnaissent pour leur ori- Î;ine empoisonnée le jugement propre^ par equel chacun, sans s'inquiéter s'il est conforme au jugement de Dieu, s'obstine exclusivement dans son propre jugement, qu'il prend pour première règle de conduite, au mépris du jugement des supérieurs et des personnes plus instruites.
Or on doit mortifier et corriger l'intelligence par l'abnégation du ju^emen^ propre.
V L Ecriture sainte nous l'ordonne : Ne vous appuyez point sur votre prudence.
iProv. III, 5.) Réduisant en servitude toute intelligence, pour la soumettre à l'obéissance de JésuS'Chrtst. {II Cor. x, 5.) « Qu'il croie, dit à ce sujet Louis Du Pont {Duc. spir.f tr. kf c. 7), qu'il accepte et qu'il suive ce que ni sa raison, ni le raisonnement, ne lui peuvent montrer. » En effet, c'eei une espèce de péché de magie de ne vouloir pas se soumettre au Seigneur; et ne se rendre pas à sa volonté^ c'est en quelque sorte un crime d'idolâtrie, (I Reg. XV, 23.)
2* Les saints Pères nous y obligent ^giie»
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ment* Voici comment saint Grégoire eiplique îe texte que nous venons de citer. « C'est une espèce de péché de magie de ne vouloir pas se soumettre; en effet, ils semblent mépriser les autels divins pour aller à ceux du démon, afin d'entendre ses réponses, ceux qui croient aux prestigieuses et superbes inventions de leur cœur, et qui se montrent indociles aux conseils salutaires des prélats. Ne pas se rendre à la volonté de sou supérieur, c*e6t en quelque sorte un crime aidolâtrie.; car personne ne persisterait dans Tobstiriation de sa désobéissance, si Ton ne portait enraciné dans bon cœur, comme une idole, ce que Ton se proposexle faire. En effet, en concevant dans notre cœur ce que nous ferons, nous en faisons en quelsorte une idole ; et lorsque nous délibérons sur les moyens d'agir conformément au projet conçu dans notre esprit, nous nous incli- DOnSi pour ainsi dire, afin d'adorer notre idple. » Saint Anselme (similit. H3) expose Tabus du jugement propre, et Putilité du jugement étranger, par l'exemple d'un couteau. Si quelqu'un, pour couper quelque chose, préfère le sien, dont le tranchant est émoussé, tout excellent qu'il lui paraisse, à un autre qui coupe beaucoup mieux, il ne fera rien de bon : de même, si pour discerner vos actions vous ne faites pas usage du Jugement des autres, vous n» ferez aucun progrès dans la via spirituelle.
3" La raison en e t qu'en suivant son propre jugement, par opposition au jugement de Dieu, des supérieurs et des perdonnes plus instruites, on tombe dans un orgueil et une présomption qui donnent naissance aux hérésie», aux illusions et à la xorruption des mœurs ; et les erreurs qui en résultent, bien qu'elles paraissent à celpi qui agit des vérités évidentes, sont coupables et inexcusables.
If faut donc corriger l'intelligence : 1** en priant Dieu qu'il daigne l'éclairer, la diriger et la gouverner par la lumière surnaturelle de Ja foi, de la science, de la prudence, du conseil et de la sagesse; 2** il faut bien se garder d'ignorer les vérités nécessaires et utiles à connaître, d'absolue nécessité de précepte et de moyen, c'est-à-dire, celles que Dieu nous a révélées et que l'Eglise nous propose à croire; 3* il faut fuir la curiosité, aûn de ne chercher è savoir que ce qui est nécessaire au salut et à l'acquisition
des vertus, et ce que Dieu exige de nous, pour satisfaire aux obligations de notre état. Bien plus, soyons humbles dans le désir de comprendre les choses célestes, et ne souhaitons de connattre que ce que Dieu nous demande dans notre condition ; 4"* pour que l'intelligence porte un jugement véritable sur la bonté ou la malice d'une action quelconque, il faut, en mettant à part toute affection précipitée de la volonté, considérer cette action selon la volonté de Dieu, selon les règles de la foi et des bonnes mœurs, de crainte que l'affection de la volonté et de l'appétit sensitif ne vienne obscurcir et aveugler notre jugement et le faire incliner d'un certain côté plus que la justice ne le demande; 5" nous terminerons par une citation d'Alvarez de Paz snr ce sujet {VU. spir,^ I. ii, p. m, c. 10) : « Lors* que les opinions des docteurs sont différentes, ce n'est pas une faute du jugemMt propre de suivre l'opinion des uns de préférence à celle des autres, si les premiers dans leurs raisons paraissent plus se rapprocher de la vérité; car nous ne jurons par personne, si ce n'est par la vérité. H est donc permis et même convenable de la recevoir de la bouche de celui qui l'enseigne, sans mépriser par là les autres docteurs. »
INTENTION (PuRBTÉ d'). — Voy. AcnoHS.
ISIDORE DE Pelcse (Saint), ainsi nommé parce qu'il s'enferma dans une solitude auprès de cette ville, mourut en >&0, avec une grande réputation de science et çle vertu. Il avait été un des plus illustres dfsciples de saint Jean-Ghrysostome. Nous avons de lui cinq livres de Lettres en grec et quelques opuscules de piété, de théologie et de morale, où l'on trouve une grande solidité jointe à la pureté du style.
ISIDORE DE SÉviLLE (Saint), fils d*un gouverneur de Carthagène, en Espagne, fut élevé par son frère Léandre, évoque de Sévi Ile, auquel il succéda en 601. Il mourat en saint, comme il avait vécu, en 636. Le concile de Tolède, tenu en 653, l'appelle le Docteur de son siècle et le nouvel Ornement de FEglise. Saint Isidore avait présidé un graAd nombre de conciles, et en avait fait faire les règlements les plus utiles. On a de lui pbi« sieurs ouvrages savants, et entre autres un Traité des offices ecclésiastiqueSfGi \xnQ Règle pour le monastère d'Honori.
iAGDLATOIRE (Oraison) [F. pour la définition, Priémi vocale.] — Tous les ûdèles doivent souvest produire des oraisons jacwkUoirts. C'est ainsi que les ignorants et les imparfaits, les parfaits et les savants, pourront les premiers assez bien , les autres d'une manière plus complète, remplir ce préeej^te de Jésus-Chfist et de l'Apôtre^ de
§rier toujours et sansrel&cbe; ce conseil es saints Pères, de prier matin et soir, à chaque heure et avant chacune de nos actions ; enfin cet autre précepte de Jésùs- Christ, de veiller et de prier, pour ne pas tomber dans la tentation et parce que nous ne savons pas l'heure où. le Fils de l'homme doit veak . Les moines d'Egypte faisaient ua
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très-fréqueot usage de ces oraisons jaculatoires. Saint Augustin, Cassien, saint Jean Chrysostome et saint Laurent Justinien les recommandent. Ce dernier les appelle des flèches lancées contre les ennemis du salut, des traits enflammés, que les soldats du Christ dirigent vers le ciel dans l'ardeur de leurs désirs. Saint François de Sales dit dans son Introduction à la vie dévote (ii* p., c. 13) : a Cet exercice est le meilleur soutien de la dévotion ; il peut suppléer à TinsufDsance de toutes les autres prières, tandis que lui-même, quand il est défectueui, ne peut-être supplée par rien... Je tous exhorte donc à vous y adonner de tout cœur et à ne jamais y manquer. »
Alvarez de Paz (t. III De vit. epir.^ 1. it, p. III, c. 10), et le cardinal Bona [Yia comp, ad Deum^ c. 11, 12, etc.), ont fait une ample collection de ces sortes d'aspirations et prières jaculatoires, propres aux différents états des commençants, des progressants et des parfaits. Cette collection peut être d'une grande utilité, Sinon pour les apprendre par cœur, au moins pour les lire souvent et se rendre capable d'en produire à volonté de semblables. Cassien (collât. 19, c. 9), dans ce seul verset du Ps. lxix : Venez à mon aide. 6 mon Dieu! Hâtez -vous ^ Seigneur ^ de me secourir^ trouve une prière excellente pour tous nos besoins, si nous la récitons à la fois de cœur et de bouche. Saint Jean-Chrysostome (hom. 79, ad pop.) en trouve une toute semblable dans cette invocation de la Ghananéenne : Ayez pitié de moii ma fille (ou mon âme) est tourmentée par le démon {MaMu XV, 22). Saint Jean-Chrvsostome et saint Bonavenlure recommandent encore l'usage des oraisons jaculatoires, toutes les fois qu'on entend sonner l'heure : on peut y ajouter, pour leur donner plus de force, ces paroles de la salutation angélique : maintena$U et à Fheure de notre mort.
JARD (François), prêtre doctrinaire, né près d'Avignon, en 1675, mort en 1768, est auteur d'un ouvrage acétique intitulé: la religion chrétienne méditée dans le véritable esprit de $e$maxime$f 6 vol. in-12. Cet ouvrage a eu du succès.
JEAN CHRYSOSTOME (Saint), né à Antioche, en Skh^ d'une des premières familles de la ville, y ajouta un nouveau lustre par ses vertus et par sa sublime éloquence qui lui mérita le Leau surnom de Bouche d'or^ {Chrysostome). 11 voulut d'abord suivre la carrière du barreau ; mais, touché par la grâce, il renonça au monde pour s'enfoncer dans un désert. L'évêque Flavien l'éleva au sacerdoce, en 383. Ce fut alors qu'il>fut chargé du soin de prêcher la parole de Dieu,fonction qu'il remplît avec d'autant plus de fruit, qu'il joignait à une éloquence touchante et persuasive les mœurs les plus pures. Ses vertus le firent placer ea 398 sur le siège de Constantinople. Mais son zèle pour la ré-
(180) Le surnom de Climaaue fut donné an saint à caase de son livre intitulé Ùimax on Echelle.
(181) Le surnom de Scoksiique^ qui était alorBfoil
forme du ciergé et pour la conversion des hérétiques lui attira oientôt une foule d'en* nemis. Les ariens obtinrent même de I ioa* pératrice Eudoxie qu'il fut banni de Cons» tantinoble. Cependant cet exil.ne fût pas de longue durée. Il fût rappelé à la demande d'Eudoxie elle-même, qui, du reste, le fit encore condamner à la même peine en M^. Le saint évêaue mourut dans cet exil le ik septembre 407, Agé de soixante-trois ans. Ses ouvrages ascétiques sont : V Un Traité du S4icerdoce : 2" Un Traité de la Providence; 3° Des Homélies^ et quelques Opuscules do piété. Tillemont a écrit une excellente VU de saint Jean Chrysostome.
JEAN CLIMAQUE (Saint). — Saint Jean Climaque (180), gue l'on croit originaire de la Palestine, inaquit vers l'an 525. Il fut élevé avec soin, et les pro^frès qu'il fit dans le»^ sciences furent si rapides, qu'on lui donna dès sa Jeunesse le surnom de Scholasti*
Sue (181). Mais à peine eut-il atteint l'Age e seize ans, qu'il sacrifia tous les avantages qu'il pouvait tirer du monde. Il se retira , sur le mont Sinai, où plusieurs solitaireamenaient une vie angélique, depuis que les disciples de saint Antoine et de saint HUa-^ rion avaient peuplé les déserts. Il nc( voulut l)oint demeurer dans le grand monastère bâti sur le sommet de la montagne, de peur d'j trouver des sujets de dissipation, ii alla vivre dans un ermitage écarté, où ii semU. sous la conduite d*un vénérable vieillard, nommé Martyriua. Un silence rigoureux fui le moyen qu'il employa pour se garantir, d'un vice ordinaire aux personnes habiles , c'est-à-dire de cette démangeaison de parler de tout, oui provient d'une vanité secrète. Humble a'eaprit et de cœur, il faisait te sacrifice de ses lumières sans contredire ni. disputer. Il s'assurait par l'obéissance le mé«rite de ses actions, et il porta si loin la pratique de cette vertu, qu'il semblait ne point: avoir de volonté propre. Par celle soumission à son directeur, il apprenait à éviter les écueils contre lesquels il eût infailliblement échoué, s'il avait voulu se servir de pilote à lui-même (182). De cette montagne ^visible qu'il habitait, il prenait saintemeiit son essor pour s'élever jusqu'au Dieu invisible dont la volonté faisait son unique étude, aussi observait-il avec attention tous { les mouvements de la gr&ce pour y correspondre avec fidélité.
Le fervent novice employa quatre ans & s'éprouver et à s'instruire, avant que défaire la profession monastique. Il pensait, et il Ta fortement inculqué dans ses ouvrages, qu'un pareil engagement exige un fl^e mûr et des épreuves sérieuses. Quand il vit approcner le jour de son sacrifice, il s'y prépara par le jeûne et la prière, afin de lui donner tout le degré possible de perfection. La con-* sécration solennelle qu'il fit à Dieu de luimôme fut suivie des plus précieux fruits dà
honorable, ne se donnait qu*à ceux qui avaient beau* coup de taienis et de connaissances.
(182) Yoyes les paroles du saint, Grtd. f •
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la grâce. Martyrius voirait avec admiration son disciple avancer de jour en jour dans les voies du salut.
Après la mort de Martyrius, arrivée en 560, le saint, conformément au conseil que son directeur lui avait donné, résolut d'embrasser la vie des anachorètes. 11 se retira donc dans l'ermitage de Thole, situé dans la plaine qui est au bas du mont Sinaï. Sa cellule était environ à deux lieues de l'église (183). 11 y allait les samedis et les dimanches pour entendre l'office et pour communier avec les moines et les anachorètes du désert. Il évitait toute singularité, la regardant comme une production de la vaine gloire. De là vint qu'il mangeait indifféremment de tout ce qui n'était pas interdit aui moines d'Egypte, observant seulement de se renfermer dans les bornes d'une exacte sobriété. La prière était sa plus douce et sa principale occupation ; toujours animé d'une ferveur extraordinaire, il ne perdait jamais de vue la présence de Dieu. Ses pensées, ses
Îaroles et ses actions se rapportaient toutes Taccomplissement de la volonté du Seigneur. C'est ainsi gu*il réduisait en pratique ce qu'il a depuis si fort recommande à tous les Chrétiens (184). Il acquit par l'exercice habituel de la contemplation une parfaite pureté de cœur et une très-grande facilité de voir Dieu en tout. 11 donnait un temps considérable à la lecture des livres sacrés et des ouvrages des saints Pères ; ce qui le rendit lui-môme un des plus savants docteurs de l'Eglise. Mais il cachait ses rares talents et les grâces singulières dont son Ame était enrichie, dans la crainte de perdre le précieux trésor ie l'humilité. H savait combien le poison de la vaine gloire est subtil, et que, sans une extrême vigilance de notre part, il s'attache è nos meilleures actions, et pous en dérobe tout le prix.
Quoique Jean vécût dans son ermitage en vrai solitaire, il ne s'y croyait point encore assez éloigné du commerce des hommes. Il se Gt une grotte dans un rocher du voisinage, pour s'y renfermer au moins de temps en temps. Lorsqu'il y était, il se livrait avec une ferveur plus qu'humaine à tous les exercices de la contemplation. Il était pénétré d'une charité si ardente et d'une si vive componction, qu'un torrent de larmes coulait presque sans cesse de ses yeux. La vue des misères inséparables de cette vie lui arrachait des soupirs et de< gémissements, qui frappaient l'air avec autant de force que pourraient faire les cris de ceux que Ton coupe avec le fer, ou qui souffrent la peine du feu. Il eût bien voulu vivre toujours seul et entièrement inconnu aux yeux du monde; mais l'éclat de sa sainteté perça malgré lui. On venait le consulter comme un maître dépositaire de la science du salut, et il ne put refuser à un
(185) Il parait que c'élail Tégllse de la sainte vjerge. que I empereur Jusiinicii avaîl fait bàllr sur le mont Sinaî pour Fusage des moines (Voyez Pr<h' tope, \. X De jBdif. Juuin.).
solitaire, nommé Moyse, de le prendre sous sa conduite.
Le serviteur de Dieu avait un taient extraordinaire pour guérir les maladies de l'Ame. Un moine, nommé Isaac, que de violentes tentations de la chair avaient presque jeté dans le désespoir, en fit une heureuse épreuve, il alla trouver le saint, auquel il découvrit, encore plus par ses larmes que
Ear ses paroles, toute la violence des coraats qu'il avait à soutenir. Mon fils, lui dit Jean Climaque, ayez recours h Dieu par la prière. Aussitôt ils se prosternèrent tous deux à terre pour implorer le secours du cfel, et depuis ce temps-là Isaac ne fut plus inquiété par l'esprit impur. Plusieurs autres personnes s'adressèrent aussi à Jean Climaque dans leurs besoins spirituels, et ils ne le firent jamais inutilement.
Qui croirait que le saint dût avoir des ennemis? Il en eut ce[)endant dans la personne de quelques solitaires. Ils l'accusèreot de perdre son tem{)s h de vains discours, dans la vue do s'attirer l'estime des hommes; l'accusation était certainenent une calomniai mais le saint la regarda comme un avis charitable qu'on lui donnait : il se condamna à un rigoureux silence, et passa près d'un an sans parler à qui que ce fût. Ses ennemis, désarmés par^sa modestie et son humilité, reconnurent la fausseté de iie qu'ils avaient avancé. Us se réunirent aux autres moines pour le conjurer de ne pas enfouir le talent que Dieu lui avait donné, en privant du secours de ses lumières ceux qui venaient le' consulter. Jean romi^it le silence avec cette humilité qui le lui avait fait garder, et continua d'instruire ceux qui s adressaient à lui. On parla de toutes parts de sa sagesse et de son expérience consommée, on le regardait comme un autre Moïse à qui Diou communiquait une partie de son esprit. Peu de temps après, c'est-à-dire en 600, notre saint fut élu d'une voix unanime abbé du mont Sinaï, et supérieur-général de tous les moines et de tous les anachorètes du pays. Il avait alors soixante-quinze ans; et il en avait passé près de soixante dans la solitude. A peine était-il éfevé à cette di^ gnité, qu'il survint une çrande sécheresse
3 ne la famine suivit de prés. Les habitants e la Palestine et de l'Arabie s'adressèrent à lui, comme à un autre Elie, pour implorer le secours de son intercession auprès de Dieu. Jean, touché du malheur de ces pauvres peuples, se mit en prières, et leur obtint ou ciel une pluie abondante qui rendit la fertilité à leurs terres. Il reçut vers le même temps une lettre de saint Grégoire le Grand, qui pour lors était assis sur la chaire de saint Pierre. Ce saint Pape lui écrivit pour se recommander à ses prières, et lui apprendre qu'il lui envoyait dé l'argent et de quoi meubler l'hôpital fondé pour les pèlerins à quelquô distance du mont Sinaï {iiS}.
(484) Grad. 27, n. 67.
(185) Salni Greo., c. If, ép. 1 , 1. Il, ep. 16, I»me 11, p. 1091,
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Le bieDbeureux Jean, abbé de Raitbe »
monastère situé auprès de la mer Rouçe, conçut le projet de perpétuer dans tous Tes siècles le îruitaue produisaient les institutions du saint. Il le conjura donc de donner un recueil de règles dont Tobserration pût conduire les flmes ferventes à la perfection chrétienne. Le saint représenta que l'entre* prise était au-dessus des forces d'un pécheur tel que lui| mais il se rendit enfm à ce qu'on exigeait de sa part, sans toutefois se flatter d'avoir réussi. « J'ai fait, disait-il, ce qui a dépendu de moi, dans la crainte de secouer le joug de l'obéissance, que je regarde comme la mère de toutes les vertus. Je n'ose croire que Tai produit quelque chose d'utile. Semblable à un peintre novice, je n'ai fait que tracer une ébauche grossière. Il n'y a ou un maître aussi consommé que vous ^l'abbé de Raithe), qui puisse mettre la dernière main à cet ouvrage. » Telle fut l'origine de l'ex* cellent livre intitulé Climax ou VEchelle^ parce que l'ftme y est conduite de degrés en degrés jusqu'à la plus sublime perfection.
Ce livre est écrit en forme d'aphorismes ou de sentences qui offrent un ^rand sens en peu de mots; le style en est simple, mais sans bassesse; concis, mais sans obscurité. On y trouve une onction admirable, et un certain ton d'humilité çui gagne la confiance du lecteur. Hais ce qui fait le principal mérite de cet ouvrage, c'est la noblesse et l'élévation des sentiments qui sont jointes à une description parfaite de toutes les vertus. L'auteur ne se borne pas au détail des préceptes : il les rend sensibles par des exemples, et entre ces exemples» il choisit
{)articu!ièrement ceux où éclate l'amour de 'obéissance et de la pénitence (186). Nous allons en rapporter quelques-uns.
11 y avait en Egypte un monastère de trois cent trente moines que le saint ayait visité. Un citoyen d'Alexandrie, nommé Isidore, vint se présenter à la porte pour y être reçu. « Mon père, dit-il à Tabbé, je suis dans vos mains ce qu'est le fer dans celles du forgeron. Je vous ordonne, répondit l'abbé, de vous tenir à la porte^ et de vous jeter aux pieds de tous ceux que vous verrez, en leur disant : Ayez la charité de prier pour moi, parce que mon Ame est attaquée d'une lèpre dangereuse. » Sept ans se passèrent de la sorte. Saint Jean Climaque, ayant vu Isidore, lui demanda quels avaient été ses sentiments pendant une si longue épreuve. « La première année, lui dit-il, je me suis regardé comme un esclave condamné pour ses péchés, et j'ai soutenu de rudes combats; la sconde, j'ai été tranquille et plein de confiance en la bonté de Dieu. » Il ajouta que dans la troisième année il avait souffert les humiliations avec joie. Ce saint pénitent acquit un tel degré de vertu, que l'abbé du monastère résolut non-seulement de le recevoir, mais même de le faire ordonner prêtre. Isidore, qui par humilité
(186) Gra<l 4 et 5.
voulait rester dans son état, demanda quelque délai, et mourut sept jours après.
Saint Jean Climaque fut encore singulièrement frappé de la vertu du cuisinier du môme monastère. Comme il le voyait toujours recueilli et baigné de larmes au milieu de ses occupations, qui n'offraient rien que de terrestre, il lui demanda de quel moyen il se servait pour entretenir ainsi sou Ame dans le recueillement et la componction. « Quand je sers les moines, répondit le bon religieux, je m'imagine servir non des hommes, mais Dieu lui-même dans la personne de ses serviteurs, et la vue de ce feu que j'ai sans cesse devant les yeux me rappelle ces flammes qui brûleront éternellement les pécheurs. »
Le saint, après avoir donné une description fort touchante du monastère des péni* tents, appelé la Prisofif lequel était à un mille de celui dont nous venons de parler, raconte le trait suivant de Jean Sabaïte. c Un solitaire ( c'est Jean Sabaïte qui parle de lui-même en troisième personne ), un solitaire, se voyant traité dans son monas« tère avec une sorte de respect, jugea qu'il courait risque do n'y pas expier ses péchés. 11 en sortit donc avec la permission de son supérieur, et se retira dans un monastère du Pont. Trois ans après, il vit en songe un billet où toutes ses dettes étaient écrites ; elles se montaient è cent livres d'or, et il n'en avait payé que dix. Pauvre Antiochus, se disait-il souvent à lui-même, tu as de grandes dettes à acquitter. Lorsqu'il eût passé treize années dans la pratique des humiliations et de la pénitence, il eut une seconde vision qui lui représenta toutes ses dettes eO*acées. »
Un autre solitaire, qui avait vécu dans une grande négligence de ses devoirs, fut attaqué d'une violente maladie. Il perdit connaissance, et on crut pendant une heure qu'il était mort. Hais, étant revenu à lui, il mura la porte de sa cellule, et y vécut douze ans en reclus. Il pleurait sans cesse, et ne s'occupait que de la méditation de la mort. Lorsqu'il fut près d'expirer, en entra pour lui donner du secours; mais on ne put tirer de lui que ces paroles : « Celui qui a continuellement la mort devant les yeux ne péchera jamais. »
Outre VEchelle sainte^ nous avons encore une lettre de saint Jean Climaque au bienheureux abbé de Raithe. 11 y est parlé dés devoirs d'un véritable pasteur, dont les principaux sont d'être chaste de corps et d'esprit; de travailler sans relAche à la sanctification des Ames ; de corriger ceux qui s'écartent du droit chemin, et de les porter à remplir fidèlement les obligations de leur état; d'être ferme et plein de vigueur, de manière toutefois que la sévérité soit tempérée par la douceur; de compatir à la faiblesse humaine, en s'accommodant aux divers caractères, afin de gagner tout le monde i Jésus-Christ. « De toutes les offrandes qu'OQ
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Eeul faire à Dieu, dit le saiat, la plus agréa- !e à ses yeux est sans contredit celle des âmes sanctifiées par la pénitence et la charité. »
Il y atait quatre ans que saint Jean Climaque gouvernait les moines du mont Sinaï. Il eût bien voulu quitter une charge qu*il n'avait acceptée qu'en tremblant et qu'il regardait comme un fardeau redoutable. Il méditait le projet de se démettre, et il n'attendait plus que l'occasion de l'effectuer. Enfln elle se présenta quelque temps avant sa mort. Rendu è lui-même, il se li- Tra avec une nouvelle ferveur à la prière et .à la contemplation. 11 mourut dans son ermitage de Tholc, le 30 mars 605, à l'âge de quatre-vingts ans. L'abbé Georges, son successeur, qui avait demandé à Dieu la grâce de n'être point séparé de son père spirituel, le suivit dans le ciel quelques jours après (187).
1 Saint Jean Glimaque est bien énergique
Suand il parle de rexcelience et des effets e la charité. « Une mère, dit-il (188), prend moins de plaisir à tenir entre ses bras un en&nt chéri qu'elle nourrit de son lait, que n'en prend celui qu'on peut nommer un véritable enfant de la charité, à être toujours uni à Dieu, et comme entre les bras de ce Père céleste.... La charité (189) en réduit
. quelques-uns à être presque tout hors d'eux-
r mêmes. Elle en couvre d'autres de lumière, et les remplit d'une telle joie, qu'ils ne peuvent s'empêcher de s'écrier : J'ai mis mon espérance en DieUf il est venu à mon secours; el ma chair f auparaicant toute desséchée^ a repris
. 9on ancienne vigueur. (Ps.xwu.) Celte joie qu'ils ont dans le cœur rejaillit sur leur visage, et lorsque Dieu les a unis et pour ainsi dire incorporés avec sa charité, il fait paraître sur leur extérieur, comme dans un miroir, l'éclat el la sérénité de leur âme. Ainsi Moïse, ayul été jugé digne de voir Dieu, fut tout environné de sa gloire. » Saint Jean Glimaque faisait la prière suivante pour demander la charité : « Mon Dieu, je ne prétends rien sur la terre, sinon de vous être uni si fortement par la prière, que' je ne puisse jamais être séparé
. de vous ; que les autres désirent la richesse et la gloire, moi je ne désire que de vous •être inséparablement uni, et de mettre en vous seul toute l'espérance de mon bonheur
* et de mon repos. »
! J£AN DE Capistran (Saint) , disciple de saint Bernardin de Sienne, et Frère Mineur comme lui, naquit en 1585, et mourut en
grand nombre d'écrits, et, entre autres, Le miroir des clercs, Alexandre Vlll le canonisa en 1690.
JEAN DE LA CROIX (Saint). --Saint Jean d'Yepez, plus connu sous le nom de Jban
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DE LA Croix, né à Fontibère, près d'Avila , bourg de la vieille Castille, prit l'habit de Carme au couvent de Médiua-del-Campo, et lia une étroite amitié avec sainte Thérèse. 11 vint avec elle à Valiadolid, où il quitta l'habit qu'il portait pour prendre celui de Carme-Décbaussé. Après avoir travaillé] à la réforme de pijusieurs couvent§, il fut envoyé à Avila, pour être confesseur des Carmélitesi et j^our les porter à se réformer. Les religieux: d0 cet Wdre le firent enlever et mener àiMMei où ils le renfermèrent dans un cachot. Ujr demeura neuf mois, et en fut tiré par le crédit de sainte Thérèse; mais les supérieurs de la réforme» .lui voulaient qu'on abandonnât la conduite des Carmélites, lui suscitèrent de nouvelles affaires 11 mourut dans le couvent d'DbédaJe f 4 décembre 1591 1 âgé de k9 ans. 11 a laisrt des livres . de spiritualité en espaguol, et traduits en italien et en latin, intitulés : £x montée du Mont-Carmel; — La nuit obsçwre de l'âme; — La flamme vive de tamour; — Le cantique du divin amour. Ces oavrag^s sont écrits d'un style obscur et, pour ainfi dixe, mystérieux. On y trouve les principes de mysticité incompréhensible à beaucoup de personnes. « L auteur, dit un savant théologien, explique les opérations du Saint- Esprit dans les impressions surnaturelles, et tous les degrés de l'union divine dans la prière. On ne peut décrire les communications secrètes d'une flme dans cet état, et il n'y a que ceux qui les ont éprouvées qui soient capables de s'en former une idée* C'est pour ces personnes que le saint a écrit les ouvrages dont nous parlons. Ils leur seront sans doute utiles ; mais ils pourraient devenir nuisibles à ceux qui ne sont pas dans le même cas, et qui sont facilement les dupes de leur imagination, ils le deviendraient surtout aux enthousiastes qui abusent de ce qu'ils n'entendent pas nour étaver leurs illusions. » Le P. Berthier, uans ses Réflexions spirituelles^ a consacré quinze lettres à l'explication des œuvres de saint Jean de la Croix; il prétend y trouver trois choses : « 1' Une logique des plus précises ; 2* un esprit éclairé des lumières divines; 3* un don d'instruction qui ne se dément nulle part. » Nous venons de voir que tout le monde n'en porte pas un jugement si favorable. Tout ce que l'on peut dire, c'est que la science des voies intérieures est la plus difficile, la plus profonde de toutes et la plus admirable, comme dit le Prophète; qu'il est dillicilo de la réduire en règle, et, quand on y parviendrait, 6terail-on à Dieu la puissance des exceptions? Mirabilis facta est scientia tua ex me, confortala esl^ et nonpotero ad eam. {Voy» Armelle, Catherine de
SlEJNNE, FÉNÉLON, GuTON , RUSBBOCK, TlU-
LAiRE, etc.) Le p. Maillard, Jésuite, a traduit eu français les œuvres de saint Jean de la Croix, Paris 1691. Après y avoir feit
(187] Nous avons plusieurs commentaires grecs sur V Echelle de saint Jean Glimaque. Voir le P. MontrÀVGON; Bibl. CuitL^ pages 505, 306.
(i88) Grad. 30, n. 12.
(189) Grad. 30, n. 14.
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divers retranchements, le P. flonorô de Sainte-Marie et le P. Dosithée de Safut- A>exis^ religieux da même ordre* ont donné la Vie de ce saint. Celle du P. Dosithée a été imprimée à Paris en 1727, en 2 vol. in-i*. Collet a écrit aussi la Vie de ce saint, Paris, 1769, in-12. On trouve dans son livre, intitulera Nuii obscure j une description admirable des angoisses que cet état fait éprouver. Elles sont coDOues plus ou moins des imes contemplativea. Celte épreuve u coutume de précéder la conuDunication des grâces snéciales que Dieu leur accorde. Ce mt par la que saint Jean de la Croix, au milieu de mille tentations, des calomnies, des scrupules et de toutes sortes de peines intérieures, parvint à cette pureté d'esprit, à ce renoncement à toutes les affections terrestres, à cette entière conformité è la volonté de Dieu, qui est fondée sur la destruction de la volonté propre, à la patience la plus héroïque et h la plus courageuse persévérance. La Montée du ciel traite à peu près le môme sujet que l'ouvrage précédent.
VExposition des ccmtiques et la Vive flamme d'amour expliquent tous les degrés d'union de l'Ame avec Dieu par l'oraison.
JEAN DE Jésus-Marie, Carme- Déchaussé du diocèse d'Osma en Espagne, naquit en 1564, passa par toutes les charges de son ordre, et mourut Je 28 mai 1615, avec la réputation d'un religieux plein de mérite et de vertus. Saint François de Sales, Bellarmin, Bossuet en ont parlé avec éloge. On a de lui : /h'sctp/tna c/aK«^ra/t>, Cologne, 1650, k vol. in-fol. Ils renferment des commentaires sur l'Ecriture saiute, et un grand nombre d'ouvrages ascétiques. Sa Vie et sas Lettres spirituelles ont été publiées à Rome, IGi^O, par Isidore de Saint-Joseph, Carme de Douai, qui devint définiteur général de sou ordre en 1656.
JEANNE (Françoise FEEMIOT DE CHAN- TAL) (Sainte), naquit à Dijon en 1572. Elle fut mariée à Christophe de Rabutin, baron de Chantai. Ayant eu le malheur de perdre son mari, tué à la chasse, elle fit vœu de ne point se remarier, quoiqu'elle n'eût alors que vingt-huit ans. Elle vécut, comme une femme qui n'était plus dans le monde, que
four Dieu et ses enfants. Ayant connu saint rançois de Saies, en 16(M^, elle se mil entièrement sous sa conduite. Ce saint évoque ne tarda pas de lui communiquer son projet -pour l'établissement, de la Visitation. Elle entra dans ses vues, et en jeta les premiers fondements, à Annecy, en 1610. Le reste de sa vie fut employé à fonder de nouveaux monastères, et à les édifier par ses vertus et par son zèle. Elle mourut à Moulins, en 1641, et fut canonisée par Clément Xlll. On a d'elle des Lettres spirituelles^ 1660, in-(^% Marsollier a écrit sa rie, 2 vol. in-12.
JÉRÔME (Saint) naquit à Stridon, sur les confins de la Dalmatio et de la Pannonie, vers l'an 340. Il étudia les belles-lettres à Itome et y fit des progrès rapides, ainsi que dans l'éloquence. Il auitta le monde pour se renfermer daoa un désert. Étant venu à An*
tioche, il fut élevé au sacerdoce par Paulin, éyt>que de cette ville. Le désir d*entendre l'illustre saint Grégoire de Naziance le coiirduisit à Coustantinople, en 381. Il se rendit l'année suivante à Rome, où le Pape Damase le chai^ea de répondre, en sou nom, aux consultations des évéques sur l'Ecriture et sur la morale. De Rome, il se retira à Bethléem, et s y appliqua à la conduite des monastères que sainte Paule y avait fait bâtir, à la traduction des divines Ecritures et à la conversion des hérétiques. Ce ^rand docteur, aussi distingué par sa sainteté éminente que })ar la profondeur de sa science* mourut en 420, dans sa quatre-vingtième année. Ses œuvres ascétiques sont: l'L'iTwtoire des Pères du désert^ in-fol. — 2' Des Commentaires sur plusieurs livres de TAncien et du Nouveau Testament. — 3** Des Lettres, qui contiennent les vies de quelques saints solitaires, des instructions morales, etc. — 4* On Martyrologej in-fôl.
JESUS (Saint nom de). Son exceUettcCf sa vertu f confréries et indulgences. La plupart des auteurs ascétiques reconnaissent le culte et l'invocation fréquente du saint nom de Jésus. Ils se fondent sur son excellence et sur sa vertu. V Son excellence. Le mot Jésus signifie Sauveur. Les Juifs, ne furent point étonnés d'entendre appeler le divin Enfant d*un nom qu'avaient déjà porté plusieurs avant lui, comme Josué, fils de Hun, et Jésus, fils de Sirach, comme celuif appelé Jésus, dont parle Josèphe, qui prédit la ruine entière de Jérusalem et de sa nation. Maia^ dans ceux-ci, le nom de Jésus ne fut qu'une simple dénomination, une ombre sans réar lité, ou tout au plus il ne désignait que lie libérateur d'une nation particuUère, la déli* vrance de quelques calamités temporelles. II n'en a pas été ainsi de notre divin Rédempteur. « Mon Jésus, dit saint Bernard, ne porte pas un nom vide f)t stérile; ce n'est pas seulement l'ombre d'où grand nom, mais la vérité. » Il est vraiment, par excellence, notre grand, notre uniaue Sauveur^ puisqu'il nous a délivrés du péché cl de ce déluge de maux, de cet abîme de misères dans lequel il nous avait plongés , puisqu'il a acquis pour nous tous les biens, toutes les richesses de la grâce, avec l'assurance de la gloire et de la lélicité éternelle.
Quel autre nom pouvait être plus glorieux pour Jésus-Christ et plus attrayant pour nous? Il nous a sauvés; et comment? en s'humiliant jusqu'à la mort de la croix, prodige d'anéantissement que Dieu son Père a récompensé, en le plaçant dans le ciel au sommet de la gloire ; en sorte qu'au nom de Jésus, tout genou doit fléchir, au ciel, sur la terre et dans les enfers, et que toute langue doit confesser que Jésus-Christ Notre-Sieigneur est dans la gloire de Dieu le Père.
Ce nom adorable nous représente le Dieu homme, Dieu de Dieu, d'une sainteté, d'une sagesse, d'une puissance et d'une bonté infinies : fait homme pour nous sauver, montrant au monde les marques de son tendre amour pour pous, dans les sacrés
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vestiges de ses souffrances, et dans les cicatrices de ses plaies; déployant dans sa personne tous les charmes de la grûce et de la ▼ertu.
Toutes les autres qualités du Christ dérivent de celle de Sauveur ou en font partie. Ce nom glorieux nous rappelle donc encore et nous remet devant les yeux son zèle, sa charité, son admirable sollicitude pour notre salut; sa douceur, sa commisération, avec toutes ses autres vertus; enfin les tourments qu'il a endurés, les ignominies qu'il a essuyées pour nous racheter, les mystères et les miracles qu'il a opérés, tout ce qu'il afait, tout ce q^u'il nous a prodigué de faveurs et de bienfaits; nous trouvons tout cela dans Jésus.
2* Sa vertu. La foi, l'espérance, la charité, la pureté et les autres vertus des saints, avec tous les dons spirituels, toute la beauté, toute la gloire qui en relèvent l'éclat, sont les fruits précieux de la venue du Sauveur. // n'est point d'autre nom donné aux hommes sous le cte/, par qui nous puissions opérer notre salut. C'est de sa plénitude que nous recevons tout dans l'ordre de la grâce; c'est à lui seul et à la victoire qu'il a rem-
{>ortée sur ses ennemis, que nous devons es armes et la force qui nous font triompher des nôtres. Ce nom sacré doit donc nous inspirer sans cesse la vénération et l'amour, nous servir d'hymne et de cantique pour rendre sans cesse gloire è Dieu, nous remplir de I'oie et de consolation. Avec le nom de ^ésus, prononcé par un pieux mouvement du cœur, avec foi et avec amour, nous sommes tout-puissants. Combien de fois, au nom de Jésus, les serviteurs de Dieu ont-ils commandé à la nature, guéri les malades, ressuscité les morts, opéré toutes sortes de miracles I Comment saint Pierre guérii-il le boiteux assis à la porte du Temple ? En lui disant : Au nomjMJésus de Nazareth^ levezvous et marche^SÊèsi par la vertu du nom de Jésus que le^pssanccs de ténèbres ont été désarmées et confondues dans toute l'étendue de leur empire. C'est à la louange du nom de Jésus qu'il faut chanter avec David : Célébrez le nom du Seigneur, du levant au couchant. Chez tous les peuples et dans toutes les contrées de l'Univers, on entend retentir le nom de Jésus. « O nom, s'écrie saint Bernard, di^ne de tous nos hommages I son odeur, pleine de suavité, est venue d'abord du haut des cieux se reposer sur la Judée, d'où elle s'est répandue ensuite sur toute la terre. L'Eglise, dans tous les pays du monde, chante avec transport : Votre nom. Seigneur, est une huile répandue, dont le parfuma rempli non-seulement Je ciel et la terre, mais les enfers môme, Quoique d'une manière bien différente. |Aussi toutes les créatures sont-elles invitées à célébrer sans cesse et à répéter & Tenvi : Votre nom, Seigneur, est une huile réipandue. »
Le nom de Jésus est la terreur des déjmons : ils tremblent autant de fois qu'ils iffqttndent prononcer dévotement; non pas
que les V'Iabes raatérérielles dont il est composé aient eu elles-mêmes aucune vertu, aucun charme; mais ils ne peuvent soutenir la présence et le pouvoir de celui h qui il appartient, lorsqu'on l'invoque avec une sainte contiance. Les malins esprits ne l'entendent point sans rendre les armes; c'est pour eux un coup do tonnerre qui les force d'adorer leur vainqueur. Aussi n'a-l-il fallu souvent que le nomd^féius pour les chasser de ceux qu'ils possédaieiit corporellement, ou les repousserillDB lèurê attaques. C'était ainsi que les ^mnôniatiucs ordinairement étaient délivrés ttafts les premiers siècles du christianisme, comme nous l'apprenons des Pères de l'Eglise et des autres écrivains de leur temps. « Quelque démon que ce soit, dit saint Justin, qui s'est emparé du corps d'un Chrétien, au seul nom de Jésus-Christ est mis en fuite, et celui qu'il opprimait est mis en liberté. » Dans une seconde apologie de la religion, qu'il présentait au sénat de Rome : «Jésus-Christ, dit-il, est appelé ainsi, parce qu'il est oint; nom dont la signitication est toute mystérieuse, comme le mot Dieu, qui n'est pas un pour nous, mais l'expression de quelque chose incompréhensible unie en lui à la nature humaine. Jésus a tout ensemble le nom et la qualité de Sauveur; car, il s'est fait homme selon la volonté éternelle du Père, pour le salut des hommes qui croient en lui, et pour renverser la puissance des démons, comme vous pouvez vous en convaincre par tout ce qui se passe sous vos yeux. Ne voit-on pas partout dans le monde, et n'a-t-on pas vu jusque dans Rome môme, des hommes possédés du malin esprit, guéris et délivrés Sar la seule invocation du nom de Jésus? i'a-t-on pas vu les démons vaincus et chassés à la voix des simples Chrétiens, lorsqu'ils leur ordonnaient hardiment, au nom de Jésus, de sortir du corps qu'ils possédaient? Et cela, après que tous les magiciens et les enchanteurs avaient épuisé leur art pour les secourir? (Saint Just., apol. 2 ad sen.. u« 5, p. 172.) »
Julien l'Apostat, selon le témoignage de saint Grégoire de Nazianze, fit une loi qui défendait d'appeler les Chrétiens autrement que Galiléens, parce qu'il regardait leur premier nom comme un titre d'honneur, si ce n'était peut-être, ajoute-t-il , qu'à l'exemple des démons, il ne craignait trop le nom de Jésus. Le même Père écrivant à un païen nommé Ntedteius, lui dit : « Estil étonnant que Jésiis-Christ ait tant de pouvoir, après ce qui m'est arrivé et m'arrive encore souvent à moi-même qui crois en lui. J'ai à peine prononcé son nom, quand je suis attaqué, que le malin esprit s échappe avec grand fracas, et poussant des cris de ra^e, publie malgré lui le pouvoir du Dieu immortel ; ce que j'ai éprouvé aussi souvent en formant la figure de la croix, non-seulement sur les choses ou les personnes dont le démon s'était mis en possession, mais dans l'air. Le signe de la croix tout seul est coom&d l'étenoard du Tout-
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Puissant, dont il ne peut soutenir ras(>ect. % — ïerUillien, écrivain du second siède, disait hardiment» dans la célèbre apologie qu'il adressa aux gouverneurs des provinces : « Si vous trouvez un Chrétien auquel on vient de présenter un démoniaque, qui, ayant invoqué sur lui le saint nom de Jésus, ne le mette pas en fuite, qu'il soit mis à mort sur-le-champ, nous y consentons. » Les Chrétiens donnaient alors de tels détis aux païeiif avee taiH d'assurance, que jamais ni aucun iteteurs oracles, ni les esprits malins, dan^ la personne de ceux qu'ils possédaient, ne iwist.iient à la parole tonte seule du nom de Jésus, ni au signe de la croix, tant l'un el l'autre avaient <le pouvoir el de vertu; pouvoir qui se fait encore sentir aujourd'hui contre les attaques du démon sur lea &mes. Sainte Thérèse, entre plusieurs autres, atteste, d'après une expérience continuelle, que dans les tentations, l'humble invocation du saint nom de Jésus par les mérites du bois sacré de la <;roix et de son précieux sang, est un gage infaillible de la victoire.
Ce nom adorable est encore l'aiguillon le plus puissant pour nous faire pratiquer toutes les vertus 4 il nous en inspire l'amour elles sentiments, soit par le modèle achevé qu'il nous remet devant les yeux, soit par les grâces qu^il nous obtient du Dieu Sau-
honorons et supplions tout
réveiller en eux] les senliments de félialé et d'amour qu'ils ont voués à Taimable Sauveur de leurs âmes, fait homnne pour les racheter. C'est pour nous qu'il a voulu reposer dans une crèche, qu'il a pleuré, quMl a été circoncis, qu'il a été chargé de calomnies et rassasié d'opprobres : qu il a reçu des soufflets, ou'il a été battu de verges, qu'il a été crucifié. C'est pour consommer l'iBUvre de notre justification qu'il est ressuscité des morts, qu'il est monté dans sa gloire, et qu'il est assis h la droite de son Père« Les saints ne pouvaient jamais satisfaire la soif qu'ils avaient de prononcer et de répéter ce nom de vie, et de l'adorer avec les sentiments de piété les plus tendres, tant ils brûlaient d'amour pour lui. Saint Augustin nous apprend que, môme avant sa conversion, il prenait beaucoup de plaisir à lire un livre de Cicéron, que nous n'avons plus, nommé Horiensius, parce qu'il y trouvait d'^excellentes leçons sur l'amour et la recherche de la sasesse ; mais il ajoute qu'une seule chose lui déplaisait dans cet ouvrage, c'était de n'y point Iroliver le nom de Jésus : « Car ce nom, Seigneur, ajoute-l-il, ce nom si doux qu'a porté votre Fis bien-aimé, par votre grande mi sérîcorde, mon cœur, encore tendre, l'avait sucé avec le lait que je prenais sur le soin de ma mère; il y est toujours resté profondément imprimé, et tout livre où il n'est pas
veur que nous
à la fois lorsque nous le prononçons. £n écrit, quelque savant, Quelque élégant, *ou
effet, le rappeler pieusement à notre mé- même Quelque instructii qu'il soit, ne peut
moire, c'est nous retracer Timage et l'idée me satisfaire entièrement, »
du cœur le plus humble et le plus doux, le plus charitable et le plus tendre qui soit jamais sorti des mains du Créateur ; c'est nous représenter le plus pur et le plus saint, le plus chaste et le plus compatissant de tous les hommes , un Homme-Dieu, la sainteté même, la source de toutes les grâces et de toutes les vertus. Penser à Jésus, c'est penser tout à la fois au Dieu infiniment grand, qui, en nous donnant la sainteté de sa vie pour modèle, nous donne en même temps les lumières, les grâces et les secours nécessaires pour l'imiter et le copier, soit dans nos pensées et nos affections, soit dans nos paroles et nos œuvres. « Dès que j'entends nommer Jésus, ajoute saint Bernard, il n'est point de bonne pensée qui ne me vienne à l'esprit. »
La conséquence qui suit de tout ce qu*on vient de diret e*est que nous ne devons jamais prononcer le divin nom de Jésus, sans produire dMs notre cœur quelque sentiment, d'adoration et quelque mouvement, d'amour; sans ressentir en même temps un désir ardent, et sans former une sincèi'e résolution d'imiter celui qu'il nous rappelle.
Si le nom adorable de Jésus est une armure spirituelle, il est aussi une sourceintarissable de délices el de consolations pour ceux qui aiment ardemment Jésus- Christ. Il ne faut que le son qu'il rend à leurs oreilles, pour remplir leur cœur d'une sainte joie, et
DiGTIONN. d'ASCÉTISDIK. I.
Saint Aeirède, dans la préface qu'il a mise à la tête do son ouvrage de YAmitié spirir tuelle^ dit que, lorsqu'il eut goûté une fois les douceurs du nom de Jésus, l'éloquence de Cicéron, qui avait toujours fait ses délices, lui devint tout h fait insipide, |)arco qu'il ne trouvait que fadeur partout où il ne trouvait point ce nom incMÎtiarable, ou du moins quelque chose quil^Mippelât à son esprit. Saint Jérôme remïi^e que saint Paul répète souvent le nom de Jésus, notre divin Rédempteur, dans ses EpUres^ nonseulement où il est inutile pour l'intelligence et la perfection des pensées et des sentiments qu'il veut exprimer, mais où il est même quelquefois plus propre è embarrasser le discours qu'à l'éclaircir. Comme il ne pouvait assez se nourrir ni se rassasier du nom de celui qu'il aimait uniquement, il en était si plein qu'il le plaçait sans besoin, ou même hors de propos, tant on surabonde quand on [aile de ce qu'on cime C'est, ajoute le saint docteur, ce due peut reconnaître par lui-même tout lecteur attentif, sans qu'il soit nécessaire d'en produire ici quelques exemptes.
Saint Bonaventure raconte, dans la Vie de saint François, que ce séraphin de la terre, tout brûlant d'amour, récitait les psaumes avec une dévotion ravissante, et que jamais' il ne rencontrait le nom de Dieu sans faire paraître, dans l'accent de sa voix et les traits de son visage, quelque chose de l'océan de
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joie et d*amoiir Uans lequci nagûâit son cœur. Un jour il persuada à ses frères de recueillir et de mettre dans un lieu décent tout papier écrit qu*i) trouverait par terre, de peur que le nom de Dieu ne s v trouvât et ne fAt foulé aux pieds. Quand il prononçait le saint nom de Jésus, ou qu*ii Tenlendait prononcer, il sentail son Ame tressaillir, et il en était si affecté' au dehors, qu'on eût dit à le voir, ou qu'il entendait une douce mélodie, ou qu'il savourait quelque mets délicieux.
Saint François de Sales, écrivant à une pieuse veuve, commence ainsi sa lettre : c Je suis tellement pressé, que je n'ai le loisir de vous écrire, sinon le ^rand mot do notre salut, Jésu$l Oui, puissions-nous au moins une fois prononcer ce nom sacré de notre cœur. Ohl quel baume il répandroit dans toutes les puissances de notre esprit 1 Que nous serions heureux de n'avoir en l'entendement que Jésus, en la mémoire que Jésus, en la volonté que Jésus; que Jésus eu rimaginationl Jésus seroit partout en nous, et nous partout en Jésus. Essayons-en ; prononçons-le souvent, comme nous pourrons; que si, pour le présent, ce n*est qu'en bégayant, à la Qn néanmoins nous pourrons le bien prononcer. Mais qu'est-ce que le bien prononcer ce sacré nom? Hélas! je ne le sçay pas; mais je sçay seulement que pour le bien exprimer il faut avoir une langue toute de feu. »
Saint Paulin, dans une de ses lettres, dit« avec autant d*élégance que de piété : « 0 Dieu! ô Christ 1 vous êtes tout suavité, tout amour; vous ne pouvez nous remplir, ni nous rassassier; vous avez beau vous communiquer sans mesure, vous n'en êtes que plus altéré du désir de vous communiquer de nouveau, et jamais votre amour n'est satisfait, j» Saint fiernard, au sermon XV*, sur le Cantique des canligues^ ne parle pas avec moins de piété ni d'onction. « Je prends mon modèle, dit-il, dans son humanité , et le secours dont j*ai besoin dans sa divinité. De l'un et l'autre je me fais un remède au-dessus de tous ceux que peut inventer l'art des hommes. Ce remède, ô mon Ame 1 c'est dans le nom de Jésus gu'il est renfermé , comme dans un précieux vase; et il n'est point de plaie, point de contagion, quelque maligne qu'elle soit, dont il n'opère la parfaite guérison. Porte-le donc toujours dans le sein; qu'il soit toujours dans ta main, en sorte qu il gouverne toutes tes pensées, tous tes désirs, toutes tes œuvres.» Comparant,aumémeendroit,lenom deJésùsàrhuilequ'ontiredufruit de l'olivier, voici la manière fugénieuse dont il s'exprime. « L'huile a la propriété d'éclairer, de nourrir, de fortifier et d'adoucir; or est-il rien au monde qui éclaireJ'Ame et la fortifie, qui calme les douleurs, qui adoucisse les plaies.
Sut soulage les peines comme le nom de Jésus? e sentez-vous pas vos forces renaître toutes les fois que vous le rappelez à votre esprit? Quellëjoieilrépanddansl AmelQuellevigueur il communique à tous les sens ! Quel courage
il donne i la vertu! Tout mets qui n'es! ixiint détrempé dans cette bui le toute céleste, est sec et aride; toute nourriture qui n'est point assaisonnée de ce sel mystérieux est insipide. Un livre où je ne trouve point le nom de Jésus me dégoûte; une conversaiiou, un exercice où je n'entends pas nommer le nom de Jésus me déplaît. Jésus est un miel à ma bouche, un concert à mes oreilles, un charme à mon cœur. Tous les remèdes» je les trouve dans Jésus. Quelqu'un de nous est-il plongé dans l'affliction, que Jésus pénètre dans son sein, et que de là il vienne reposer dans sa bouche; à la lumière de ce nom» tous les nuages se dissiperont aussitôt, nt à la Icmpète succédera un calme parfait. »
La dévotion au saint nom de Jésus es( un fruit et un signe de notre amour pour lui; on peut même la regarder comme une mar* que de prédestination. Les saints nous sont représentés le portant dans le ciel écrit sur le front, pour témoigner que tout co qu'ils sont, tout ce qu'ils possèdentdans le royaume de Dieu, ils le doivent è Jésus. La blancheur de leur robe, l'éclat de leur couronne, les rayons de gloire qui les environnent, leur joie, leur immortalité sont pulant de doas de sa bonté et de son amour. Et voilé ce quH publient solennellement les enseignes majestueuses qu'ils déploient à la face de toute l'armée céleste; comme s'ils criaient à haute voix que tous leurs mérîtes» toutes leu rs vertus sont ses triomphes et ses vicloi res
C'est une coutume ancienne de TEglisr, qui a comme passé en loi, de témoigntr le respect dû au saint nom de Jésus, lorsque nous l'entendons prononcer, par une. inclination de tôte. Cette loi se trouve conGrnn'e par un décret du concile général de Ljdiu inséré dans le corps du droit canon. Dn grand nombre de protestants l'observent en Angleterre, soit dans le culte public, soit dans /»liisieurs antres circonstances; et plusieurs des prélats et des théologiens les plus savants ont -prouvé, contre les calvinisles rigides, que c'était un acte de religion salutaire et conforme au précepte que Dieu nous a fuit d'honorer le nom sacrd de son Fils.
Au XIV' siècle, un concile d'Avignon et un autre de Béziers , accordèrent une indulgence de dix jours è ceux (]ui dans un sincère repentir de leurs péchés inclineraient pieusement la tète en prononçant le saint nom de Jésus. Le Pape Sixte-Quint en ac* corde une de vingt jours pour tous les Qdèles en général qui observeront la même pratique. Il n*est point de ûdèle adorateur de Jésus crucifié qui ne soit saisi d'horreur lorsqu'il entend profaner son saint nom, c'est-à-dire lorsqu'on le fait servir en sa présence à dos exclamations sacrilèges, à d*horribles serments, à des discours impies, h des exécrations, des imprécations, des blasphèmes. Pouvons-nous être témoins de ces abominations sans sentir s*allumer audedans de nous le zèle le plus ardent de glorifier le saint nom de Jésus, en lui offrant dans un esprit de componctiou, tous les
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hommages extérieurs et intérieurs qui sont en notre pouvoir?
Pour réparer les- outrages que fait à Dieu la conturae impie de jurer par le saint nom de Dieu et deiésus. Pie IV érigea une pieuse confrérie gui a été confirmée par saint Pie V et Crl)ain Vlll, et favorisée d'une indulgence plénière pour la fête de la Circoncis sion avec une de cent jours, autant de fois qu'onempèrheraitdeiSsiireun serment téméraire ou de prononcer un blasphème^ Chaque membre est obligé de faire la correction fraternelle à celui qu*ii a entendu jurer témérairement, et les confrères doivent se saluer lors- 3u'ilsse rencontrent par ces paroles : Louange Dieu ou Louange à Jésus; cette pratique est récompensée d'une indulgence à toute personne de la confrérie qui, en quelque temps que ce soit, use de cette sorte de salut, ou y •répond en disant Amen, Cette indulgence s'est étendue ensuite à tous les fidèles; car en 1587, Sixte-Quint accorda trente jours à quiconque en saluerait un autre avec ces paroles en latin ou en langue vulgaire : « Jésus-Christ soit loué, Laudetur Jésus Chri^ ttus^ B ainsi qu'à ceux qui répondraient a Ainsi soit-il, Amen^ » ou « Pour toujours, semper; » ou enliii « Peudunt tous les siècles, m sœcula. » Il y a une indulgence de vingt cinq jours pour ceux qui prononceront avec respect et dévotion le nom de Jésus ou de Marie, avec une indulgence plénière à l'article de Ja mort, en faveur de ceux qui, ayant eu t'habitude de se saluer comme on vient de dire, invoquent pieusement Jésus dans leur cœur, s'ils ne sont pas en état de le faire des lèvres. Enfin il y a une indulgence de trois cents jours pour avoir récité avec dévotion les litanies du saint nom de Jésus, et deux cents pour celles de la bienheureuse Vierge Marie. Ces indulgences ont été renouvelées i^r Benoit XIII en 1728.
J£SI}S-CHRIST(Imitatioiide) Yoy. ImitA- TiOfr.
JKUNE. — Néceexiié. — La mortification, non-seulement des passions , mais aussi des sens, est non pas un simple conseil, mais un précepte positif de la loi évangéllque. Sans cette pratique essentielle il ne peut y avoir de salut. Jésus-Christ ne s*est pas contenté de nous en donner l'exemple; il nous en a intimé le commandement. Il a porté sa croix, et nous a ordonné de porter la nôtre i sa suite. Il nous fait répéter par son Apôtre que si nous voulons être glorifiés avec lui, il faut avoir souffert avec lui. Il nous déclare, par le prince de ses apôtres, qu'en souffrant pour nous, il s'est fait notre modèle, afin que nous suivions ses traces. La route qu'il a suivie sur la terre, voilà la seule qui puisse nous conduire au terme où il nous a précédés, où il nous attend, où il nous appelle, où il nous attire. Prétendre être les disciples d'un Dieu né dans la crèche et mort sur la croix, en vivant dans la mollesse et dans les plaisirs, est une illusion. Vouloir obtenir ses récompenses, en violant an de ses principaux commandements, est «ne absurdité. Imaginer de devenir saint
en restant immorlifié, est une contradiction.
Mais cette loi de la mortification, tout absolue qu^elle est en' elle-même, n'est pas entièrement précise dans son application. Les circonstances où elle oblige, les manières de l'observer, ne sont pas toujours nettement fixées; et cette indéjterminaiion fournirait à la sensualité des prétextes de ne jamais remplir ce devoir stric^, mais pénible. Pour obvier à ce dangereux inconvénient, rEgliso astreint ses enfants & des jeûnes réguliers, dont elle (ixe les temps, et dont efle règle le mode. La mortification est un moyen général et nécessaire d'arriver au ciel; le jeûne est un moyen nécessaire et particulier de pratiquer la mortification. L'Evangile ordonne de se mortifier pour se sauver; l'Eglise enjoint de jeûner pour se mortifier.
Quand nous disons que l'Eglise prescrit le jeûne, nous n^entendons pas que ce soit une loi nouvelle qu'elle ait portée. Le jeûne» bien plus ancien que le christianisme, a ton* jours existé dans la vraie religion. 11 est, dit saint Basile, contemporain de Thumapité; et le premier précepte positif que Dieu ait donné à l'homme encore dans le paradis terrestre, a été un précepte d'abstinence. Lorsqu'il accorde à Noé de se nourrir de toutes les viandes, il lui interdit l'usage du sang. En dictant au peuple qu'il s'est choisi les lois qui le régiront, il détermine les animaux qu'il lui permet démanger, et ceux dont il ordonne de s'abstenir. Suivez Tbistoire de cette natioû qui seule couserve le culte du vrai Dieu, vous verrez ses plus grands personnages l'honorer par le jeûne: David jeûner jusqu'à s'affaiblir ; Judith jeûner tous les jours, excepté ceux des fêtes ; Esther ne pas se plaire aux festins du roi son époux, et refuser de se souiller du vin des libations; Néhémie joindre de longs jeûnes à ses larmes abondantes et à ses ferventes
f)rières. Vous verrez la nation entière, dans es occasions importantes, implorer le Sei* ^ncur par ses jeûnes, et avoir même des leûnes fixés pour rappeler ses anciens événements et en mériter d'heureux
Ainsi, le jeûne que l'Eglise nous prescrit, n'est que la continuation de celui qui a été constamment pratiqué par les fidèles adorateurs du Seigneur. En renouvelant le précepte, elle ne fait que le déterminer d'une manière plus précise. Elle le fait consister en deux choses : à ne prendre dans la journée qu'une seule réfection, et à s'abs enir dans cet unique repas de certaines nourritures. Ces deux parties du précepte ne sont [»as unies entre elles essentiellement et par eur nature. On peut pratiquer l'abstinence, sans jeûner, et c'est ce que nous observons, d'après un autre commandement de l'Eglise, les deux derniers jours de chaque semaiue; réciproquement il est impossible de se réduire è l'unique repas, en y prenant indis- Hnctenaent toutes sortes de nourritures : c'est ce Que pratiquent ceux qui s'imposebt h eux-mêmes, ou a qui sont imposés en par^
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ticulier des jeûnes pour l*cspiatioD de leurs péchés. Ainsi celui qui, pour des cau«es fégilimes, est dispensé de Tundecesdeui points de la loi, n*est pas pour cela exempt de l'autre. Mais ces deux pratiques distinctes sont réunies par l'Eglise dans lo» jeûnes généraux qu'elle prescrit. Elle impose la double obligation, et de ne prendre par jour qu'un seul repas réel, et de s'y abstenir de la chair des animaux qui vivent sur la terre ou dans l'air. Elle interdit de plus dans le carême l'usage des œufs et du laitage, à Tnoins qu'il ne soit permis par l'autorité ecclésiastique. Telle est l'étendue de sou commandement.
Les païens, dans presque tous les pays du monde, ont reconnu une vertu dans la pratique du jeûne, et l'ont mise au rang des œuvres de religion, notion qui leur est venue, comme beaucoup d'autres, des mains de ceux qui ont connu les patriarches. Saint Jérôme confond l'hérétique Jovinien, qui n'attribuait nul mérite et nulle vertu au jeûne, par l'exemple des anciens prêtres égyptiens qui, pour éteindre l'amour des plaisirs sensuels, et pour mettre leur raison en garde contre les vapeurs de l'iutempérance, s'abstenaient de chair, d'œufs, de lait et de vin. Rarement ils mangeaient du pain, parce que, dans cette contrée, il chargeait plus l'estomac et l'indisposait plus que le riz et les légumes assaisonnés avec de l'huile, et lorsqu'ils en faisaient usage, ils prenaient en même temps de l'hysope, dont i'amertume en accélérait la digestion. (S. HiER05iYMUs, adt\ Jovin.f 1. ii, t. IV, p. -lOoJ) Le même Père nous apprend que, dans la Perse, les mages étant divisés en trois clas- 5:^«; ceux de la première, qui surpassaient les autres on savoir et en éloquence, ne prenaient jamais d'autre nourriture que de la farine et des légumes ; que dans l'Inde, les gymnosophistesp les brachmanes et les saumiens ou sermanesy ne vivaient que des fruits des arbres qui croissaient sur les bords du Gange, avec du riz et de la farine apprêtée ; qu'en Crète , les prêtres de Jupiter s'abstenaient de chair et de tout ce qui était préparé au feu; et les prêtres d'Eleusine ou Cérès, dans la Grèce, s'abstenaient de chair et de certains fruits que portaient les arbres du pays, (/btd.) Saint Léon nous assure que les idolâtres avaient leurs jours 'le jeûne,
Îu'ils gardaient religieusement. (Serm. TJ e jejun. Pentec.y ch. 2, tom. L p. 331.) Les ])rêlres des idoles, en quelques endroits, n'offraient des sacriûces qu'aj>rès s'y être f)réparés par le jeûne et la continence. (Voyez Alex, ab Alexandro, 1. 1, c. 17.} Tcrtullicn rapporte oue les païens jeûnaient avant de consulter les oracles (L. de anima, c. W;, et qu'ils imitaient quelquefois la xérophagie (les Chrétiens. {Ibid,} Avant le sacrifice qu'on offrait à Gérés, personne ne prenait rien jusqu'au coucher du soleil, et, dans ces jours, tous s'abstenaient de vin et gardaient la continence. (Saint Cyril. Alex., adv. Ju/.,1. vi, c. 19, p. 250.) Ceux qui étaient initiés dans les mystères de la déesse Isis se préparaient^
à la cérémonie par l'abstinence de chair et devin pendant dix jours. (Jcli Aif., in If ûopog. inler Opéra b. Cyrilli, t. I, p. 250.) Quelquefois Julien l'Apostat se l>ornail à manger des légumes dans ses repas, par un motif de religion. (Ibid.) En certains jours de fête, les femmes athéniennes etégyptien-» nés jeûnaient et couchaient sur la dure. (Voyez Joseph. Laurent, De Prand* et Cen. vet,^ c. 22, apud Gronov. ,fp. 3k9ySurle$ jeûnes des anciens idolâtres; voyez aussi Sal*- MASius, tn5o/afiufit,p. 150; Julius Scaligbr, Poetie. , 1. 1, c. 9^, De cereal. ludis, etc.) Les mahométans turcs et perses, et les soixante^ dix sectes qui divisent le mahométisnie dans rOrient, observent strictement le jeûne du neuvième mois arabe, appelé Ramadan, qui tombe quelquefois en été, quelquefois aa printemps, et passe successivement d'une saison à une autre, en des années différen-» tes, parce qu'ils comptent selon le cours de la tune, sans intercalation,etque leurs mois sont alternativement do vingt-neuf è trenlt^ jours. Personne n'est dispensé de ce jeûne, ni femmes, ni soldats, ni laboureurs, ni voyageurs, ni artisans, ni pauvres, ni riches; le sultan lui-même jeûne comme les aatres. Les malades qui ne peuvent jeûner dans ce mois sont obligés de Je faire dans un autre» lorsqu'ils sont rétablis, ou autant de jours qu'ils ont manqué de le faire au temps prescrit. Leur jeûne consiste à ne rien prendre, c'est-à-dire qu'ils ne mangent ni ne Doivent» et ne peuvent même se laver le visage, de-
t)uis le lever du soleil jusqu'à son coucher. - .es plus parfaits commencent leur jeûne à minuit (Chardin, Voyage de Perse, tome Vil, p. 8^7; tome 11, p. 162 ; Busrec, LegaU turcic»9 ep. 3, p. 252.) Les Juifs anciens et modernes ont toujours regardé le jeûne comme une pratique pieuse et une œuvre de religion (Voyez Basnage, Hist. des Juifs, 1. vif, c. 18, art. 4), sentimenl imprimé si profondément dans l'esprit des hommes de tous les siècles et de toutes les nations, que la plupart des sectes infidèles ou hérétiques ont mis le jeûne au rang des pratiques qui font partie essentielle de la religion, jusqu'à corrompre superslitieusemenl ce qu'ils ont re* connu, par une tradition générale descendue des patriarches, être un moyen de satisfaire à la justice divine, ou d'expier ses péchés, et un hommage rendu à la Divinité. Leurs pratiques superstitieuses différaient beaucoup cependant des blasphèmes de ceux qui s'abstenaient de certains aliments comme mauvais en eux-mêmes, et comme Touvragu d'un mauvais principe ou du démon, toutes les créatures étant bonnes de leur nature, et l'ouvrage du vrai Dieu. La distinction des deux principes ou des deux dieux, l'un bon et l'autre mauvais, était l'erreur fondamentale d'une sorte de secte nombreuse de philosophes établie en Orient, erreur si ancienne dans la Perse et dans l'Inde, qu'lsaac Vossius (L. de idololalria, 1. 1, c .1) la regarde comme le premier pas vers l'idolâtrie par où les hommes ont apostasie et abandonné le culte du vrai Dieu. {Voir Vossas , Jllcmi-
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chaiêfnuê on/t Manichœum^ et les auteurs qu'il cite, p. 201.) L'opinion ta plus corninune*^est^ 5 la vérité, que le genre butnain 4 commencé d'ôtre idolAtre en adorant le Sioleil, la lune et les étoiles, appelés l'armée des deux, ou d'abord les ançes, comme pense L^lerc;.ensuite les étoiles, puis les nommes qui s'étaient fait un grand nom, ou dont la mémoire leur étaitcbère. Il est cependant certain que la doctrine des deux principes était fort ancienne dans quelques systèmes de la philosophie orientale, cl fort différente de celle que professaient les sec-» tes des philosophes connues dans la Grèce, attribuée communément à Zorostrate, l'au^ teur de la philosophie chaldaïque et per* sane. {Voyez la Philosophie orientale do StiàNLEY, 1. II, c. 6; et VIndex philologique sur YHist. philos, orientale^ par Jean Le* CLERC.) Ce fut la première origine de ces notions impies et superstitieuses t)ue certains aliments sont mauvais do leur nature, q.uoique d^autres soient tombés dans la môme erreur par des principes différents, mais aussi superstitieux, et que plusieurs sectes modernes d'Indiens idolâtres, à l'exemple de leurs ancêtres, s'abstiennent de toute sorte de chair, sur le principe de la transmigration des Ames humaines dans les. botes; quelques-unes de la chair seulement de certaines bêtes qu'elles regardent comme consacrées à leurs fansses divinités. Dans l'empire du Mogol et ailleurs,. cette superstition est portée à un tel excès d'extravagance parmi quelques sectes d'Indiens, que si tel' ou tel animal a touché quelques-uns d'entre eux, ou a été jeté sur lui par malice, tout le monde le fuit comme un homme souillé, et le livre pour être mis en esclavage, etc. Les hérésies des trois, premiers siècles étaient souvent un mélange d'opinions nou-^ vellcs et des superstitions de la philosopliieorientale. Les gnostiques de plusieurs classes différentes commencèrfîut à troubler l'Eglise sous le règne d'Adrien, selon les témoignages de saint Clément d'Alexandrie (Strom., 1. VII, c. 17, p. 898, 899;); leurs er-^ reurs avaient commencé d'éclore beaucoup |)lus tôt, comme il paraît dans la première Kpllre de saint Jean (xi, 18), dans la première à Timothée (vi, 10), et celle aux Coloss. (il, 8J ; mais elles furent comme étouffées |)ar la prédication des apôtres, tant qu'ils vécurent. (Voy. Thomas Jttioius, Z)e hceresiarchis œvi apostoliçi et proximi ; ïil- LEMo:fX, etc.) Plusieurs de ces gnostiaues cnsoignaient la doctrine des démons, dont parle saint Paul, et défendaient aux hommes de se macier, comme de s'abstenir des viandes et de plusieurs autres choses qu'ils disaient mauvaises de leur nature. (/ Jtm. IV, 3.) Sians les Ages postérieurs, ces blasphèmes se reproduisaient chez les narconites, les manichéens, les pauiianisles, etc. Saint Pa,ul condamne cette absLiiionce superstitieuse> à cause du motif qui l'avait inspirée;, mais non l'abstinence qui se pratique en rue de mortifier sa chair, de faire péniteoce et d*obéir à l'Eglise^ au pai (^ueU
que autre motif louable et religfeur; d'ailleurs lorsque le môme A|>ôtre dît (/ Cor, X, 35) : Mangez de tout ce aui s$ vend au marché^ sans vous in fermer a où il vient ^ par inquiétude de conscience, il parle évidemment de toutes les choses qui avaient pu être offertes aux idoles, et gu'il était permis de manger dès qu'on n'avait nul scrupule à ce sujet, et qu'on ne le faisait pas dans un esprit de su[)er$tition. Lorsque Jésus-Christ a dit (Matth. xv, 11), que rien de ce gui entre dans la bouche ne souille rhomme, il entoiut que, dans les aliments que nous (uenons, il n'y a pas de souillure qui se communiquer l'Ame et qui la corrompe ; mais il ne veut pas que nous appliquions ces paroles aux jeûnes commandes par Dieu et son Eglise; jeûnes dont la transgression souille et blesse l'âme, non qu'il y ait corruption dans les aliments qui nous sont interdits, maisparc(i
Îue nous violons le précepte de l'obéissance, insi, dans l'ancienne loi, un juif se serait souillé eu mangeant du sang et de la chair de porc; ainsi nos premiers pères se souillé'^ rent-ils dans le paradis tecrestre, en mangeant le fruit qui leur avait été défendu.
Fausle le manichéen en appela au jeûne de TEglise catholique* pour justiOer l^bstinence superstitieuse de certaines viandes ou nourritures « comme mauvaises^ en elles«> mêmes, que prescrivaient les lois de sa secte. «Vous garderie carême, disait-il, vous, vous abstenez de vin et de chair sans tomber dans la superstition. » A quoi saint Au- Sustin répondait que , s'abstenir ainsi pour ompter la chair et pour le bien spirituel de sou âme, était un devoir imposé par l'Eglise. catholique; mais que, s'interdire tel ou tel aliment, dans la persuasion qu'ils étaient impurs et non l'ouvrage de Dieu, c'était i?. doctrine des esprits de mensonge. (L. x\x Contra^Faustum, ch. 3 et 5.)
Avantages.fi^ fruits du jeûne. — Nous son> mes tous pécheurs,^ tous par conséquent obligés à faire pénitence, vertu essentielle au christianisme ; or, le jeûne est une partie de cette dette que nous avons cotitractée envers la justice divine; c'est la doctrine de l'Ancien et du Nouveau Testament, celle detous les saints, et la tradition constante de l'Eglise ; c'est encore un moyen nécessaire pour soumettre notre chair, surmonter nos. inclinations déréglées et subjaj^uer nos passif)ns; c'est un préservatif contre la rechute; c'est un sacrifice par lequel nous faisons de • nos corps une hostie vivante; c'est entin uno voie sûre pour nous dégager des liens qui nous attachent au monde, et acquérir U goût de la vie intérieure. « Jeûnez, dit saint Basile, parce que vous avez péphé; jeûnez encore pour ne plus pécher. Le jeûne vous acquittera envers Dieu pour les péchés que vous aurez commis, et vous rendra victorieux des attaques de l'ennemi, qui vous tentera pour vous en faire commettre de nouveaux. » C'est l'intempérance qui, avec l'orgueil et la désobéissance, a précipité nos premiers |)ères et toute leur postérité dans l'abîme du péché, cau^e fatale des maux
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sans nombre so;is lesquels nous gémissons. Il a plu à Dieu de nous préparer, dans sa miséricorde, un excellent remède à ce vice dans la sainte pratique du jeûne, et de nous en faire un ci>ât>m.ent volontaire qui pût satisf/iîre, au ii>oins en partie, à sa justice outragée. Jésus-Christ, étant vrai Dieu et vrai homme ^ prédestiné par son Père à la rédemption du genre humain, a pu seul lui faire une digne réparation pour le moindre péché. Par ses mérites et ses soulTrances, dont la plus petite a éiéd*une valeur infmie» il a satisfait surabondamment pour tous ceux du monde entier. Mais, pour que le fruit de ses saiisiaclions pût être appliqué à nos âmesy en réfmratiai de nos crimes, il exige de nous cette condition, que nous nous condamnions nous-mêmes h subir quelque peine qui en soit la punition^ et qu*en portant ses mortifications dans nos corps, nous devenions ses copies vivantes. Il fout, comme le répète souvent saint Augustin, que le péché soit puni^ ou en ce monde par des châtiments de notre choix, ou par des vengeances bien plus sévères que nous fera subir la justice divine en Tautre. La contrition, si elle ej^t sincère, renferme essentiellement la résolution de faire une pénitence satisfac-» toire qui ait quelque proportion avec nos péchés^ en nous imposant nous-mêmes quelque pénitence volontaire. Le pardon du péché n'en est pas moins un don tout gratuit de la miséricorde divine,' parce que, ni nos propres œuvres» ni même celles du monde entier, ne peuvent jamais satisfaire pour un seul péché, quelque léger qu'on le suppose, séparées de la grâce du Sauveur. C*est uniquement par la pure bonté divine, avec les mérites infinis du sacrifice de Jésus-Christ, iK)tre Sauveur, que notre pénitence, avec toutes ses conditions, peut nous conduire à ce bonheur; conditions qui sont elles-mêmes un don de cette bonté toute gratuite et un fruit de la grâce de Jésus-Christ. Prétendre olitenir par d'autres voies la rémission de nos péchés, ce serait vouloir Timpossible, dit saint Augustin, parce que ce serait vou- !loir renverser les lois et les décrets immuables de la justice divine.
Un pécheur , sainement pénétré de componction et de repentir de ses péchés, doit donc s'armer d'indignation contre lui-même, punir sa chair criminelle de ses propres mains, et exécuter sur sa personne quelquesunes des rigueurs que mérite le péché, s'il veut désarmer le bras de Dieu; sans cela il ne peut échappera ses coups, soit dans cette vie, soit au jour terrible de sa colère. 11 ne faut qu'ouvrir les saintes Ecritures pour se convaincre de la vérité de cette doctrine, par les exemples frappants qu'on y trouve en grand nombre. Les Ninivile» avaient prOfvoqué le ciel contre eux , le bras de Dieu était près de renverser leur ville et de les écraser, lorsqu'à la prédication de Jonas ils rentrèrent en eux-mêmes. Comment le désarment-ils? En se condamnante un jeûne rigoureux qu'ils observent a vecla plus grande fidélités lis poussent vers le oiel do grandi» cris de
douleur et oe regret, et Dieu, touché, fléchi par leurs œuvres, satisfait de les voir sortir de leurs voies criminelles, oublie toutes leurs abominations, et retire son bras sans en avoir frappé un seul. Dieu exhortait-il à la pénitence son peuple par la bouche de ses prophètes : Revenez à moi de tout votre cceur^ disait-il, dans lejeûne^ dans les géinissementê et dans les larmes, David , et après lui, les saints pénitents de l'ancienne loi , eurent tous recours à Dieu par le jeûne et la prière. La nation juive avait-elle irrité la colère de Dieu, |)0ur l'apaiser, elle joignait toujottrs 1« jeûne aux autres œuvres de pénitence. Saint Jean -Baptiste, le modèle et le grand apôtre de la pénitence, envoyé au monde pour le préparer à la venue du Réderiipteur» passe sa vie da'ns le jeûne et dans la prière. a La pénitence sans le jeûne, dit saint Basile, est vaine et infructueuse. Voulons* nous satisfaire à la justice divine, offrons-lui des jeûnes et des larmes. » Serions-nous assez aveugles pour nous croire exempts de péchés ou entièrement purifiés de ceox que nous avons commis? Toute notre vie, au contraire, ne nous accuse-t-ellepas au tribunal de notre conscience, et n avons-nous pas des iniquités sans nombre à expierî Péchés de malice , de fragilité , de commission, d'omission, de négligence, d'ignorance; péchés de pensée , de parole , d'action , qui ont souillé notre esprit et toutes les facultés de notre âme, nos sens et tous les organes, et tous les membres de notre corps ; péchés contre tous les commandements peut-être, et contre les obligations de notre état; péchés contre Dieu, contre le prochain^ contre nous-mêmes ; péchés secrets, péchés publics, péchés de scandale, péchés person« nels et péchés d'autrui dont nous avons été les complices ou Toccasion volontaire; péchés auxquels nous ne pensons jamais, parce que l'habitude de les commettre et l'affection que nous y avons nous les fait dissimuler a nous-mêmes, tant nous nous laissons séduire à nos passions , mais que Dieu saura bien révéler au dernier jour. Péchés enfin que nous avons multipliés à l'infini, depuis que nous avons commencé & connaître Dieu, et qui surpassent le nombre des cheveux de notre tête. Quelle pénitence avons-nous faite toutefois jusqu'ici, et quelle pénitence faisons-nous encore? Hélas 1 si nous comparons nos faibles efforts avec les maximes de l'Evangile, avec fa rigueur des saints canons , la doctrine des Pères de l'Eglise, la vie et les austérités des saints pénitents de tous les siècles , combien nous nous trouverons loin de nos devoirs? Combien nous aurons lieude trembler pournotre sort éternel , si nous considérons sérieusement notre lâcheté et l'indulgence avec laquelle nous nous traitons? Avons-nous même jamais commencé la pénitence qui nous est si expressément commandée par la loi de Dieu, et sans laquelle Nôtre-Sei-« gneur nous déclare que nous périrons iôusf Nous marchdiié sur lé Bord de l'éternité ; chd(;iue jour nous vôp)ns dé nqs proches,. dft
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nos amis , de nos concitoyens surpris par la mort» et tomber, lorsqu'ils s'y attendaient le moins, dans cet abtme. Notre tour viendra bientôt, et, sortis une fois de cette terre que nous habitons, c'est sans retour et pour toujours. Dès lors plus de temps pour faire pénitence. Hâtons-nous donc de satisfaire à la justice diTine pendant que nous sommes dans la voie. Cest une chose horrible^ dit KApôtre, que de tomber entre les mains du Dieu vivant t avant d^avoir apaisé sa colère et regagne' ses miséricordes par de dignes fruits de pénitence.
Quand nous n'aurions pas de péchés à eipier par le jeûne, dont Jésus-Chris! et son Eglise nous ont fait un précepte, ce serait toujours un moyen nécessaire pour nous fortifier contre les tentations et les dangers qui nous exposent conlinuellement à pécher. L'homme a été créé dans la justice; mais, nar la désobéissance de notre premier père, la chair avec ses concupiscences, qui étaient parfaitement soumises à l'esprit ^vant sa chute, s'est tellement révoltée contre lui, les puissances de notre âme se sont tellement affaiblies, que, déchus des prérogatives de la justice originelle, nous sommes devenus des esclaves de nos sens. De là celle guerre continuelle de l'hommo contre Thomuie ; sans cesse en bulle aux attaques de cette partie sensuelle de nousmêmes, que saint Paul appelle la loi de ses membres, it est devenu son propre ennemi, et de tous les enùemis, le phis dangereux. De là cette vérité prononcée par I Apôtre saint Jacques : Chacun est tenté par sa pro-^ pre concupiscence^ qui l'emporte et l'entraîne dans le mal; et ensuite^ quand la concupiscence a conçu^ elle enfante le péché. Celle loi, ou celle révolte de la chair, se forlilie à proportion de la facilité avec laquelle on cède à ses mouvements , jusqu'à rendre la victoire de nos habitudes vicieuses, une fois contractées, si difficile, que, scion TEcriture, on n'en peut venir à bout qu'en se faisant violence à soi-même, qu'en crucitinnt cette même chair avec ses désirs et ses penchants déréglés. Or, ce désordre étant la suite de l'intempérance du premier homme. Dieu nous a prescrit la vertu contraire à ce vice, comme une partie nécessaire du remède dont dépend notre guérison, et comme un moyen auquel il a attaché les grâces victorieuses qui nous font triompher de nos ennemis. C'est donc pour nous une obligation de pratiquer la tempérance, de mettre un frein à nos inclinations, c'est-à-dire de ne rien accorder à celles qui sont mauvaises ou dangereuses ; et il est bon même de nous refuser souvent à celles dont Tobjet est permis et innocent, de peur de leur laisser prendre trop d'empire sur nous. C'est pourquoi le précepte de la sobriété nous est si fortement recommandé dans les livres saints, et représenté comme faisant partie de cette armure spirituelle sans laqualle notre perte éternelle devient inévitable.
Saint Paul prend ici pour exemple la disx^yline séyère et l'abMinence rigoureuse
3 n'observaient autrefois les athlètes qui, ans les jeux de la lutte ou de la course, aspiraient aux prix. Combien plus, dit-il , devons-nous user sobrement de toutes choses^ pour courir avec succès dans la carrière des vertus chrétiennes^ et gagner la couronne incorruptible? Loin qu'il se crut dispensé, par les pénibles et longs travaux de son apostolat, de combattre et de souffrir continuellement, il ajoutait : Pour moi, je cours, et ce n*est pas au hasard ; je combats, et ce n'est pas en Vair que je combats: mais je traite rudement mon^ corps ^ et je le réduis en servitude^ de peur qu'ayant précM aux autres^ je ne sois moi-même un réprouvé. Quoique favorisé des grâces les plus extraordinaires, quoique confirmé dans toutes les. vertus,
Suoique épuisé de travaux et de souffrances, désespérait de remporter la victoire sur ses ennemis invisibles, s'il ne leur opposait les rigueurs de l'abstinence et du jeûne. L'ennemi du salut nous poursuit de toutes parts, et jamais il ne nous donne ni trêve hi repos. Si quelquefois il parait endormi, c'est pour exciter contre nous la plus violente tempête, au moment où nous y pensons le moins. Si nous traitons trop bien noire chair, c'est un ennemi domestique que nous armons contre nous-mêmes. Ce/iit,ditrEsprit-Saint, qui nourrira délicatement son serviteur dès son enfance^ le verra ensuite se révolter contre lui, El encore, si vous contentez votre âme dans ses désirs déréglés^ die vous rendra le jouet et la joie de vos ennemis.
Les pécheurs d'habitude se plaignent de leurs passions et de leur extrême difficulté è s'en rendre maîtres, mais comment ne voient-ils pas que ce qu'ils appellent un malheur est un crime qui fait leur condamnation? Qu'opposent-iis aux fureurs de leurs ennemis? Ce genre de démon^ dit Notre-Soigneur, ne se repousse que par la prière et le jeûne. Et quelle a été la conduite de ce divin modèle? Tout invulnérable qu*il était, avant de se mesurer* pour ainsi dire, avec le tentateur, il se prépare au combat en consacrant quarante jours au jeûne le plus rigoureux, et à une prière continuelle; voulant nous apprendre par là comment nous devions nous-mêmes nous mettre en défense contre les assauts de notre ennemi. 11 n'avait *pas besoin pour sa personne d'un jeûne si austère. Tous ses sens, toutes ses facu'lés obéis'saient parfaitement à la souveraine raison, et à la sainte volonté de son Père; mais il s'est soumis à celte grande pénitence, pour relever notre courage, et pour sanctifier nos ieûnes par le mérite des siens; c'est ainsi que, comme notre chef, il répand la propre vertu de sa pénitence dans tous ceux qu'il connaît pour ses membres. Plein de compassion pour nos misères spirituelles , nonseulement il nous a procuré ces puissants secours au prix de son incarnalion adora* ble, de ses souffrances et de sa mort ; mais, voyant notre répugnance et notre lâcheté à les mettre en œuvre, pour les guérir, il a voulu boire lui-même le calice jusqu'à 1& lie. Pouvait-il mieux nouseogagerartccepter d»
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sa luafn, comme Tunique remède à nos ijiaux? Qiielles actions de grâces ne lui de-^ vons-nous pas pour un tel excès de bonté ? Kl combien devons-nous nous confondre d*avoirsipeu fait iusqu*ici, soit pour la réparation de nos péchés, soit pour soumettre la chair à Tesprit l Quoil notre médecin se condamne lui-même au traitement le plus sévère, parce au'il le faut ainsi pour notre ^uérison; il pleure, il s*afflige pour nous; *i nous, malades, languissants jusqu*à ne pouvoir plus recouvrer la santé par les remèdes et les secours humains, nous cherchons à nous réjouir, au milieu des dangers et des misères qui nous environnent ! Loin de eémir et de pleurer avec notre charitable médecin, dous ne pensons qu'à satisfaire nos inclinations déréglées I Conduite bien étrange et bien insensée 1 L'exemple de Jésus-Christ, notre Rédempteur, notre Roi et notre D.eu, son tendre amour, son extrême commisération pour nous, n'auront pas assez de pouvoir sur notre cœur, pour nous faire accepter avec empn'ssement la coupe amère qu il ne se contente pas de nous présenter» après l'avoir préparée de sa main miséricordieuse, mais qu il a voulu lui-même goûter le premier 1 Pour regagner la santé du corps» nous avons bien le courage de nous soumettre aux ordonnances les plus rigoureuses, nous avalons tout ce qu'il y a de plus capable de nous provoquer au vomissement, nous endurons le fer et le feu. Ne souffrirons-nous donc rien pour rappeler nos âmes à la vie de la grâce, et les établir dans Theureux état de gloire et d'immortalité pour lequel Dieu les a créées à son image ? Ne ferons-nous rien pour Jésus-Christ après que Jésus-Christ a tant fait et tant souffert pour nous ?
Avec les armes spirituelles que nous offre ce Dieu de bonté, les saints ont triomphé de leur chair, du monde et du démon. C'est à la pratique du jeûne qu'ils doivent les victoires dont ils recueillent les fruits dans le ciel. C'est le jeûne, joint à la prière, qui, dans tous les temps» a donné aux justes la force de marcher constamment dans les voies de l'innocence et de la vertu; à des milliers de pénitents, celle de se relever parfaitement de leurs chutes, et de rompre entièrement les liens qui en faisaient autant d'esclaves du prince du monde, pour rentrer en grâce avec Dieu et redevenir ses enl'auts bien-aimes. Saint Jean-Baptiste, ce modèle parfait d'innocence, avait été sanctifié dès le sein de sa mère; par un don extraordinaire du ciel, toutes les vertus avaient jeté des racines si profondes dans sou âme dès l'enfance ; il avait acquis un empire si absolu sur ses sens,que, selon la pensée hardie de saint Grégoire de Nazianze, il sentait aussi peu les révoltes ds? la chair que s'il eût été un pur esprit. Toute sa vie cependant fu,t un jeûne continuel , et le jeûne le plus austère. Sa nourriture, dans le désert, n'était qu'un peu de miel sauvage, avec quelques sauterelles desséchées quil trouvait le long des collines Où il habitait» et» lorsqu'il se montra pour
disposer les peuples, par la pénitence, & Javéncment du Messie, Jésus-Christ dit de lui qu'il était venu ne mangeant ni ne buvant; car la nourriture qu'il donnait à son corps était si peu de chose, et d'une qualité si grossière, qu'à peine pouvait-on l'appeler une nourriture. Il en était ainsi de son vêtement fait de gros poil de chameau. Sans logement, pour se garantir des injures de l'air, il n'avait pour lit que la terre nue. Tant qu'il vécut dans le désert, il n'eut point d'autre occupation que la contemplation et la prière ; c'est-à-dire que, dans son corps mortel, il menait sur terre une vie toute angélique et toute céleste. Mais pourquoi, avec tant de sainteté et d'innocence, fait-il donc une pénitence si dure et si continuelle? Pour conserver le trésor de son cœur, la grâce et la charité ; pour fortiûer son âme contre les dangers de faire naufrage ; pour faire de sa vie entière un hommage et un sacrifice perpétuel au Dieu de toute sainteté; pour ncgiis apprendre enfin quelle doit être la nôtre, et ce que c'est que faire pénitence. Ce qu'il prêchait avec toute la force de sa voix animée de Tesprit de Dieu, il le prêchait bien plus éloquemmenl encore par ses exemples; prédication sublime, toute muette qu'elle était. Il n'en est pas de plus propre pour nous faire rentrer en nous-mêmes, et nous inspirer les plus sérieuses réflexions; car si celui qui jouit d'une sainteté parfaite, devons-nous dire ici, avait besoin d'un traitement si sévère», quel doit donc être celui de l'homme ma^ lade? Si un des plus grands saints que le ciel ait donné à la terre, châtie son corps si rigoureusement, que fera le pécheur qui, par de longues habitudes du mal» vit dans l'esclavage de ses passions et de ses sens^ Tous les saints ont embrassé la pénitence avec ardeur, et nous la redouterions, nous».
aui peut-être avons vécu presque toujours ans le péché, et nous la fuirions comme lo plus grand des mauxl
Le jeûne est un remède nécessaire pour recouvrer et conserver la santé de J'âme ; mais ce n'est pas le seul avantage gue nous eu retirons ; nous devons le considérer comme une pratique qui sanctifie nos corps et les consacre au Seigneur. C!est proprement par la prière que nous lui faisons hommage de nos âmes; c'est par la tempérance et le jeûne que nous lui sacrifions et dévouons nos corps: nous lui devons non-seulement nos cœurs, mais encore tout ce que nous sommes et tout ce que nous avons. Puisque nous tenons tout de lui, il est juste que nous reconnaissions son domaine universel et absolu sur nous, ^i%v l'odrande de tout ce qui fait partie de nous-mêmes, qu'il n'y ait rien en nous qui ne soit au service de sa souveraine majesté. De là cette belle exhortation de l'Apôtre: Je vous conjure^ mes frères^ par la divine miséricorde^ d'offrir vos corps à DieUf comme une hostie vivante, sainte et agreable à ses yeux^ pour lui rendre le culte raisonnable que tous lui devez, H appelle ce sacrifice un culte raisonnable» pour nous fiôrt
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Toir combien il surpasse les sacrifices charnels des animaux qu* on immolait à Dieu dans le temple des Juifs; combien, par conséquent, il doit être pur et parfait. Nos corps sont devenus, par le grand mystère de fincarnalion, membres deJésusChrisletles temples vivantsduSaint-Esprit. Quel soin ne de vonsnous pas avoir de les purifier et de les orner de toutes les vertus? Si nous avons eu le malheur d*en faire des instruments d'iniquité, il faut nons présenter à lui comme des victimes que nous lui avions dérobées, comme des morts ressuscites, destinés à le glorlQer sur la terre par une vie sainte et irréprochable, en attendant que nous ayons le bonheur de le gloritier dans son royaume éternel; et voilà ce que nous ne pouvons faire, selon la doctrine de Jésus^hrlst notre maître , qu*en lavant nos âmes dans les larmes de la pénitence, (]u*en crucifiant le vieil homme, qu*en détruisant en nous le corps du péché , qu'en mortifiant nos membres qui sont sur la Jerre, et en les mortifiant aussi longtemps que nous sommes exposés à retomber dans l'esclavage du démon et sous Tempirede notre chair; car i\ n'est pas d'autre voie de sanctifier nos corps et de les rendre digues d'èlre offerts à Dieu comme au« tant de vaisseaux, qui, tout fragiles qu'ils sont ici-bas, seront un jour transformes en gloire.
Jusque dans l'état d'innocence, nos premiers parents, tandis qu'ils consacraient leurs &mes à Dieu par la prière, en reçurent ordre de lui faire, par l'abstinence, un sacrifice continuel de leurs corps; leseul commandement positif qu'il leur imposa dans le paradis fut de ne point manger du fruit de l'arbre qu'il leur désigna; circonstance d'où gt.-Auibroise, St.-Basile, St.-Jérôme, St.- Chrysoslome et autres Pères de TËglise ont pris sujet de relever le mérite et la vertu du jeûne, en observant que c'était la plus ancienne et la première des lois positives que Pieu eût adressée aux hommes. Mais cette loi est devenue beaucoup plus étendue et plus nécessaire depuis que le péché a perverti notre nature, puisque Dieu en a fait un remède à nos maux; il nous promet qu'il aura la propriété, non-seulement de guérir les plaies du péché et de fortifier notre faiblesse, mais encore de nous obtenir et tous les secours de sa grâce dans celte vio, et la gloire éternelle. Si vous jeûnez dans le se^ crety dit Notre-Seigneur, votre Père^ qui voit tout ce qui est caché dans les ténèbres^ vous récompensera au grand jour. Satnson et Samuel lurent le fruit des jeûnes de leur mère; Sara dut à ses jeûnes de se voir délivrée du démon. Quels merveilleux efi'ëtsdu pouvoir du ieûne, dans Daniel, dans Judith, dans Estnerl La prière et les jeûnes étaient l'hommage et le service continuel qu'ofiVait au Seigneur dans le temple cette sainte veuve dont saint-Luc fait l'éloge dans 1 Evangile. C'est par le jeûne enfin que tant de saints ermites, dans les déserts, devinrent la terreur de l'enler, et un spectacle digne des . complaisances de Dieu et de ses anges.
Le jeûne a surtout la vertu de dégager nos cœurs des choses de la terre, des liens, de nos passions, et de nos attaches aux créatures. L'intempérance appesaniit l'âme, lui met comme des entraves oui l'empêchent de marcher dans la voie du salut, la rend toute terrestre, toute charnelle, toute animale; la jette dans une telle stupidité qu'elle devient presque incapable d'aucune fonction spirituelle; le jeûne, au contraire, débarrasse ses affections, lui donne des ailes pour prendre son essor au-dessus des cho-^ ses de la terre, la dispose merveilleusement è recevoir le don d'oraison et de contemplation. Moïse et Elle se préparentaux entretiens qu'ils eurent avec Dieu par un jeûne de quarante jours. Ce fut après un jeûne de trois semaines que D^eu révéla à Daniel les plus profonds mystères» Ce fut par lu jeûne que les Macaire, les Antoine, les Pacôme parvinrent à cet esprit de prière et kcette union continuelle avec Dieu, qui en*fit des anges terrestres.
Tous les saints ont été remarquables par leur attachement et leur assiduité au jeûne ;: plusieurs l'ont pratiqué toute leur vie, et àun tel degré de rigueur et d'austérité, qu'eJlu semblait ôtre un miracle continuel; ils ne mettaient d'autres bornes à leurs mortifications, que celles d'un besoin indispensable; aujourd'hui une vie si pénitente passerait pour indiscrétion; mais c'était prudence, el la prudence de l'Es^irit-Saint. Ce n'est pas toutefois un modèle à pro})Oser au commun des Chrétiens, et rien, à la vérité, ne serait plus blâmable ni plus dangereux, que de prétendre marcher dans les mêmes voies, sans avoir des marques certaines d'une inspiration extraordinaif e, sans prendre conseil des hommes les plus éclairés, et sans avoir fait auparavant de longues épreuves de ses forces ; car il en est très-peu aujourd'hui qui soient capables d'imiter les vies des anciens solitaires; mais aii moins leur ferveur doit-elle nous couvrir de confusion et imposer silence à notre délicatesse, lorsque des mortifications qui en méritent à peine le nom excitent nos plaintes et nos murmures. Nous ne pouvons ignorei que, selon les maximes de la sagesse éternelle et les oracles de l'Espril saint, tout ce que nous entreprenons dans l'ordre du salut ne peut que tomber en ruine, s'il n'a pour fondement l'humilité et l'abnégation de nousmêmes. Comme il faut que le grain jeté en terre meure avant que de porter son fruit, de même il- est nécessaire que nous mourions à nous-mêmes, c'est-à-dire que nous réprimions nos sens et notre volonté, que nous sachions régner sur nous-mêmes et sur nos passions, avant de porter les fruits des véritables vertus. Ce ne seront que des feuilles ou de mauvais fruits, tant que nos bonnes œuvres seront flétries par le souflle empoisonné de l'amour-propre, de la vanité et de la recherche de iious-mêmes. Aussi tous les vrais serviteurs de Dieu, dans Tancienne comme dans la nouvelle alliance, ont été à la poursdite de la vertu par la praticiuû
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a^sidae et la sévérité de leurs jeûnes, quoique (oujour.4 réglée par la s «gesse et la discrétio ; de (à Tempire qu*ils avaient sur leur chair; et la facilité avec laquelle ils s'adonnaient à la prière et à la contemplation. Nous avons vu plus haut <jue Jésus* Christ annonça à ses disciples qu'ils jeûneraient régulièrement, lorsqu'il ne serait plus 4ivec eux sur la terre. Les disciples de saint Jean étaient connus pour rigides observa-» teurs du jeûne. Les récbabiles qui héritèrent de leur forme de vie du vertueux Jonadab, un de leurs patriarches, sous le règne de Jéhu, «^t qui^ pour in sainteté de leurs mœurs, firent admis au rang des portiers du temple, et des chantres des divins cantiques, sous l'inspection de la tribu de Lévi, s'abstenaient constamment de l'usage du vin. On na peut guère douter que plusieurs autres sociétés de Juifs consacrés parliculièreiueut au service de Dieu, et connus généralement sous le nom (VAsiidéens^ ne fussent dislin* gués par leur abstinence. Les Nazaréens faisaient vœu, les uns pour quelque temps limité, les autres pour toute leur vie, de ne boire jamais ni vin ni rien de ce qui enivre. Les pharisiens , sans jeûner rigoureusement, n'auraient pu avoir les dehors imposants de sainteté qu'ils affectaient. Je jeûne deux fois la semaine^ disait Tim d'en^* (re eux, enflé de la verlu dont il n'avait que ]^s apparences. Bans tous les siècles, les serviteurs de Dieu ont fait du jeûne une de leurs œuvres principales, surtout dans les temps de Tannée plus spécialement consacrés à la prière et à la pénitence, croyant ne ffouvoir offrir à Dieu de ferventes priereSf si id jeûne ne les accompagnait. Quand les Juîf« eurent été défaits par les Philistins, en punition de leurs péchés, Samuel leur im-* posa un jeûne, pour apaiser le Seigneur irrita oonire eux. David Jeûna, lorsque l'enfant qu'il avait eu de Belbsabée tomba dans la maladie dont il mourut. JThumiliais mon âme par le jeûne^ dit- il, en parlant de sa pénitence, et ailleurs, lorsqu'il était persécuté: Je me iuiê cjouveri d'un sac en jeûnant^ e$ fai pris un cilice pour mon vêtement; et encore : Mes genoux sont affaiblis par le jeûne. Le saint roi Josaphat eut recours, •dans les dangers où il se trouva, au jeûne •et à la prière. Esdras, dans les jours de pénitence, usa du môme moyen d'apaiser le Seigneur. Ce fut par le jeûne et la pénitence que l'impie Achab détourna les coups de la tolère divine. Ce fut par le jeûne et la prière que Néhémie obtint de Dieu le prompt rétablissement^des Juifs après leur cnplivité. €e fut par le jeûne que Judith et les Juifs de Béthulie se rendirent le ciel favorable contre l'armée d*Holopherne. Esther, dans tes jours de pénitence et d'affliction, où «Ile s'occupait du salut du peuple saint, humiliait son corps par le jeûne ; et afin d'attirer les bénédictions du Seigneur sur les vœux et sur les efforts qu'elle faisait en faveur de ses frères, elle lui offrait avec ses propres jeûnes ceux de Siis servantes et de Kardocbée* Tobie, par ses jeûues, ses au-
mûnes et ses prières, mérita une assistance' miraculeuse du ciel ; de là, la parole de l'ange Raphaël : « La prière, le jeûne et l'aumône valent mieux que tous les trésors. » Dieu, par ses prophètes dans la loi ancienne, par ses apôtres sous la loi nouvelle, et par la bouche même de son Fils, non content de nous recommander le jeûne avec instance, nous maraue les conditions nécessaires pour le sanctiner et le rendre agréable à ses yeux. La vie des apôtres et des premiers Chrétiens était comme un jeûne perpétuel. Nous voyons dans les EpUres de saint Paul qu'il jeûnait souvent^ et qu'il exhortait les fidèles à l'imiter dans ses travaux, ses veilles et sqs jeûnes.
L'Ejglise n'a même pas cru indigne d'elle , en faisant cette institution, de faire entrer dans ses motifs le salut corporel de s^s enfants. Comme rien n'est meilleur pour conserver la santé , qu'une grande çobriété , souvent il arrive que le jeûne devient le remède le plus efficace pour la rétablir; c'est par le jeune habituel que la plupart des Pères du désert, dont la vie austère nous étonne et nous effraie , conservaient une santé vigoureuse, et prolongeaient leur vie pendant un siècle entier, jusque dans les climats brûlants où la vie humaine est ordinairement plus courte .que dans les pays plus tempérés et plus froids. Saint Paul , premier ermite, a vécu cent treize ans; saint Antoine, cent cinq; saint Euthymius, quatre vingt-quinze; les deux saints Macaire, saint Papbnuce, saint Sabas et saint Jean d'Egypte, près de cent ans ; saint Arsène, cent vinçt ; saint Jean le Silentiaire, cent quatre; saint Théodose, abbé, cent cinq, Jacques, ermite de la Perse, dont parle Théodoret, cent quatre, etc. Josèphe |nous apprend que les esséniens étaient remarquables par leur longue vie (car un grand nombre vivaient cent ans ); et qu'ils en étaient redevables à la simplicité et à la sobriété de leur régime. Du pam et une sorte de bouillie ou de gruau faisaient toute leur nourriture. Il en était ainsi des anciens philosophes , Démocrite , Hippocrate, etc.
Les maladies qui nous arrivent le plus * fréquemment sont occasionnées par une trop grande réplétion de l'estomac , qui surchargeant les facultés animales , empêche le libre exercice de leurs fonctions ; ou par les aualités vicieuses du sang, par les sucs mal igérés et mal cuits, effet ordinaire de quelques excès; par les propriétés malignes de la nourriture qui , oppressant les organes de la digestion, et engendrant de funestes ob.4tructions , ou d'autres dérangements dans la partie du corps la plus délicate , minent sourdement ia constitution la plus robuste, et la rendent incapable d'user efficacement des remèdes; ce qu'on remarque souvent dans les maladies d*épuisement , plus difficiles à guérir que toutes les autres; car il s'agit alors de rétablir ce qui est perdu ou tout usé , c'est à dire d'en venir quelquefois . à une sorte de nouvelle création : au moina
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est-ce iHte entreprise toujours plus difficile « une œuvrA bien plus longue et plus tente que de dé'ivrer le corps de ce qui est nuisible, et le purger des humeurs étrangères. Le remède à tous ces maux est certaine* ment Tahstinonc^y Tubage des mots farineuiy préférablemenl à la chair des animaut ; car, quoique celle ci forlIHe davantage, lorsqu'elle est prise avec modération, ses sels produi«« sent aisément les obstructions, et fonnenl des sucs grossiers d'où natt dans le sang un principe et un vice scorbutique, que Boerhaave appelle avec raison une légion de maux tous également dangereux. Quoique les végétaux farineux trop verts, et qui n'ont pas assez de fermeté» le poisson, la chair salée ou fumée , les eaux mauvaises à boire , un sol humide et voisin de quelques eaux stagnantes» une vie sédentaire enfin, soient des causes fréquentes de scorbut , il faut re« marquer rependant que notre avidité pour la chair des animaux contribue à nous faire contracter cette maladie, beaucoup plus que le défaut de salubrité dans lair que nous respirons. Or il est constant par Texpérience que le meilleur moyen de la guérir et de s'en préserver, c'est Tusage des végétaux les plus sains, surtout les anti- scorbutiques, et dans le printemps « lorsque les herbes sont fraîches et d'un suc pnr.(royez HALLERfVAii^swiETEif sur Boerhaave, etc.) Il faut cependant en excepter les salades froides et les végétaux pour les faibles tempéraments, parce que ces sortes de plantes ont les fibres trop fortes pour être broyées let digérées sans une action vigoureuse et un jeu pénible de l'estomac. Le docteur Arbulhnot ob<ierve très-judicieusement que quoique la régularité dans l'heure des repas, une grande tempérance dans la quantité et l'usage des aliments les plus simples , soient la principale chose à recommander pour la santé du corps, il vaut mieux cependant se permettre une latitude et une variété raisonnable , que de s'assujettir trop servilement«à un réçme toujours uniforme, ce qui pourrait faire tellement dominer certaines humeurs» ou gêner le tempérament , que la plus petite variation lui deviendrait fCmeste : Témoin l'exemple qui se trouve dans les Expirienceê .philoiophiques d'un ecclésiastique d'Angleterre, qui, étant asthmatique, n'avait» depuis plusieurs années « rien bu que de cbaud, mais qui» dans un voyage, ayant bu un verre de bière froide, fut saisi d'un mal violent qui l'emporta au bout de quelques heures. Boerhaave remarque que la meilleure nourriture est la plus farineuse» comme le froment, le riz» le maïs ou blé de Turquie , pourvu nu'il soit d'uue bonne espèce et bien mûr. Il met au même rang » les panades qui se font avec du pain bouilli» au moins trempé dans l'eau» dans du gruau, du bouilloo léger etc. ; du lait » pourvu qu'il ne se caille pas sur l'estomac» comme il arrive souvent. Dans quelques cantons de l'Irlande , on voit beaucoup d'habitants qui ne vivent presque aue de pommes de terre , et mangent du pain très-rarement » jouir d'une
parfaite santé et avoir un tempérament robuste. Dans les Indes, parmi Fesjf^eupies qui ne se nourrissent jamais de chair »oeux
S[ui ne vivent qoe de riz sont minces et aibles de domplexion , mais fort sains » ont les organes et le sentiment plus vif que les autres peuple^ , comme le rapporte M.
Grosse dans son Histoire. La différence du tempérament 6ous indique souvent le choix que noua devons faire eifi particulier ^s aliments qui nous conviennent le mieux»
sans nous y astreindre trop scrupuleusement; mais en généra}» et dans toutes les situations de la vie, la tempérance est la meilleure de toutes les précautions* L'eau est le premier de tous les digestifs, et un excellent véhicule des sucs nourriciers que nous tirons de nos aliments , parce qu'elle est tout ensemble le fluide le plus pur et le dissolvant de sà nature le plus actif. Cest la boisson la plus ordinaire de la plus nombreuse partie du genre humain, cependant la grande partie des pefits insectes dont elle est remplie » en été, (^eul quelguêfois être dangereuse, à moins qu'ils n'aient été détruits par le feu» en la faisant bouillir. Son extrême fluidité est mortelle aux hjrdropiques dont les fibres sont relâchées ; inconvénient auquel on remédie heureusement en Angleterre, en la mêlant d'une médiocre quantité de bière faible. Il y a dii-huit siècles que César y trouva établi rusag;e de cette boisson. La bière forte, par sa viscosité» retarde la circulation du sang^etc; le vin , sefon l'opinion universelle ^«st de tous les cordiaux naturels» le plus agréable» quand il est devenu boisson ; mais ce n'est proprement pas nn digestif. Les héros de l'antiquité les plus vaillants et les plus robustes ne buvaient que de l'eau, il serait aisé de faire voir la vérité de tout ce qu'on avance ici, par l'expérience de tous les siècles , et par le témoi^age dos philosophes et des médecins anciens et modernes les
f)lus expérimentés. Le docteur Corchi , oéèbre médecin de Florencf", en Italie , dans son ouvrage intitulé ; Du régime de Pytha^ gore , ou manière de se novrrtr des végétauxselon les principes de Pythagore^ montre gua ce grand philosophe a recueilli et transmis à la postérité les préceptes qu'il a jugés les plus propres à nous faire jouir de la tranquillité de l'esprit et de la santé du corps. Il ne mangeait que deux fois le jour, selon la coutume générale de son temps ; au m/«tin , prenant seulement alors du pain en petite qjantité , et à souper, qui était un re- Eas fort modéré. Il n'accordait pas d'autre oisson que de l'eau» défendait en général, de manger de la chair; mais il mangeait et accordait aux autres» ï>ourvu que Tusage^ n'en fût pas fréquent, certaines viandes, légères, comme poulardes, chair de chevreau , de veau » de ieune cochon de lait \. il interdisait tes œius et même les fèves ^ quoique farineuses» parce que c'est un ali-^ ment venteux. Il était défendu d'en user aux
Erêlres de Jupiter et de Cérès» chez les irecs et chez les Romains. Aristote les qon^
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damne comme généralement très-malsainst et de nature k causer des coliques , ce qui élait plus ordinaire dans ces climats éloignés que dans les nôtres. Cocchi observe q le les fèves et autres graines vieilles et bien sè;hos sont très-nuisibles , à moins qu*e]les ne soipnt mises en poudre infusée dans du lv)iiillon ou autre liquide. Le même phi4osophe recommande beauconp les autres vé-*. gétaux , ainsi que le Lail et le miel. Tous les médecins conviennent utrun régime exact , comme cdui-ciyesi préférable à tous les remèdes , et qu'en général , ceux qui savent l'observer, préviennent beaucoup de maladies. Au contraire , un grand usage de la chair est pernicieux h la santé comme ta démontre Plutarque (De valetudine); Ma-, crobe (xvii. Salumal. c. b>7), et plusieurs autres anciens. A la vérité » ceux qui passent leur vie à des travaux du corps rudes et pénibles, ont besoin d*une nourriture forte et abondante » et ils la digèrent plus aisément que les hommes de lettres qui travaillent uniquement de l'esprit. Il faut aussi plus d*aliment$ dans les pays froids que dans les climats chauds. Les jeunes personnes 9 comme celles qui ont un faible tempérament , ne doivent pas jeûner trop longtemps, mais il faut Qu'elles prennent une nourriture très- modérée, et Qu'elles usent d'aliments simples, amis de leur estomac, sans y mettre beaucoup de variété. Cette méthode, loin de nuire à leur santé , leur conservera ta vigueur du corps et de l'esprit ^ préservera les maladies auxQuelles on 8*eipDse par le défiiut de sobriété, guérira môme celles qui auront été contractées , et qui n'auront pu céder à lout Vart des re-^ mèdes.
Nous en avons un exemple dans Louis Cornaro, noble Vénitien, qui joignait à un grand esprit des connaissances fort éten* dues. A l'âge de trente ans, il se trouva réduit par ses intempérances è une santé si épuisée, c'est-à-dire è une telle complication de maux, à des douleurs d'estomac si fréquentes , accompagnées souvent de douleurs de côté, à une fièvre et une altération si continuelles qu'il essaya de toutes sortes de remèdes, et consulta tons les plus habiles médecins pendant l'espace de cinq ans, sans trouver le moindre soulagement. Arrivé à sa quarantième année, et voyant les médecins désespérer de sa vie, il prit le
Earlide tenter ce que produirait l'abstinence, 'expérience lui eut bientôt appris la fausseté de ce proverbe des gourmands': Que tout ce qui platt au goût est bon et nourrissant ; car il avaitbeau aimer les meilleurs vins frais, lesmelons,leslaituestoutescrues, le poisson, la viande de porc, les saucisses, les gâteaux, la croûte de pâté et d'autres choses semblables, tous ces aliments lui étaient fort nuisibles. Il y renonça donc , se borna uniquement h ceux qui convenaient le mieux à son tempérament, et il en usa encore avec tant de modération, qu*il demeurait toujours au-dessous de son appétit. Il en vint à ne prendre que douze onces de nourriture par
jour. Avec ce régime, il fut en peu de temps si parfaitement guéri de tout ce qu'il souffrait , que son rétablissement parut- aux médecins une sorte de miracle. A force de continuer, il réussit à recouvrer toute la^ . vigueur et toute la santé qu'il avait perdues depuis tant d'années. En butte à toutessortes de vexations de la part de quelques ennemis qui lui suscitèrent un procès contre toute
t'ustice, il soutint cette épreuve jusqu'au »out. Quelques-uns de sesamis, au contraire, dépositaires et compagnons de ses peines, en ressentirent un chagrin auquel ils succombèrent enfm, après avoir lutté quelque temps contre la maladie de langueur et de consomption.. Chose étonnante, tout le far* deau pesait sur lui principalement, et cependant sa santé n'en fut point altérée; ce qu'il attribua à la bonté: naturelle de son tempérament qui, délivré une fois des humeurs vicieuses que son corps avait contractées, reprit de lui-imAme ses premières forces, et triompha des impressions de la mélancolie, que ses amis ne purent vaincre. A l'âge de seixante-dix ans, sa voiture ayant versé, il fut blessé grièvement à la tête et dans tout le corps, jusque là qu'il eut un bras et une jambe disloqués. Les médecins, qui ne lui donnèrent que troisou quatre jours de vie. opinèrent pour la saignée et la purgation ; it s'y opposa, déclarant que son genre de vie sobre et modéré le dispensait de recourir à ces remèdes; il voulut seulement qu'on lut remit le bras et la jambe, et qu'on oignit d'huile tout son corps, ce qui le guérit entièrement, et vérifia le proverbe italien 'v « Mange beaucoup qui mange peu, mais à propos ; mangere ptu, qm mancho mangia ; » et encore: « Ce qui reste sur le plat profile plus que ce qui entre dans le corps ; fa piu pro quel* che si lascia sut tondo , che quet che si met nel ventre. » Cornaro dans sa soixante-<|uinzième année, se laissant vaincre aux instances de ses amis , ajouta deux onces par jour à sa nourriture ordinaire, lls.jugeaient celte addition nécessaire è son grand âge. 11 prenait donc chaque jour seize onces d'aliments pesés dans la balance, qui consistaient partie en pain et bouilton , patie en œufs ou un peu de chair. Au lieu de quatorze onces de boisson, il en prenait seize. Ce prétendu soulagement lui devint funeste. En dix jours de temps, quoiqu'il eût conservé j*usque là toute sa gaieté naturelle, il tomba dans une mélancolie qui le rendit insunporlable aux autres et à luimême : le douzième iour, il fut saisi d'une douleur de cAté, et deux jours après, atta-^ que d'une fièvre qu'il garda jusqu'au vingtcinquième; il n'en fut guéri encore que par son premier régime. Dès lors il revint à douze onces de nourriture et è quatorze de boisson. C'est lui-même qui nous apprei^l
3u'à la faveur de cette règle, dont il se t ensuite une loi invariable, il vécut toujours, depuis celte époque, dans une parfaite liberté d'esprit, et sans aucune douleur dans le corps. A quatre-vinfft-lrois ans, il montait aisément à cheval, sans avoir
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besoin û'aucun secours pouk* s*appujrer, ni de marchepied. On ne le voyait jamais effrayé, ni de ia hauteur des étages dans les Biaisons, ni de celle des collines dans les campagnes; il montrait toujo^irs une humeur é^nle et enjouée, se plaisait dans la con»versation des hommes de lettres, lisait et écrivait beaucoup ; vivant tantôt à Padoue où il possédait une grande maison et de beaux jardins ; tantôt à ^luelqu'une de ses maisons de campagne. Ses heures d*amusement étaient employées à des [)lans d'architecture, à peindre, à faire des pièces de musique, à Fagriculiure, à faire dessécher des marais, à construire des églises, et à y rassembler les personnes pieuses pour y faire honorer Dieu par la prière. Bans sa quatre-vingtrcinquiètne année, il coranosa une comédie pleine de feu et de traits a'es^ prit. Il fit aussi un Trailésur la tempérance^ où il fait son histoire. H avait alors onze petits-Qls, tous jouissant d*une parfaite santé, enfants de m^m'e père et de même mère. Tant qu'il vécut , il continua d'avoir un bon sommeil, et conserva avec toutes ses iacul tés spirituelles ia môme vigueur de corps ; car toute Sa vieillesse se passa sans aucune maladie, jusqu'à celle qui l'enleva à Padoue en 1S55, et qui fut de très-courte durée, comme presque sans douleur. Sa mort fut si paisible , et il la reçut avec tant^ de calme, tant de sérénité, étant plus que 'centenaire, que loin d'a'voir rien d'effrayant, elle ne parut rien autre chose qu'un doax passage à l'immortalité. (Yoy. sonou^* vrage sur la tempérance, traduit en latin par Lessius, et le récit que fait de sa vie Deïhol; Hist., t. XXXVlll ; Justinianï et Bembi, liist. venit,, etc.) Son épouse, qiui n'était p.is moins âgée que lui, lui survécut.
Léonard Lessius, savant jésuite, avait été, dans sa jeunesse, abandonné par les médecins, tant il dépérissait de jour en jour et donnait peu d'espoir de se rétablir; mais nyant pris pour modèle, du moins en quelque-degré, la sobriété de Cornaro, et suivant avec exactitude le régime toujours égal de sa communauté, il reprit tellement ses forces, et peu à peu devint si vigoureux (i*esnrit et de corps v qu'il vécut sôixanteneuians. 11 mourut à Louvain en 1623; on a de lui un ouvrage sur le moyen de conserver sa santé et do vivre longtempsi dans lequel il fait voir que la tempérance est la mère de la santé, et garantit de beaucoup d'indispositions et d'infirmités qui naissent de la plénitude d'humeurs ou de mauvaises digestions; outre qu'elle rend les meurtrissures et autres accidents extérieurs moins dangereux, adoucit les maladies incurables, diminue les souffrances qui précèdent la mort, modère les passions, maintient la bonne disposition du corps et des sens, mais plus encore la vigueur de l'esprit et de la mémoire. Elle est enfin le fondement et la base de la v^rtu, comme l'observe Cassien. (Lit). V De Gastrimargia , c. 1^ et 17.) Aussi tous les sflfints qui ont travaillé à construire
la tour spirituelle de la perfection éVangéliw que ont commencé par devenir sobres.
{Vvyez Lessius De valetudmertuenda; Ale- GAMBE, De scripioribus in Mocietatisin 1^$^ sio.) Il en coûte d'abord pour contracter Khii* bilude de cette vertu et pour surmonter l'habitude contraire; mais celle ci est-elle une fois vaincue, on est bien récompensé de ses efforts par le plaisir qu'on goûte h se trouver maître de ses sens, et par les fruits incomparables qu'on en retire. Noh-seulemeht la tempérance conserve la santé et rend le besoin d^appelerles médecins fort rare; mais la f>lupart des indispositions, surtout celles qui viennent de replétion, se guérissent par le jeûne, de tous les moyens de décharger la nature et de les soulager, le plus facile et le plus naturel. La nature toute seule est capable de réparer les forces qu'elle a perdues, et de rétablir l'usage des facultés corporelles. L'art des médecins sert uniquement è lever dés obstacles qui empêchent Texercice de ses fonctions, et retardent la guérison du malade. Ordinairement jeûner un ou deux jours équivaut h une médecine, et ^érit d*une manière tout à la fois plus salutaire et plus efficace. Entre beaucoup de personnes d'une vie très-réglée que j'ai connues, j'en ai vu un grand nombre, surtout dans les couvents, parvenir à une grande vieillessCiSans avoir jamais eu besoin du secours des apothicaires et des médecins. Elles s'étaient fait une loi, quand elles se sentaient indisposées, de s'abstenir Ile leur nourrrinire ordinaire un ou deux jours, et même plus, jusqu'à ce qu'elles eussent recouvré leur premier état. Si quelquefois les austérités ont épuisé de bous tempéraments, il faut on cnercher la cause ou dans des jeûnes oxcessife, ou dans des circonstances particulières, comine une roUovaise nourriture, un changement trop subit de la manière de se gouverner, rbumiditédu lieu qu'on aura habité (chose toujours dangereuse), trop peu de
{précautions dans le passage du ch/iud au roid,etc. C'est dans les communautés régulières ce qu*on remarque le plus souvent à regard des personnes qui, nées avec une constitution vigoureuse, parviennent è une grande vieillesse, sans perdre rien ou pres-^ que rien de leur ardeur et de leur vivacité naturelle.
On sait combien était austère la vie des ermites de l'Egypte et de la Palestine. Quelques-uns se coutentaient d'une petite quantité de fruits, d'herbes ou de légumes; d'autres d'un peu de pain. L'abbé Moïse, après 'avoir mûrement pesé les différentes règles monastiques, soit en elles-mêmest soit dans l'expérience qu'on en avait faite, donna la préférence è celle qui accordait è chacun par jour deux biscuits ou deux petits * gâteaux; ce qui, pris ensemble, faisait îi' peine une livre, poids de douze onces, sans aucun assaisonnement, ni autre nôurriturei. ^ et qui pinçait le repas h nône, .c'est-à-dire à trois hoûrés;.et aux jours de jeûne, àu' coucher du soleil. (Foy ex Cassien^ Institut. f c. 19y 21, etc.) Que la diète soit un rèinlâe
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général toati^ les maladies les plus communes, et méïUû^ contre tes plus funestesindisposition3f j|utft l^bstinence et In tempérance la plus siric^ a^U la m^re de la satité et le plus sàr xa^oyen de prolonger ses jours^ c^estoe que démontre rexpérience de tous les Âges ttt de toutes les nations; expérience à laquelle ^ejoioX le témoignage et Topioion de tous les médecins. 11 faut ot>serverioute fois que le cîiangement dans la manière deviyre ne doit pas être subit» mais graduellement laéc^é. Ceux .qui ont vécu dans Tabon- .dance» et qui devenus sobres» sont exposés à .s*écarler quelquefois de leur régime» en vivant dans le monde^ agiront prudemment de se borner aux végétaux, ou de se prescrire une sorte de régime habituel. C'est lu remarque du docteur Arbuthnot contre les préceptes rigoureux du docteur Cheyne.
Condilionê qui doivent aecempagner le jeûne. — 1* L^aumAne. Le jeûne pour opérer toutsonfruit, ne doit jamais être seul^ nous devons .autant que possible» y joindre Tauroône, la prière, et autres bonnes œuvres don^ nous sommes capables. Rien n*a plus de v^tu pour toucher le cœur de Dieu et nous obtenir ses grAces en abondance, que d^ouvrir nos mains aux indigents, pour re« connaître, honorer et imiter sa bonté infinie, et de répandre dans leur sein une partie des biens temporels que nous avons regus de sa libéralité ; c*e$t là comme la clef de ses trésors. Vouioos^nous solliciter ses miséricordes, commençons par exercer la miséricorde envers nos frères, et montrons un tendre empressement à les soulager dans leurs besoins. Dieu veut bien régler sa propre conduite sur la nôtre, et il est généreux k notre égard è proportion de notre générosité eu vers le prochain; et en vérité^ noua conviendrait-il d*implorer la clémeace du l>i6U loul-|)uissant et tout b<Hi» si nous D*«?ions que de Tinseusibililé et de la dureté po«r les autres? L'ange qui ap^mrut è Coroeille, lorsqu'il jeûnait, lui annonça que Dieu avait vu SCS aumônes, et entendu ses prières avt*c com(>laisance. Ce fut à la faveur de icelles-ci et h la générosité de celles-lè, jointes au mérite de ses jeûnes, qu'il dût le miracle par où il fut conduite la connaissance de ilésusjCbrist et à la lumière de la foi; choisi de Dieu comme pour être les urémices do la
( {(Utilité incor(k>rée à son Eglise, et ouvrir es portée du salut è toutes les nations étrangères qui n'étaient pas de la race d'A.* i^raham. ToLie, dans )es instructions qu'ij laissai à son fils, .s'étend particulièrement sur la nécessité de faire l'eumône, et s^r les grands fruits qu'on en retire. L'ange qui conduisit le jeune Israélite dans le pa/s des Mèdes, lui recommanda, après son retour, de ne jiUAaii^ séparer faumône du jeûne et de la prière. .^ouf7«fie2-t?ou«, lui dit-il, que la prière ae^pmpa^e du jeûne et de l'aumône vaut mie¥0i qu^ tQUê le$ Uréson^ car V aumône délinre de 'a morl, ç'eet elle qui efface les péchés êi qui f^U trouver {a miiérieprde et la vie é^erntlU. C'est encorci la.seale espèce de jetev è laquelle Isaie promet le suffrage de
Dieu et ses récompenees ; aussi l'Eglise nous exhorte-t-elle à la pratiquer fidèlement, par les paroles de ce prophète : Rompez voire pain à ceux qui ontfaim^ ouvrez votre muison â ceux oui sont pauvres et ne savent où se re< .tirer; lorsque vous verrez un howmie nti, touvrez'fe^ et ne méprisez pas votre propre chair. Hermas, qui écrivait peu de temps après les a(^res, dit que : c Toul«^ qu'on épargne en jeûnant doit être la paît des pauvres. »II ajoute: « Si vous observez le jeéne comme je vous le prescris, voire sacrifice sera agréable au Seigneur, et votre jeûne sera écrit au livre de vie. » Cette maxime de donner aux pauvres ce qu'on retranche de sa nourriture, ou l'argent qu'on épargne aux
Jours de jeûne, es»t souvent inculquée dans es écrits des saints Pères et dans les actes des conciles, jusqu'au xu* siè<4e el plus loin, c'est*^è-dire jusqu'à ce que la délicatesse et la sensualité ayantfait de nos tables, autrefois dressées pour le besoin, des tables de luxe et de plaisir, ont converti des jours de frugalité et d'économie en des jours de prodigalité, tant on fait en s'abstenant de la chair, de folles dépensés pour se satisfaire encore plus, souvent, que si on ne faisait pas d'abstinence. Les Pères de l'Eglise vohl même jusqu'à dire que le jeûne nous est presque inutile sans l'aumône , dès que nous pouvons la faire. «Jeûnez-vous sans donner l'aumône, dit saint Chrysostome, dès lors ce n'est plus un jeûne. » — « Le jeûne sans Taumône, dit saint Césaire d'Arles, est un jeûne sans fruit et sans mérite, à moins que vous n'ayez rien à donner, car alors la bonne volonté suffit de* vant Dieu. » Le savant et pieux Théodul-
f)he, évêque d'Orléans, tient le niêmelangage, orsqu'il dit. « Quels avantages peut-on tirer du jeûne s'il n'est pas soutenu et comme porté au trône de Dieu par les ailes de la prière et de l'aumône? » Et dans uu autre ondroil, voici comme il décrit la manière d'observer le ieûne du carême. Après avoir dit que ce n est point remplir la loi du jeûne dç manger à l'heure de none, ou de prendre quelque nourriture avact le soir, il ajoute : « Que tous assistent le matin à la messe, et à vêpres au coucher du soleil , qu'ils fassent ensuite leur aumône, et qu'ils 'prennent leur réfection : quelqu'un ne peut-41 aller à vêpres, qu'il fasse la prière du soir, 9|l prenne son repas. Ceux» dit saint Léon .(m c'est la doctrine des autres Pères), ceux qui ne peuvent observer le jeûne dans toute son étendue, sont obligés de réparer ce défaut en doublant la mesure de leurs aumônes. »
2* La prière. La seconde vertu qui doit accompagner le jeûne, et la plus essentielle de toutes, c'est la prière, mais une prière humble et fervente ; c est, de toutes les armes d'un saint pénitent, la plus puissante et la plus efficace ; c'est-à-dire qu'on doit d'abord, s'il est possible, se rendre assidûment aux oflices publics de l'Eglise, qui sont propres à faire naître et à nourrir en nous les dispositions nécessaires pour sanctifier nosjeûnes;.
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aua l'esprit dé componction dotl être l'âme e tous Aos exercices de piété; que nous devons employer plus de temps oui saintes leclurcs, h l'ciamen de noire conduite intérieure el extérieure, i la considération des devoirs de noire étal, h la méditation, surtout il celle des souffrances de Nolre-Seiçneup, donnent une ellenlîuo toute particulière à nos besoins spirituels les plus pressants, à notre passion dominante et a nos inclination* les plus dangereuses, enfin aux vertus que Dieu ou notre vocation eiigeut le plus de nous. Le jeûne et la prière se soutiennent et s'eotr'aidenl mutuellement; la prière entretient l'esprit de pénitence, et enc-ourage
h porter avecjoie lejoug du jeûne; c'est
spirituelle, qui donne de la n* gueur et de Ja force pour se priver de la
doit soupirer tout ChrétfO^^m let temps
de prière et de péiiHinne.Cet saints sOlitairta et ermites qui, séparés dM moBde, vivaient moins comirie des hommes (jue comme des flDÇes, (.'enfonçaient bien avant dans h re traite; iis s'onsevelissaienl pour sinii dire dans les irous des rochers ou dans les fo/'èls les plus épaisses, pour se rendre inaccessibles h. toutes sortes de visites et dedisiractions du dehors. Témoins saint Siméoo Stjriite, saint Euthjmius, saint Cuthberl et autres, doni le vénérable Bède nous dépeint la conduite; el combien d'exemples sen^ tilables, soit dans l'Orient, soit dans j'OccîdeiUT Témoins encore les réglée de tons Icï ordres religieux, quoique Iobs ne porlent pas l'esprit' de retraite au même degré de ' perfection, el ce qui se pmtiiiue eneore aujourd'hui dans les congrégations réformée» de Cluo;, du Mont-Cassin, de fininl-Vanaes, de Saint-Maure, etc.
k' La eonfaiion H la comituiuM. Sous I» nom d'aumAnes sont comprises toutes le»
œuvres de miséricorde et toutes le» autres vert'js qui ont le prochain pour olgeti scton la doctrine universelle des saints Pères, comme sous le nom de prières, totu le» exercices de pi^ié et de religion, surtout la confession tt Ja communion fréquente», faites avec de saintes dispositions.
' Ditponliotu Mlérieure$ pour h jeHne. — Nos jeûnes sont saints et méritoires devant Dieu , h proportion des dis|io6ilioiu du cœur dans lesquelles nous les pratiquons. Car ils peuvent être (iei vices ou des vertus, selon ['inlculîrjii qui les accompagne ou le nioliri)ui les ins|)ire. Lttjeûne des religieux mahoniétJins est supt'i^tiiion ; celui des lirachm-nnes indiens est jdnlâtrie; celui d<-s pharisiens était vanité fl hytMcrisie; celui des avares, oui regretlcit le pain qu'ils mangent, est bassesse; celui du gourmand, qui, esclave de son corps, ne ]eâne que pour jouir plus am|ilenienl du plaisir de la lable dans un festin, est gloutonnerie dégradante. C'est en jeûnant par esprit d'obéissance, de religion el de pénitence, qa'oa ennoblit son jeûne, et qu'on s'enrichit des grands biens qu'apportent arec elles ces trois vertus. Nous devons en premier lieu,
i'eûner en esprit d'obéissance A Dieu et I son Eglise. En second lieu, pour former
,-„ . I ,. i" . „ j" iiij_ «i • nos (tmesà la prière et h la contemplation,
aurioul ledimanci.e, «ssez d., l»Wr POur fti^e de nos corps de pures victimes d'a- ?.."?i^.?5A':.^l"„^T7i;f^!P.''':^"l'l^^^?^ 'no«^ d'adoralion ^t Je louanges qui ne
nourriture corporelle. D'un autre cûté, le jeûne rend l'âme propre à la prière, en la dégsgcatil de toute attache aux choses de la terre, de toute complaisance pour les sens, el de la servitude au corps; il l'accoutume H prendre son essor vers le ciel ; donne à l'espril une activité et une liberté merveilleuses, à l'entendenienldes yeux clairvoyants et capables de pénétrer les vérités les plus imf>énétrabltis aux yeux charnels; lui so(imet enfin la chair, tout impérieuse qu'elle est, et la rend matlresse de toutes ses révoltes; car plus la chair est affaiblie, plus l'âme acquiert de force el de courage ; l'âme, «Dlin, se voit-elle alDigée par les ciifttiments dont la justice divine use souvent pour punir notre chair, elle se répand alors avec plus de ferveur en sentiments de regrets et de repentir, en humbles gémisseinenis, en prières enflammées par la charité la plus tendre ; c'est alors que, s'élançant vers Dieu, «Ile le conjure de jeter un regard favorable sur ses misères; elle le fait dans ce laogage héroïijue d'un cceur vraiment pénétré de l'esprit de sacriGce, el prêt à tout souflï-ir pour ta gloire.
3" Le recueilltnunl tt la tolilude. Notrft* Seigneur s'est ca'ché lui-même dans le désert, pour nous montrer quelle doit être la vie de i:eui qui veulent se rangeravec ses disciples, .c'est-à-dire pour leur apprendre à s'éloigner du monde et à se cacher, en quelque sorte, dans la solitude, pour y vaquer à la pénitence et & la prière. Il n'est personne qui ne puisse se ménager de temps "'
Ih cours (uèoie de poa travail, prendrv^uelques moments ^e silence' et de repos, ne serait-ce que pour élever son cœur à Dieu et former quelques saintes aspirations: la solitude est l'asile de l'innocence; c'est h |00 ombre queJa vertu a cherché, dans tous les temjts, à se mettre â couvert de la contagion du siècle; c'est là où ou recouvre la grâce, si on a eu le malheur de la perdre, cl où elle prend tous les jours de nouvelles forces; c'est le paradis lerrestre où l'âme converse Jihrameot avec Dieu et respire l'air pur du ciel ; c'est le s^our après lequel
vivent plus que pour sa gloire. Nous devons jeûner enûn pour soumettre la chair k l'esprit, la réduire en servitude, et punir dans la chair les péchés que nous avons commis par la chair. C'est surtout l'esprit de pénitence qui doit caractériser nos jeûnes; c'est de là gue dépend tout le prix de nos confessions, de nos prières, de nos ssôifices, de nos eumûues, de nos privations, en un mot, ds toutes nos œuvres.
Premier degré d* pénitence : rcwDOBr m péefaâ. — La.jvwnier degré de g«1 a^^
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de (lénilencef. 0I 11 première condition oécessaire pourMQCtiller nos jeûnes, c'est da renoncer entjj^qient au péciié, et de faire
niourjr l'acnS^'aéréglé de nous-mêmes, source empoisbtitiée de tcules nos passions el de ious les désordres de noire esprit. Les ptiariïiens jeùnaienl, el ifs jeOnait-nt trëssévèremcDt; ma jsteursjeânes étaient infectés du vice de l'hypocrisie; et l'orgueil et la corruj)tion du cœur qui les accompagnaient en faisaient moins des œurres de salut, que des œuvres de réprobation et d^ mort, comme on le voit (lar les menaces, terribles qne leur adressa Jésus~Glirist. Des Juifs avaient jeûné el aUligé leurs corps dans les teiufis de calamité ; lorsqu'ils se plaignaient
rieur, ea éditant non-seulement le pécbé, mais toute occasion de péché. Il s'agit de contenir cette Toine curiosité qui nous ex>pose sans cesse à tomber dans les pièges que le démon nous tend de toutes parts, en la renfermant dans les objets qui font partie de nos devoirs, ou qui sont de nature k nous perfectionner dans la connaissaoctiet l'amour de Dieu, ou du moins eu ne s'appliquHnl qu'à des choses sérieuseSi ulilei et capables de nous conduire i Iui> Il s'agit (Mï tenir noire ima^inalion el nos pensées dim' une salutaire indépendance de la raisotl^ d'en arrêter I'inlem[)érance jiar un recuwjT temenl et une sobriété habilunlte de l'^' prit, sans jamais la laisser courir et s'énin
que Dieu rejetait leurs prières ,- la réponse , Itî sur les objets qui flattent la vanité, Pam- "' ' "' " '"- -' ■'-','^'^'''*"'» '3 cupidité ouïes autres passions,
Dt sur ceus qui enlretienncnt l'indolencei la paresse et la dissipation, Il s'agit surtout de courber et de réduire la volonté sous le joug de l'obéissance, pour détruire et crûcilier celle attacbe à nos propres inclinations, qui est le principe de notre orgueil, et comme la racine empoisonnée de tous nos vices.
Ne crojons pas que tout cela suffise encore pour remplir notre devoir dans tout» son étendue; car, outre les facultés de notre Ame, nous avons encore nos sens k régler et à maintenir dans l'ordre; nos' yeui, en ne leur permettant pas de s'égarer luconsidérémenl çà et Ib, ni de jeter des re^^ards indiscruts et dangereux, mais en les gouvernant de telle sorte qu'ils demeurent toujours sous l'emnire de la volonté, dirigée elle-même par la raison; le sens du toucher, en nous gardant bien de tout ce qui ressent la molfesse et la volupté. Il en doit être de même des autres. Si nous les accoutumonsè porter le joug d'une subordination juste et raisonnable, nous parviendrons h nous en rendre les maîtres, et peu 6 peu nous acquerrons sur nos passions un empire qui ne fera que croître ii mesure que nous avancerons vei'S le terme de notre carrière. C'est particulièrement sur notre passion dominante que ' noire vie doit se porter, cl sur colles de nos inclinations qui nous ont fait tomber le plus souvent dans le précipice; soit, par eiemple, que ce soit la colère, la vamté, l'indolence, l'intempérance, ou quelqu'autre vice anssi funeste. C'est une maxime que les Pèr<4de l'Ej^lise ne se lassent pas de répéter dans leséf instructions. ■ Jeûner, dit saint Jértmei c'est principalement s'abstenir du péché, car tidle est la Qn de l'institution du jeûne, et tel doit être le fruit de toutes les moriilîcations corporelles. Nous retranchons sur le boire et sur le manger, pour comprimer la concupiscence de la chair, et rendre.' le cHieval plus soumis à son cavalier. Qo» celui qui jeûne apprenne donc, avant toutes choses, à modérer sa colère, à ôlre doux el affable, b briser son cœur de douleur et de regret de ses péchés, â repousser tout désir dériiglé, à se montrer charit«ble à ses frères el à les édifier par de bons exemples; qu'il sôil. humble, soumis, pleia de mépris pour
que Dieu leur lit était uu reproche sévère, mais juste, i Je ne vous ai pas exaucés, leur dit-il dans Isaïe, parce que voire propre volonté se trouve aux jours do vos jeûnesi comme en tout autre temps. Vous jeûne2, et aveuglés par l'orgueil et poussés par votre avarice, vous violez la charité en Kiisuitarrt contre vos frères des procès pleins rl'injustice. Au lieu de les traiter avec bonté, vous les frappei: avec une violence impitoyable; vous opprimi'z ceux que vous devriez soulager; vous formez I s soupçons les plus téméraires; vous calomiiiez, vous déchirez en secret les innocents; vous nourrissez en vous-mêmes la haine, la colère, l'esprit de vengeance; vous vous laissez aller h toute l'impétuosité de vos désirs corrompus; esclaves de l'intempérance, de l'impureté, de l'animosité, de l'ambition, vous êtes dominés par Ions les vices, list-ce là le jeûne que je demande? • — v Vous jeûnez, dit saint Jt-ràme, quel peut donc être le mérite de volro jeûne? C'est plutôt, dit-il ailleurs, un nmrlyre de vnnité qu'une œuvre de pénitcno: que les philos0]>hc$ insensés du paganisme se glorilient d'un tel martyre. Dieu l'a dit : Mon esprit ne relise que sur celui qui est doux et humble de cœur. » — « Eh! que sert à l'Ame, s'écrie saint Léon, de guuvemur )e corps, de ré-
Sner sur les sens, tant qu'elle est esclave ans le cœurT Tandis qu'elle retranche la nourriture au corps, ne faut-il pas qu'elle retranche les vices qui l'entraînent, qu'elle méprise ses mouvements déréglés, qu'elle modère ses Directions, qu'elle règne sur elle-même. ■ C'est 15, dans le langage des Pères, le Jeûne spirituel, le premier jeûne, le jeûne essentiel, le jeûne perpétuel et indispensable de toute la vie, de tous les temps et de tous les âges; jeûne qui exige de nous un redoublement d'application et de vigilance sur nous-mêmes dans les jours de péniieiic3. ■ Et en vain, dit Sainl'Auguslin, i:hercheriuns-ilous 6 alléguer ici des escusei en notre faveur, puisqu'il ne s'ngil, pour satisfaire à celte obligation, que de le vouloir. ■ C'est donc à dire que tous nos membres, nos yeux, iios pieds, nos mains, que tous nos sens, toutes nos facultés, tout ée qui fait partie de nous-mêmes, doit prendre part i c« jeûné spiriluel et inté-
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.-a gloire do ce siècle. Le jeûne, dit-il en- sarenl porter la sonde Jnsqn'an fono de rcre, remet l'Ame dans lo catmo, en bannis leurs plaisirs I D'où il arnre qu'an lieu d'; iprit toute inquiétude sur la apporter les vrais remèdes, ils se contentent
sfint de
nournture du corps, source de mille soins l't de mille pensées tumultueuses. Quelle tranquillité dans cette grande ville depuis
Îue tous ses mourements eu sont bannis I D compare le calme et le silence qui 7 règne à celui des tombeaux, et je la compare ellemâme kooemôre de famille chaste et sobre, qui voit tons ses enfants aussi cliastes et aussi sobres qu'elle. Quand je considère, en JQlsnt çà et 1& mes regards, combien tous aujourd'hui sont différents de ce qu'ils étaient hier, j'admire la force et la verta surnalurelia un jeûne. Celle loi sainte, en se rendant maîtresse de nos Ames, a purifié les cœurs et transformé les esprits et les pensées des magistrats et des citoyens, du riche et du pauvre^ du grec et du barbare. Il n'y a pas jusfju'ii celui qui porte le diadème, qui ne baisse la iQtc comme tous les autres sousiejougde l'obéissance; et aujourd'hui, plus de différence entre la table tfu riche et c'jIIo du pauvre. C'est la plus grande frugalité dans les repas, et le luie cl le faste sont bunnisde partout. On vient avec plus de plaisir s'asseoir aune table servie avec simplicité, qu'on ne faisait hier à une table garnie des mets les plus délicats et des vins les plus recherchés. »
Second degré de pénitence : L'examea et la rOforœe de son intérieur. — Le second degré de l'esprit de pénitence, et ta seconde condition qui doit sanctifier nos jeûnes, eut l'élude et la considération de notre intérieur, qui comprend deux choses: la revue de notre conscience, là recherche de nos devoirs. La revue de notre conscience est un ciamen sérieux et approfondi, dans lequel nous nous rendons compte & nous-mêmes de toutes nos actions et de toutes nos inclinations déréglées, pour découvrir en nous jusqu'aux péchés les plus cachés. Jamais on ne doit le commencer sans avoir imploré les lumières de la grflce, el formé un désir urdeutde découvrir, sans nousricu dissimuler à nous-mêmes, toutes les plaies que le péché nous afaîteSf a&a que, parla sincérité de notre renentir, nous puissions trouver grâce auprès au Père des miséricordes. Nous devons examiner quelles ont été les occjisions nrincipales qui nous ont fait échouer, pour lus évjler à I avenir, remonter à la source de. nos passions doiuioantcs; car c'est k elles qu'il faut imputer tous nos désordres. Sans cette précaution, nous courons le plus grand risque de laisser nos cœurs esclaves de plusieurs vices cachés, et de n'avoir qu'un rfipatitir fort équivoq^ue de nos égaremenis. N(]|n,be> saurions croire combien la plupart des hommes s'aveuglent à l'égard de leurs p^s^vs favorites, et jusqu'où ils se Toal iliÛsig^' fut l'état de luur âme. Souvent Taïuour propre les joue et les séduit jusqu'ii diéroliat: entièrement à leurs regards leurs eHBçmia les plus dangereux; de Ifi, une indiijggnce. mortelle où il faudrait user de la ^ius grande rigueur. Combien peu au moins pICTIUHH. d'Asc^isue. 1.
de les couvrir d'un palliatif qui les tranquillise, et que ce sont toujours les mêmes inclinations, toi^ours les mêmes vices, même colère, même jalousie, môme vanité, mémo orgueil, même facilité à médire, etc. Vices qui, loin de s'affaiblir, ne font que croître tous les jours, et qui ne meurent qu'avec celui qui les a contractés. Saint Bernard avait nien raison de faire celte plainte : « Sous les dehors de la pénitence, on est souvent esclave de l'amour-propre, el par l'empire qu'on laisseprendre dans son cœurau désir des Mens ou des honneurs du monde, en devient idolâtre , soit de la cupidité, sott de l'ambition et de la vaine gloire. Voulonsnous échapper à un si grand danger, portons la cognée a la racine de l'orbre, et ne nous bornons pas h en couper les branches.»
Quant à la recherche et à la considération de nos devoirs respectif^, el de la manière qu'il nous les faut remplir, la meilleure métoode pour nous v appliquer plus facilement et avec plus de iruit, c'est de réduire tous nos devoirs à certains chefs, comme : !• la prière publique et lus saints olEccs de l'Eglise ; 3* lu prière particulière, soit de chaq^uo semaine, soit de chaque jour, et k la maoïèro dont on la fait; 3* la méditation ou Icclure spirituelle, le sermon, le catéchisme, ta sanclilication des dimanches et f%tes; 4* l'examen du soir, général et particulier, le sacrement de pénitence el le jeûne; 5" la messe et la sainte communion; 6* l'es* prit dans lequel nous faisons nos actions ordinuires^ le lever, les repas, la conversation, les visites, ta conduite dons les affaires que nous avons à traiter dans les maladies, dans le travail, etc.; 7* les devoirs propres de notre vocalion et de notre état, surtout dans les principaux points qu'il faut examiner en détail et successivement; 8° les obli- ^fitioiis à l'égard de no(re i'amille, des père et mère, de* en&nts, de l'i^pouse, des domestiques st des maîtres , des compagnons, etc.; nos devoirs généraux de justice , de charité, de bienséance, de gratitude, d'assistance, soitcorporelle,8oitspiritneIle ;ii l'égard du prochain, les personnes que nous devons fréquenter ou éviter, le soin avec lequel nous devons cependant rendre à chacun le iribut d'honneur que nous impose la religion, enfin tout ce que nous avons à remplir, et comment nous devons le remplir. Voilà la matière de l'examen dont nous parlons; cX le moyen d'en retirer du fruit, c'est de former de telles résolutioos et de mettre dans le corps de nos actions un tel ordre, que toute notre vie soit l'Evangile ea pratique el une image de la perfectioachrélieune dont Jésus-Christ nous a laissé Je modèle dans sa personne et dans sa doctrine. Cet ordre pris une fois e^ ces résolutions bien élabliea dans notre volonté, il faut teiminer cet exercice pur les recom* mander à Dieu, et lui duuander humble^ meut, mais avec confiance el perse véronce.
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la grâce de les mettre fidèlement en prati*'
aue. Enfin» il manquerait quelque chose 'essentiel k cet exercice, si de temps en temps nous ne le renouvelions nour nous entretenir dans les dispositions ou il nous a mis, examinant, par exemple, une fois par semaine, si notre conduite répond au plan que nous avons formé, ou si nous ne nous relâchons point de notre première ferveur. Troisième degré de pénitence : 1 esprit de componction. — Une autre partie de la pénitence, ou plutôt l'âme de la vraie pénitence, c'est la componction du cœur, et la douleur d'avoir offensé Dieu, avec la ferme résolution de ne pliis l'offenser à Tavenir. Sans cette disposition, toutes les œuvres que nous faisons sont un corps sans âme, une orobre^ un fantôme, une pure illusion. Les Juifs et les païens ont toujours pratiqué le jeûne en signe de douleur et de tristesse, soit dans les calamités temporelles, soit dans les peines spirituelles, comme lorsque David s'affligea pour la maladie de son enfant. Il faut en dire autant des autres marques d'affliction qui étaient ordinaires parmi eux, comme déchirer ses vêtements, tomber en terre, se couvrir la tête de cendre. Les Grecs et les Romains témoignaient leur douleur de la môme manière, soit lorsqu'ils avaient perdu un ami, par exemple; soit lorsqu'il leur était survenu quelque grand malheur ; mais les Chrétiens, comme l'observe M. Fleury, n'usaient de ces signes que dans les choses spirituelles , comme pour manifester au dehors cette tristesse qui opère le salut, c'est-à-dire la douleur qu'ils ressentaient pour leurs péchés. Lejeûne^ parmi les Juifs, était tellement le langage de la dovieur et de l'affliction^ que ces termes étaient comme syuonvmes, et s'employaient indifféremment pour faire entendre la même chose. De là le i;rand jeûne de l'expiation est appelé dans l'Ecriture \q jour où toui affligent leurs âmes. De là, dans l'Ancien comme dans le Nouveau Testament, le jeûne est toqiours accompagné des marques de la douleur, c'est-àdire de soupirs , de gémissements et de larmes. Le jeûne, sans un cœur contrit et humilié, est donc une hypocrisie, et celui qui rappelle à sa mémoire les péchés qu'il a commis, sans être touché intérieurement de repentir et de regret, n'a ni le sentiment de ses plaies, ni aucune disposition réelle à la pénitence. Comme le péché est la plus grande des calamités auxquelles Tbomme se trouve ei^sé sur la terre , celui qui s'en est rendu cou{)able doit en concevoir le regret le plus cuisant, et ne peut l'exprimer autrement que par les signes de douleur les plus sensibles. Une vile créature qui a^bien osé se révolter contre Dieu , peut-elle lever les yeux vers lui sans les baigner de ses larmes? et peut-elle demeurer en sa présence, sans y prendre la posture la plus humble, sans reconnaître, la face couverte de confusion, qu'elle mérite d'être précipitée dans les abtmes éternels, où ce n'est que pleurs etgrincements de dents? Voilà ce que piçu lui-même demande^ par la bouche du
prophète Joël, des pécheurs qui veulent entrer en grâce avec lui. Convertissez-^^ous à moi de tout votre cœur, dans les jeûnes, dans les larmes et dans les gémissements. C'est le même langage dans la' bouche de l'apôtre saint Jacques: Affligez-vous vous-mêmes jfor une véritable pénitence; soyez dans le deuilH dans les larmes; que vos ris se changent en pleurs, et votre joie en tristesse; humiliezvous en la présence du Seigneur^ et il vous élèvera. Mais ce que Dieu regarde surtout dans le pécheur pénitent, c'est lechançement du cœur et la sincérité de son repentir, bien plus que ses protestations et ses signes extérieurs, quoiqu'ils en soient une suite naturelle et qu'ils contribuent à perfectionner les dispositions du dedans. C'est pourquoi Dieu nous dit encore par Joël : Déchirez vos cœurs et non vos vêtements, et convertissez-vous au Seigneur votreDieu. Et par Ezéchiel : Faites-vous un cœur nouveau et un esprit nouveau. C'est à cette sincère conversion du cœur que Dieu invite les pécheurs en tout temps. L'Eglise, dans les gémissements qu'elle forme pour eux, leur adresse, tout à la fois, en son nom, ses tendres invitations, ses magnifiques promesses et ses menaces les plus terribles. Chaque jour elle élève la voix de plus en plus pour les réveiller de leur léthargie. Dans un même esprit et un même cœur, tous ces pieux enfants réunissent tous leurs jeûnes, toutes leurs bonnes œuvres , toutes leurs prières, toutes leurs larmes, les offrant à Dieu pour toucher les entrailles de sa miséricorde, et aux pécheurs mêmes pour émouvoir leurs cœurs endurcis, et les excitera pleurera prier, à jeûner eux-mêmes, de peur qu'ils ne forcent enfin le Père des miséricoraes à leur fermer son sein. De toutes parts, le son de la trompette mystérieuse se lait entendre ^ans Sion, pour leur annoncer leur grflceet leur salut. Le tonnerre des vengeances divines gronde sur leurs têtes coupables, tout prêt, s'ils persistent dans leur rébellion contre Dieu, à éclater sur. eux et à les réduire en cendres. Les voiîà sur les bords de l'éternité, et la mort , avec toute la terreur des tourments de l'enfer , est à leur porte. C'est peut-être pour la dernière fois que Diev leur parle. « Encore quarante jours, et M nive sera détruite. )» Cette menace , sortie de iajK)uche d'un prophète, convertit ton* à iâm|,une grande vule enfilée de sa puis sàûcO]^ Ab sa force et de ses richesses, se roolaot dans la boue des plus sales voluptés et delà licence la plus effrénée. Nous nous flattons d'avoir fait pénitence; mais cette pénitence a-t-elle produit des fruits dignes d'être offerts à Dieu? Sont-ils de nature k nous faire espérer avec fondement qu'ils nous feront trouver grâce auprès du trôoa de sa miséricorde? S il nous semble avoir rompu depuis longtemps les liens qui nous retenaient dans lepécné, avons -nous M fidèles à remplir les conditions' d'une vraie pénitence? Notre ferveur eût*elle ^alécalla de David ou de Madeleine, et eussions-nous reçu les mêmes assurances de QOtre MF^M^
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les lois de l'amour et de la reconnaissance que nous devons à Dieu, la nature môme de la pénitence nous obligerait à ne jamais oublier que nous Tarons offensé, et à ne cesser jamais de pleurer nos crimes. D'ailleurs, nos infidélités journalières et les fautes qui nous arrivent sans cesse dans nos aclions ordinaires (car, malgré toutes nos résolutions et tous nos efforts, elles sont encore pleines d'imperfections], se représentent continuellement devant nous, et nous reprochent que nous ne sommes pas encore parfaitement convertis. Notre amour-propre, c[ui se mêle jusque dans nos exercices spirituels, car souvent c'est pour nous-mêmes que nous agissons, plutôt que pour Dieu ; notre attache à mille objets sensibles qui nous environnent et auxauels nous nous laissons séduire; l'esprit au monde» qui se fait assez voir dans toutes nos inclinations et dans toutes nos œuvres, nous font bien connaître que nous n'avons pat encore mis assez sérieusement la main au grand ouvrage de notre conversion, et que nous sommes encore loin de ce sacrifice parfait et entier qui caractérise la vraie conversion du cœur, bien loin, par conséquent, de la réforme intérieure et extérieure qui en est le fruit.
JEUX. — Voyez Eutbapéub.
JOLY (Claude), né à Burj^, du diocèse de Verdun, d'abord curé de Saint-Nicolas-des- Champs, à Paris, puis évoque d'Agen, mourut en 1678, Âgé de soixante-huit ans, après avoir occupé avec distinction les principales chaires de la capitale et de la province. Outre ses Sermons , on a de lui les Devoirs du Chrétien, in-12, 1719.
JORDAN RÉMOND. — Voy. Idiot.
JUGEMENT. Voy. Fins dernières.
JUSTICE (Vertu). — La justice est une des vertus cardinales. Saint Thomas la défi^ nit : « Une vertu morale, ou une habitude par laquelle on rend à chacun son droit avec une volonté perpétuelle et constante. » (2-2, q. 58, a. 1.)
La justice a une acception large et une acception restreinte. Dans la première acception, elle désigne tout acte de vertu accompli avec une rectitude parfaite à tous égards ; dans la seconde, c'est une vertu spéciale, dont le caractère est exprimé par In définition que nous avons donnée.
Ses parties subjectives ou espèces sont, selon saint Thomas (2-2, q. 61, a. 1.), la justice commura^ve, qui conserve entre les parties l'égalité de la chose à la chose, et la justice dislributive, qui maintient l'égalité de proportion, de manière à donner h chacun selon ses mérites ou la nécessité.
Les parties potentielles de la justice sont, selon le même saint Thomas :
1* La religion, ou vertu qui rend à Dieu le culte qui lui est dû, comme au principe de toutes choses, par la dévotion, la prière, Tadoration, le sacrifice, le serment, le vœu.
2^ La piéiéf ou vertu par laquelle nous iremplissons les devoirs d'affection et de ^h^f\l6 auT^Quels pous sommas tenus envers
les personnes à qui nous sommes attachés par les liens du sang ou de la patrie.
3** L'observance, ou la vertu qui rend hommage aux supérieurs et aux autres personnages de distinction, qui gouvernent les hommes ou sont aptes aies gouverner.
k*" Uobéissance, qui nous fait accomplir les œuvres prescrites par le supérieur, narce qu'il nous les a prescrites.
5" La aratituàe, ou vertu par laquelle nous rendons grftces à nos bienfaiteurs.
6* La vendication [vindicaiio) , ou vertu
f)ar laquelle on punit les pécheurs, pour eur amélioration et pour le maintien ae la justice.
l'' La vérité ou vertu par laquelle on se montre, dans sa conduite et ses discours, tel que l'on est.
8"* Vaffabilité ou Vamitié, vertu qui nous fait observer avec les autres dans la vie sociale les convenances d'ordre ou de dignité.
9" La libéralité, ou vertu qui modère l'amour des richesses et rend l'homme
f)rompt à les distribuer aux autres, selon es inspirations de la droite raison.
Tout homme qui veut s'avancer dans [la perfection chrétienne doit s'exercer à la pratique de la justice.
V Ainsi l'ordonne l'Écriture -Sainte :
Rendez donc à chacun ce qui lui est dû : le tribut à qui vous devez le tribut, Us impôts à qui vous devez les impôts, la crainte à qui vous devez la crainte, l'honneur à qui vous devez Vhonneur. Ne demeurez redevables à personne (Rom. xiii, 7 et 8).
^ Ainsi l'enseignent les saints Pères, « Aux yeux de Dieu, dit saint Pierre Chrysologue, la piété n'est rien sans la justice, ni la justice sans la piété ; la bonté et l'équité, séparées Tune de l'autre, ne sont rien non plus : les vertus se perdent, quand elles cessent d'être réunies. L'éauité sans la bonté devient de la dureté, et la justice sans la piété est de la cruauté. Joseph a mérité d'être appelé juste parce qu'il était pieux, et d'être appelé pieux parce qu'il était iuste. Enfin, quand la justice pense à la piété, elle évite la cruauté ; en modérant la cause, elle assure le jugement; en différant la ven-
Seance, elle préserve du crime ; en refusant 'entendre 1 accusateur, elle évite la sentence. » ( Serm. 145.) « 11 est une sorte de justice stricte et très-étroite, qui, aussitôt que vous avez tourné le pied, vous fait tomber dans la fosse du péché. Il n'est pas permis de se préférer à ses égaux, ni de s'égaler à ses supérieurs. La définition de la justice est de rendre à chacun ce oui* lui appartient. » (Saint Bernard, Serm. in Oct Epiph. )
3^ Là raison en est que la justice rend è chacun ce qui lui est dû : à Dieu la religion, aux supérieurs l'obéissance, au prochain rhonneur, la réputation et les biens de U fortune ; sans l'exacte observance de ces prescriptions, personne ne peut arriver^à la perfection chrétienne.
Les actes de la vertu de justice sont :
^' Par )a vertu de religiop de rendre |^
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]Kea« comme au premier principe de toutes choses et à notre souverain Seigneur, le coite de latrie qui lui est dû, par le sacrifice de la messet par la prière, l'adoration , ies offrandes, les Tœux et les serments ; de croire et d'espérer en loi» de l'aimer et de le craindre, de respecter les églises et les Jieox sacrés, etc.
2* De rendre aux esprits célestes, et surtout à la très-sainte Vierge Marie, par le culte d'byperdulie, et aux autres saints par celui de dulie, les hommages qui leur sont dus, de vénérer leurs images et leurs re-
liqoeiu
3* Par la piété, de rendre à nos parents Tamour, Tbonneur et la respectueuse soumission auxquels nous sommes tenus à leur égard.
k* Par Tobéissance aux supérieurs, de leur témoigner le respect et la soumission que nous leur devons, même contre notre propre jugement et dans les circonstances les plus difficiles.
5* De conserver, par la justice distributive, la proportion entre le mérite et la récompense; par la justice vindicative, la proportion entre la faute et la punition , et de rendre, par la justice commutative, h chacun ce qui lui appartient, dans les biens de la fortune, de la réputation, de Thonneur, du corps et de r&me.
6* De témoigner à nos bienfaiteurs la reconnaissance à laquelle nous sommes obligés*
7* D'exprimer la vérité de cœur et de bouche.
S*" De se montrer libéral envers le prochain , selon les inspirations de la droite raison.
9* D'être affables dans la coùTersation envers tout le monde, d'une manière proportionnée à notre état et aux circonstances. Si tous ces actes se produisent au inilieu des plus grandes dimcultés, avec empressement, plaisir et facilité, ils deviennent des actes de justice héroïque.
Donnons donc à chacun ce gui lui appartient; adorons, louons, bénissons, giorilions le Seigneur notre Dieu, et rendons-lui grâces pour tous les bienfaits dont il nous a comblés; car il est notre roi, notre créateur, notre rédempteur, nptre sanctificateur et notre bienfaiteur; il çsl infini dans ses perfections, dans sa majesté, sa sagesse, sa sainteté et sa puissance. If remplit le ciel et la terre; sa grandeur n'a pas de limite. Eternel en durée, ineffable en paroles, inl'ompréhensible en pensée, infiniment bon, il est notre unique espérance, notre amour, notre douceur , notre repos et notre joie, notre protecteur, notre défenseur et notre père. Après Dieu, vénérons aussi la biennoureuse Vierge Mario et les autres habi-< tniits de la cite céleste. Rendons à nos supérieurs l'obéissance, et que toute âme se soumette aux puissances supérieures ; car il rCy a point de puissance qui . ne vienne de />ifii, et c'est lui qui a établi toutes celles qui existent. Celui aonc qui résiste aux puiS"
semées résiste à F ordre de Diev, et ceux ynt y résistent attirent une candmmatian sur eux-mêmes. Il est donc nécessaire de rousw soumettre^ non-seulement par la crainte es châtiment , mats aussi par la conscience. {Rom. XIII, 1, 2, 5.) Enfin, reodons ao prochain ce oue nous lui devons, fidèles à ce précepte ce la nature : Faites à aotnd ce que vous voudriez qu'on vous fit, et oe faites pas aux autres ce que vous ne voupas qu on vous fit.
Pratiques. — I. Votre pénitent aura la conscience large ou délicate. S'il a la g(Miscience assez large pour commettre fadle- ^ment môme des péchés graves, il sera facile de découvrir souvent en lai des iigastices manifestes. Dans ce cas, le directeur doit s'appliquer à le bien pénétrer de la gravité de ses fautes , et, dans ce but. il lui exposera la beauté, la sainteté, la noblesse qui embellissent la justice, et tout ce qu'il y a d*odieux, de vil et de méprisable, dans ses injustices. Il lui fera surtout méditer cetie parole de l'Apôtre : c Ceux qui roulent devenir riches tombent dans la tentation et dans le piège do démon » (/ Ttm, vi, 9], par laquelle l'Apôtre nous fait comprendre que les biens ravis à autrui sont comme des chaînes dont le démon se sert pour garrotter les âmes, les réduire en esclavage, et les entraîner enfin dans le noir précipice des enfers. Si les pénitents ont la conscience plus délicate, on trouvera quelquefois eh eux des injustices réelles, quoique moins évidentes et voilées sous différents prétextes. On rencontrera des femmes pieuses qui ne payent pas suffisamment les personnes qu'elles ont à leur service, et ne leur accordent qu'un mince salaire, plus en rapport avec rinstinct de leur avarice qu'avec les lois de la justice et de l'équité. On trouvera des hommes spirituels qui ne se font Ïioint scrupule de différer le payement de eurs dettes, de faire des retenues sur les gages des ouvriers, de ne point les payer dans une équitable proportion avec la valeur du travail. Vous en verrez d*autrës qui n'observent point les engagements qu^ls ont contractés avec des fermiers ou des domestiques, ou leur imposent de nouvelles charges, ou un surcroît de travaux auxquels ils ne sont pas obligés, et cela, sans augmenter convenablement leur salaire, comme s'il ne fallait pas avoir pour la sueur du pauvre les mêmes égards, la même justice que Ton aurait pour une marchandise ordinaire. Ba« fin^ il n'est pas rare encore d'en tropver qui, dans les achats, les ventes eit les autres contrats, ne cherchent uniquement qu^ leuF propre intérêt, sans aucun égard pour, l'équité, comme si tout ce qui leur est avantageux devenait juste par là même. Of • eo ces choses et en d'autres du même genr^, |éur conscience ne les tourmente aucunement,, et les raisons que leur propre intérêt leur sog* gère, plutôt que la justice, étouffent en eux tout scrupule. Le directeur doit leur parier avec une sainte liberté, et, sans aucun é^rd bumaiu, il doit découvrir ces injustices qài
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se commQttent d'ordinaire» pour les faire coDnatlre aux coupables et y porter uo remède salutaire, il faut ouvrir les ^reux à ces sortes d*aveugles, et leur faire voir clairemeot les injustices qu'ils jcommettent à l'égard des mercenaires» des ouvriers, des artisans, des serviteurs, et des autres avec lesauels ils ont occasion d'entrer en affaires. Le directeur doit leur dire hardiment, comme saint Jean-Baptiste à Hérode : « Cela ne vous est point permis, puisque cela porte un injuste dommage à autrui ; ceci ne vous est point permis, puisque ceci porte préjudice aux droits d'autrui, et viole les lois de l'équité. »
II. La restitution n'est pas seulement un acte propre de justice qui ordonne une entière satisfaction pour les droits dont chacun jouit, à regard de ce qui lui appartient; mais la restitution est commanaée par la vertu de justice avec une telle rigueur, qu'aucun prêtre ne peut, de sa propre autorité, dispenser de ses lois. Nous parlons ainsi, parce que le directeur rencontrera des personnes tellement ignorantes, qu'elles s'i* maginent que la restitution est une sorte de pénitence, n'est qu'une obligation arbitraire, imposée d'ordinaire par les confesseurs, en punition d'un vol qu'on aurait commis, ou d'un tort que l'on aurait causé au prochain. De là vient que, quand on leur parle de l'obligation où ils sont de satisfaire : « Je vous en prie, mon père, répondent-elles, ne m'imposez pas une si grande pénitence; ordonnez.-moi autre chose, je le ferai volontiers...»
11 faut leur faire remarquer^ avec saint Thomas, que le confesseur est bien le re^ présentant de Dieu et son fondé de pouvoir, mais non pas de la personne à aui le péni-» tent est tenu de restituer. « De la, ajoute le même docteur, si le pénitent s'est obligé, par un vœu, de dépenser quelque somme d'argent pour le euUe de Dieu, le confesseur, muni d'un pouvoir légitime, pourra, au nom de Dieu, dont il tient la place , le dispenser de ce vœu, ou lo commuer en quelque autre moins difficile. Hais s*il contracte l'obligation de restituer par une action injuste, aucun prêtre, de quelaue autorité qu'il soit revêtu,, ne peut le délier de cette obligation, par la raison que le confesseur, au saint tribunal, n'est pas le fondé de pouvoir et ne tient point la place de celui à qui la restitution doit se faire ; car lui seul peut faire remise de ce qui lui est dû : par conséquent il faut se conformer aux lois rigoureuses de la justice, qui prescrivent une satisfaction entière; sinon, c'est se perdre pour l'éternité. Car, puisqu'il est de nécessité pour le salut de respecter inviolablement la justice, il est conséquemment aussi de nécessité pour le salut de restituer ce que Ton a pris injustement. » (2-2, q. 62, art. a.)
III. Le directeur se gardera de prêter trop facilement l'oreille et d'£|jouter foi aux excuses, aux prétextes, que l'on allègue souvent pour se soustraire aux obligations rigoureuses de la justice, et parliculièremeat
au prétexte d'une prétendue impossibilité de restituer. Car ces prétextes ont souvont leur source, moins dans un motif raisonna* ble que dans un sentiment vil d'intérêt et d*avarice; etsouvent ledirecleur, après avoir, comme il le doit, pesé ces motifs dans la balance du sanctuaire, reconnaîtra que Ton n'y a recours que dans la crainte de se dessaisir d'un bren que Ton possède, et dont la restitution aurait pour résultat une diminution dans la fortune, et quelquefois un état de gêne. Or il n'y a point là rihe impossibilité réelle, ni une raison suffisante pour se soustraire à l'obligation de restituer; car autrement, personne n'y serait tenu, puis-< qu'il n'est pas possible de faire une restitution sans quelque incommodité ni sans difficulté; et du reste, s'il y a grave incommodité pour celui qui est tenu è restitution , il y a également grave jnèommodite pour celui à qui la restitution doit se faire, d'être privé deCfe qui lui appartient. Or il est de toute évidence que le coupable, qui a fait tort, doit plutôt souffrïr cette incommodité, que l'innocent qui a éprouvé an dommage considérable. Il y en a qui disent que la restitution leur est impossible, parce qu'ils n^ont pas pour cela une suffisante somme d'argent. Or le directeur remarquei^ que ces sortes de personnes ne manquent pas d'argent pour > se procurer des cnoses inutiles et variées, pour satisfaire leur Iuxq de table, leur amour effréné du jeu, et même leur vie tte libertinage. Il faudra donc s'attacher à leur faire comprendre qu'ils doivent non-seulement refranchek* les dépenses superflues, mais encore se tenir dans les strictes limites du nécessaire et d'une sage économie. De cette manière, ils seront bien tôt en état de restituer tout le bien mal acquis. Du reste, que le confesseur leur répète que^ s'ils peuvent le tromper par leurs vains pi^étextes, ils ne parviendront point à tromper les yeux de Dieu, qui voit tout. Si le pénitent était de ces personnes qui, quoique se bornant au strict nécessaire dans leurs dépenses, nepossèdent gu'une fortune fort moclique, il faudrait lui imposer l'obligation de restituer petit à petit, et à rendre par fractions ceciu'il ne peut rendre en une seule fois. Par là il satisiera à la justice, déchargera sa conscience et mettra en sâreté le salut de son âme. £n un mot, le directeur imprimera profondément dans le cœur de ces sortes de pénitents cette maxime antique do l'école : Aon remiiiiiur peecaium nUi resHiiuUur Matum ; le péché n^est pas remis, si l'on ne restitue ce que l'on a dérobé. Car on aurait beau faire pénitence, déteeter et pleurer amèrement ses injustices , ces lar-> mes, ces pénitences, seraient inutiles, si l'on ne réparait les torts cpie l'on a commis, selou cette parole de saint Augustin : « Si Ton ne restitue, quand on le peut, la chose qu'on a prise injustement à autrui, on ne fait pas :)enitence, on n'a qu'une pénitence fictive. » Epist. 6k ad Maeea.).
IV. Le directeur comprendra facilement, d'après ce que nous venons d'exposer, et
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encore plus d'après sa propre expérience dans le ministère, combien peu de restitutions se font entièrement. Et encore arrive-t-il souvent que celles qui se font ne se font pas comme il convient, et ne réparent pas complètement le dommage causé. Ainsi, par exemple, on en voit qui , les mains pleines du bien d'autrui, pourraient restituer intégralement, ou du moins en partie, et gui cependant diffèrent cette restitution de jour en jour, sans un juste motif. Malgré cela, ils vivent tranquilles et en paix, parce
3ue, nourrissant en eux la bonne volonté e restituer, ils pensent satisfaire suffisamment à la justice et à leur conscience; et ainsi ils passent leur vie en état de péché grave, puisqu'ils blessent continuellement la justice et le prochain. La raison en est que le précepte de la restitution, quoique afQrmatif sous un rapport, en tant qu'il ordonne positivement de réparer le tort fait à autrui, est toutefois négatif sous un autre rapport, entant qu'il défend de retenir injustement le bien d'autrui ; et par conséquent l'homme injuste, qui diffère la restitution, viole constamment le précepte qui défend de retenir le bien d'autrui injustement, et pèche toujours, jusqu'à ce qu'il restitue, le pouvant, ce qu'il possède injustement. Le directeur en trouvera d'autres qui veulent réparer le tort fait au prochain, un faisant dire une messe, en donnant quelque modique aumône, bien que la personne lésée leur soit parfaitement connue; et ce qui est encore plus déplorable, il y a des confesseurs qui, non-seulement approuvent, mais. ordonnent même ces prétendues restitations que la saine raison réprouve si hautement. De telles restitutions peuvent bien suftire, quand les personnes lésées sont totalement inconnues, mais elles ne suffisent nullement, quand les personnes lésées dans leurs intérêts sont connues de celui qui doit restituer.
Enfin il en est quelques-uns qui voudraient bien, mais sans débourser un écu, réparer le tort qu'ils ont fait, c Mon Père, disent-ils, j'assisterai à la messe pour T&me de celui à qui je dois; je ferai une communion, je réciterai des prières pour lui. ^Quele directeur leur demande s'ils seraient eux'^mêmes contents, si leurs débiteurs, au lieu de leur payer cent écus dont ils sont redevables, offraient pour le salut de leur âme des prières ou des communions. Ils répondront négativement sans aucun doute. Eh bien, leur répliquera-t-on, il en est ainsi de vos créanciers qui réclament de vous, non des prières, mais leur bien. Et en effet, les œuvres sainteSi comme étant d'un ordre tout diffé-
rent, ne peuvent réparer les dommages temporels faits au prochain.
V. Le directeur ne doit pas s'en rapporter trop facilement aux paroles de ceux qui promettent de restituer le bien d'autrui ou de réparer le tort qu'ils ont causé. Mais , avant de les absoudre de leurs péchés, il faut exiger qu'ils remplissent ces obligations de justice ; et cela particulièrement dans deux cas : l*" s'ils ont déjà fait la même promesse à d'autres confesseurs , sans en venir à l'exécution; car leur manque de parole les rend suspects ; 2" s'ils possèdent encore en nature la chose ou l'argent qu'ils ont volés ; car lorsqu'ils ne les posséderont plus, la restitution en deviendra bientôt plus difficile.
JDSTIN (Saint), martyr, philosopne, et apologiste de la religion, naquit à Naplouse, autrefois Sichem, capitale de la Samarie. Il fut élevé dans les erreurs et les superstitions de l'idolâtrie; mais en même temps il eut soin de cultiver son esprit par rétude des belles-lettres. Après avoir goûté de toutes les écoles de philosophie de l'antiauitéauprèsdes professeurs les plus renommes, il comprit la vanité de leur enseignement et il sentit son âme de plus en plus vide de la vérité. Ses incertitudes sur les destinées de l'homme ne furent fixées que lorsqu'un certain jour il se promenait sur les bords de la mer : il vit près de lui un vieillard à la figure vénérable, que les uns disent avoir été un Chrétien et les autres un ange : la conversation s'engagea sur l'excellence de la philosophie : le vieillard réfuta solidement les prétentioos de Justin, qui soutenait encore que Platon et Pythagore conduisaient à la vérité ; ensuite il lui montra par quelle voie on arrivait à la vérité évangéliaue I qui seule rend compte de tout et renierme toute la sagesse.
L'étude des prophètes, dont cet entretien lui donna connaissance, commença à l'éclairer, et il finit par approfondir tous les motifs de crédibilité du cliristianisme. Après avoir rendu les plus grands services à l'Eglise par ses apologies, il eut la gloire du martyre sous Màrc-Aurèle, l'an 167.
Parmi ses œuvres ascétiques, on remarque sa lettre à Diognète et celle à Zenon, que nous recommandons à la méditation de ceux qui aspirent à la perfection. La première contient un admirable peinture oeia vie des premiers Chrétiens; et la seconde, des choses d'autant plus instructives sur la vie ascétique, qu'elles sont d'un auteur qui arrivait un peu plus de cent ans seulement après la mort de Notre-Seigneur. (Foy. le Catal., fin du t. IL)
KRODST (Jean-Marie) entra chez les Jésuites, fut professeur de théologie plusieurs Années à Strasbourg, et travailla quelque
temps au Journal de Trévoux, On a de lui deux ouvrages de piété oit on retrouve. iB langage onctueux de l'Ecriture sainte ^t àtê
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Pères : V InstUntio Clmeorum^ h voL in-8% de Tannée. — 2* Retraité de huit joun, în-8», Ausbourg, 1767. Ce livre très-estimé ren- Fribourg « 1765 , à H'usage-des ecclésiasti* ferme des méditations pour tous les jours ques.
LACTANCE [Lueiui Cœliui Firmianui)^ orateur et défenseur célèbre de TEglise, dont on ne connaît ni le pays ni la famille, s*acquit une telle réputation par son élo* quencCy que Dioclétien le fit venir, vers 990, à Nicomédie , pour j enseigner la rhétorique latine. Plus tard, Constantin lui confia réducation de son fils Crispus, en 317. Lactance n'en fut que plus modeste ; il vécut dans la pauvreté et dans la solitude, au milieu de l'abondance et du tumulte de lafcour.Ce grand homme mourut en Chrétien fervent, vers Tan 328* Le style de Cicéron avait été le modèle du sien : môme pureté, même clarté, même noblesse, même éloquence. Aussi le surnomma-t*on le Cicéron chrétien. Ses plus célèbres ouvrages sont : 1* Les Institutions divines ; -— 2" Un traité De la mort des persécuteurs i^ — 3* Un livre De V Ouvrage de Dieu ; — 4* Un livre De la colère de Dieu
LAFITAU (Pierre-François), naquit à Bordeaux, en 1685, se fit Jésuite et se distin-
Sua par son talentjpour la chaire. Envoyé à orne pour les adaires de la bulle Unige^ nitus^ il plut à Clément XI , et fut nommé à révêche de Sisteron , après avoir quitté son ordre. Après avoir édifié son clergé, et passé sa vie dans Texercice des vertus épiscop'ales, il mourut au chftteau de Lurs, en 176b, Agé de 79 ans. Ses ouvrages ascétiques sont : 1* Retraite de quelques jours ^ iu-12 ; — ^ Avis de direction y in-12; — 3* Conférences pour les missions f in-12 ; — k* Lettres spirituelles f .in-12; — 5** La vie et les mysti* res de la sainte Vierge ^ 2 vol. in-12, où l'auteur montre plus de piété que de critique. LAFONT (Pierre de), né a Avignon, ofilcial de l'église d'Uzès, était un nomme de Dieu , plein de zèle et de charité. Il fonda . un séminaire dans la ville épiscopale, et en fut le premier supérieur. 11 mourut vers 1710. On a de lui des Entretiens ecclésiasti- ^esy 5 vol. in-12, et des Prônes f k voL in-12. Toutes les pfeuves que fournissent TEcriture, les Pères, les conciles, sur les devoirs des ecclésiastiques et des autres fidèles , sont répandues dans ces deux ou- Trages avec beaucoup d'intelligence.
L AIR VELS ( Servais ) , né à Soignies, en Hainaut, l'an 1560, abbé de Sainte-Marieaux-Bois, et réformateur de l'ordre de Prémontré, fit approuver sa réforme par Louis XIU et par les Papes Paul V et Grégoire XV. Il eut la consolation de voir revivre en France, comme en Lorraine, l'esprit de pauvreté , de charité, d'humilité et de mortification , qui anima les premiers disciples de saint Norbert. Il mourut en 1631, après avoir publié quelques ouvrages
de piété, dont les principaux sont : 1* S/otuts de la réforme de Premontré ; — 2* Caté^ chisme des Novices ; —- 3* L'optique des Réguliers de Vordre des Augustins.
LALLEMANT ( Louis), Jésuite, né à Chilons-sur-Marne, mort recteur à Bourges en 1635, est auteur d'un Recueil des Maximes , qu'on trouve à la fin de sa Fie, publiée en 169b>, in-12, par le P. Champion.
LALLEMANT (Pierre), chanoine régulier de Sainte-Geneviève , naquit à Reims et ne se fit religieux qu'à l'âgede trente-trois ans. La chaire, la direction et les œuvres de piété remplirent le cours de sa vie. Il la termina par une mort sainte, en 1673. âgé de cin-
auante et un ans, après avoir été chancelier e l'Université. Ses ouvrages ascétiques sont : 1** Le Testament spirituel ^ in-12 ; — 2* Les saints désirs de la mort^ in-12 ; — 3** La mort des justes^ in-12. Ces trois ouvrages ont été fort répandus et ont obtenu du succès
LAMBERT (Joseph ) , né à Paris en 165b , docteur de Sôrbonne et prieur de Palaiseau,
Srès de Paris , obtint beaucoup de succès ans la chaire. Sa charité pour les pauvres allait jusqu'à l'héroïsme. Il mourut, fort regretté, en 1722, Agé de soixante-huit ans. Outre plusieurs volumes de Sermons et d Instructions , il a publié : V Discours sur la vie ecclésia:ètique ; — 2* EpUres et Evan* giles de Vannée avec des réflexions ^ 1713, m -12; — 3* Les Ordinations des saints f in-12.
LAMI (Dom François), né à Montyreau, diocèse de Chartres, en 1636, porta d abord les armes, et y renonça pour entrer dans la congrégation de Saint-Maur, en 1659. Il mourut à Saint- Denis, en 1711, universellement regretté, tant pour les lumières de son esprit que pour la bonté de son cœur, la candeur de son caractère et la pureté de ses mœurs. Les ouvrages dont il a enrichi le public portent l'empreinte de ces qualités précieuses. En fait de piété, il a laissé: 1* un traité fort estimé De la connaissance de soi' même, 6 vol. in-12, 1700; — 2* De ta connaissance et de Vamour de Dieu^ in-12; — 3* Les gémissements deVâmesouslatyrannie ducorps, in-12.
LAMOTTE (Louis-François-Gabriel d'Orléans de), l'un des plus vertueux évoques du xviii* siècle, naquit à Carpentras, en 1683, d'une famille noble. Successivement chanoine théologal de cette ville, çrand vicaire d'Arles, administrateur du diocèse de Senez, il fut nommé, en 1733, évêque d'Amiens. Ce prélat joignait à l'aménité du caractère la vivacité de l'esprit le plus aimable; il fut tout à la fois le'modèledes év4^
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ques, Teiejnple de son clergé, Tapôtre de soD diocèse, et les délices des gens de bien. n mourut, accablé' sous le poids des années et des infirmilés, à Tâge de 91 ans, le 10 juillet 1774.. On a de lui des Lettres spirilucKe5,in-12,1771, Paris. Touty respire la candeur, la droiture, le désir du bien ut la plus noble simplicité.
LANFRANC, fils d'un conseiller du sénat de Pavie, nassa en France, et se consacra à Dieu dJiris le monastère du Bec, en 10^1. Il se fit une réputation européenne par son zèle à combattre les erreurs de Bérenger, au concile de Rome, en 1059, et dans |3lusieurs autres conciles. 11 de vint abbé de Saint- Etienne de Caen, en 1063, et y ouvrit une école célèbre. Guillaume de Normandie, devenu roi d'Angleterre, lui donna l'archevêché de Cantorbéry en 1070. 11 y mourut en 1089. Ses ouvrages ont été recueillis par D. Luc d'Achery, 1648, in-fol. On y trouve, €nlre autres choses, des sentences^ oii il est parlé en détail des exercices de la vie monastique; et des Lettres spiritueltes.
LANGAGE DIVIN. — Nous parlons ici du tangage divin entant qu'il est une parole vocalegue Dieu fait entendre à un Chrétien, parole reçue par le sens de l'audition.
Or Dieu peUt, oup^rsa puissance directe, ou par le ministère des anges, parler vocalemont h certaines Ames. Si c'est par le ministère des anges, ceux-ci peuvent apparaître sous figure humaine et parler àlafagon humaine, et si c'est Dieu directement, il peut feindre une forme corporelle, ou seulement frapper l'air d'une certaine manière pou<r produire des sons articulés. On ne peut raisonnablement être arrêté par les difficultés physiques de ces opérations, puisque nous ne pouvons révoquer en doute que Dieu peut et a fait une infinité de choses plus difficiles.
Au surplus cette thèse se prouve par le fait. Dieu dans divers temps a daigné parler à diverses personnes, particulièrement aux personnes contem|()1atives. Ainsi, dans l'Ancien Testament, Dieu a plusieurs fois parlé aux patriarches et aux prophètes et à d'autres personnes , et on no peut disconvenir que le sens naturel de l'Ecriture sainte dans ces passages fait comprendre une parolo semblable à une parole ordinaire do 1 homme: soit queDieuaitparlélui-môme,soitqu'il ait envoyé ses anges, soit qu'il se soit caché dans une nuée, dans un buisson ardent, dans du feu, dans le propitiatoire, etc.
Ainsi il est dit d'Adam après son péché: Lorsqu'ils eurent entendu lavoix deDieu^ etc. et Adam dit aussi: Tai entendu ta voix.. . . Lorsqu'un ange vint suspendre le sacrifice d'Isaac, il est dit de lui : Voilà que Vange du Seigneur s'écria du ciel.. Samuel entendit trois fois la voix du Seigneur, quoiqu'il ne le Vît point. Dans ,q Nouveau Testament nous trouvons des événements semblables.
Au baptême de N. S., une voix se fit entendre du ciel oui dit: Voilà mon fils bien-aimé. Le jour de J annonciation de Marie un anse se préii^iitaet il lui parla. A la naissance de
Jésus-Christ, ses anges cban tèren t le Gloriain excelsis. Saint Paul, au moment de sa conversion, entendit ces paroles: SaulySaul^ pour* quoi me persécutes-tu! Au surplus, toutes les paroles queJésus-Christaprofëréespendantsa vie mortelle sont autant de naroles que Dieu a adressées aux hommes. Ou serait donc téméraire de vouloir révoquer en doute les paroles que Dieu a adressées à ses saints depuis, lorsque ces communications divines sont appuyées sur des actes authentiques et sur des actes de canonisation.
Les saints Pères nous autorisent à cette croyance, saint Denis enseigne que Dieu se sert de ses ançes pour illuminer les dmes par des apparitions sensibles, saint Cyprien nous apprend que les esprits angéliques qui sont autour de Dieu, quoique dune nature invisible, se rendent sensinles à Touîe et à la vue. Saint Grégoire, saint Thomas, saint Bonaventure, St.-Bernard, Louis de Blois, enseignent la même doctrine.
La raison nous fait comprendre aussi que cette doctrine est fondée sur la très-bénigne volonté de Dieu, sur son parfait amour do ses créatures. Hais la raison conçoit en même temps que toute parole qui ne serait Ëas digne de la granae'ur et delà bonté de ieu ne peut venir de lui. Aussi dans les exemples autorisés tout est digne de la haute majesté de Dieu. Dans les longues conférences auxquelles Dieus'esl prêté avec sainteThérèse, toutes les paroles de la Divinité sqnt pleines de simplicité, mais en même temps de majesté et de grandeur.
Quoique les paroles divines soient comparables aux paroles des autres hommes, quoique ce ne soient point des imaginations et au'elles affectent des circonstances de temps, e lieu, de son, etc., cependant elle$ admettent-matériellement des différences. Elles ont des propriétés qui tiennent à leur origine. £n soi, philosophiguement parlant, cène sont ni des paroles divines, car Dieu ne parle pas matériellement, excepté en ce qui concerne Jésiis-Christ ; ni des paroles angéliques pour la môme raison, ni des paroles humaines, car ce n'est point l'homme qui parle. Toutefois nous appelons ces communications des paroles divines ou le langage ditm, parce que c'est Dieu qui produit le son de ces paroles avec l'intention de por« ter telle pensée et tel sentiment dans Tâme du fidèle. »
Comment peut-on connaître au'un ange parle au nom de Dieu?
Il faut pour cela faire attention à certaines circonstances; ainsi s'il dit : Voici ce que dit le Seigneur y ou d'autres paroles semblables, c'est un signe que c'est un ange qui parle comme messager. Si au contraire, U dit : ie suis le Seigneur y ou quelque chose de |>areil qui ne convienne ou à Dieu seul, né.doulci pas que ce ne soit Dieu lui-môqae qui parle.
Si, au contraire, il n'y a aucun sjgue certain qui désigne que c'est Dieu qui parle, ou la Très-sainteVierge, ou un ange, ou un saint en personne, alors il ne faut pas s'en inquiéter. Seulement il faut faire attex^iôi^ il les
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choses gui sont annoncées sont di.^nes de Dieu, si c'est une doctrine conforme à la doctrine de l'Eglise ou du moins qui ne la contredit pas, et alors peu importe que ce soit Dieu ou un ange ou un saint qui se fasse entendre; on reçoit les paroles avec respect, quand d'ailleurs les signes surnaturels sont bien constatés.
Nous disons pourvu que les signes surnaturels soient bien constatés, car nous avons déjà vu, à l'article Extase, que le démon peut faire, comme autrefois du temps de Moïse, des choses qui ont l'apparence de celles quo Dieu fait. Et Dieu le permet dans certaines circonstances pour de justes raisons, que nous comprenons quelquefois et que d'autres fois nous ne comprenons pas du tout. Des mystiques sérieux admettent donc que quelquefois Dieu permet que les démons profèrent des paroles articulées dans un but de séduire on pour endurcir des péclieurs (}ui méritent ce ch&timont, ou pour ensuite faire ressortir sa gloire par un prodige plus grand qu'il fait éclater.
Il y a en outre un autre langage divin que nous appellerons mental (tmogrtnarta) , parce qu'il u existe que dans l'imagination ue celui que Dieu veut instruire, soit dans la veille, soit dans le sommeil.
Comment cela arrive-t-il? Voici ce qu'en disent ceux qui se sont spécialement occu- ])és de cette matière.
Le langage divin mental ne consiste ni dans des paroles formelles, ni dans le son, mais il est renfermé dans un sens, une pensée qui est communiquée à l'&me immédiatement. Cependant ce langage interne ne s'effectue guère sans qu'il s^y mêle quelque chose du Tangage ordinaire. Tyrée observe très-bien ici que le langage qu'on appelle mental n'existe pas i)our cela exclusivement dans l'imagination; il existe aussi dans l'inlelligence. Seulement il prend son nom de mental ou imaginaire [imaginaria) du principal de SQS caractères.
Or Dieu peut produire celte sorte de langage en imprimant dans Tâme certaines représentations qui existent sans voix, sans sons de paroles, et qui produisent le mémo effet que si réellement il y avait parole matérielle.
Nous convenons que ce genre de langage ne peut être expliqué par les règles ordinaires de là psychologie. Mais on comprend quo notre t&che ne nous y oblige nullement et
3ue nous ne craignons pas le moins du monde e faire à Dieu la part trop grande dans ses communications avec les saintes âmes.
On ne peut révoquer en doute l'affirmation suivante : c^est que Dieu parle quelquefois, non avec des paroles extérieures, mais seulement intérieures et perceptibles par l*imagination, à certaines âmes contemplatives. On peut le conclure : 1* par le livre ùvsNombreê xii, où il est dit : S il est parmi vous un prophète du Seigneur, je lui (wparat irai en vision^ et je lui parlerai dans les songes; ce qui ne peut s entendre que des paroles mentales ou imaginatives. Nous de-
vons penser la môme chose ou songe que Dieu envoya à Adam (Gen. xxviii, 13)", ou il fat instruit des divins mystères de Dieu; du songe de Jacob, oui vit les anges descendre et monter sur l'échelle. Ainsi encore Dieu s'entretint pendant un songe avec le roi Salomon. Un ange est apparu trois fois à Joseph, pendant qu'il dormait, et lui intima les ordres du Seigneur. Saint Paul fut averti par un ange pendant le sommeil. Saint Pierre et saint Jean, étant en extase, ont aussi entendu des paroles célestes. Tyrée pense que la plupart des discours que Dieu a adressées aux saints se rapportent à eu genre de langage mental et a'imaginalion. Saint Cyprien avait cette pensée, lorsqu'il parlait de certaines paroles mystérieuses dont on ne peut douter qu'elles ne viennent de Dieu. Saint Augustin, saint Thomas reconnaissent très-distinctement ce genre de langaee divin. Saint Thomas surtout (2-2, q. 17$) la dépeint très-soigneusement.
Le langage divin mental se distinguo aisément du langage réel, lorsqu'il existe sans mélange de langage extérieur; miiis ce langage extérieur^ au contraire, ne peut avoir lieu sans qu'il soit accompagné de langage intérieur, par cette raison quo le langage extérieur ue peut réellement avoir lieu sans la coopération du sens intérieur; cependant on appelle ceci un langage isxtérieur, à cause do la principale impression, et on appelle langage intérieur et mental celui qui se rapporte davantage à ce sens intérieur, surtout lorsqu'il se fait sans aucun concours extérieur.
Les anges peuvent concourir à cette sorte de langage en parlant, soit en leur nom, soit au nom de Dieu, et toujours comme ses mi^ nistres; ils y concourent même d'une manière coelficiente, en appliquant, comme on disait autrefois, les actifs aux passifs naturellement. Les mystiques pensent cependant que ce ne sont pas les anges, mais Dieu, par sa puissance, qui rend la vue aux aveugles de naissance, qui donne la lumière prophétique. Saint Thomas doute s'ils peuvent par eux-mêmes produire des apparences phénoménales qui ne soient pas soutenues par la réalité.
Le langage divin mental peut arriver même aux personnes éveillées et occupées h la contemplation ; sainte Thérèse observe sur ces sortes de communications : V que les paroles mentales n'ont lieu ordinairement que pendant l'extase et le ravissement; S*" que rime est sujette h rillusiou, si ello n'est pas arrivée à une grande perfection, et qu elle n'ait pas déjà fait l'expérience de ces choses ; 3"* les faux langages intérieurs se discernent plus facilement, lorsqu'on en a expérimenté de véritablement divins, sur lesquels il n'y avait aucun doute possible au jugement des hommes d'expérience. Les fausses communications de ce genre sont confuses, incertaines, engendrent l'inquiétude ou iguelques pensées qui ne vont pas assez droit à Dieu et à la vertu.
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Le langage divin mental peut arriver pendant le sommeil» quoique le démon puisse aussiy comme nous l'avons vu, nous fôire croire faussement que Dieu nous fait entendre au fond de l'âme certaines paroles; cela n'empôche pas qu'on ne puisse découvrir Jbrsque c'est Dieu qui lui-même parle à notre Âme. Dieu sait bien le moyen de convaincre que c'est lui qui parle» de manière à ce que l'interlocuteur n'en puisse douter. Nous devons nous en rapporter à lui ; seulement le directeur ne doit l'admettre qu'avec une grande réserve, et ne s'en rapporter qu'à des marques incontestables.
Qu'est-ce que le langage intellectuel ?
Il est différent de celui que nous venons d'examiner, qui est mental ou plutôt dans Timagination ; mais celui-ci a lieu dans cette partie de l'flme que l'on appelle la pure intelligence ; mais cependant avec des paroles comprises par l'Ame, sans le secours des sons articulés et des sens extérieurs.
Outre le mode de percevoir les paroles articulées par l'organe de l'audition, il existe d^antres moyens de donner et de recevoir des paroles, et en général de saisir les sensibles et les insensibles. Et d'abord ceci peut commencer à se comprendre par des comparaisons : Ainsi dans les sens, il y a des modes bien différents de percevoir leur objet; l'œil ne s'en empare pas de la même manière que l'oreille,- et tous les sens ont des différences marquées et profondes dans leurs aperceptions. De même dans les sens internes, une vision peut apparaître comme si on l'entendait, une autre comme si on la voyait; et, dans son genre, ce mode peutêtre plus parfait que celui des sens externes, parce qu'il s'étend à plus de choses et même aux absentes. EnOn, parla seule force de l'imaçination et par un acte pur de notre intelligence, nous pouvons voir et entendre des choses que nous fournit la mémoire ou rimaçination et cela d'une manière trèsparfaile, en sorte que les choses actuellement insensibles, en soi pour nous deviennent sensibles par la puissance de nos facultés intellectuelles.
Il peut se faire môme que Dieu, par un privilège très-spécial, parle à l'âme, indépendamment des apparences des choses sensibles et acquises. Ce langage peut exister aux moyens de formes infuses, ce qui rappelle le mode de connaître dont l'âme jouira lorsqu'elle deviendra un pur esprit après la mort, jusqu'à la résurrection générale, ^t môme après la résurrection. Sainte Thérèse, dans plusieurs passages de sa Vie, écrite par elle-même, parle de cette sorte de langage qui lui fut tenu par le Seigneur apparaissant en personne : « Ce langage, dit-elle, est si céleste, que l'humanité ne s'en em-
i)are qu'avec une peine extrême, quelqu'efort qu'elle fasse, à moins que Dieu ne supplée à son inexpérience. Dieu verse ce
S[U il désire faire connaître à l'âme, jusqu'au ond de l'esprit, et là, il le grave sans image ni forme de paroles, mais comme une visien indéfinissable. Dieu, dans ces circonitancesit
me paraît vouloir donner à l'âme quelque connaissance de la communication des pensées dans le cieU Comme dans le ciel les pensées circulent d'âmes en âmes, sans le secours des paroles (ceci lui a été révélé dans une extase), ainsi dans le langage dont il est question. Dieu et l'âme parlent, la majesté de Dieu le voulant ainsi, sans Tartifice des paroles. Ainsi parmi les hommes, quand ueux personnes s'aiment beaucoup et qu'elles ont l'esprit délié, elles se comprennent déjà en beaucoup de choses sans paroles ; leurs pensées s'échangent d'une manière de plus en plus dégagée des signes extérieurs et rapides. » Ainsi ia Jan- (;age purement intellectuel se fait sans image, et le langage Imaginatif, que nous avons appelé mental, se fait au moyen d'images, mais sans paroles également.
Maintenant combien distingue-t-on de sortes de langages intellectuels?
Saint Jean de la Croix, dans sa Montée du Mont-Carmel, distingue trois sortes de langages purement intellectuels : l'' celle qui se fait par des paroles successives , aux-
Îuelles l'âme répond de la même manière ; * il y en a une seconde qui se fait par des paroles formelles que l'âme seule entend, saisit, et qui l'instruisent ; 3* enfin il y a un langage purement intellectuel où l'on entend des paroles substantielles, qui ne sont pas précisément instructives, mais opératives, qui font ce qu'elles disent, et celles-là ne sont pas facilement sujettes à rerreur. Il dit encore que le langage, intellectuel, clair, intelligible, peut être clair d'abord en soi, selon la mesure de la clarté de la chose
3ui est annoncée à l'âme, ou selon le degré e contemplation où l'on est arrivé; secon* dément, à raison de la matière que Pâme peut voir à sa manière; elle est sensible comme l'humanité de Jésus-Christ, ou spirituelle comme Dieu et ses anees.
Comment peut-on discerner le langage intellectuel? Quoiqu'il ait lieu indépendamment de toute participation des sens, cependant il n'exclut pas toute opération de ce genre, d'où il arrive que le discernement de celte espèce de langage n'est pas sans difficulté, n est prudent dès lors de ne s'en rapporter à soi-même qu'avec une extrême réserve.
Prouvons maintenant cette proposition:
Dieu parle quelquefois aux parfaits d'une manière purement intellectuelle. Sa certitude résulte de l'autorité de l'Ecriture sainte. David exposant le mode de sa prophétie dit (// Reg. xxni, 2 ) : L'Esprit du Seigneur a parlé par moi, ei(f. k): Aimi que brille la lumtêre de Vaurore, le soleil commençant à se lever, lorsque le ciel est sans nuages. Ce qui veut dire selon Lyron: Dieu m*a éclairé d'une lumière spirituelle, sans vision imaginaire. Nous avons aussi des exemples de langage divin dans Moïse et saint Paul, nous en avons parlé plus haut.
Saint Augustin ( liv. xv De Trin. ) parle du langage du cœur dans lequel l'âmo aidée de la grâce ne voit plus comme dans un mi-
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roir, mais où Dieu parle de sa propre bour
'che à TAme fidèle. « Lorsque Dieu parle par
soi-noème, dit saint Grégoire, le cœur est
instruit sans syllabes et sans paroles. C'est
jun discours sans bruit, qui ouvre l'ouïe, qui
ipénètre silencieusement. Car l'esprit de
|Dieu, sans dire de paroles, sait intimer les
choses qu'il faut faire. »
Sainte Thérèse dans sa Vie^ c. 27, et saint Jean de la C'^oix {(Mont.Carm.^ 28), nous fournissent dés témoignages bien positifs de ceUe vérité. Nous pouvons aussi fe prouver par la raison indirectement. On conçoit que Dieu puisse élever l'âme ici-bas, jusqu'à la puissance de connaître surnaturelle, en vertu d'un privilège fondé sur la sainteté, ou sur nn autre motif : connaissance gui arrive par des formes surnaturellement infuses. La raison n'e.<t pas dès lors admise à faire des objections sur le fond de la chose.
Cependant saintThomas fait une difficulté : Il dit que l'illumination du rayon divin ne peut arriver à l'Ame dans cette vie sans le voile des objets imaginés ; car il est dans la nature de la vie présente de ne rien concevoir sans les images.
On répond que saint Thomas parle ici du mode ordinaire du langage, et non de cet état extraordinaire qui suppose un privilège divin. 11 n'applique point son observation aux visions de saint Paul ou de Moïse, ni d'autres cas de même nature.
Quels sont les signes pour distinguer le langage vraiment divin de ceux qui sont faux? Il faut, à ce propos, distinguer les cho* ses par rapport à la matière, et par rapport aux personnes, ou par rapport aux effets.
Quant à la matière, voyez l' si le langage ne contient rien qui soit indigne de Dieu, contre la foi, les mœurs, les traditions et les définitions de l'Eglise, contre le sentiment des saints Pères et des théologiens; 2' qu'il ne renferme rien d'impudique» car alors, dit sainte Thérèse, soyez sûr que. c'est le langage du démon.
Quant à la personne, il faut voir l"" si la personne est dévote et catholique; 2"* si elle n'est point pécheresse , tiède, ou éloignée des faveurs divines; 3* si elle est humble; 4° si elle demande ou désire ces communications; 5*" si elle est possédée du démon; G** si elle est mélancolique ou maladive; 7° si elle a fait des progrès dans les voies de l'esprit; S** si elle n'est point pauvre, ou très-riche, ou bien jeune, ou vieille; 9** si c'est une femme légère ou crédule.
Quant aux effets , voyez V si le langage,
au'on dit être divin, excite à quelque chose 'impur; 2'' s'il engendre l'orgueil; 3' si on soumet ce langage à son directeur; W*si on le rend publie; S* s'il provoque la mortification ae là chair; 6** si d'abord il terrifie, et qu'ensuite il calme.
Sainte Thérèse ajoute qu'un siene manifeste de la présence de Dieu parlant, c'est lorsque ses paroles s'accomplissent sur-lechamp. Comme lorsqu'il dit à ses Apôtres : Cest moi, ne craignez pa$' et ils se calmèrent.
Ecoutons donc les choses que*Ie SBigneur nous dit : {Ps. lxxxiv). Et quoique nous ne devions pas désirer les langages divins dont nous venons de parler, ce qui serait téméraire , cependant , nous ne devons pas y avoir de répugnance ni y porter de l'opposition , par un esprit dissipé, une imagina* tion sans frein, par un esprit qui s'obsède et s'accable d'inutilités, par le mouvement libre et incessant des passions peu contenues, par la loquacité et la feinte du silence ; mais nous devons pratiquer la mortification, fuir les inutilités, la curiosité, le bruit; marcher en la présence de Dieu, surtout dans l'oraison, et, s'il lui plaît, nous entendrons sa parole. Surtout, nous accepterons avec empressement les inspirations ae Dieu ordinaires; « Car, dit saint Bernard, nous serions téméraires et insensés, si Dieu nous parlant, nous détournions les oreilles. Et, ne nous contentons pas d'écouter, mais mettons en exécution. » Exercez-vous avec persévérance à suivre ces inspirations jusqu'à ce que l'esprit vous dise de vous reposer de vos travaux. A cette parole, vous vous reposerez doucement jusqu'à.[ce que vienne 1 heure où ceux, qui sont dans les tombeaux enlendront la voix de Dieu, les uns pour le jugement, les [autres pour la vie éternelle.
LANGUET (Jean-Joseph)^ né à Dijon, du procureur général au parlement de cette ville, entra, à la sollicitation de Bossuet, son compatriote et son ami, dans la maison de Navarre, dont il devint supérieur, et fut nommé évéque de Soissons, en 1715. Il passa, en 1731, de cetévèché à l'archevêché de Sens, et mourut en 1753, à l'âge de soixante-seize ans, regardé comme un prélat pieux et charitable. Il s'était distingué par son zèle contre les jansénistes. Outre ses ouvrages polémiques, on a de lui:.
1° une Traduction des psaumes , in-12 ; — 2'' De V esprit de VEglise dans ses cérémonies : — 3* Des livres de piété pleins d'onction, et entre autres, le Traité de la confiance en la miséricorde de Dieu, bien propre à la faire naître dans le cœur des fidèles; — k"* des Remarques sur le Trat7e du jésuite Pichon, touchant la fréquente communion; — 5° La vie de Marie Alacoquej 1729, in-4*.
LAUDENOT (Louise), tille d'un médecin du roi, fit profession chez les Bénédictines de l'abbave de Montmartre, ets*y distingua , par sa régularité et ses vertus. Elle avait reçu une éducation soignée, avait du talent et écrivait avec facilité. Elle fit tourner à la gloire de Dieu ces heureuses dispositions, en composant divers ouvrages de spiritualité propres h l'édification du prochain. Elle mourut saintement «dans son couvent, le 27 mai 1636. On a d'elle : 1" C(Uéchisme des vices et des vertus; — 2"" Médita^ tions sur les vies des saints, etc. ; — 3* Sxer^ cice pour la sainte communion et pour la messe,
LAURENT JUSTINIEN (Saintj, né à Venise en 1381, premier général des chanoines de Saint-Georges in Alga, donna è cetto
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cpngré^tion d'exccUenls règlements. Lo l^ape Eugène IV le nomma évoque et premier patriarche de Venise en li^51. 11 mourut, en ihS&f à soixante^uatorze ans, après avoir gouverné son diocèse avec sagesse. On a de lui plusieurs Ouvrages de piéléj infol., Venise, 1755.
LÉANDRE (Saint), ûls d'un gouverneur de Carthagène, embrassa d*abord la vie mo naslique, et devint ensuite évéque de Se- ▼illOit où il célébra un concile en 590. Il travailla avec beaucoup de zèle à la conversion des ariens de son diocèse, se distingua au concile de Tolède en 589, et mourut en 601. Saint Grégoire le Grand lui dédia ses Morales sur Job^ qu'il avait entreprises à sa persuasion. On a de saint Léandre une Lettre à Florentine, sa sœur, qui renferme des avis fort utiles pour les religieuses, et
Îui a été insérée dans la Bibliothèque des ires.
LÉANDRE (Le P.)» Capucin, mort à Dijon,' sa ville natale, en 1667, composa plusieurs ouvrages qui lui firent un nom. Les plusN estimés sont : 1"* Les vérités de r Evangile ^ 1662, Paris, 2 vol. in-fôl. ; — 2* Un Commentaire sur les EpUres de saint PauU 1663, 2 vol. in-fol.
LECLERC (Antoine), seigneur de La Forest, maître des requêtes de la reine Marguerite de Valois, combattit d'abord pour les calvinistes, et embrassa ensuite la religion catholique, à la(jue)le il consacra siàs talents. Saint François de Sales, saint Vincent de Paul, les personnes les plus vertueuses et les plus éclairées de son siècle, furent liés avec lui. Il mourut à Paris, en odeur de sainteté, en 16^, Agé de soixantecinq ans. On a écrit sa Vie sous le titre du Séculier parfait. On a d'Antoine Leclerc quelques ouvrages de piété.
LEJCLERC (Paul), Jésuite, né à Orléans en 1657, enseigna les belles-lettres avec succès. Appelé à Paris, il eut divers emplois, et mourut en 1740. Ses ouvrages ascétiques sont SQS Réflexions sur les quatre fins dernièresj. et plusieurs autres livres de piété.
LECTURE SPIRITUELLE. — Un des moyens les plus propres de rendre VOraison mentale {Voir ce mot) utile à la perfection chrétienne, c'est la lecture spirituelle^ faite chaque jour, d'un livre utile à la perfection de 1 esDfit.
l*" L Ecriture sainte nous exhorte a cette lecture : Dévorez ce volume. {Ezech. m, 1.) Soyez attentif à la lecture. (/ Tim. iv, 13.)
2* Les saints Pères nous y exhortent.
« L'homme, dit saint Augustin, peut se considérer luirmème dans les saintes Ecritures comme dans un miroir, et y voir ce qu'il est et où il va. Leur lecture assidue purifie tout, inspire la crainte de l'enfer el lavite le cœur de celui qui lit à s'ouvrir aux joies éternelles. Celui qui veut toujours ôtre avec Dieu doit souvent lire et prier; car en priant, nous nous entretenons nousmômes avec Dieu, tandis que quand nous lisons, c'est Dieu qui nous parle. La lecture est uae exoellente occupation, et très-sou-
vent uiile au salut des Ames. Gomme la chair se nourrit d'aliments charnels, ainsi l'homme so nourrit des entretiens divins. » (Serm. 112 De tempore,)
L'auteur de V Echelle claustrale (c. 10) dit aussi : « La lecture est en quelque sorte le fondement, et elle nous fournit la matière de la méditation. » Saint BonaTenture (I. ii De profect. relig.y 58) : « Livrons^nous souvent à des lectures pieuses, que nous puissions nous rappeler utilement dans l'oraison. » Enfin Thomas A'Kempis (Serm. 13 ad Novit.) : « C'est dans la lecture des livres saints qu on puise les meilleures méditations sur Dieu. »
S'' La raison en est que la lecture do chaque jour remplit la mémoire d'ima-
f;es et , pour ainsi dire, d'aliments sautaires, clont l'âme se nourrit dans la méditation. Souvent même la lecture peut suppléer à la méditation, si ehe transporte l'âme en de pieuses affections, et lui suggère de fermes résolutions.
Pour que la lecture spirituelle soit fructueuse, elle doit remplir les conditions suivantes.
1** 11 faut la faire en temps voulu, certain et désigné; une lecture yague et peu constante n'est pas d'une bien grande utilité.
2* 11 faut la faire dans un bon livre et dans un livre conforme à l'état particulier de chacun ; on doit le lire tout du long, et le recommencer plusieurs fois. Il faut éviter avec soin les livres défendus par l'Eglise, qui distillent l'erreur sous une piété apparente, ainsi que ceux qui nourrissent plutôt la curiosité que la piété.
S*" On doit la faire en invoquant le Saint- Esprit, avec tout le respect possible et avec la sincère intention de faire et de conoat^r^ la volonté de Dieu, de déraciner les vices et de cultiver les vertus.
k'* Elle doit se faire chaque jour, avec calme, lenteur et attention; il ne faut pas la prolonger trop longtemps : on doit beaucoup lire; mais non lire beaucoup de choses.
5° Si dans la lecture se rencontre un passage dont Tâme soit impressionnée, il faut s'y arrêter et y réfléchir quelque temps.
6" 11 faut mettre en pratique et en action les choses que nous avons lues, et prendre note de telle ou telle pensée, avec les réflexions qu'elle inspire, pour nous en servir dans telle ou telle circonstance et dans certaines tentations.
LEGER (Antoine), né dans le diocèse de Fréjus, fut supérieur du séminaire d'Aix sous le cardinal de Grimaldi, et mourut en 1728, à l'âge de soixante-onze ans, directeur de Sainte-Pélagie. Ses ouvrages ascétiques sont : 1* Une retraite de dix jours , in-12 ; — 3° Les véritables maximes des saints sur Vamour de Dieu.
LEN AIN (dom Pierre), né à Paris en 16W), à Saint-Victor de Paris, puis h la Trappe, où il fut un exemple de pénitence, d*humilité« et enlin de toutes les vertus chrétiennes
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et monastiques. Il mourut en 1713, après nvoir publié de nombreux ouvrages historiques et biographiques. Il a laissé, en outre : 1* des homélies sur Jérémie, in-8% 2 yo\.;— ^Elévation à Dieu pour se préparer à la mort ; — 3* Du scandale qui peut arriver même dans les monastères les mieux réglés ; — ^* De fétat du monde après le jugement dernier.
LEON (saint)» monta sur le trône pontiQcal en UO. Par son autorité de Pontife et de docteur, il sut arrêter les progrès des hérétiques. Il arrêta le féroce Attila qui se précipitait sur Rome. Ce grand et saint docteur a laissé parmi ses œuvres plusieurs sermons sur le jeûne et sur les vertus chrétiennes. (Voir le Catalogue.)
LEON DE Saint-Jean, Carme, né à Rennes en 1600, dont le vrai nom était Jean Macé, fui élevé successivement à presque toutes les chargea de son ordre. Il prêcha devant Louis XllI et Louis XIV arec applaudissement. Ami intime du cardinal de Richelieu, il recueillit lesderniers soupirs de ce grand homme. Il mourut à Paris le 30 décembre 1671, après avoir publié un grand nombre d'ouvrages, parmi lesquels nous remarquons : i'^tudiumsapientic^universalis^ 3 vol. in fol,; — 2" La Vie de sainte JUagdelène de Pazxi, 1636, in-8°; — 3'' plusieurs ouvrages ascétiques^ etc.
LEROY (Guillaume), né à Caen, Ym 1610, fit ses études è Pans, embrassa Tétat ecclésiastique, devint chanoine de Notre- Dame de Paris, puis abbé de Haulc-Fontaine, où il mourut en 1684. Il était ami d'Arnauld et de Nicole. On a de lui : 1* 7n«tructiotis recueillies des sermons de saint Au" gusdn sur les Psaumes ^ 7 vol. in-12;— 2" La solitude chrétienne^ 3 vol. in-12.
LESSIUS (Léonard), florissait à la fin du XVI' siècle; ses ouvrages théologiques, violemment et injustement atlaqucs par la Faculté de théologie de Louvain, furent défendus par la cour de Rome, et méritèrent l'approbation de saint François do Sales. Sa Voie du ciel est un excellent ouvrage pour les personnes méditatives.
LëZANA (Jean-Baptiste de). Carme, naquit à Madrid, le 23 novembre 1586, Il enseigna avec réputation à Tolède, à Alcala et h Rome. Il mourut dans cette dernière ville, le 29 mars 1659. On a de lui : VSumma quœstionumregulariiAm, Lyon, 1655, 4* vol. in-fol. C'est une théologie qui a pour objet principal les devoirs des religieux. —^ De Regularium reformatione, Rome, 16i6, in-
4% etc.
LIGUORI (saint Alphonse -Marie db)»
évoque de Sainte- Agathe des Gotbs, au royaume de Naples, et fondateur de la congrégatiqn des Missionnaires du Sainl-Rédempteur, naquit à Naples d'une famille noble et ancienne, le 26 septembre 1696. Après le cours de ses études, il embrassa la profession d'avocat, qu'il exerça quelque temps à Naples avec succès ; mais en 17SS, dégoûté de celte carrière, il pensa à se faire ecclésiastique, s'appliqua h la
théologie, et lut les saintes Ecritures et les Pères. Dès qu'il fut parvenu au sacerdoce, il s'attacha à la congrégation de la Propa^ garide et se livra à la prédication ayec un zèle vraiment apostolique. En 1762, il fut nommé évèque de Sainte-Agathe par le Pape Clément XIIL Dès lors, il ne cessa d'édifier son diocèse par ses prédications ,
Ï>ar des instructions familières , pai des étires pastorales, par ses écrits, et surtout par l'exemple de ses vertus. Après treize années d'épiscopat et une longne vie passée tout entière dons les travaux du ministère et les austérités de la pénitence, devenu sourd et presque aveugle, tourmenté d'une maladie cruelle, il obtint du Pape Pie VI d'être déchargé du gouvernement de sou Église ; il avait près de quatre-vingts ans. 11 se retira à Noçera de Pa^atiûidans une maison de sa congrégation , ou . il vécut encore onze ans. Il mourut saintement le 1«' août 1787, âgé de près de quatre-vingtonze ans. 11 a été canonisé par Jie Pape Pie IX. Ses œuvres ascétiques sont : l*" Homo appstolicusj etc., 3 vol.;— 2' Virectorium ordinandorum ; S"— La verasposadi Çhristo^ 2 vol. in-12 ; — 4.' le glorie di J^àrià\ etc., 2 vol. in-S" ; — 5* Operete spirituali^ ossia V amor deir anime et la visita al santissimo sçicramento^ 2 vol. in-12 ; — 6* Discorsi sacro-morali per tutte le domeniche delV anno. Plusieurs de ces ouvrages ont été traduits en français.
LINGëNDES (Claude de), né è Moulins en 1591, Jéi^uite en 1607, fut provincial et supérieur die là maison professe à Paris, où il mourut en 1660. Il se distingua particulièrement par son talent pour la chaire. Outre des sermons^ 3 vol. in-4% il a laissé un ouvrage intitulé : Conseils pour la con^ duite de la vie.
LOARTË (Gaspard)t Jésuite espaçnoL naquit à Medina-Cœli vers 14tô. Il pnt l'habit en 15S2, d'après l'avis du pieui Jeand'Avila, sou directeur. Il fut successivement recteur des collèges de Gènes et de Messine. De retour en Espagne, il fixa son séjour à Valence, o£i il s'occupa avec beaucoup de zèle dé la conversion des Maures. Il mourut, aussi plein de mérites que d'années, en 1578. Il avait fait, sous Avila, de grands progrès (i^^ns la vie spirituelle; on en voit la preuve d|Lns les ouvrages qu'il a composés, lesquels ont presque tous rapport à la vie intérieure. On a de lui : V De afflictorum consolation^ libri treSf ouvrage traduit en français, Paris, 1784 ; — 2^ De continua Passianis mémoria : — 3" Meditationes de passions Christi ; — k'' Meditationes de Rosario ; 5** Remédia contra septem peccata mortalia ; — 6* Anti^ dotum spirituale contra pestem ; — 7" Instru» ctio sacerdolum et confessarior%m;'-S° Tra^ datas de peregrinationibus j stationibus et indulgentiis.
LORDËLOT (Bénigne), avocat au grand conseil, non moins distingué par sa pieté ^ ses vertus que par sa capacité oans rexerdee de sa profession, naquit à Dijon le -.19 ûOt tobre 1639. Il était avocat au parlement dé
MAL
eette ville. Il alla ensaite se fixer à Paris, où il mourut le 1" mai 1720. Il est auteur d'un grand nombre d'ouvrages qui prouvent sa piété et ^es sentiments religieux : 1** De* voir s de la vie domestique ^ \par un père de famille, Paris, 1706, in-12; — 2* Noé'lspour l'entreiien des âmes dévotes ^ Dijon, 1660, in- 12; — 3* Pensées chrétiennes tirées des psaumes f Paris, 1706, in42 ; — 4** Lettres sur les devoirs d'un véritable religieux , écrites par un Dire à son fils nouvellement religieux profès ions la congrégation de Saint-Augtu^
tin, Paris, 1708, in-12 ; — 5* Entretien du
{'uste et du pécheur sur cette propositiony que *homme souffre beaucoup plus de maux el de peines pour se damner que pour se sauver, Paris, 1709, in-12, etc.
LUDOLPUE DE Saxe, d'abord Domioicaiii« puis Chartreux, était prieur de Strasbourg en 1330. C'est tout ce que Ton sait de lui. Outre une traduction de limitation^ qu'on lui attribue, on lui doit une Vie de Jésuê^ Christ in-foi, en latin, imprimée en 1474. Elle a été traduite en français.
IIACAIRE (Saint) l'Ahgibn, célèbre solitaire du IV* siècle, passa soixante ans dans un monastère de la montagne de Scété, partageant son tempus entre la prière, l'étude et le travail des mains. Il mourut y ers 391, âgé de quatre-vingt-dix ans. On a de lui cinquante homélies en grec, 2 vol. in-S", Leipsick, 1699. Les mystiques en font un cas tout particulier. On y trouve toute la substance de la théologie ascétique.
HACAIRE (Saint) le Jeune, d'Alexandrie, autre célèbre solitaire, ami de saint Hacaire l'Ancien, eut près de cinq mille moines sous sa direction. La sainteté de sa vie et la pureté de sa foi l'exposèrent à la persécution des ariens. Il fut exilé dans une île où il n'y avait pas un seul Chrétien ; mais il en convertit presque tous les habitants par ses vertus et par ses miracles. Il mourut en 39b. On lui doit, ou du moins on lui attribue les Règles des moines, recueillies en trente chapitres dans le Codex regularum de saint Be« nolt, publié par Holstein (Luc), en 1661, à Rome. Saint Macaire a aussi laissé un Z>t>cours sur la mort des justes, publié par Jacques Tollius.
HACÉ (François), né à Pans, y devint curé de Sainte-Opportune et se fit estimer par son savoir et par ses vertus. Il mourut en 1721, après avoir prêché et écrit avec succès. On a de lui un grand nombre d'ouvrages, et entre autres, la traduction de quelques livresde piété du P.Busée, etdelimttation de Jésus-Christ; en outre, V Esprit de saint Augustin f et Mélanie ou là' Veuve chari^ table, histoire morale qui eut beaucoup de vogue.
MACE. — Voyez LioN de Saint-Jean,
HAFFEI (Vegio), chanoine de Saint-Jeande-Latran, né à Lodi dans le Milanais, mort en lUS, était dataire du Pape Eugène lY. Il illustra sa plume par plusieurs ouvrages écrits avec élégance. On lui doit : 1° De eaw eatione liberorum, Paris^ ISUyin-A»**;— 2^six livres De la persévérance dans la religion ; — 3^ Discours des quatre fins de Vhomme,
IIAFFEI (Jean-Pierre), célèbre Jésuite, né à Bergame vers 1536, s'acquit l'estime de Philippe II, roi d'Espagne, et du Pape Grépir^ XU4* il iQQurut à Tivoli en 16Q3. Oo
a de lui , outre quelques autres ouTrages élégamment écrits, De vita et moribus sancti Ignatii, Venise, 1685, in-8*.
HAISIERES (Philippe de), né au eb&teau ne Haisières, du diocèse d'Amiens, vers 1327, porta successivement les armes en Sicile et en Arragon, revint en France où il obtint un canonicat, fit ensuite le voyage de Terre-Sainte, où il devint chancelier de Pierre de Lusignan, roi de Chypre et de Jérusalem, revint une seconde fois en France, en 1373, fut chargé de l'éducation du dauphin, depuis Charles VI, et enfin se retira chez les Célestins de Paris, en 1380. Il y mourut en ikOi. C'est lui qui obtint <to Charles VI, en 1395, Tabrogation de la coutume que l'on avait alors de refuser aux criminels condamnés à mort le sacrement de pénitence. On a de lui : 1"" le Pèlerinage du
moyens de Quitter le vice.
M ALBOSC (David de), prêtre et docteur en tnéologie de 1 Université de Toulouse, né à Quersac dans le Gévaudan, vivait dans le siècle dernier. Il est mort à Paris, recteur de l'hôpital général, le 23 septembre 1784. On a de lui un livre de piété intitulé :La Vie du Chrétien, 1766, in-12.
MALEBRANCHË (Nicolas), né à Paris en 1638, entra dans la congrégation de l'Oratoire en 1660. lise livra tout entier, d'abord a l'étude de l'Ecriture sainte et de la théologie, puis aux méditations philosophiques. Tout le monde connaît son rameux livre De la recherche de la vérité. Le P. Halebrancbe mourut le 15 octobre 1715. Ses ouvrages ascétiques sont : 1*" Traité de la nature et de la grâce, iOSk, in-12; —2*' Méditations chrétiennes' et métaphysiques, 1683, in-iâ : c'est un dialogue entre le Verbe et lui;— 3" Traiti de Vamour de Dieu, 1697, in-12; — \^ Traita de la confession et de la communion, Amsterdam, 1769. Tous ces ouvrages sont remplis de métaphysique.
MALLEVILLE (Guillaume), prêtre, né à Domme, petite ville du haut Périgord, en 1699, s'est fait connaître par divers ouvra* ges pieux ou utiles h la religioo, 9es ifi\^
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vres ascétiques sont ; l"" Devoirs du Chré' tien, 1750, 4 vol. iD-12; —2" Priireê et bonê propoê pour les, prêtres^ 1752, in-16; — 3* Leiires sur radmnisiraiion du sacrement de pénUence.
MANICHÉISME. — On retrouye les traces du faux mysticisme jusque dans les prati^ ques de Mtfnès; comme plusieurs guostiques, il distingue les initiés ou parfaits, perftetiy des catéchumènes, audiiores^ qu'un enseignement à la fois religieux et philosophique, mystique et allégorique , préparait longtemps d'ayance. Les manichéens avaient aussi une hiérarchie marquée et complète : c'étaient douze maîtres ayec un chef, soixante-douze évèques, prêtres et diacres. Le culte exotérique, selon leur langage, était tout à fait spirituel et deyait faire contraste ayec celui des catholiques (semichrétiens). Ils jeûnaient le dimanche et célébraient le jour anniversaire de la mort^de Manës comme une grande fête ecclésiastique (Pvfut). Le culte exotérique était entièrement secret et mystérieux. Il fallut des recherches judiciaires très-rigoureuses pour découvrir que, dans le parti des cathares^ ils pratiquaient une Eucharistie criminelle. La morale des parfaits consistait à éviter toute esj^èce d'injure, à s'abstenir de viande, de boissons enivrantes, du mariage, ou du moins de la procréation des enfants , à respecter toute vie, même animale ou végétale, au point de ne pas briser même un brin d'herbe. Tout cela était compris dans le Signaculum sinus^ VMnuum ei oris. Les catéchumènes veillaient à l'entretien des parfaits, qui se nourrissaient en grande partie d'olives et d'autres végétaux. Les catéchumènes n'étaient pas tenus, k toutes ces privations : ils pouvaient cultiver la terre et professer des métiers. Us observaient facilement la rémission des fautes commises dans ces occupations, et qui ne
Eouvaient atteindre l'àme, susceptible de onte et de remords, mais incapable du mal lui-même. Et c'est pourquoi, comme s'en plaignit Ephraïm le Syrien, ils ne voulaient
{>as même qu'on songeAt à se repentir ou à aire pénitence du mal, parce qu'on ne faisait, disaient - ils, que l'entretenir par-là (190).
Effrayés par les malheurs de leur chef, les manichéens s'étaient répandus en Judée, dans la Chine, dans l'Asie Mineure, en Egypte, au nord de l'Afrique et dans d'autres contrées de l'empire romain. Dioclétien les condamna au feu, à la décapitation, à Texil, comme des sectaires dangereux (296). Les brillantes promesses qu'ils faisaient de résoudre tous les mystères de la nature, et ïeurs pratiques ascétiques, attirèrent à leur doctrine et fascinèrent même de grands esprits, tels qu'Augustin; seulement, les pen-
(190) WseoEEU, Mamch. IfÊduiûiUtiœ (?), e. bret. maiMimeuâ adnmbraL ; Lipsise, i 827. Voyez quant k rigueranee complète ou aux autres motifs qui ont fait coofondre, par cet auteur, la doctrine cailiolique
^ |oitul()Nm$e» de|» r^n^insii^n dçs*.>écbé^ avec le^
seurs, moins solides que le fils de Monique, restaient plus longtemps que lui captifs de ces séduisantes erreurs.
MARC, surnommé V Ascétique ^ célèbre solitaire, du iv* siècle, a laissé neuf Traités
Îui se trouvent dans la Bibliothèque des ^ères.
MARCHAND ( Pierre ), né à Couvin, en 1585, se fit Récollet, se distingua par sa science et par sa régularité, et fut élevé aux
f>remières charges de son ordre. Il réforma es Franciscaines de Flandre, avec la vénérable sœur Jeanne de Jésus. Cet homme, plein de zèle pour la discipline religieuse , mourut à Gand le 11 novembre 1661. On a de lui : 1"" Exfositio litteralis in regulam sancti Francisa ; Anvers, 1631, in-8' ; — 3* Les Constitutions de la [congrégaHon des religieuses qu'il a établie.
Son frère, Jacques Marchand , doyen et curé de Couvin , s'est distingué aiissi par sa science et sa piété. On estime encore son Èortus pastorum et plusieurs autres ouvrages recueillis en 1 vol. in-fol. ; Cologne, 1635.
MARIAGE SPIRITUEL. — 7oy. Infusion
PASSIVE
MARIÉ ALACOQUB. — Voy. Cobur m Jésus
MARIE DE L'INCARNATION, célèbre religieuse ursuline, nommée Marie Guyert^ naquit à Tours en 1599. Après la mort de son mari , elle entra , âgée de trente-deux ans, chez tes Drsulines de Tours , où elle composa, pour l'instruction des novices, un très-bon livre intitulé : YEcole chrétienne. Appelée par la gr&ce à la conversion des filles du Canada, elle passa à Québec en 1639, et y établit un couvent de son ordre, qu'elle gouverna avec beaucoup de prudence et de sagesse. Elle y mourut en 1672. Outre son Ecole chrétienne f elle a laissé un volume in-&>'' de Retraites et de Lettres spiri' tuelles. Dom Claude-Martin, son fils, a publié sa Vie. Tous les écrits de cette religieuse respirent cette onction sublime que Ton ne trouve que dans les saints.
MARIN (Michel -Ange), religieux minime, naquit à Marseille en 1697, d'une famille noble, originaire de Gènes, et fut quatre fois provincial de son ordre. Fixé dès sa jeunesse à Avignon, il s'y livra avec succès a la chaire et à la direction. C'est aussi dans cette ville qu'il fit imprimer différents ouvrages, qui lui firent une réputation distinguée parmi les écrivains ascétiques. Il mourut le 3 avril 1767. On a de lui : 1» Conduite de la Smur Violet^ décédée en odeur de sainteté à Avignon, in-12 ; — «• Adélaïde de Vitzburif ou m pieuse Pensionnaire^ in-lSI ; — * 8- La Parfaite religieuse , in-lS ; — f Yirginicj ou la Vierge chrétienne, 2 vol. in-12 ; — 5' la Vie des solitaires d'Orient, 9 vol. in-12 ; — 6" Théodule ou YEnfant de béné-
opiDions des manichéens, ZiucerU, Beiindulgeneet des manich, et de leur ctnnparaison avec VEgUse ca^ tholique. (Bévue théoiog, de Tubingust ann* 1841, p. 574-602.)
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diction ; — î* Farfalla ou la Comédienne convertie^ in-12;— 8** Agnès de Saint-Amour^ ou la Fervente novice^ 2 vol. in-12; — 9* Angélique ou la Religieuse selon le cœur de Dteu, ^ vol. in-12: — 10° la Marquise de los Valientes^ ou ta Dame chrétienne^ 2 vol. in-12; — iV Retraite pour un jour de chaque mois^ 2 v0l. iD-12; — Lettres spirituelles^ 2 vol. in-12, 1769.
MARIN ( Jean )» né à Ocana, en Espagne) Tau 165&, se fit Jésuite en 167J, passa une grande partie de sa vie à expliquer l'Ecri* ture sainte et à enseigner la théologie, et mourut à Madrid le 20 juin 1725. Il est auteur d'un grand nombre d'ouvrages ascé* tiques et tbéologiques , peu connus en France.
MARINIS .( Léonard de \ célèbre Domw nicain, d'une noble famille de Gènes, na*
Îuit :dans Tîle de Chio, en 1509. Le Pape uios III l'envoya nonce en Espagne, où il devint archevêque de Lanciano. Il parut avec éclat au concile de Trente, et ce fut lui qui dressa les articles qui concernent le sacrifice de la messe, dans la xxir session. Ses vertus et ses mérites lui valurent l'amitié de saint Charles Borromée. 11 mourut évêque d'Albe en 1573. Les Barnabites lui doivent leurs Constitutions. Il travailla, par ordre du concile de Trente , avec d'autres évoques, à dresser le Catechismus ad paro^ chos^ Rome, 1506, in "foi., et à rédiger le Bréviaire et le Missel romain,
MARNE ( Jean-Baptiste de), né à Douai le 26 novembre 1699, se fit Jésuite en 1716, et mourut à Liège en 1756. On a de lui : là Vie de saint Jean Népomucène^ Paris, 17^1, in-12
MARTEL (Gabriel), Jésuite, né au Puy, le ik avrirl 1680, remplit avec succès les différents emplois de sa Compagnie jusqu'à sa mort, arrivée le H février 1756. Il est connu par deux ouvrages ascétiques : I* Le Chrétien dirigé dans les exercices d^une re^ traite spirituelle^ 2 vol. in-12;— 2** Exercice de la préparation à la morty 1725, in-12.
MARTIN (Dom Claude), Bénédictin de la congrégation deSaint-Maur, naquit à Tours, en 1619, d'une mère pieuse, qui se fit Ursuline sous le nom do Marie de V Incarnation. (Voir ce mot.) Héritier dos vertus de sa pieuse mère, il se consacra à Dieu de bonne heure et devint supérieur du monastère des Blancs*Manteaux à Paris, où il demeura soixante ans. Il mourut en odeur de sainteté, en 1696, dans Tabbaye de Marmoutier, dont >l était prieur. On a de lui, outre la Vie de «a mère, plusieurs ouvrages de piété : V Méditations chrétiennes y 1669, Paris, 2 vol. in-4- ; — 2" £a pratique de la règle de Saint- BenoU, 1677, in-4.*. Sa Vie a été écrite par dom Martène; Tours, 1697, in-8'.
MARTIM DE DuME, originaire de Pannonîe se rendit si habile dans les sciences, gu'au jugement de saint Grégoire de Tours, il surpassait tous ceux de son siècle* Au retour d'un pèlerinage en Palestine, il vint en Espagne travailler & la conversion des Suèyes ariens. Il fonda plusieurs monastères et
continua la direction de celui de Dume, près de Brague. Il mourut saintement le 20 mars 580.
Il a toujours été regardé comme une dès plus brillantes lumières d'Espagne et comme un des plus beaux modèles de la vie monastique
Les écrits de saint Martin de Dûme sont : 1" une collection de quatre-vingt-quatre canons. Elle est adressée à Nitiginx, évêqué de Lugo et divisée en deux parties dont la
f crémière regarde les évèaues et les clercs ; a seconde, les laïques (V. Bibî. can. de Juslel Paris, 1661 ). — 2* Formule d'une vie honnête, ou traité des quatre vertus cardinales. ( Voy. Spicilége du Père d'Acherj.) — S"* Un livre intutilé Les Mœursy tissu de maximes morales propres h former h la vertu. — ' k'* Un recueil de sentences des solitaires de l'Egypte. (Voy. Appendice de Rosweîde.) Sur tous ces écrits de saint Martin de Dume, consulter les Œuvres du cardinal d'A-* guerre.
MARTINEAU ( Isaac), Jésuite d'Angers, né en 164'0, mort en 1720, professa dans son ordre, et y occupa les premières places. Il fut appelé à la cour, et choisi pour être le confesseur du duc de Bourgogne, quMI assista de ses conseils pendant sa vie et à la mort. On a de lui : 1** Les psaumes delà pénitence avec des réflexions^ in-12; — 2:* Méditations pour une retraite, in-i2 ; — 3* Les vertus au duc de Bourgogne, in-4>, 1712.
MARULLE (Marc), né à SpaIatro,eQ Dal- Kiatie> florissait dans le xn' siècle. On a de lui un traité De religiose vivrai institutioneper exempla,
MASSALIENS, nom d'anciens faux roys^ tiques, tiré d'un mot hébreu qui signifie prière, parce qu'ils croyaient que l'on doit prier continuellement et que la prière peut tenir liea de tout autre moyen de salut. Plusieurs ordres ennemis du travail embrassèrent cette» erreur au IV* siècle, et yen ajoutèrent plusieurs autres. Ils prétendaient que la prière seule, même à ^exclusion du baptême, avait la vertu de chasser pour toujours le malin esprit; qu'alors le Saint-Esprit descendait dans Tâme et y donnait des marques sensibles de sa présence, par des illuminations, par le don de prophétie, etc., qu'il n'y avait plus besoin de travail et de bonnes œuvres. Ils furent condamnés à Ephèse en W5, et les empereurs portèrent des édits contre eux.
MASSON ( Innocent le ), Chartreux, né à Noyon, en 1628, fut élu général en 1«75, et lit rebâtir la grande Chartreuse, qui avait été presque entièrement réduite en dendres. Il se fit un nom par sa vertu et pak' ses livres de piété. Son meilleur ouvragé est sa nouvelle collection des Statuts des Chartreux, avec dés. notes savantes. Il avait donné, ei 1683, {'Explication de quelques endroits des statuts de l'ordre des ChartreuXfMi-k'.Ce religieux mourut en 1703, à soixatite- seize ans, après avoir été pendant tout^^w vie ennemi zélé des disciples de Janséniu^^ qui ne l'ont pas épargné dans leurs écrits, et
mu
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Pont traité do mauvais théologien, de faux mystique, etc. Ces attaques sont une gloire |K)ur lui.
MASSON (Antoine)» religieux minime, mort à Vincennes, en 1700, dans un Age fivancé, s*acquit un nom dans son ordre par sa piété, par son savoir et par ses ouvrages. Il est auteur d*un Traité des moT" queê de la prédentinationf et de quelciues autres livres de piété« nourris de ITcriture sainte et des Pères,
MASSOULIÉ (Antonin), né à Toulouse, en 1632, se fit Dominicain en 1647, et passa
Far presque toutes les charges de son ordre. I mourut h Rome, en 1706, honoré des regrets et de Testime des savants. Son principal ouvrage est Divus Thomas suiinterpret. Il réfuta aussi les quiétistes dans des écrits publiés in-12, 1699 et 1703.
MATERNITÉ DIVINE. — Voy. Privilège DE Marie.
MAUDEN (David de), théologien, né à Anvers, en 1575, fut curé de Sainte-Marie à Bruxelles. Il mourut dans cette ville en 16S^1. Il, est auteur d*une Vie deTobie, intitulée : Le miroir de la vie morale; Anvers, 1631, în-fol.
MAUDUIT (Michel), prêtre de TOratoire, né à Vire, en Normandie, mort à Paris en 1709, âgé de soixante-quinze ans, se consacra à la chaire et aux missions. Il est auteur de MédiêaêionspouruneretraileecclisiastiqUededir joursj in-lS, et de plusieurs autres ouvrages sur la religion et l'Ecriture saiute. Le Père Mauduit avait la candeur d*un savant attaché è son cabinet, et les mœurs d*un saint prêtre.
MACGRAS (Jean -François), Parisien, prêtre de la doctrine chrétienne, enseigna avec succès les humanités dans les collèges de sa congrégation. Les chaires de Paris retentirent ensuite de son éloquence. Il mourut en 1726, à quarante-quatre ans. On a de lui : 1** Institutions chrétiennes, pour faire un saint usaae des afflictions^ deux volumes in-12. — 2" Instruction chrétienne sur les dangers du luxe. — 3* Les Vies des deux TobiSf de sainte Monique et de sainte Geneviève^ avec des réflexions à l'usage des familles et des écoles chrétiennes. Les ouvrages du Père Maugras respirent. partout une piété teudre et éclairée, et un ton admirable de douceur et de simplicité.
MAUPERTUY ( Jean-Baptiste Drouet de ), né à Paris en 1656, d*une famille noble du Berry, fit ses études au collège de Louis le Grand. Il s'appliqua d*abord a la poésie et à Téloquence; il suivit ensuite la carrière du barreau, qu'il quitta bientôt : les fleurs d'une littérature légère et frivole lui avaient fait perdre le goût des fruits de la jurisprudence. A l'âge d'environ quarante ans, il renonça- subitement au monde, et après une retraite de deux ans, il prit l'habit ecclésiastique en 1692, passa cinq ans dans un séminaire, %e retira ensuite dans Tabbayo de Sept-i?onts, et cinq ans après dans unes solitude du Berry. Entin il se retira à Saint-Germain-en-Laye, cl y mourut en 1730. On a
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de lui un très-grand nombre de traductions françaises : 1* du I" livre des Institutions de Lactance, in-12 ; — ** du Traité de la Providence et du Timothée de Salvicn, deux volumes in-12; — 3* des Actes des Martyrs de Dom Ruinart; — k" de la Pratique dfs exercices spirituels de saint Ignace^ in-12.
— On a en outre plusieurs livres ascétiques de sa composition : V Les sentiments d'un Chrétien touché d'un véritable amour de Dieu;
— 2" Prières pour le temps de raffliction et des calamités publiques ^ in-12; — 3^ De la vénération rendue aux reliques des saints^ in-12; — 4* Le commerce dangereux entre les deux sexes ^ in-12; — 5* La femme faible^ ou les dangers d'un commerce fréquent et assidu avec les hommes, in-12; etc., etc.
MAXIME (Saint), abbé et confesseur dans le vu' siècle, était de Constantinople, d'une famille noble et ancienne. II s'éleva avec zèle contre les monothélites, qui le persécutèrent avec une violence inouïe. Il mourut dans les fers, en 662, des tourments qu'on lui fit endurer. Il nous reste de lui plusieurs ouvrages recueillis en deux volumes in-folio, Paris, 1675, ot l'on trouve des Commentaires allégoriques sur plusieurs livres de l'Ecriture sainte; et des Traitée de th(^ologie, de morale et do piété.
MAXIMES DES SAINTS (Le lIvrk des).
— Le livre des Maximes des saints occupe une trop large place dons l'histoire du mysticisme moderne, pour que nous n'en parlions point dans un ouvrage destiné surtout h bien préciser toute la doctrine catholique sur ces abstraites matières. La condamnation, par l'Eglise, de cet écrit fameux , dont l'auteur ne faillit que par excès d'amour de Z>ieu, selon la belle expression du Pape, fera mieux connaître gue toutes les dissertations possibles, les limites sévères dans lesquelles se circonscrit le mysticisme orthodoxe.
Aussi l'anal vserons-nous, moins pour fairo une étude bibliographique d'un livre condamné, que pour mieux assigner ces bornes du mysticisme catholique toujours si voisines de celles de l'erreur. — Fénelon , avec ce génie si perçant qui effrayait son infatigable adversaire, Féiielon, avec son cœur si pur,-S'est égaré dans les sentiers de l'amour divin; combien n'est-il donc point facile do tomber comme luil Heureuse faute quand elle se rachète, comme la sienne, par une héroïque réparation.
On sait comment, et h quelle époque, fut publié le livre des Maximes des saints. Bossuet s'était occupé avec ardeur d'étudier à fond tous les auteurs mystiques qui avaient parlé ou traité do rétat d'oraison , et cela , afin d'arrêter les abus qui commençaient à s'introduire à la faveur des doctrines ravivées de Molinos. (Foy. (îuyon. J Fénelon , prié d'iippreuver ce livre, s'y reiusa, ou du moins, ne donna que des réponses vagues et dilatoires. (Lettre du 2^ mai 1696.) Mais, tout en refusant, il sentit qu'il allait s'engager dan? une controverse délicate, et qu'il devait , en présence d'un si redoutable antagoniste , mellre à l'abri les intérêts de
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sn tranquillité et ceux de sa propre réputation. Ce fut h la suite de ces préoccupations qu'il publia son livre des Maximes dei saints, (Yoy. Fénblon.) On connaît les orages suscités t la condamnation qui en fut le tonne ; voici maintenant Tanalyse succincte t!es erreurs qu'il renfermait :
a Toutes les erreurs, dit M. l'abbé Gosse- Un y que renferme le livre des Maximes , peuvent, au jugement de Bossuet (191), se réduire à quatre principales. 1** il y a dans celte vie un état habituel de pur amour, dans lequel le désir du salut éternel n*a plus lieu. ^ Dans les dernières épreuves de la vie intérieure, une Ame peut être persuadée d'une persuasion invincible et réfléchie qu'elle est justement réprouvée de Dieu, et, dans cette persuasion, raireà Dieu le sacrifice absolu de son bonheur éternel. S*" Dans l'état du pur amour, l'Ame est in- ^liOTérente pour sa propre perfection et pour bs pratiques d«3 vertu, k" Les Ames contem- ()latives perdent, en certains états, la vue distincte, sensible et réfléchie de Jésus-Christ.»
La première de ces erreurs que Ton peut déjà remarc^uer parmi les notions préliminaires du livre des Maximes ^ est encore énoncée dans le second article où Fénelon enseigne que « dans l'état de la vie contem*
plative ou nnilive » on perd tout motif
intéressé de crainte et d'espérance. » Ces propositions, prises dans leur sens naturel et rigoureux , font entendre qu'il y a en cf^tte vie un état habituel de pur amour, dans lequel le désir de la récompense et la crainte des chÂtiments n'ont plus de part ; ce qui exclut de l'état de la perfection les actes d'espérance et le désir clu salut. Il est certain, au contraire, et Fénelon lui-même avait reconnu comme un point de foi catholique, dans le cinquième article d'Issy , que « tout Chrétien , en tout état , quoique non à tout moment, est obligé de vouloir, <lésiror et demander explicitement son salut éternel. » A la vérité, dans l'étal de la plus haute perfection, le désir de la béatitude est ordinairement commandé par la charité, c'est-à-dire par le pur zèle de la gloire de Di(U] ; cl l'on sait, par les explicfdtions de Fénelon , qu'il n'a jamais prétendu enseigner autre chose : mais il est toujours vrai que, dans cet état, on ne cesse pas de désirer la récompense étornclle ; d où il suit que la proposition du livre d<'S Maximes est fausse, dans le sens naturel qu'elle présente.
Pour justiQer celte proposition, si souvent répétée dans son livre (192), et qu'on peut regarder comme l'abrégé do sa doctrine, Tauteur observa depuis, que par l'intérêt l^ropre dont les parfaits sont exempts , il n'entendait pas l'attachement surnaturel aux dons de Dieu, mais un attachement
(191) Avertissement sur les écrits contre le livre de» Mdximes, n« i, OËuvrea lome XXVfll, p. 315.
(19^) Voir les propos, i, 2, 4, 5, 6, 7, 18, 19, 20 et 25, condtiiniiées par Innocenl XII.
(195) Instruction pastorale du 25 sept, 1697, n'« 3. 21. eic. On peul voir aussi les éclaircissements en forme de qncslions, adressés ^ Bossnci vers le mois
mercenaire fondé sur l'amour naturel de soimôme , et qui fait qu'on ne désire pas le salut par le pur zèle de la gloire de Dieu« mais aussi par un amour naturel de notre propre excellence et de notre bien particulier. « Plus vous lirez ce livre , disait-il , dan9 une de ses apologies, plus vous verrez que tout son système dépend du terme d'intérêt propre. Si ce terme n'est point expliqué dansle livre, c'est quenous avons sup posé que tout le monde le prendrait comme nous pour signifier un attachement mercenaire aux dons de Dieu, par un amour naturel de soi-même. Nous avons supposé ce sens comme établi par tous les meilleurs auteurs de la vie spirituelle» qui ont écrit en français , ou dont les écrits ont été traduits en notre langue Si vous prenez le
texte du livre dans le sens que nous venons d'expliquer, vous en trouverez toute la suite simple et naturelle ; si , au contraire, vous vouliez lui donner des sens plus étendus, il faudrait faire une violence continuelle h la suite du texte, et nous imputer, presque dans toutes les pages, les plus extrava^ntes contradictions (193). » Cette explication prouve incontestablement la pureté iles intentions de l'auteur ; mais rien ne saurait justifier le texte de son livre , qui sous le nom d'intérêt propre, donne quelquefois h entendre l'attachement même surnaturel aux dons de Dieu et à la récompense éternelle. Tel est en particulier le sens naturel du mot d'intérêt propre, dans le passage cité plus haut , à Toccasion du cinquième état d'amour (194) , et qui contient la première proposition condamnée par Innocent XII.
Après avoir dit dans ce passage qu'il y a en cette vie un état habituel de pur amour sans aucun mélange du motif de I intérêt propre, Fénelon ajoute aussitôt : Ni la crainte des châtiments, ni le désir des récompenses n'ont plus de part à cet amour, c'est-à-dire à cet état d'amour, comme on l'a déjà observé d'après l'auteur lui-même. Il ne se borne donc pas à exclure de cet état le désir mercenaire des récompenses,mais en général et sans distinction , le désir des récompenses, et, par conséquent , l'attachement même surnaturel aux récompenses éternelles.
La seconde erreur est enseignée dans le neuvième article , qui traite de la résignation <i'une âme parfaite parmi les grandes épreuves de la vie int('>rieure. Il est constant, dit l'auteur, que tous les sacrifices que les âmes désintéressées font d^ordinaire sur leur béatitude éternelle sont conditionnels: On dit : Mon Dieu, si, par impossible, vous vouliez me condamner aux peines éternelles de l'enfer, sans perdre votre amour» je ne voiis en aimerais pas moins. Mais ce sa
ée Juin id^l.-^ Réponse à la déelar., n»* 11, i% 15, 14, 15, 16, tome IV des CEuvres de Féneloo. — Première leUre à M. de Paris; Tome Y drs Œuvres de Fénelon» — Première lettre à Bossuet comn les divers écrits ou Mémoires, etc. ; loni. VI. ({9A) Explication des Maximes ^ p. 10.^
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criGcc ne peut èlre obsoiu dans l'élat ordinaire. Il n'y a que dans le cas de dernières épreuves ou ce sacriGce devient , en quelque manière, absolu. Alors une ftme peut être invineiblemeDl persuadée d*une persuasion réfléchie , et qui n*est pas le fond intime de la conscience , qu'elle est justement réprouvée de Dieu. C'est ainsi que saint François de Sales se trouva dans réglise de Saint£tienne*des-Grès... Alors r&iQe, divisée d'avec elle-même, eipire sur la croix avec Jésus-Christ » en disant : Mon Dieu , pourquoi m'arez-vous abandonnée?
Dans cette impression involontaire de désespoir, elle fait le sacrifice absolu de son inlcrét propre pour l'éternité , parce que le cas impossible lui parait possible et actuellement réel dans le trouble et l'obscurcissement où elle se trouve (195).
On Toitquei'auteurdistiDgueici deux sortes de sacrifices, l'un abêolUf Vauire conditionnel. Dans son intention , le sacrifice condiiionntl seul a pour objet la béatitude éternelle; et il etft certain (196), que JBossuet admettait cet'e première espèce de sacrifice, formellement autorisée par le 33' article dlssy. Quant au sacrifice absolu, qui a lieu dans le cas des dernières épreuves, Fénelon ne croyait pas qu'.l eût précisément pour objet la béatitude éternelle, mais seulement 1 amour intéressé ou mercenaire de la béatitude. Selon cette explication, la béatitude éternelle n'est f>as Tobjet direct et iaomédiat du saprifice absolu; elle n'en est que l'objet indirect, en ce sens que l'âme persuadée dans la partie inférieure, c'est-à-dire dans l'imagination,
Î|u'elle est justement réprouvée de Dieu, ait le sacribce absolu de son intérêt propre, c'est-à-dire de tout attachement naturel et mercenaire à la béatitude, de toutes les douceurs et consolations sensibles que l'amour naturel de nous-mêmes nous porte à y chercher. « Si l'on entendait par intérêt, dit Fé«elon, le souverain bien, le sacrifice absolu de l'intérêt serait un acte de vrai désesi>oir et le comble de l'impiété. Hais quand on n'entend par intérêt propre que 1 affection mercenaire qui vient d'un amour naturel de nous-mêmes , il s'ensuit clairement que ce sacrifice absolu, ou asquiesceraent simple, ne peut jamais tomber que sur le contentement de cet amour naturel, dans lequel consiste la propriété dos êmes qui sont encore mercenaires. Pour cet attachement mercenaire, ou cette propriété, que tous les saints, anciens et nouveaux, nous
(I9S) Propeg, 8, 9, 10, H, i% lé, condamnées par liinocenl XII.
(itfO) Art. 1,|4, n»SI.
(197) Inêirucl. pa$L du 15 upL 1G97, n» 10. «-* Réponu à la déclaration n^^ 21 et suiv. 47 et suiv. — CEuvreê de Féhelon, lom. IV, p. 198, 36i, 445, et suiv. — Première lettre à M. de Partit n* partie, tome V. — Seconde lettre à Bouuet mr la réponu à 4 lettrei^ i'« partie, etc., tome Yl. — Lettre à Fabbé de Chanlerac^ du 4 février 1698.
{[9è)Expli€atîon deê Maximes, un. \^. p. 121 et 125; Inst. pa$t. du 15 êepî. 1697, n<» 15. p. 211. Il ctfi à remarquer que dan» les principes mêmes de b.
dépeignent comme une imperfection qu*ii faut diminuer en nous tous les jours, le sacrifice en peut être absolu, quoique celui du salut ne doive jamais l'être. On peut sacrifier à Dieu, sans réserve, une imperfection^ et consentir à la perte d'une coiuQlatiqn toute naturelle, quoiqu'on ne puisse jamais^ consentir à la perte des biens promis. Alors' une Ame ne fait que vouloir persévérer dans; l'amour divin, malgré la privation de tous les appuis sensibles dont I amour naturel et mercenaire voudrait se soutenir (197). »' Voilà ce Que Fénelon croyait avoir suffisamment expliqué dans son livre, mais expliqué d'une manière équivoque, et trop éloignée de la précision théologique, plus nécessaire que jamais à l'époque où il écrivait. Comment, en effet, peut-on dire que l'espérance demeure véritablement dans une Ame, avec la persuasion invincible et réfiéchie de sa juste réprot>ation, surtout si l'on fait attention que les réflexions appartiennent è la partie supérieure de l'Ame, comme l'autour lé suppose avec le plus grand nombre des théologiens et des auteurs mystiques (A98j ? La troisième erreur est exprimée dans plusieurs endroits, où Fauteur emploie des expressions propres h faire entendre qu*uno Ame parfaite est indifférente pour son avancement spirituel. « Dans l'état passif, dit-il, on' exerce toutes les vertus dislinctes sans penser qu'elles sont vertus, on ne pense en chaque moment qu'à faire ce que Dieu veut, et l'amour jaloux fait tout ensemble qu'on né veut plus être vertueux que pour soi, et qu'on ne l'est jamais tant que quand on n'est plus attaché à titre. On peut aire en ce sens que l'Ame passive ne veut plus même de l'amour, en tant qu'il est sa perfection et son bonheur^ mais seulement en tant qu'il e^t ce que Dieu veut de nous (199).» La même er^ reur est enseignée dans ces paroles du tô"" article : « Les saints mystiques ont exclu do Tétat des Ames transformées les pratiques do vertu (200). » Fénelon, à la vérité, en s'ex-
[>rimant amsi, voulait dire seulement quu es {mrfaits ne cherchent point dans la pratique de la vertu leur propre consolation, mais uniquement la gloire ae Dieu. 11 prétendait encore exclure, de l'état des parfaits, la gêne et la contrainte qui porte quelquefois une Ame à suivre péniblement certaines formules pour produire les actes de différentes vertus. Toutefois les propositions 3u'on vient de citer ont été justement conamnées, comme attribuant aux saints mys-
François de Sales, qui attribae certaines réflexions, à la partie Inférieure de TAme, on ne peut pas dira que le désespoir réfléchi soli un acte de ceUe partie inférieure, puisque les réflexions qui portent une IflM au désespoir ne sont pas fondées sur Fexpérience itesaeaa» mais sur des idées purement Intelleciuelles.
(199) Propos. i$. 19 el 29, condamnées par Innocent Xil.
(2<K)) Maximei,Prop. 21 . Fénelon explique les propositions qu*on vient de citer, dans sa repoHse a la déclaration, n« 25, etc.
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Enfin la quatrième erreur est dans le 28' article » où fauteur
tiqups une dor^lrîno propre *à autoriser la ])aresse et la nonchalance dans la pratique du bien.
énoncée enseigne
Sue « les âmes contemplatives sont privées e la vue distincte» sensible et réfléchie de Jésus-Christ, en deux temps différents... 1° dans la ferveur naissante de leur contemplation..., ^ dans les dernières épreuves (JK)1). » En parlant ainsi, Fénelon ne prétendait nullement enseigner qu*une Ame peut ôtre privée par étal de la vue distincte de Jésus-Christ, mais seulement qu'elle peut en être privée en certains moments, par un attrait particulier qui la porte vers d autres objets (202). Cette doctrine est celle de Bossuet lui-même dans son Instruction sur hs états Soraison^ où il enseigne expressément « ((Q*un6 âme, attirée par un instinct particulier à contempler Dieu comme Dieu, peut bien, durant ces moments^ ne penser ni h la sainte humanité de Jésus-Christ, ni aux persannes divines, ni à certains attributs particuliers, parce qu'elle sortirait de Taltrait
Ïrésent^et mettrait obstacle à la grâce (203). » lais les expressions du livre dos Maximes étaient réprébensibles en ce qu'elles insinuaient Texclusion permanente de ces objets divins, non*seulement pendant certains moments de l*oraison, mais encore pendant toute la durée de certains états de la vie intérieure. *^
l'our comprendre dans celte analyse toutes les propositions du livre des Maximes con* damnées par Innocent Xll, il faut ajouter deux autres erreurs à celles qui sont déjà exposées.
1* Tous les fidèles ne sont pas également ap|>elés à la perfection, et n'ont pas la grâce
3ui pourrait les y conduire. « Quoique la octrine du pur amour, dit Fénelon, fût la pure et simple perfection de TEvançile marquée dans toute la tradition, les anciens pasteurs ne proposaient d'ordinaire, au commun des justes, que les pratiques de l'amour intéressé, proportionnées à leur grâce (204^). » Par ces paroles, Fénelon ne voulait qu'annoncer la doctrine contenue dans le dV* article d'Issy, « que les commençants et les parfaits doivent èlre conduits, chacun selon sa voie» par des règles différentes, et que les derniers entendent plus hautement et plus à fond les vérités cnrétiennes (205). » Mais les expressions du livre des Maximes^ prises à la rigueur, insinuaient que tous n'ont pas
(201) Propos. i7, condamnée par le bref dlnnoccnt Xll.
(202) In$L past. du \^ sept. 1097 n» 18. — Réponse à la déclaration f n^* SO et suiv. — Œuvres de Fénelon, lorne IV, p. 216. 59f , elc •— Troisième lettre à M, de Paris, n<» 8, lorne V. — Troisième lettre à Bossuel contre ses divers écùts ou Mémoires^ H* paciie, n» 171, loine VL
(205) Instructions sur les états d^Oraison, liv. n, n« 24, lorae XXVII, p. 113.
(204) 3« Cl 22* propositions condamnées par Inno* cent Xll.
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la grâce qui pourrait les conduire à la nerfeciion.
2" L'oraison ordinaire n'est que pour les imparfaits, et l'extraordinaire est essentielle h la perfection. « La méditation, dit l'auteur, consiste dans ces cas discursifs qui sont faciles à distinraer les uns des antres. Cette composition d actes discursifs est propre à rexercice de Vamour intéressé,.. Il y a un état de contemplation si haute et si parfaite, qu'il devient habituel; en sorte que, toutes les fois qu'une Ame se met en oraison, son oraison est contemplative et non discursive : alors elle n'a plus besoin de revenir à la méditation, ni à ses actes méthodiques (206). » Ces propositions, prises h la lettre, sont difficiles a concilier avec les 22' et 23' articles d'issjr, qui enseignent que la perfection ne consiste pas dans les oraisons extraordinaires. Mais il est certain que Fénelon n'attachait pas à ses expressions le sens rigoureux qui les a fait condamner. « La contemplation, dit-il dans son Instruc^ tion pastorale^ est un exercice du puramour, mais non pas le seul exercice. L'amour nnr s'exerce aussi dans les actes des vertus oistinctes. De plus, j'ai dit qu'une Ame pleme du plus pur amour, pour obéir h son directeur qui voudrait l'éprouver, devait être aussi contente de méditer comme les commençants, que de contempler comme les chérûtûns (207). » La méditation même peut être quelquefois un vrai exercice de Tamour te plus désintéressé. Tous les fidèles sont appelés à la perfection, mais ils ne sont pas tous appelés aux mêmes exercices et aux mêmes pratiques particulières du plus parfait amour (208).
Nous avons fait entrer à dessein» dans cette analyse du livre des Maximes^ toutes les propositions condamnées, par le bref d'Innocent Xll, afin de mettre plus à portée de connaître les principaux motifs de^ ce décret. Le Pape y déclare « qu'après avoir pris l'avis de plusieurs cardinaux et docteurs en théologie, dans plusieurs congrégations tenues à cet effet en sa présence, désirant,, autant quil lui est donné d'en haut» prêtrenir les périls qui pourraient menacer le irour peau du Seigneur, dont le soin lui a été confié par le Pasteur éternel, de son propre mouvement et de sa science, certaine, après une mûre délibération et par la plénitude de l'autorité apostoHquo, il conoauMie et réprouve le livre susdit, en Quelque lieu et quelque langue qu'il ait été imprimé, ba qu*il puisse 1 être par la suite, d'autant que,
(205) Instruction paator, du 15 sepL 1G97, n» t. — Rep. à la déçlar., n* 40, Œuvres de Fénelon^ tome IV, p. ICI, 430. etc. — Seconde lettre contre la eenr sure des docteurs, i2« propos., lome IX. — Les prm' c pales propositions justifiées, prop. 5, lome VIIL
(S06) 15« ei ii)* propos, condamnées par loiia-
cetit xn.
(207) Maximes des Saints, p. 177.
(208) Inst. past. duA5 sept. 1697, n« 16. — Rép. à la déclar., n» 58. — Œuvres de Fénelon^ t im. IV, p. 213 el 4^4. — Les principales propos, justifiées, propos. 50 ei 31, lome Vl!l.
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parla lecture cl l'usage Je co livro, les fidèles pourraient ôlrc insensiblcmciU induits dans des erreurs déjà condamnées par TKglise catholique; et eu outre, comme contenant des propositions qui, soit dans le sens des paroles, tel au'il se présente d'abord , soit eu égard & la liaison des principes, sont respectivement scandaleuses et téméraires, malsonnanics, offensives des oreilles pieuses, pernicieuses dans la pratique, et môme erronées (209). » Le bref raj)porte ensuite 23 pro|K)sitions extraites du livre des Maxitnesy et que le Pape juge à propos de condamner expressément.
La plupart de ces propositions se rapportent ouvertement aux deux premières erreurs dont on a parlé. Les autres, quelque répréhensibles qu'elles soient, ne paraissent avoir aucune liaison avec los premières, ni avec le système général du livre condamné (210); ce sont des inexactitudes dont les meilleures intentions ne préservent pas toujours les auteurs , même les plus instruits. « On peut dire de ces dernières profwsitions, selon la remarque du P. d'Avrigny (Sil), fiu'ellcs servent è démontrer «lu^'on ne voulait Sàiro nulle grâce 5 tout ce
2ui pouvait être tant soit peu ambigu, ou quivoque, ou susceptible d'un mauvais sens (212).
A cet enseignement public et à cette doctrine constante de l'Eglise, qui condamne loutes les formes du quiétisme, dit encore M. l'abbé Gosseliu, opposera-t-on la préférence que Jésus-Christ lui-môme donne à la contemplation sur lAction, en prenait ouvertement la défense de Marie contre Marthe, sa sœur, qui lui reprochait de quitter les occupations extérieures pour écouter la parole de Dieu? Marie, dit Jésus-Christ, a clioisi la meilleure part, qui ne lui sera point ôtée (213). Rien de plus faible que cette diflicullé. Il est vrai que, dans cette occasion, Jésus-Christ représente la contemplation comme étant par elle-môme plus excellente que l'action; et i! est certain, en olTet, que la contemplation est plus excellente, soit à raison de son objet, puisqu'elle s'occupe de Dieu et des choses divines, soit à raison de ses effets, puisqu'elle tend Il unir de plus en plus l'homme avec Dieu. Mais, de ce (fue la contemplation est, par elle-m6me,plus excellente que l'action, s'ensuit-il que tous les hommes, sans distinction, doivent donner plus de temps à la coïk-
(209) Bref (V Innocent XII contre le livre des Maxlmesy Œuvres de Fénelon^ iuiiic IX, p. 1G4. On irouvcra quelques fliflcrciices eiilre la iraduclioii donnée ici du texte latin, et celle que le cardinal de Banssel a suivie dans VHisloire de t'éneton^ tonte II,
Î>. 2i8 et 304. Ces différences regank^nt prineipaeinentJiueli|uc8 expressions que M. Gosselin croit exprimer plus t*xacienient le sens du texte iatin.
U^O) Cette observation regarde en particulier les -^ropos. 3, 13, 15, l(î et 2i.
(ill) Ù'Avrigny^ Mémoires Ckronol, looie IV, f 2 Diars 1699.
(il 2) GossELi?!. Ilhloire littéraire de Fénelon; Analyse de la controverse du quiéHsine; quîétisnic uiiii^ du iivr« dus Maximes» — Cet expose est bien
templation qu'b Taclion, ou que le genre do vie ro plus parfait soit celui où la contemplation a plus de part que l'action? Jamais ces conséquences n'ont été tirées par Jésus- Christ ni par son Eglise. Bien plus, c'est une doctrine constante dans le christianisme que la vie coutemniativc n'est point celle du commun des fidèles; que ce genre de vie suppose, dans ceux qui l'embrassent, une vocation spéciale, et que loin d'ôlre le plus parfait des états, il est bien au-dessous do ta vie apostolique et du ministère ecclésiastique destinés aux exercices du zèle (214).
^C'est ce que l'Ecriture suppose clairement en plusieurs endroits où elle autorise expressément l'exen-ico de divers états cousacrés à la vie active (215) , et représente môme la vie des apôtres et des ministres de l'Eglise, comme le genre de vie le plus excellent et le plus glorieusement couronné dans le ciel (216).
C'est d'après ces princi{)es que, dans totis les temps, on a souvent tiré des religieux de leur monastère pour les appliquer at|x fonctions du ministère ecclésiastique, ei même pour les élever è l'épiscopat (217), tandis qu'on a permis difGcilement aux prêtres et aux évéques de quitter les fooctionsdu saint ministère nour rentrer dausia solitude. Conformément a ces principes, le Pape Innocent m s*oppo^a fortement au désir d'un saint évèque qui,arrivéàunâgetrès-avancé, demandait avec instance la permission de quitter son siège {x^uv consacrer le reste de ses jours h la solitude. La réponse du Papo à cet évèque est d'aulant plus digne dat< tenlion qu'elle a été depuis insérée dans le eorps du droit, pour servir de règle Qii cette matière. « 11 est vrai, lui dit le Pape, que vous avez beaucou|) travaillé et vaillamment combattu jusqu'ici ; mais pour obtenir la couronne de justice qui vous est préparée, il faut achever courageusement votre course. Et ne croyez pas que Marthe, en se livrant aux occupations extérieures , i^it choisi une loauvaisc part, le Sauveur ayant félicité Marie d'avoir choisi la meilleure part, qui ne lui sera point ôtée; car, bien que celle-ci soit plus sûre, celle-là est plus avantageuse, c'est pourquoi on permet plus facilement à un moine de monter à la prélature qu'à un prélat de devenir moine (218). »
Opposera-t-on enfin à la doctrine constante de i Eglise celle de plusieurs auteurs mysû-* ques, qui, sous le nom de contemplation
supérieur, pour Inexactitude et la prorondeur tkéologii|ue, à celui qu*a donné M. UaitheU^my-Saiut-lli- [aire.
(^13) Luc, X, 41, Pour TexplicntiCHi de ce passage,
(iUJ ItoDRiceEZ, Perf. chrét.^ tome 111. Traité de ta fin de la compagnie de Jésus. CItap. 11.-^ Summa S. Thom£, 2^, quaest. 182.
(215) Luc. ui, 10, 15, — I Cor. Vlh 17, 20, et alitu passim.
r2l6) Damd, xu. 5. — Eccli. xxin, 5. -^ Mallft. V, 19.
(217) TnoMÀSSiN, Ancienne et nàutelle disctpUiti, tome !•% liv. m, ciiap. 15, etc. — De Hébicourt, Abrégé du même ouvrage^ v* partie, diap. 24.
(218) Décret, Uv. i, Tit. 9. •
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passive et cl*état [)assif, font consister dans une sorte de passiveté la perfection de Toraison et de la vie chrétienne? Mais quand il serait vrai que plusieurs auteurs mjsti* ques ne s^ sont pas exprimés sur cette matière avec assez d'exactitude, qu'en pourrait-on conclure contre le christianisme en général, ou contre la doctrine de TEglise en particulier? Qui ne sait que la doctrine chrétienne se connaît par renseignement
Î>ublic et solennel de l'Eglise, et non par le angage de quelques particuliers? Ce principe, reconnu de tous les théologiens, en matière de dogme, doit s'appliquer surtout & la théologie mystique, dans laquelle le langage du sentiment est souvent substitué h la précision rigoureuse du langage de l'école.
An reste, en nous exprimant ainsi, nous sommes bien éloignés de condamner, comme inexact , le langage ordinaire des auteurs mystiques sur Ta contemplation passive et sur Tétai passif. II est vrai que ces pieux auteurs font consister dans une sorte de passiveté la perfection de Toraison et de la Yie chrétienne; mais il ne faut que lire attentivement leurs écrits, pour voir la différence essentielle qui existe entre la passiveté des bous auteurs spirituels et celle des faux mystiques. C«lle-ci exclut de certains états d'oraison et de perfection plusieurs actes commandés de Dieu, et essen- }iels à la véritable piété. Celle-là n'est que 'état d^une Ame parfaitement abandonnée aux mouvements de la çrAce, et habituellement exempte de l'activité inquiète et désordonnée, par laquelle une &mo imparfaite contrarie souvent rapération divine. Ainsi, la passiveté des bons auteurs mystiques n*exclut pas toute espèce d'action, mais seulement certains actes imparfaits. Ce n'est qu'une pleine et entière coopération aux mouvements de la grftce. En ce sens, plus une &me est passive, plus elle est active et agissante pour tout ce que Dieu lui demande. G est ce que Fénelon explique avec beaucoup de précision et d'exactitude dans plusieurs de ses ouvrages (âl9).
MEDITATION ou Obaison mkntalb, $a naturCf ion utilité^ sa nécessité pour la perfection.—La seconde espèce de prière (Voir ce mot) esi Toraison mentale ou la méditation; c'est-h-dire Vexercice des trois puissances de VâmCf de la mémoire^ de inintelligence et de la isolante. Dans cet exercice, Thomme 1" se
})ropose à lui-même, par l'intermédiaire do a mémoire^ quelque mystère, quelque histoire ou quelque vérité surnaturelle ; 2* par Vintelligencef il considère sérieusement et intimement ce qui iiii est présenté par la mémoire ; il en pèse et en discutoj les circonstances, l'objet et la fin; 3" par la volonté^ il en tire des sentiments affectueux et d'utiles résolutions pour l'amélioration de sa conduite; entin, il conclut par des entretiens avdc Dieu, avec la sainte Vierge ou les
saints, leur demandant le pardon de ses péchés et la grâce d*eiécuter ses bonnes résolutions; les louant et leur rendant giAce des bienfaits qu'il en a reçus, et terminant par une prière vocale, comme le Paier^ l'^re, etc. Cette manière de prier par la méditation, quant à la substance, sauf la variété des méthodes, est certainement en usage depuis les temps les plus reculés. L'Eglise a constamment recommandé, outre la prière vocale, l'oraison mentale, comme meilleure et conduisant plus sûrement à la perfection. Aussi retrouvons-nous Toraison mentale dans TEcriture et la tradition. Et en effet,
1^ L'Ecriture sainte l'indique par ces } aroles : // a disposé des élévations dans son cœur. Or cet homme heureux, qui tire son secours duSeimeur (Ps. lxxxhi, 6), nonpar la prière vocale, mais en disposant dans son cœur des élévations^ ne s'élève point ainsi à Dieu sur les ailes du raisonnement, mais bien sur celles de la méditation.
2" Les saints Pères parlent aussi de Toraison mentale et la comprennent comme nous. Saint Augustin ou un autre Père, postérieur h Boëce (De sp. et an.^ c. 32), a dit : « L'âme qui se considère par Tesprit et la raison sélève vers Dieu par la méditation et la contemplation. Car la méditation est une recbercne studieuse de la vérité cachée. > Saint Bernard, ou un autre pieux personnage (De scal, claustr.), dit également: « La méditation est une studieuse action de Tesprit, qui recherche, sous la conduite de sa Sropre raison, la notion d'une vérité cachée. » aint Thomas (3-2, q. 88, a. 2j s'exprime aussi en ces termes: « L'homme, par la méditation, conçoit qu*il se livre à une occupation divine, a laquelle le conduit une double considération, » à savoir, celle delà bonté divine et de notre propre faiblesse, et cela par des opérations intellectuelles qui affectent diversement la volonté. Ce n'est donc pas seulement un acte de la volonté, c'est encore un acte et une opération de Tintelli^ence, qui constituent essentiellement Toraison mentale et la méditation.
Voraison mentale est três-ùtilé et cftm puissant secours pour vivre chrétiennement. On le prouve 1" par TEcriture sainte. Dieu donne des préceptes à son pettple, et après avoir recommandé principalement leprécepte de l'amour do Dieu, il ajoute: Et vous les méditerez. (Deut. vi, 7.) Ayez soin de le méditer jour et nuit^ afin que vous observiez et que vous faisiez tout ce qui y est écrit. (Jos. 1, 8 ) Il est dit encore, en parlant du juste: // met toute son affection dans la loi du Sei-
Îneur et il la médite iour et nuit. ( Ps. i, 2. ) ^avid fut très-assidu a cette^ pratique, comme le montrent plusieurs versets du Ps. cxvm, et particulièrement le verset 92': Si je n'avais fait ma méditation de votre loîf f aurais, il y a longtemps^ succombé da$is mon humiliation. — Heursux Vhomme qui demeure appliqué à la sagesse , qui s* exerce
(219) GosiELW. HUlQire littéraire de Fénelon; ii* parlie, art. 3,(2 et 5, art. 482, n''* 160, 178,
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à pratiquer la justice, et qui pense et repense à cet œil de Dieu qui vottiout. [Eccli. xiv, 22.) Souttnez-'VouSy dans toutes vos actions, de vos fins dernières, et vous ne pécherez ja^ nmis. (Eccli. vu, M. ) Je méditerai comme la eolombt. (isa. xxxvuiy Ifc.) Nous voyons <Je même, dansie Nouveau Testament: Marie conservait toutes ces paroles, les comparant^ c'est à-ilire les contemplant dans soncaur. (Luc* II, 19.) Or, une seule chose est néces^ saire: Marie a choisi la meilleure part. {Luc. X, k2.) Méditez ces choses, soyez^en toujours occupé, afin que votre avancement soit connu de tous. [I Tim. iv, 15.) Pensez donc en vous-mémtà celui qui ajouffert une si grande contradiction des pécheurs qui se sont élevés contre lui. (Hebr. xii, 3.) Ajoutons à cela l'exemple des apôtres et ae la sainte Vierge persévérant unanimement dans Foraison (Act. i, ik); Texemple de Jésus-Cbrist luimômoy livré è cette môme oraisou mentale. ( Luc. VI, 12; IX, 28. Matth. xxvi, 36.)
2* Par les saints Pères. Saint Ambroise dit {in Ps. cxviiiyS9): « Exerçons-nous donc sans relâche è la méditation, exerçons-nous avant le combat, afin d*ètre toujours prêts à combattre. » « H importe è Tâme, dit saint Léon (serm. 8 De jejun.), de s'affranchir des passions corporelles, afin de pouvoir va-
3uer à la divine sagesse dans le sanctuaire e Tesprit, alors qu'ay^"^ étouffé le bruit des soucis terrestres, elle se réjouit dans les saintes méditationset les éiernelles délices. » Saint Augustin dit, dans VExposition du Ps. cxLviii : « La méditation de notre vie présente doit consisior dans la louange de Dieu... Celui qui n*a que de bonnes pensées ne peut faire de mauvaises actions. » Saint Prospers*exprimeainsi (serm.2i8Ae medU.):
« Que le fidèle, quand il en a le loisir, mé* dite sur les grandeurs de Dieu, et qu'il cherche ainsi une matière et un encouragement pour les bonnes œuvres. » Saint Bernard dit è son tour (K i De consec.^ c. 7): « La méditation d*abord purifie sa source même, c'est-è-dire Tesprit dont elle émane ; ensuite elle règle les affections, dirige les actes, corrige les excès, réforme les mœurs, honore et gouverne la vie , enfin elle procure la science* des choses divines et humaines. » « La méditation, dit sainte Thérèse (Ftaper/*., c. 16), est l'origine de toutes les vertus et la chose essentielle à la vie de tout Chrétien.» 3" Par Irs théologiens. Saint Thomas <2-2., q. 83, a. 2; ad. 2) dit: « La charité se nourrit parla dévotion, de même que l'amitié s'entretient et s'augmente par l'exercice et la méditation des œuvres d'amitié. » Saint Booaventure {Spec. discipl.^ c« 12): « La méditation provoque et forme au goût de la prière. » Hugues de Saint-Victor ( De modo orandif e« 1): « La sainte méditation est tellement nécessaire à la prière^ que celle-ci ne peut être tout à fait parfaite, si elle n'est accompagnée ou précédée de la méditation. » Saint Antontn (p. iv Summ.^ t. X, c. 5): « Aucun de nous, quelles que soient ses occupations, ne doit négliger de consacrer quelque temps à la méditation^
c'est-à-dire à la considération des choses divines.» Gerson (7A. myst., cons. 11):
« A défaut do la voix et en l'absenre de tout livre, que la méditation soit pour vous un livre secret, une prédication silencieuse: autrement, prenez garde qu'à force de tou-
J 'ours apprendre, vous ne parveniez jamais lia sagesse. »— -Tous les ascètes tiennent le même langage.
4''La raison de tout cela, c'est que jamais la prière vocale ne peut être attentive ou dévote , si la méditation ne la précède ou ne l'accompagne. D*un autre côté, sans la méditation , on parvient difiicilement h la pratique des vertus de fôi , d*espérance , de charité , de religion , etc., et à la fuite du vice , comme l'expérience le prouve. En effet , puisque tous les Chrétiens ont la même foi, pourquoi ne vivent-ils pas tons conformr^mentàcette foi même? Pourquoi s'en trouvet-il unsi grand nombre qui sont païers parles mœurs , et si peu qui prouvent leur roi par leurs œuvres? C'est parce qu'ils ne méditent
i'amais attentivement les vériiés de la foi. Pourquoi, même parmi ceux qui prient beaucoup, en voit-on un si grand nombre manquer à l'accomplissement de la loi, et quand I occasion s'en présente , tomber dans le gouffre des passions ? C'est parce qu'ils négligent de faire de sérieuses méditations. Nous voyons des pécheurs invétérés devenir d'autres hommes par le seul usage des Exercices spirituels de saint Ignace; et pour peu qu'ils continuent chaque jour cette méditation des choses divines, on les voit [persévérer heureusement dans le bien. C'est à le fruit excellent de la méditation.
L'oraison mentale nous est-elle prescrite? C'est un point sur lequel les théologiens ne s'accordent pas. Il est certain toutefois quo la méditation n'est pas absolununt nécessaire au salut. Jésus-Christ, interrogé sur ce qu'il fallait faire pour posséder la vie éternelle, répondit : Observez tes commandedéments. C'est là l'opinion de Suarez , do Théophile Reynaud et de Hurtado. Ce dernier traite de téméraire une proposition par laquelle personne ne saurait être sauvé, à moins de consacrer chaque jour quelque temps à l'oraison ^mentale. C'est aussi une erreur que cette opinion des illuminés, que l'oratf on mentale nous est wreserite de pré' ceptedivinfà tel point qu elle su ffit à tout. On ne trouve nulle part de précepte universel de l'oraison mentale, et quant au précepte naturel et divin de prier Dieu , on y satisfait également par la prière vocale et parla prière mentale, à moins que par m\ vœu ou quelque obligation spéciale , on no soit tenu à l'oraison mentale. Néanmoins la méditation peut être nécessaire secondairement , comme disent les théologiens , quand il s*agit d'arriver è la perfection , surtout pour les religieux , ainsi que l'affirme Hurtado. Saint Thomas , au témoignage de Gas^ tillo ( Hisi. ord. Prœd.^ I. m, c. 37 ), avait tant de zèle pour cet exercice, qu'il regardait commo impossible de vivre et de progresser, dans une communauté, sans 1a
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méditation, et il disait qu*un religieux* sans i*oraison • est un soldat qui va sans armes au combat* Saint Bonaventure dit aussi : « Assurément un religieux qui ne pratique pas assidûment Toraison , nonseulement est malheureux et inutile , mais encore aux yeux de Dieu porte une Âme morte dans un corps vivant. » ( De perf. vit., c. 5. ) Il fauf en dire autant du prêtre. Comment , sans la méditation , pourra-t-il mener une vie chaste et angélique ? Comment récitera-t-il avec dévotion Toilice divin? Comment pourra-t-il offrir, avec le respect qu*il lui doit, le redoutable sacrincede Taule]?Sll n*est rempli de l'esprit de Jésus-Christ par la méditation» comment gouvernera-t-il avec tendresse le troupeau de Jésus-Christ? Cf^fnmeut le prélat répondra-t-il à sa position, qui Toblige non-seulement de tondre h la perfection, mais d'être parfait? « Les deux fonctions du pontife , dit un concile , sont d'étudier, h l'école du Seigneur^par la lecture de TEcriture sainle et par de fréquentes méditations, aGn d'instruire le peuple qui lui est confié. » Aussi Gerson fait entendre de justes plaintes : « Pourquoi , hélas I si peu qui s'adonnent à la contemplation, même parmi les savants ecclésiastiques et les religieux, bien plus, parmi les théologiens? On peut à peine rester seul avec soi-même et méditer quelque temps en soi-même. » ( Th. my^t.^ cons. 2. )
Nous pouvons conclure de ces considérations : 1** Que la prière mentale est un secours puissant et universel pour vivre cbrétiennement , et sans lequel il est rare et difficile de persévérer sûrement. Cela suffit pour en faire un moyen de salut secondairement oo moralement nécessaire. 2'' Bien que cette nécessité de l'oraison mentale n'oblige pas ceux qui n'y sont pas spécialement appelés, surtout tes laïques séculiers qui aspirent à la commune perfection chrétienne, qui ne peuvent guère prier que de vive voix et à qui d'ailleurs la prière vocale étant suffisante, la fréquente oraison mentale ne doit être proposée qu'avec la plus sage discrétion; cependant cette exception en leur faveur n'est pas absolue ; ils doivent au moins , sur tes ailes de la prière vocale , élever leur esprit à Dieu , ce qui est en quelque sorte une prière à la fois vocale et mentale ; d'ailleurs ils ne peuvent guère se disposer à la contrition et a la sainte communion y sans quelques réflexions mentales et une certaino méditation. Assurément, c'est souvent une excuse frivole de dire que Toraison mentale doit être exclusivement réservée aux savants et aux religieux, et que les ignorants, les ouvriers et les femmes en sont tout è fait dispensés. Car tous ceux qui jouissent de leur raison sont capables d'oraison mentale. Si un Chrétien croit devoir s'occuper avant tout du salut de son âme , s'il s'etiorce de remplir exactcrment tous les préceptes divins , et si dans ce but il implore humblement la grâce do Dieu , il fera une bonne oraison mentale. Les gens du siècle montrent souvent tai^t
d'intelligence dans les choses delà terre, afin d'obtenir un gain temporel : pourquoi n'en agissent-ils pas de même dans ce qui concerne le salut de leur âme ? Donnez-moi une âme simple, qui ait plus de souci des choses spirituelles que des choses tempo* relies, et elle sera bientôt en état de prati< quer l'oraison mentale. Certes il faut re-^ gretter que les prédicateurs, les curés et les confesseurs n'exercent pas pius fré-^
Suemment sur cette matière le peuple des dèles , même dès leur jeunesse : ils gagneraient à la perfection chrétienne un bien plus grand nombre d*âmes.
Lorsqu'un prudent confesseur voit quel-* qu*un détester le péché mortel et disposé à faire des progrès dans l'amour divin , ou bien rencontre un de ces pécheurs , qui ayant sa volonté pl.mgée dans un bourbier, dont il ne peut se délivrer qu'en réfléchissant sur lui-même, paraît mamtenant agité par le souvenir de ses iniquités passées, ii do'ii le dispenser à bien faire l'oraison mentale. Et pour 7 arriver, il doit reconnaître d'à-» bord si le pénitent est instruit ou ignorant; dans ce dernier cas, il doit lui imposer seulement, le matin et le soir, quand tout est calme dans sa demeure , ou môme dans le cours de sq^ travaux , quand on ne (^eut trouver d'autre temps, il doit lui imposer d'élever de temps en temps son esjirit vers Dieu, et de méditer les vérités de la foi, telles que nos fins dernières ou la passion de Notre-Seigneur Jésus-Christ. Il ne doit pas se prêter facilement aux excuses de. ceux qui voudraient se dispenser de ce de^ voir; car tout fidèle peut pratiquer lui-même cet exercice en tout temps et en tout lieu. Mais si le pénitent ne manque pas d'ins* truction, il^oit lui apprendre à se servir de quelque livre , propre à lui donner facile* ment l'habitude de la méditation , ce que fit sainte Thérèse pendant quelques années, comme elle le raconte elle-même. Il doit l'avertir de choisir la matière qui inspire à son âme le plus de dévotion); et une fois
Ju'il se sentira vivement ému et touché^ e rester longtemps sur ce sujet; après la lecture, que l'âme s'exerce soit à produire des actes de volonté^ Cummo d*humilité , d'actions de grâces , de contrition , de foi \ d'espérance , de charité , etc.; soit à faire à Dieu des demandes ^ surtout celle de son amour et de la persévérance finale ; soit enfin à exécuter de bonnes résolutions; car pour que la méditation soit fructueuse, il est nécessaire que Tâme se propose de mettre h exécution les projets que 4a méditation lui a suggérés. Personne^ dit saint François de Sales , ne doit finir l'oraison sans avoir pris quelque résolution particulière, comme de eomger certains défauts, et de pratiquer eer^ taines vertus où Cou se reconnut plus faible. . C'est ainsi que Toraison mentale ou la méditation doit être insinuée par le confesseur, non-seulement aux âmes timorées, mais encore aux pécheurs ; car c'est souvent h défaut de cette méditation qu'ils retournent, à leur vomissement. U doit encore leur de*
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mander compte de la manière dont ils font cette méditation, et leur imposer TobligatioQ de s*accuser avant tout d'y avoir manqué, quand cela leur arrive. En agissant ainsi, le confesseur rendra d'éminents services aux Ames, et remplira ses fonctions en bon et Adèle di$penrateur des mystères de Dieu. C'est surtout après les missions qu'il est utile d'inspirer ce salutaire exercice aux fidèles; car c'est alors qu'ils y sont le mieux disposés.
La méditation est d'un puissant secours pour obtenir la perfection chrétienne. On le prouve:
V Par l'Ecriture sainte : Mon cœur s'est échauffé au dedans de moi : et tandis que je méditais f un feu s'y e»t embrasé.lPs. xxxviii,^.] 11 s'agit ici de ce feu dont Jésus-Chiisl disait : je suis venu apporter le feu sur la terrée et que désiré-je^ sinon Cfuil s'allume? {Luc. XII, 49.) C'est encore le feu dont il est écrit : Le feu ne dit jamais : Cest assez. [Prov. XXX, 16.) Que celui donc, oui, dans la voie de Dieu, désire brûler du leu de la charité, en laquelle et avec laauelle se trouve toute perfection, s'attache de plus en plus à la méditation.
2° Par les saints Pères. « Comme le matin, dit saint Grégoire (I. xxy Mor.^ c. 7), est la
1)rcmière partie du jour, chaque fidèle doit I ce moment laisser de côté toutes les pensées de la vie présente, pour réfléchir aux roovens de rallumer en lui le feu de la charité, qui depuis longtemps est près de s'éteindre. »
« Vous donc, prêtre de Dieu, dit saint Bonaveoture (De prof, relig,^ c. 69), lorsque vous apercevez que la nuit, par négligence, vous avez laissé le feu se ralentir sur rautel de \ votre cœur, empressez-vous le matin, c'est-à-dire aussitôt que la lumière vous éclaire, de le ranimer par le bois de l'oraison. »
3" En voici les raisons, l"" Notre Ame vit de toute parole qui procède de la bouche de Dieu [Matth. iv, 4J, c'est-à-dire qui est révélée de Dieu. Mais cette parole ne peut nourrir l'âme, si la méditation, comme une sorte de mastication, ne lui fait subir auparavant plusieurs préparations. Eu effet, dit saint Grégoire, « quiconque ne repasse pas dans sa mémoire le bien qu'il a lu ou entendu dire, et ne se livre pas à de saintes réflexions, doit nécessairement avoir de mauvaises pensées, j» 2* il faut croire aux mystères de Dieu tant en spéculation qu'en
firalique, bien qu'ils soient voilés par une umière obscure de la foi. Cependant, pour faire de plus en plus des progrès vers la perfection, nous devons scruter humblement ces mystères, et les contempler dans une attentive méditation. C'est là ce qui distingue le commun des (idùles du ceux qui aspirent à la perfection ou qui sont déjà parfaits. C'est à ces derniers qu'il est dit : Scrutez les Ecritures. [Joan, v, 39.) Et c'est ainsi qu'agissaient ceux qui reçurent ta parole avec Beaucoup d'ardeur ^ examinant tous les jours les Ecritures, (.4cr. xvir, 11.) Les
témoignages de votre loi sont admirables, dit David ; c'est pourquoi mon âme en a recherché la connaissance avec soin. {Ps, civiii, 129.) Aussi dit saint Grégoire :« Il en est qui aiment Dieu, au point de se mépriser euxmômes, et de se ravir intérieurement pour y trouver Dieu. Et comme Dieu n'est pas à la surface, ils s'appliquent à la méditation, ils examinent à fond leurs propres pensées,' ils font des lectures, et enûn ne cessent de chercher Dieu par tous les moyens possibles... Arrivé à cet état, l'homme brûle de désirs, et, comptant pour rien ce qu'il possède, porte toujours plus haut ses i égards. » [Canote, c. 1.) Saint Bernard résume ainsi les avantages de la méditation (C. 7 De medit.) : « C'est elle qui limite ce qui est confus, qui rassemble ce qui est épais, qui scrute les choses secrètes, qui recherche la vérité, qui examine les objets vraisemblables, qui explore les choses feintes ou far-, dées. C'est elle qui arrête à l'avance ce qu'il faut faire, qui rappelle ce qui a été fait, de' manière à ne rien laisser aans l'esprit qui ait besoin de réforme ou d'amélioration. C'est elle qui dans la prospérité prévoit lo malheur, et qui fait oublier celui-ci. » 3* Enfin dans la méditation l'homme est parfaitement disposé à recevoir les grâces actuelles, qui consistent dans une lumière surnaturelle de l'intelligence et dans une sainte impulsion surnaturelle de la volonté; car il correspond aux connaissances infuses par les connaissances acquises, et aux affections par les sentiments affectueux; il entend Dieu qui lui parle, et s'entretient délicieusement avec lui. Donc c'est par la méditation qu'il faut tendre à la perfection.
Tous ceux qui aspirent à la perfection doivent donc s'appliquer à la méditation, surtout les religieux et les ecclésiastiques, qui sont tenus de tendre à une perfection
I)lus grande que les séculiers. Qu'ils ne se aisseut pas détourner d'un exercice aussi utile par les devoirs de leur état. S'ils le veulent, le temps ne leur manquera jamais. Quelqu'un pouvait-il être plus occupé que le Souveiain Pontife Eugène III? et cependant saint Bernard lui prouve, dans ses qua^' tre livres sur la méditation, qu'il doit avant tout, à certaines heures, se livrer à l'oraison,* et il dit, entre autres choses : « Souvenezvous, je ne dis pas toujours, je ne dis pat souvent, mais de temps en temps, de vous recueillir en vous-même : après avoir été à tant d'autres, sovez un peu atissi à vousmême. » (L. I, c. i.) Parmi les princes môme, tels que David, Salomon , etc., qui fut jamais plus écrasé d'affaires que I empereur Charies-Quint? Et cependant, outre les heures canoni(]ues qu'il récitait tous les jours, il [Kissait trois quarts d'heure chaque matin à prier à genoux, comme l'atteste Surio. {Chron. ad ann. 1558.) Parmi les personnages adonnés à l'élude, le docteur angélique saint Thomas, et le docteur séraphique saint '* Donaventure,et tant d'autres jusqu'à ce jour, ont toujours trouvé un temps suffisant pour la méditation. « Je vous conjure, lecteur,
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conclut Corneille de la Pierre (C. 8 Deui.^ q. 4), je vous conjure, par votre salut et par te salut des autres, d*en faire vous-môuie l*expérience et la pratique, surtout si vous fttes ecclésiastique ou théologien. Habituezvous et apprenez à méditer chaque jour, soit sur la courte durée de la vie, soit sur Totre mort, soit sur le jugement ou Téternité, sur la passion de Jésus^Chrisl ou des saints; et è retirer de cette médiUition des résolutions efài.aces, comme do morlilîerei ce jour voire orgueil, voire colère, voire g )urinandise, etc. ; de vous exercer à Thuuiilité,à la charité, à la patience.» — Foj/. (es mots: Lecture spirituelle. Méditation des
FINS DER^IlÈnESy PRÉSENCE DE DiEU.
Hais il no suflit point d*étal)lir la nature^ les avantages et la nécessiié de Voraison^ au moins, pour marcher dans les voies de la perfeclion chrétienne. Il est important, pour rendre Toraison plus pratique et plus facile, d*indiquer la méthode si souvent recommandée par les maîtres de la vie spirituelle. Cette methoda, généralement suivie, nVst point sans doute indispensable, mais exces^ sivement utile, pour retirer tous les fruits possibles d*un si saint exercice. — Yoy. le
mot HÉTBODB D*0RAIS0If.
Pratique. — I. Le directeur qui veut conduire une flme è la perfection chréti( nne doit nécessairement ramener h consacrer, chaque jour, quelque temps h la considération de quelque vérité de la foi. Il pourra bien, par ses saintes exhortations, arracher du cœur de son pénitent quelque défaut ou quelque mauvaise habitude; mais ses paroles ne sufllront point pour lui inspirer le fréquent et presque continuel exercice des vertus et de la mortiOcation, ce qui cepen* dant e3t d'une si grande nécessité pour acquérir la perfection. Car cet exercice continuel ne peut êtrv5 soutenu que par une grande crainte et un vif amour de Dieu; or cette crainte et cet amour prendront difficilement de profondes racines dans le cœur, sans le secours de la méditation des choses saintes. Nous ne disons pas qu'il faJIe conseiller i*usage delà méditation aux ouvriers, aux gens de la campagne, qui du matin au soir se livrent à un travail manuel, et qui n*ont ni le moyen ni le temps do s'appliquer è cette louable pratique. Nous disons seulement qu'il faut y auiencr ceux qui, pourvu qu'ils le veuillent, peuvent, sans trop de aifflculté, consacrer quelque partie du jour à de saintes considérations: et, en particulier les personnes de mœurs pures, chez lesquelles la grftce divine les trouvant bien préparées, a coutume de produire d*heureux etfets et d'immenses progrès dans la vertu; comme encore certaines autres personnes à qui Dieu inspire, è Toccasion d'une mission, ou d*un sermon, ou d'une confession générale, une douleur plus vive de leurs péchés et une résolution ferme de changer de vie. Car la grAce de Dieu , entretenue, nourrie par la méditation, achèvera Tœuvre déjà commencée en ces Ames : mais on doit la conseiller surioat aux religieux et
aux ecclésiastiques, puisque, déj& consacrés spécialement au service de Dréu, ils sont tenus, plus que les autres, de s'appliquera la perfection , et, dans ce but, s exercei à la méditation fréquente, qui, selon Texpression de saint Jean Chrysostome, est la base et la racine de toute vertu (De orando Deum. lib. I.)
II. Le directeur doit veiller à ce qne ses pénitents qui ont une fois commencé h pra-> tiquer la méditnlion, ne viennent à l'omettre sous quelque léger prétexte, et moins encore à raison des distractions, des ennuis, des aridités et dus tentations qu'ils éprouvent pendant ce temps d'entretien avec Dieu ; car si sur ce point ils se laissent vaincre une ou deux lois par le démon , ils s'exposent au grand danger d'en venir jusqu'à renoncer pour toujours à ce pieux exercice,
III. Il faut, quant à l'objet des méditations, que le directeur ait soin de l'approprier, de le proportionnera l'état de chacun. Pourceux qui commencent et sont encore dans la voie purgative, les sujets qui leur conviennent sont ceux qui sont plus propres à inspirer une sainte crainte de Dieu et une vivi* douleur de leurs péchés, par exemple, la méditation de la mort, du jugement, de l'enfer, de l'éternité, de la honte du péché , et autres semblables ; pour ceux qui S(mt en progrès, qui sont déjà dans la voie illuminative , il convient de leur donner des sujets de méditation qui traitent de la vie et de la mort du divin Rédeinteur, pour les exciter do plus en plus à IV mour de la vertu ; enfin aux parfaits, qui sont parvenus à la voie unitive, il faut surtout des sujets de méditation qui traitent des perfections et des attributs de Dieu, comme étant plus propres à exciter en eux les flammes du saint amour qui les unit à Dieu. Cet ordre que nous indiquons n'ein-
Eèche pas cependant que l'on ne puisse, ien plus,queron ne doive quelquefois s*d|> pliquer à des méditations propres à un autre état que le sien, et particulièrement aux considérations sur la vie et sur la mort de Jésus-Christ , dont personne ne doit jamais s'abstenir entièrement, en quelque état que l'on soit.
IV. Pour ce qui est de régler le temps
3ue les pénitents doivent consacrer à la méitation, le directeur a surtout, à cet égard, besoin de faire attention à deux choses : premièrement aux occupations qui retiennent le pénitent ; secondement à la nature de son esprit. Si nous jetons les yeux sur les exemples que les saints nous ont donnés à cet égard, nous verrons qu'ils ne se sont point lassés dans leur ardeur pour To* raison intérieure. Saint Bernard, toujours debout, passait les jours et lesnuits dans la méditation et la contemplation des choses célestes, au point qu'à force de rester dans la même position, ses jami>e8 s'enflaient, et qu'il ne pouvait plus se tenir sur ses
Sieds. Saint Jérôme rapporte, dans la Via e saint Paul, premier aaàvborètè, qu'il était
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lelleinent appliqué à Toraisoû iolérieurei que même après sa mort son corps parais* snit encore plongé dans la contemplatiOD des choses célestes; car saint Antoine» Je trouvant les mains et les yeux leyés au ciel» crut d'abord qa*il n'était pas mort, mais seulement qu*une profonde contemplation dans laq[uelle i\ était absorbé le privait de Tusage ob ses sens. Ces exemples, et mille autres dont rbistoire ecclésiastique est remplie, prouvent évidemment que la me* sure dont les saints se servaient dans l'oraison intérieure était sans aucune mesure; et en cela il n'y avait de leur part que sagesse, puisque d'un côté ils ne manquaient à aucun des devoirs de leur étal, et que do l'autre ils entretenaient ainsi constamment dans leur cœur une piété, une ferveur toujours ardente. Cependant s'il s'agit de tout le monde en général, il est nécessaire d'établir et de suivre une rè^le pour le temps à consacrer à la méditation, aGii d'éviter également le trop et le trop peu. Or celte règle doit surtout être en rapport avec les devoirs de chacun ; c'est-èndire, que la mé*» ditation de chaque Jour doit être, eu égard au temps, telle, quelle n'empêche point de s'acquitter de ses devoirs, ni de ses occupations; qu'elle ne fatigue point trop la tête, et n'affaiblisse point trop les forces du corps, en un mot, quelle ne nuise point à la santé. Secondement l'oraison doit être proportionnée aux forces de l'esprit : c'està-dire qu'il faut la prolonger, tant que l'es- Ïirit conserve sa vigueur et sa ferveur; et a terminer, lorsque l'esprit ne peut plus la continuer sans ennui. Telle est la doctrine de saint Thomas. (2-2, q. 83, art. ik.) Mais comme il peut arriver facilement
3ue quelques-uns, trompés par la froideur e leur esprit, s'imaginent ne poinjt avoir Iqs dispositions nécessaires pour continuer la roéditaXian, quoiqu'ils pussent la* prolonger avec beaucoup de fruit; et qued'ajuitres, animés par un excès d'ardeur, la proloneent plus que ne le permettent les forces de Teur corps et les devoirs propres de leur état, ajoutons à la règle générale que nous venons de donner, une règle plus particulière, à savoir, que chacun consacre chaque jour au moins une demi-heure à la méditation, sans qu'aucune aridité puisse en faire rien retrancher { bien que 1 on puisse la continuer, ou même la réitérer (supposé toujours que la santé ou le devoir n'en soulfre Cas), lorsqu'on sent un souflSe plus favorale de la grftce, comme le faisaient saint Bernardin de Sienne et plusieurs autres, qui s'étaient proposé de faire chaque jour une heure de méaitation, sans que rieo pdl les en détourner. Cependant, à !*égard des personnes libres de toute affaire et qui s'appli- 3uent k la vie purement contemplative, le irecteur pourra agir plus largement et leur accorder plus de temps pour l'oraison intérieure, comme étant l'exercice le plus convenable h l'état de' leur Ame.
V. Le temps le plus propre i la considération des vérités éternellesi c'est le malin, le
soir et le milieu de la nuit. David désigne pour la prière ces trois moments du jour : Je me levais^ dit-il, au milieu de la nuit pour chanter vos louanges {Ps. xyiii]; le malin je médiiais sur vous {Ps. lxu): je Jetais vers vous les mains pour le sacrifice du soir. {Ps. cxL.) Mais si l'on ne veut vaquer à la méditation qu'une fois par jour, le temps le plus Crepre sera, sans aucun doute, le matin : d'uord, parce que, après le repos du sommeil, nous sommes plus libres et plus projires aux opérations de rflme; ensuite, parce qu'alors Tesprit est moins distrait par les choses terrestres; enfin« parce que, en commençant le jour par la considération des vérités éternelles, nous nous armons et nous fortlQons contre les pièges et les combats de tout le jour. D'ailleurs saint Jean Climaque disait : « Donnez au Seigneur les prémices d.e votre journée, car elle sera tout entière pour celui
S lui l'aura le premier. » {Scala^ grad. 26.) U il ajoute qu'une personne d'un esprit rcr marquable avait coutume de dire : « Par le matin, je connais quel sera pour moi le reste du jour. » Si l'on désirait se livrer deux fois chaque jour au saint exercice de la méditation, le temps le plus favorable pour la seconde fois sera le soir, à moins cependant qu'on eût le courage d'interrompre son sommeil et de se lever la nuit.
VI. Si le pénitent commence à éprouver, au temps de la méditation, des consolations spirituelles, que le confesseur sache le diriger avec prudence, dans la crainte que ces sentiments de piété, au lieu d'être utiles & l'esprit, ne lui deviennent au contraire nuisibles. Dieu donne aux Ames, surtout au commencement, ces consolations sensibles, pour les animer par le à la pratique des vertus solides. Mais beaucoup en abusent et changent le remède en poison : ils s'attachent à ces douceurs et ils se livrent k l'oraison, non plus dans le désir de plaire à Dieu, mais dans l'espoir de ces consolations spirituelles qu'ils ont coutume d'éprouver. Aussi, dès que ces consolations cessent, on les voit tomber dans l'inquiétude, dans |a tristesse, dans la défiance et dans un déplorable abattement. On en rencontre d'autres qui font consister dans ces sentiments, dans ces douceurs, toute la vie spirituelle, au point que, s'ils se sentent remplis de ces tendres consolations, ils croient qu'ils ont fait beaucoup de progrès, et que s'ils s'en voient privés, ils s'imaginent avoir tout perdu. C est pourquoi, que le directeur s'attache à prévenir ces tftcheux résultats, si nuisibles à l'avancement dans la perfection ; et s'il s'aper- Soit que son disciple éprouve des douceurs, es consolations et des sentiments de piété fervente, qu'il ail soin de bien lui inculquer cette vérité : à savoir, que la perfection ne consiste pas dans cette douceur do sentiments, mais plutôt dans la mortification intérieure et extérieure et dans l'exercice pratique des vertus solides; et que s'il les nésUge, il sora d'autant plus coupable devant Dieu, qu'il en avait reçu une plus grande abondance de faveurs. Qu'il Itii dise que ces
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mouvements, ces atlrails de sensibilité sont des signes de la faiblesse d*une âme, puisqu'ils sont ordinairement le partage des commençants, de ceui qui ne sont encore que des enfants dans les voies spirituelles. Qu'il lui rappelle gue ces consolations ne dureront pas toujours, et que bientôt elles se changeront en ténèbres et en aridités, et cela dans le dessein de les lui faire prévoir, aGn qu'il s'y prépare, et ne tombe pas dans la tristesse ou dans l'abatti^mcnt, lorsque viendra le temps des sécheresses. En outre que le directeur s'applique h obtenir de ces Ames, que, dans ces temps de prospérités et de faveurs, elles paraissent en présence do Dieu avec une extrême modestie et un profond respect. Car souvent cette prospérité de Tesprit est la mère d*une conhance imprudente qui inspire trop d'empressement et comme de la hardiesse dans les rapports àvec Dieu. Il faut prendre garde encore que le pénitent emporté par un excès de ferveur ne se livre sans modération aucune aux oraisons, aux veilles, aux jeûnes et aux œuvres de pénitence; sinon, la tête se fatiguera, la poitrine souffrira, la santé et les forces du corps s'altéreront profondement, comme il arrive souvent, et non sans un grave inconvénient pour la vie spirituelle, puisque l'OD ne peut plus, faute de force, continuer sa course. Que l'on exige donc des pénitents qu'ils s'ouvrent enlièremeut et se laissent conduire en toutes choses.
VII. Si au contraire le pénitent se voit
{)lein d'aridités et dépourvu de toute consoation, le directeur doit rechercher la source d'où viennent de telles sécheresses; Or, selon Cassien , ellçs peuvent venir de trois sources: ou de notre négligence , ou de la malveillance du démou, ou bien delà
Eart de Dieu, pour nous éprouver. Et d'à-' ord, à l'égaru de la première de ces trois sources d'oi^ proviennent nos aridités, que le directeur examine si cette obscurité de l'Ame et cette sécheresse de sentiments sont le résultat de fautes et de défauts considérables dans lesquels une trop grande négli*
complaisance et d'orgueil : car, selon saint Bemardf ce dernier point est le plus sou-^ tent la cause pour laquelle Dieu nous dte la grAce sensible. « L'orgueil , dit-il, a été trouvé en moi, et le Seigneur, dans sa colère, s'est éloigné do son serviteur ; de là cette stérilité de mon Ame et ce manque de dévotion que j*éprouve.... Je suis incapable de componction et de larmes, tant est grande la dureté de mon cœur! Je suis sans goût pour la psalmodie, sans désir de la lecture; je n'aime point à prier;. j"e no trouve plus mes méditations accoutumées. Qu'est devenue cette ivresse de l'esprit? Qu'est devenue cette sérénité de l'Ame, et cette joie, et celte paix dans le Saint-Esprit?» ^Serm. 54 tu Cant.) Si donc le directeur découvre dans son péniteiîl ces sortes do défauts pour lesquels Dieu se cache, qu'il stipplitiue effica-
cement à les corriger. Et s'il trouve que la vaine complaisance et Torgueil sont la cause de cet éloignement de Dieu, qu'il donne à son pénitent, pour sujets de méditation, les vérités propres à lui procurer la connaissance claire de lui-môme; et qu'il le fasse méditer sur le même sujet, jusqu'à ce qu'il conçoive intérieurement une idée basse de lui-même, et un véritable sentiment de son néant. Pour ce qui est de la seconde source de nos sécheresses spirituelles , on doit les attribuer au démon, lorsque l'esprit du pénitent qui les éprouve est abattu par de vaines craintes, est tourmenté par des scrupules, est accablé de sentiments de déCanee, est agité par des appréhensions mal fondées, est attaqué par des tentations impures, où est troublé par d'autres agitations intérieures : car I ennemi environne l'esprit de ténèbres et trouble le cœur par ses suggestions malignes, pour empêcher celui qui médite de recevoir les tranquilles, paisibles et suaves impressions de la grAce divine. C'est pourquoi, en ces sortes de caSfil suffit d'appliquer les moyens ordinaires pour repousser les tentations du démon. Enfin, si le directeur ne remarque dans son pénitent ni lautes graves, ni vaines complaisances, ni agitations diaboliques, il faudra voir en Dieu la source des aridités spirituelles. Car le Seigneur, pour purifier une Ame, lui envoie souvent cette sécheresse accablante. Et en cela rien qui doive étonner, puisque l'Ame, au milieu de ces obscurités de 1 esprit et de cette dureté du cœur, est privée de toute consolation spirituelle, et par là s'accoutume à servir Dieu, non pas pour trouver en lui des douceurs» mais pour son seul et pur amour; en un mot, elle apprend à servir Dieu pour Dieu seul, et c'est en cela , si nous réfléchissons bien, que consiste Tamour pur et désintéressé. En outre, dans ces temps de sécheresse, l'Ame acquiert des vertus réelles et solides, si elle se montre fidèle. Car alors, l'Ame produit des actes de patience, de mortification, d'humilité, d'obéissance, etc., sans y être excitée par les mouvements d'un certain sentiment de douceur et de sensibilité que la grAce fait naître dans le cœur, mais uniquemeint par l'impulsion et sous l'influence de la vertu même : et de là naissent ces bonnes habitudes qui s'enracinent profondément dans 'Ame, et par le secours desquelles l'Ame pratique la vertu dans tous les états, dans toutes les conjonctures , aussi bien dans l'adversité que dans la prospérité. C'est pour quoi le directeur ne doit pas laisser tomber son pénitent dans l'inquiétude ou dans l'abattement, au temps des sécheresses. 11 le portera à s'humilier sous la main puissante (le Dieu, et à reconnaître au fond du cœur et sans trouble sa propre impuissance et sa misère, afin que, fortifié par la foi et par la ferme persuasion que Dieu rè^le toutes choses pour le bien de son Ame, il se conforme entièrement à sa volonté sainte, et s'offréà persévérer toute sa vie dans ces angoisses spirituelles^ si ia gloire de ]>ieu et- lu bica
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de son âme ic aemandont. Qiril mcUo une conflance profonde et inaltérable en la bonté divine, qui ne Tabandonnera jamais, s*ii no Tabandonne le premier ; et que pour cette fui, il sepersuacfe intimement que Dieu, bien qib*il le prive du sentiment de sa présence qui lui avait été accordé d*abord, le soutient cependant en secret, le protège, le secoure, et le regarde d*un œil vraiment paternel. Du reste » le directeur doit remarquer ici que r&me qui se trouve en état d'aridité par suite des deux autres sources dont nous avons parlé, doit également produire les mômes actes d*bumilité, de conformité et de confiance en Dieu : car , lorsque cette stérilité spirituelle a sa source dans nos propres défauts ou dans les attaques du démon, Dieu permet cette aridité pour punir l'âme, ou pour la purifier; et alors elle a besoin de s'exercer à Thumilité et à la soumission envers Dieu. Que le directeur soit encore bien convaincu que les actes de vertu produitey dans Tétat de sécheresse sont bien plus agréables à Dieu et d*un bien plus grand prix à ses yeui, qu'ils ne le sont dans les temps de ferveur et de douceur spirituelles; puisque, dans ce dernier cas, la grâce sen-isible les rend plus faciles et y fait trouver de Tattrait; et que, dans Tautre, ils naissent avec effort et sont le résultat du seul amour pur et désintéressé.
MÉLANCOLIE. --[Voy. Méthode d'oraison.) Voy. Tempérament.
MEMOIRE. — (Mortification de la) — ^ La mémoire est une faculté de Tâme par la* cjuelle nous pouvons rappeler è l'esprit les idées des choses qu*il a autrefois perçues. La mémoire, dans ce rappel des idées autrefois perçues, est puissamment aidée par Vimaginationf qui est uue faculté de l'âme, reproduisant les images des choses perçues antérieurement par les sens, leur donnant une vie nouvelle pour les percevoir de nouveau, malgré leur absence; ces perceptions reproduites s'appellent images^ apparences ou visions. Les idées de l'imagination, non plus ^ue celles de la mémoire, ne se reproduisent pas toujours avec la même énergie. Si les anciennes images des choses reviennent à l'esprit de manière que nous reconnaissions les avoir antérieurement observées, nous disons alors que nous nous les rappelons : c*est pourquoi, bien que l'imagination, la mémoire et la réminiscence, soient dos facultés réellement distinctes, elles ont entre elles une certaine relation, une connexion- telle, que presque toujours elles produisent leurs effets en même temps et avec une égale spontanéité. Aussi les philosophes modernes placent le principal effet de l'imagination dans la mémoire et la réminiscence, et pensent que la loi de Fimagiuation 8*étend aussi à lune et à l'autre; car pendant que se reproduisent dans l'esprit lea idées présentes, les idées des choses absentes autrefois perçues en même temps 'reviennent également a l'esprit; et ces dernières sont les parties des choses présentes que nous voyons, ou nous sont venues au-
trefois en mémo temps: c*esl ce qu'on appelle Vassociation des idées. Et remarquons que de ces idées ainsi associées, ceiles qui se reproduisent le mieux sont celles qui ont entre elles la plus grande similitude, ou qui ont le plus souvent coexisté en même temps dans l'esprit, ou qui sont plus eu rapport avec la situation actuelle de l'esprit, ou qui ont été pensées avec plus de clarté. En outre, la plupart des philosophes distinguent une double mémoire: ils appellent la première «enitVtve, parce qu'elle tient son origine des sens, ou animale parce qu'elle est commune aux hommes et aux animaux; elle consiste dans la reconnaissance confuse des idées reproduites, ou dans la perception de la même idée comme contenue dans diverses séries de perception, alors que la même idée est produite deux fois par l'effort simultané des sens et de l'imagination, ou une fois seulement, si elle ne provient que de l'ima'gination seule, mais avec les idées associées : Ainsi l'idée d*un arbre dans un jardin, produite par Je sens de Tœîl à l'idée d'un arbre autrefois vu dans une forêt, est, produite par la force de l'imagination. L'autre est a{)pelée mémoire intellectuelle^ oa proprement réminiscence: elle ne convient qu'à la créature raisonnable, et consiste dans la reconnaissance distincte des idées reproduites, ou dans le jugement que nous avons déjà eu antérieurement cette même idée.
Ainsi en voyant un arbre élevé dans un jardin, nous jugeons nue nous avons vu autrefois un arbre élevé dans une forêt.
Il faut donc mortifier et corrij^er la mémoire, qui, à l'aide de l'imagination, multiplie les ûQauvaises pensées. Il existe, d'après saint Bernard (Serm. 31. De tripl. yen. cog. ), trois sortes de pensées:, dont ceux qui cherchent à préparer en eux-mêmes une demeure digne de Dieu doivent se garder avec le plus gianJ soin. Les premières sont hs pensées oiseuses, que nous devons écar« ter comme étant simplement de la boue.
Les autres sont violentes et plus tenaces : ce sont celles qui se rapportent aux nécessités corporelles, tellesque leboire, le manger, etc. ; il faut les r^^^primer fortement, comme un limon visqueux, si toutefois on ne peut les détruire complètement. Les dernières Sf)nt les pensées impures, telles que celles d'envie, de luxure, de vaine gloire, etc. ; it faut les repousser bieh loin, après avoir imploré le secours divin, tout aussitôt qu'on en sent l'odeur fétide, comme un immonde bourbier. Et pour y parvenir, voici le remède que prescrit ce saint docteur : « Atin que la multitude de ces pensées, qui se précipite comme une vile {H)pulace dans le sanctuaire de vôtre cœur, ne chasse pas Dieu de votre mémoire» placez à l'entrée un portier, qui sera le souvenir de votre profession particulière. Lorsqu'il sentira* que des pensées honteuses se font jour dans yotrn âme, il s'adressera à lui-même ces réprimandes : Dois-tu penser à cela, toi qui es prêtie, qui es clerc, qui es moine? De même
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h la porte de la volonté, en laquelle résident habituelleiDent les désirs chfarnels ; placez encore un portier qui s'appelle le souvenir do la céleste patrie. Il pourra chasser les mauvais désirs comme un coin chasse un autre coin. Quant au seuil de la raison, placez un gardien inexorable, qui n'épargne personne, et repousse au loin tout ennemi qui voudraitenlrerparruseou de vive force; que ce gardien soit le souvenir de Tenfer. » (Scrm. 32.) D'ailleurs, enOn par les pensées inutiles que Ton ne corrige pas dans la mémoire, on perd inutilement le temps, on néglige beaucoup de grâces, beaucoup de bonnes œuvres et d'actions méritoires, cl on se rend coupable de bien des fautes.
Il faut toujours entretenir quelque bonne pensée, comme de repasser !a méditation qu'on a faite, produire des oraisons jacula* toires, soupirer vers Dieu et la céleste patrie, s'entretenir des choses divines, ou utiles au salut éternel. Efi pensant ainsi toujours à Dieu, en nous rappelant toujours sa sainte présence, nous ne pourrons jamais occuper notre esprit d'un objet plus digne, plus parfait, plus beau et plus aimable.
MESSE ( Célàbratioii db la). — Toy.
EUCHARISTIB.
MËTEZEAU (Paul), né k Paris, s'engagea dans l'état ecclésiastique, et fut avec Bérulle l'un des premiers fondateurs de l'Oratoire. Il se livra avec beaucouo de succès à la prédication, et mourut h Calais dans le cours d'un carême, en 1632, à Tâge de cinquante ans, après avoir opéré des conversions éclatantes. Il est auteur d'un ouvrage intitulé : De sancto saeerdotiOj ejui dignitate et functionibuB sacris^ in-k'.
METHODE D'ORAISON.— Sa na/tire. Défaut» à éviter, remèdes; diffteultét à vaincre. — La méthode que nous allons donner est la même que saint François de Sales nous a enseignée dans son Introduction à ta vie dévote^ où il fait consister cet exermce en trois choses dont on vadonner l'explication : Il faut 1* s'y préparer ; 2* entrer dans son sujet et s'y entretenir; 3"* rendre grâces à Dieu du bon succès de la méditation. Voilà les trois principales parties, dont la première se nomme la préparation; la seconde, le eorpi de V oraison; la troisième, /a conc/uWofi.
1. La préparation consiste à se prés»)nter è l'oraison; non d'une manière irréfléchie et inconsidérée, mais avec certaines dispositions nécessaires pour y réussir. Il y a deux sortes de préparations, l'une éloignée et Vùxiire procnaine. La préparation éloignée consiste clans la pureté du cœur, la pureté d'esprit, et la pureté d'intention. On entend parla pureté du cœur le soin qu'on doit avoir do sepuritler promptement de tout péché, au mouis mortel ; car il ne conviei drait pas à un ennemi de Dieu de vouloir converser avec lui. Ceux qui ne vf*ulent |)oint quitter le péché ne peuvent faire oraison, quand même ils le voudraient ; mais ceux qui sont dans la disposition de l'abandonner peuvent s'y appliquer, et pour cela, il faut qu'ils la commencent par un acte de contrition, ou
du moins qu'ils témoignent i Dieu le désir de se convertir et l'espérance d'en trouver le moyen dans l'oraison. — Par la pureté de l'esprit, on entend que l'esprit, pour bien faire la méditation, doit être.libre et dégagé, autant que possible, de pensées superQues; autrement ces pensées Taccableraient et l'empêcheraient de s'appliquer à son sujet. — Par la pureté d'intention on entend gu'il ne faut méditer que pour de bonnes nns; savoir : de glorifier Dieu, de le louer, de le remercier ; de se corriger de ses défauts, de s'animer et de s'encourager au service de Dieu; de surmonter les ennuis, les dégoûts et les autres tentations qui s'opposent à notre avancement dans la piété; de faire des progrès dans l'amour aivin; d'acquérir les vertus de son état et autres choses semblables ; les mauvaises fins qu'on y pourrait avoir seraient d'y chercher des goûts et des consolations, d*y avoir des pensées curieuses, de la faire par routine et par imitation, ou pour v acquérir une certaine réputation de piété.
La préparation f|rocAat'iie consiste enirds choses :i se recueillir plus qu'en un autre temps, à invoquer le secours ae Dieu , k bien présenter le sujet qu'on a choisi et sur lequel on désire méditer.
On se recueille en rappelant son imagination, son esprit, sa mémoire et sa volonté au dehors au dedans, et en les rassemblant dans un çrand silence au fond de son intérieur. L'imagination, par exemple, est-elle vagabonde? Si Ton veut se recuellir, on la rappelle de tous les objets sur lesquels elle s'était répandue, pour la faire venir au dedans de soi; la mémoire se souvient-elle k contre temps de bien des choses passées?
Suand on veut se recueillir, on la rappelle ans don intérieur, pourqu elle soit en état de ne se souvenir que de son objet. L'entendement s'applique-t-il à raisonner et à réfléchir sur diverses choses? si l'on veut se recueillir, on le retire de tous les raisonnements, on lui fait cesser toutes les réflexions dé-
E lacées pour se servir de lui dans l'oraison, a volonté court-elle après une foule d'objets qu'elle désire, qu'elle aime, et dans lesquels elle se plaît? quand on Yeui se recueillir, on s'efforce de la séparer de tous ces objets, afin qu'elle soit en état de produire les affections, et de prendre les résolutions conformes au sujet qu'on a choisi. C'est ainsi qu'on ressemble au dedans de soi toutes ses puissances, pour être en état de parler à Dieu avec attention, et de l'é* coûter en silence. —On invogue ensuite le secours de Dieu, en s'humiliant profonde* ment à la vue de ses péchés, se reeonnsbsant très-indigne de Thonneor auquel on aspire, qui est de s*entretenir avec Dieu, et en faisant ensuite quelque courte prière, comme le Kent Sancte; ou en se contentant de demander à Dieu intérieurement son aide et son assistance pour bien faire sa méditation. — Il serait très-bon aussi d^impionr l'assistance de la sainte Vierge et dos saints; car on a besoin do leur intercessioa
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pour bien réussir dans son oraison, pour eo surmonter les difficullés, et surtout pour vaincro Topposition du démon. — Quant à la représentation du sujet qu'on a choisi, onso le proposera en gros et en général, et on prévoira les fruits qu*on désire en retirer. Usera bon que le principal objet de notre méditation soit Notre-Scigoeur Jésus- Christ, que nous regarderons attentivement, et que nous tftcberons d'étudier aGn d*en imiter les vertus. Nous pourrons choisir la forme qui nous touchera davantage. Nous le considérerons, le plus possible, au fond de notre cœur, dans Télat ou il était sur la croix. Jésus crucifié sera donc le sujet de nos méditations, nous en saurons assez quand nous serons une fois bien pénétrés de ce divin sujet. L'apôtre saint Paul ne se glorifiait point d'en savoir davantage. Quant aux fruits que nous devons retirer de la méditation , ils varient suivant nos besoins et selon les mouvements de la erAce; par exem-
{)le, nous pourrons désirer le regret de nos autes, la crainte de la justice de Dieu, la confiance en sa miséricorde, Thorreur de quelque vice, ou Tamour et la pratique de quelque vertu.
H. Le corps de Foraison consiste en trois choses: dans les conridérationij les affections et les résolutions.
Les considérations sont des raisonnements el des réflexions que fait notre esprit sur quelque sujet pour s'élever à Dieu, ou se convaincre de quelaue vérité du salut, ou se persuader de quelque obligation, et pour porter ensuite la volopté à s'y affectionner. Voici quelques exemples qui serviront de modèle pour beaucoup d'autres qu'on pourra faire de soi-même.
1* Si l'on veut se convaincre (jue la justice de Dieu est sévère, on considérera son sujet qui est Jésus crucifié, et on raisonnera ainsi : si le Père éternel n'a pas épargné son propre Fils, et s'il l'a traité avec tant de rigueur pour avoir été la caution des pécheurs, quelle doit être la sévérité de sa justice envers les véritables pécheurs 1
2' Si on désire se persuader qu'on est obligé de faire pénitence, on envisagera Jésus crucifié, et on se dira ensuite à soimême : Celui que je vois attaché à la croix est le plus innocent qui fût jamais, et moi je suis véiilablement coupable, je le sais bien, je n'en doute pas; cependant, tout juste qu'il était, il a souffert plus que je no puis m'imagiuer, et moi je ne saurai pas souffrir I II est mort pour mes péchés, el moi je n'en ferai pas pénitence I 11 a sué le sang pour payer mes dettes, et je ne ferai pas des efforts pour en payer le reste !
3- Si Ton veut se convaincre de la vanité des biens périssables de ce monde, on considérera Jésus tout nu sur la croii, et on se dira : Quel est celui-là , mon Ame, que tu. vois dans une pauvreté si extrême? (/est le mattre et le Seigneur de l'univerS. Le crois-tu ainsi? 11 faut bien le croire, la foi me l'enseigne. Pourquoi a-t-il choisi plutôt cet état pauvre et misérable, qu'un étal riche et
puissant? 11 était libre de prendre celui des deuxc|u'il voulait, il était le maître; or il a choisi la pauvreté et méprisé les richesses, pourquoi ne pas me conformer à ce choix ? Je ne puis me tromper en suivant l'exemide de celui qui est la sagesse même.
4** Pour s'exciter à mépriser les voluptés de la vie, on jettera les yeux sur ce Seigneur souffrant en croix , appelé à juste titre Vhomme de douleurSf et non pas I homme de plaisir; et on se dira : Assurément, si Jésus • Christ eût cru qu'il était plus expédient d'aller au ciel par la voie' des plaisirs, il eût pris cette route; mais puisqu'il en a pris uno contraire, c'est une marque infaillible que les délices ne sont pas le chemin du ciel, et que, pour se sauver, il est plus avantageux de choisir les souffrances aue les plai< sirs
5" S .1 est question de s'exciter à l'amour de Notre-Seigneur, il faudra, en regardant Jésus crucifié, se dire à soi-même : Pourquoi Jésus a-t-il répandu ainsi tout son sang jusqu'à la dernière goutte? C'est par amour pour nous ; ne serais-je donc pas le plus ingrat du monde, si je n'aimais pas celui qui m'a aimé è un tel degré?
6" S il s'agit de se portera la confiance en la bonté de Dieu, on se dira en regardant Jésus souffrant sur la croix : Assurément, celui-là ne veut pas nous damner, qui donne ainsi sa vie pour nous.
T Veut-on s'exciter à l'humilité, la vue de Jésus crucifié suffira ; car comment re-
f;arder le Dieu de l'univers entre deux vocurs, sur un infAme gibet, exposé aux moqueries des grands et des petits, l'onproore des hommes et Vabjection du peuple^ sans avoir envie de s'humilier avec lui?
8' Vout-on s'encourager à la vertu de douceur, on se mettra aux pieds de Jésus crucifié;. on l'entendra prier pour ses persécuteurs et pour ses propres bourreaux; on admirera son silence au milieu des opprobres, cette douceur immense et cette patience infinie qui lui ferment la bouche, quand il s'agit de repousser les iniures qu'on vomit contre lui, et qui la lui font ouvrir seulement pour en demander pardon à son Père.
9* Pour s'animer à obéir, et surmonter la répugnance qu'on éprouve quelquefois à se soumettre à ses supérieurs, on regardera Jésus en croix, et on se fera ce reproche : Quoil le souverain Seigneur de 1 univers s'est abaissé jusqu'à se soumettre aux plus mécliantes de toutes ses créatures, et j'aura-îs de la peine à obéir à ceux que Dieu a mis au dessus de moi 1
10* Avons-nous de la peine à nous mor* tifier dans le boire et le manger, nous considérerons Jésus en croix, à qui l'on donne à boire du fiel et du vinaigre, et nous nous dirons : Quelle indignité de voir un pécheur délicat, tandis que Jésus, l'innocence même, est rassasié d'amertume I
11* Se sent-on de la peine à supporter quelqu'un avec qui on est obligé ue demeurer et de vivre, on considérera Jésus crucifié
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aui veut bi€n passer les derniers moments 6 sa vie au milieu des pécheurs.
12" A-t-on quelque appréhension de la mort, on regardera J^sus expirant sur la croix, et on se dira : La mort doit paraître douce depuis que mon Sauveur en mourant en a Até la plus grande amertume.
Voilà quelques exemples des considérations que Ton peut faire dans la méditation; îl y en a une infinité d'autres qu'on fera de soi-même sans qu'il soit besoin de les indiquer. Il ne faut faire dans la méditation de considérations qu'autant qu'il est nécessaire pour se persuader de la vérité que Ton cherche, ou pour s'affectionner à la vertu i laquelle on prétend. Il y en a
3ui ont besoin pour cela de beaucoup e réflexions, d'autres à qui il en faut moins; il s'en trouve même à qui il n'en faut pas du tout et qui ne sauraient^ en faire, comme on le verra plus loin.
Cependant on peut faire oraison, même en manquant dans un point aussi essentiel ; les considérations en effet servent de moyen pour s'élever à Dieu, pour se convaincre (le quelque vérité, pour s'affectionner à la pratique de quelque vertu, ou pour concevoir Je l'horreur de quelque vice; or, si tout d'un coup, avant que d'avoir fait des considérations, on se trouve uni à Dieu, convaincu de la vérité que Ton voulait chercher, affectionné à la vertu qu'on désirait, et plein d*horrcurdu vice qu'on avait en vue, il ne faut pas alors s'efforcer do faire des considérations, puisqu'on a obtenu sans elles la fin qu'on se proposait. Il est vrai que c'est quelquefois par paresse qu'on ne fait pas de considérations sur le sujet de l'oraison; il faudra.donc éviter avec grand soin deux extrémités également {iréjudiciabtes à l'Ame: d'i^bord de se trop violenter pour faire des considérations, et ensuite de ne pas y apporter la diligence nécessaire. Ceux qui ne peuvent faire des considérations pourront y suppléer en faisant agir le cœur, ot en se laissant doucement emporter aux affections plus faciles à produire que les considérations, et qui sont d'une iilus grande utilité.
Quant aux affections , qui est la seconde chose qui compose le corps cîe Toraison, ce sont do bons mouvements de notre cœur, qui nous portent vers Dieu, et nous excitent h embrasser tout ce qui lui plaît, ou à fuir tout ce qui lui déplaît. Voici
auelques exemples que nous devons prouire.
!• Affection A^amour. Quand une âme est bien établie dnna la présence do Jésus crucifié, et qu'elle voit que c'est pour elle qu'il a souffert l'excès de ses horribles douleurs, elle se laisse emporter à l'amour d'un si bon maître. O mon Jésus, dit-elle, que mon cœur est insensible, s'il n'est point touché de votre grand amour! que mon cœur est froid, s'il n'est pas échauffé en la présence d'un si grand feu d'amour! Ohl je vous aimerai, mon Sauveur, je vous ainierai au péril de ma vie, et rien au monde
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ne pourra éteindre îe brasier d'amour qu'il vous plaît aujourd'hui d'allumer dans mon cœur.
2* Affection û*aciion de grâces. Quand ie verrai mon Sauveur sur la croix, et que la foi m'aura persuadé c^ue c'est pour moi qu'il y a été attaché, je lui dirai de cœur : Que
fK)urrai-je vous rendre, ô mon divin bienaiteur, pour un si grand bienfait? Hélas! je n'ai rien qui soit digne de vous; donnerai-jedes souffrances pour les vôtres? Répandrai-je mon sang pour celui que vous avez répandu pour moi? Offrirai -je ma vie pour celle que vous avez donnée pour moi? Quel rapport y a-f-il entre le prix du don que vous m'avez fait et celui que je souhaite vous faire? Anges du ciel, saints du Saradis, venez m'aider à remercier mon auveur; mais vous, mon Jésus^ remerciezvous vous-même; car personne ne peut le faire plus dignement que vous.
3* Affection d'admiration. Quand une Ame dans l'oraison se trouve toute pénétrée de la vue de Jésus-Christ souffrant sur la croix, qu'elle considère ses excessives douleurs et son amour extrême, elle s écrie dans l'admiration où elle est : Y eût-it Jamais rien de pareil à ce que je vois? L esprit humain eût-il jamais pu s imaginer que le Seigneur de l'univers se fût réduit au pitoyable état où il me paraît sur cette croix? Cieux, étonnez-vous; esprits angéliques, n'ètes-vous pas surpris d'un tel spectacle? k^ Affection de compassion. A la vue des douleurs extrêmes qu'enduro Jésus sur la croix, qui ne dirait au fond de son cœur : O mon Jésus! qu'il faudrait être dur peur n'être pas attendri de vos peines! HelasI les pierres se fendirent au moment de votre mort, et mon cœur no sera pas pénétré de douleur!
5" Affection du désir des souffrances. Une Ame qui est convaincue que c est son Dieu qui a souffert pour elle, conçoit le désir de partager ses peines, et dit : Ne pourrai-je pas espérer, mon aimable Sauveur, d'avoir part à votre sacrée passion? Ne me sera-l-il pas permis de boire à votre calice, et ne vous aiderai-je jamais A porter votre croix? Venez, persécutions, chagrins, dégoûts, ennuis, afilictions, pertes de biens, délaissements d'amis; chères croix, chères souffrances, vous serez désormais toutes mes délices, aorès avoir été tant aimées de Jésus
G"" Affection de renoncement a%^x biens et aux honneurs. Désirer d'être riche» après avoir vu le Dieu que j'adore si pauvre, ce serait une folie; quoi! j'aimerai a être commodément et que rien ne me manque, en voyant le Dieu de l'univers dénué et dépouillé do tout 1 J^estimerai heureux ceux qui sont dans l'abondance, qui jouissent de grands biens, en voyant la sagesse infinie mépriser tout cela 1 Je désirerai de l'hoD* neur, j'aimerai qu'on me salue, j'aurai do ressentiment quand on me manquera en quelque chose, après tous les affronts cru'on a faits h mon Dieu! Quelle foli'; A unChré-
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tien qui croit ea Jésus-Cbrist moqué et bafoué! Adieu donc, désirs de fortune; adieu, vaines fumées d*bonneur : je crois, sans en douter, que les vraies ricbesses sont dans la pauvreté^ el les vrais bonneurs dans les mépris, depuis qu'un Dieu les 7 a recbercbes.
7* Affection de renoncement au plaisir.
Comment oserai-je maintenant cbercher la satisfaction de mes sens! Comment pourrai-je désormais m'étudier à contenter mes yeux, mes oreilles, mon ^oût, après avoir vu Jésus sur la croix, fermant les yeux à tout, n*efltendant que des blasphèmes, ne recevant que des injures atroces, et étant abreuvé de fiel et de vinaigre pour Tamour de moi! Il faut donc, ô mon âme, renoncer pour son amour à tous les vains plaisirs des sens, et me souvenir sans cesse qu*avant mon Dieu pour modèle, il serait bien honteux pour moi de rechercher les déliées.
S** Affection d'amour du prochain. Comment n'aimerai-je pas mon prochain, sachant combien il a été aimé de mon Jésus ! Je le considérerai désormais comme teint dû sang que Jésus a répandu pour lui; je ne le regarderai plus comme sujet à la bizarrerie, à la mauvaise humeur; je ne dirai plus qu'il est insupportable; mais je le supporterai parce qu'il est l'enfant de Jésus, et que Jésus l'a engendré sur Ja croix, parmi tant de tourments.
9* Affection de dévotion à la sainte Vief^s O ma très-sainte Hère ! puisque mon cber Jésus m'a recommandé, en la personne de saint Jean, de vous considérer comme ma mère, ce sera en cette qualité que je vous rendrai honneur, amour et obéissance; mais souvenez-vous aussi qu'il vous recommanda dès lors de me considérer comme votre pauvre enfant.
10* Affeclion d'horreur du péché. O péché 1 que j'ai d'horreur pour toi ! Quand je pense que tu as causé la mort de Jésus, je t'abhorre, je te déteste du plus profond de mon cœur, comme étant le plus grand mal du monde.
11* Affection de contrition. Qui donnera de Veau à ma téte^ et à mes yeux une source de larmes pour pleurer nuit et jour IJérém.) mespéchés qui ont attaché si cruellement Jésus à la croix? Plutôt mourir que d'en commettre encore!
12* Affeclion de confusion, Jésus a tant souffert pour moi, et je ne souffre rien pour lui! Il est nu sur la croix, et je veux être bien vêtu! 11 est abandonné de tous, et je cherche avec empressement à être chéri de tous 1 II meurt pour moi, et je ne sens point le désir de mourir pour Jui ! Il est pourtant mon roi, et je suis son esclave; quel sujet de confusion pour moi de ressembler si peu à celui qui m'a été donné pour modèle de toutes mes actions! Quelle nonte de correspondre si peu à son amour immense el prodigieux !
Ces exemples d'affection que l'on peut ftu*mer dans Tpraison suffiront nourapprenr
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dre h en former d'autres de soi-même. Celles qui partiront du cœur vaudront mieux que
celles qui sont inscrites dans les livres; {m affections écrites dans les livres ou gravée dans la mémoire ne touchent pas autant, pour l'ordinaire, que celles qu on produit de soi-même ; celles-ci, n'étant point étudiées, sortent du cœur naturellement et sans arti^fice, parce qu'elles sont le plus souvent pro duitespar un mouvementdu Saint-Esprit qui porte le cœur à les former; celles qu'on lit dans les livres sont, au contraire, froides et récitées souvent sans aucun mouvement de la grâce. Ainsi, quand, par exemple, on se dispose h faire un acte de contrition avan< la confession, on peut s'y prendre de deux manières; la première en le lisant dans un livre, ou bien en récitant un acte que l'on sait pour l'avoir appris autrefois; la seconde en s'excitant à la douleur de ses péchés par de bonnes considérations etdans un vif souvenir de la bonté de Dieu. Il est certain que cette dernière manière est la plus utile, et l'acte de contrition produit de cette sorte est meilleur et plus sûr que le premier.
Il n'est pas nécessaire de produire des affections aussi longues que celles qu'on vient de proposer pour exemple; souvent un simple mot prononcé intérieurement fera plus d*effet dans l'âme que de longues affections qui pourraient dégénérer en vaines paroles, ce qu'il faut éviter.
Ordinairement, on ne doit pas prononcer de bouche l^is affections de son cœur dans l'oraison, quoiqu'il soit difficile (]uelquefois de ne les iaire paraître à Textérieur ou par quelques soupirs, ou par quelques paroles
Îui ressentent le feu dont on est embrasé. Jors il est très-utile de prononcer, h l'exemple d'un grand nombre de saints, quelques petits mots enflammés pour toucher notre cœur. Par exemple, ceux-ci : 0 mon Jésus! ô Dieu de bonté! Dieu de miséricorde! Dieu de toute consolation! ô amour!
ô douleurs de Jésus ! ô dureté du cœur humain! ô aveuglement des hommes! A quoi pense-t-on? d mon Dieu, que vous êtes peu connu! Quand serai-je tout à vous ! Qu'estce qui me retient ici bas? O ma vie, ô mon unique bien, ô mon tout! Je veux vous aimer et n'aimer que vous! 0 néant, ô folie, ô vanité du monde, je veux vous mépriser et ne jamais m'arrêler è vous, etc.
il ne faut pas trop multiplier et diversifier ses affections; quand on en produit quelqu'une, il faut s'y arrêter quelque temps, la faire entrer dans son cœur, l'y imprimer bien avant, la goûter, la savourer, et éviter avec soin dépasser légèrement d'une affection à une autre.
Pour goûter et savourer les affections dans l'oraison , remarquez que lorsqu'on
f)roduit quelque affection, elle laisse dans 'âme une certaine impression ou une certaine onction, qui demeure quelques temps après que cet acte d'affection a été produit; c est cette impression qu'il faut conserver, c'est de ceKe onction que l'Ame doit 69
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nourrir en silence cl en faisant de petites l'ùséî'. 1* Quand on fait un çcte de conQance Diêfaetqii^on lui a dit: Mon Dieu, vous ^iteS' toute 'rùoii espérance; ' Sans vous je crains tout, arèp Vods je ne crains' rien; je isiehs qile cet acte de conflancë a laissé ïipfès lut dans mon âme' une impreission qui me fait pqncher et tendre vers Dieu, comme vers i^on unique soutien. S" Quand ô'[i fait un abté dé ei*dinte des jugements dé Dieu, cet acte laiisse en notre ime une im- ]bress1on de frayeur et de tremblement. 8* Si Ton fait un acte d'humilité, en disant: Je suis un grand pécheur, je ne vaux rien, je suis pire qu'un démon, cet acte d'humilité laisse dans Pflme comme un poids et un penchant vers le mépris, etc. Eh bien I ce sont ces' impréssions,*ces penchants et ces onctions dan? lesquels Tâme doit s'entretenir le plus longtemps possible. Il en est de ceci comme d*tin feu qui est allumé; pour* quoi le souf&el^ et chercher à l'exciter, puisqu'il l'est déjà? il n'y a qu'à l'ontretenir et à le conserver; et nous ne connaîti'ons qu'il faudira recommencer à produire une nouvelle affection que quand l'impression de la précédente sera passée. Quand on s'aperçoit que le feu sacré se ralentit et va s^éteindre tout à fait, il fiiut le ranimer par quelques petits élans, afin de lui faire Reprendre sa première vigueur; comme on ranime le leu matériel en y jetant de temps en temps ce qu'il faut pour l'alimenter et l'entretenir.
Pour que ces affections soient bonnes, il nV3St pas en notre pouvoir qu'elles soient toujours très-ferventes etsensibles; les plus ferventes ne sont pas toujours les meilleure!, et quand on ne peut en produire de telles, il faut y suppléer par des froides et des s^ ches, ayant'soin de les entremêler de quel* ques pauses qui doiventdurerautantde temps
Îu'il en faut pour écouter Notre-Seigneur. ieu noiis parle dans l'oraison par de bonnes pensées qu'il met dans notre esprit, sans que nous y ayons d'autre pbrt que de les recevoir; il nous parle aussi par de bons désirs qa'il met dans notre cœur, sans que nous nous soyous excités à les former; il nous parle par de Ijons sentiments qui nou$ font parfois répandre beaucoup de larmes, jusqu'à nous faire sangloter et soupirer; il nous parle en beaucoup d'autres manières que l'expérience nous apprendra.
Mais si, malgré ces pauses indiquées, il ne plaît pas à Dieu do nous par>er, il faut les continuer^ car c'est à nous de nous mettre en devoir d*écouter Dieu, et à lui de nous ftire ou cle nous refuser la grâce do nous parler, selon qu'il le juge à propos. Dieu parle d'ailleurs souvent un langage si subtil qu'on ne s'en aperçoit pas de suite, mais seulement dans certaines occasions où l'on est rempli dé bonnes maximes, sans savoir d'où elles viennent; où Ion se sent pénétré do haine pour ses péchés, d'amour pour Dieu et pour la vertu, sans savoir à quoi attribuer ces bons sentiments. C'est dans l'oraison qu'on acquiert tout cela ; c'est là
qno Dieu nous parle à Qûtro insu* CqIq c$t «a vrai, que souvtot, apr^$ une orai^QQ Qft nous avons fait notre devoir* et pù pourtant nous n'avons eu aucun goAt ^Qnsible, on se sent plus Soct qu'iprès une autre Qj^ 4*on aura été comblé de consolations. i
Enfin, on entend par résolution^ qui Q^tla troisième chose qui compose le corp) d'onison, un ferme propos de ùkit^ quelquo ot^oso que nous connaissons que Pieu d emupde de nous, ou d'en fiiir et en éviter upq autre, comme contraire à la gloire de Qi^u et i notre salut. Il y a troi$ sortes de cé^Qlutioo^: les généraleti^ les pariictUièrei et le9 très^p^^ iiculiètes qui sont les meilleures. Voici quelques exemples de ces trois sortes de résolutions.
1"* Après avoir vu combien le pécbé est détestable, et en avoir conçu de l'iiorcetir, on forme la résolution de 1 éviter, on proteste qu'on le fuira de toutes ses forces. Voilà une résolution générale. Si, entre tooi les péchés, on prétend éviter celqi de la vanité, voilà une résolution plus patrticMiiirî que la précédente, llais^ comme elle ne l'^t pas assez, si on iqoute que, pour éviter ia vanité, on se servira des moyena suivants : de ne plus parler à son avantage; de cacher ce qui pourrait attirer des louanges, quand la charité ne demandera pas qu'on le découvre ; d'étouffer, dès leur naissance, les pensées de vanité qui pourront pattre daqa l'eaprit , si elles y prennent racine avant qu'oa s'en aperçoive ; de réfléchie sur les pecbés de la vie passée» pour s'humilier devant Dîea et extirper la vanité : voilà des réso]i|tioii$ êrès'particuliirts.
^ Si l'on prend la résolution d*étre pins réglé dans ses paroles, voilà une résolution générale: si, en descendant (laps le détail, qm se propose de ne plus faire de médîaaiic^ voilà une résolution plusi P^Ucy^tièta: mais si, en allant plus avant, on veut s'abstenir d'aller dans telle compagnie oà Vm parke mal du prochain ; si, obligé d'y aller, on demande au[)aravant à Dieu la ^rAçe de ne pa^ médire pendant la conversation; ai Top rentre en soi-même plusieurs fois par i)Qure, pour demander à Dieu la métne grâce; si, étant tombé dans la médisaQce9 O^ répare de suite sa faute; ou, du moins, si, aussitôt que l'occasion s'en présente, l'on ne manque pas en son particulier de s'en punir : voilà des résolutions lrès'partiçvkliipe$.
â*" Si on se sent porté à uratiqueir la mprtiûcation extérieure, Qt au on en prenne la résolution, elle sera gé^&folfi. &i, dê^ceiiclant plus avant, on se propose de se uiortiiier. dans le goût , voilà une résolution poifiiciilièrei mais si, non content d'avoil: 9péQi&' le sens qu'on veut mortiOen,- on détierç^ine la manière de se mQrtiQer dan^ le gpûtt e'i^t une résolution très-pariic\kliire. Par ej^eu^ pie, si on dit : Je ne mangerai pa? de telle chose pour laquelle je me sens plus d'appétit; je retrancherai une partie de ce qu'il j aura de plus agréable à mon goût dan^ le repas; je jeûnerai tel jour; ou bien : je ne boitea ni ne mangerai jamais wtco Ibs retpaai
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^ans une grande oéccssité ; ce sont là des f<*$.olutibns /rès-}far^tctili^re^. II faut bien se garder de ne i)lu$ preu^rô dQS résolutions tfis'pacfiçulières^ SOMS prétexte qu*Oû be les cx(^cuiti pas; ii force d'en prendre» on unit par les ipottrp à exécution. Si Ton ne pratique pas encore le^ résolutions qu*op aura j[)rises, par exeiuplei d'être plus cba'rilable, plus patient, plus sobre, plus spli taire, plus recueilli» apr^s TijYÔir bien promis à pieii, on viendra dq luoins {i avoir bonfe de ne p^is feuir I1I9 pajrole qy^bn lui a tant dé foisdoniiée. Si on n^accoinplit pas ses résolutions, c'est qu'on ne s'en souvient pas dans Tpccasion, ou bjep que, la ferveur étant passéç, on cbftpgo aussi d[e résolution.
voici quelques moyens très-utiles à employer pouf se souvenir de ses résolutions. l"* En prendre peu dans chaque oraison, une pu deux suffiront pour l'ordinaire; ne point en changer souvent; on pourra prendre les mêmes tusqu'à ce qu*on en soit parfaitement venu à bout. 2* Se prescrire quelque
lOOG
temps en temps dans la journée pour se lès rappeler, c'e^l fe meilleur moyen do tous.
En voici d'autres qui rendront pius ferme h exécuter les réiHoJiiilions. 1" Vq pas prendre des résolutions h lia li^gère, et sans avoir prévu aup^rayant si eDes sont praticables, et si l'on a effeciiveiTient enyio de les accomplir. 3" Ne pas fojnder ^es résolutions sur de Eetiles ferveurs passagères » niais sur de onne^ raisons doni nous çoyons fortement persuadés. Par exj^mpii?» si Vf^n prend la résolution de liûre cïiaque jour une heure d'oraisoju, on n^ doit pas prendra cette résolution pour quelque goût sensible qu'on aurait épro.uvé dan$ se» exercices de piété ; mais bien h oause du besoin qu'pp a de faire .oraison pendant cet e^p^çe de temps, et
Iiarce qu un à tout siuet ge croire que Dieu ,e veut ainsi, puisqu o!n s'en est biçn. trouvé, et que les directeurs l'approuYent. 3" Se faire honte h soi-même quand on esit assez Ijiche pour pe pa3 exécuter ses bpçnes résolutions, çt se dire pat form^ de rQ|)rQçbe : Que tu es misérable de ue pas accomplir tes résolutions 1 .0 vaillant cœur, quand ii est loin de i'enn.enii, mais faible quand il est en sa présence! k"* Se punir quand on n'a paç eu la force de les accomplir. &°Jie ja^uiais surtout js'appuyer sur elles, mais uniquement sur )a gr&ce de Ijieu. Quand saint Pierre promettait d'être ûdèle à (ïojtre-Seigneur, il s ap' })uyait sur sa résolution, et ne songeait pçis assez au besoix) qu'il avait du secours de Dieu, et ce fut là U cause de sa chute. Pour proUter d'un tel exemple, voilé pe qu'il nous faut dire en prenaxtf quelque résolution : l^ob Dieu,'ie7ne propose de donner telle spmme d'argent en aumône; de faire telle bonne œuvre aujourd'hui; d'dUer demander pardon d'un çiot- qui m'est échappé par mégarde» et ^'espère, moyennant votre grÂce, dQ raçcocpfilir; ce n'est ;ii >'^f \ mémoire» Ai sûr ma
volonté Qw je çpmpiÇi mais $nv I9 3^Qours que J'espère quç vo.us f^Q me rofu^ereiç pas.
|II, Lf conclusion^ qui est la troisifino partie de l'oraisop, consiste simplement à taire, en la terminapl, îles actes de remerciement, d offrande é( de demande. On répûercie Dieu de cç que, malgré notre indignité, il a bien voulu ]ious souffrir en sa sainte présence , nous 'donner de bphnes pensées, nous suggérer de bonnes affections et nous faire prendre de bonnes résolution^, qui i^ouç seront utiles , s'il noixsi donne la g^râçjdde les exécuter, comme il nous a fait celle de lès prendre. Ôh offre à I^ieù s^ bonnes pensées, ces saintes fffectibn^, ses bons dé$irs et les' résolutions reculs de sa bonté, et celapar reconnaissance, comme des fruits qui lui appartiennent. Oi) demande très-^umbjlement a |)ieu de bénir notre oraison, et surtout les résolutions que nous y ayons prises, afin d'y être entièrement Qdèlès. On conseille encore de faire un bouquet spirituel que Ton conserve pendant lé jp.iir, pour nous ff ire souvenir de nos bon^ sentiments dans l'oraison. Ce bouquet spirituel sera Jésus-Christ, qu'on ne manquera pas d'adorer plusieurs fèis le jour dans le fond de son cœur. Il sera pour l'Ame cpmmc un bouquet de myrrhe qui la garantira de toute corruption, et, par les fréquents retours vers lui, il noi^s embaumera d'une odeur trèssuave. Il faut, autant que pos^ibre, suivre le plan;et Tordre de cette piéthode; mais si r£sprit-Saint demandait quelque autre chose aç nous, il faut noù^ en écarter sans lui opposer la moindre résistance; car nous devons npii$ çoi^venir que l'oraison est .un èntjretien aTec Biei^i et où pr^sidç f'Bsprit- Saint, c'est pour cç^a que npus Tinvo^uôns çn la commençant; $i donc il plaît à pieu ^o tournpji là conversation d'une manière différente dé çella qiiê nous nous étions proposée, il en est le maître, et p'est à nous (je nous çpumettro à son adorable yolonlé.
On connaîtra qu'on peut s'écarter de cette méthode qûa^id oii n'y trouvera pointd'entrée, et qu'on se sentira fortement attiré d'un autre côté; ce sera un signe que le Saint- Esprit ne veut pas qu'on suive la route' ordinaire. Par exemple, si au moment de la préparation on a de la peine à en faire les actes, et que Tpn se sente tout d'un coup touché ou de çoppàssipii pour Jésus souffrant, ou d'émpvir ppjur cç^ aimable Sâuyéyr, ou de douleur po^r se§ pépiies,' dii suivra son attrait sans s'at.tâçher hl^ méthode; ou bien si dans le temps ou la méthode prescrit dçs considérations ou des affections on se sènit tout d'un coup porté ^ i>rê.ndre des résolutions très-ujlfles pour bien fégler sa vie, qi^'pn les prenne sans craindre de reh* yerser l'onlfé prescrit. Quant aui sij(|et ^^e méditation, si on a en yue ^ésus cruciâé, il ne faut pas le changer facilement, ^ moif^s qu'ouï j^G ppnnàiçse évidemment que' Ûieu le deman(^ê d^ nous, ce qui n'est pas probable; et si par le sujet de inéditatioo op entend le fruit qu'oiî veut tirer de là vue de lésùs crucifié, qui consiste dans ' i^açqui^si*»
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tioD de quelque vertu ou dans Textirpation de qu;elque vice» on peut en changer aussi faci- J^poent que de méthode ; si l'on avait dessein de considérer la patience de Jésus souffrant, atin de s'animer à Timiter, et qu'on se sente attiré à méditer sur son humilité,
Su'on suive ce dernier altrait, et qu'on abanonne le dessein qu'on avait de méditer sur sa patience.
Si nous ne trouvons aucune entrée dans le sujet choisi, et que l'fisprit-Saint ne nous en présente pas un autre, il ne faut ni perdre courage pour cela, ni faire comme ceux qui, se trouvant en cette grande peine, quittent l'oraison, parce qu'ils voient que ni la méthode, ni le sujet qu^ls s'étaient proposés ne leur sont d'aucune utilité. Quand on se trouve en cet état, il faut se tenir patiemment aux pieds de Jésus crucifié et le re- Sarder bien attentivement, lui parler, lui ire ce qui vient à l'esprit, quoique sans ordre, sans oublier de faire quelçrues petites
Buses ;lil faut surtout s*humiiier devant i, c'est le grand secret de l'apaiser, s'il était irrité contre nous; il faut se mettre en sa sainte présence, en lui disant, comme renfant prodigue : Mon PèrCff ai péché contre le ciel et contre vous^ etc., ou, comme le publicain, les yeux baissés et pleins de confusion à la vue de ses fautes et de ses misères : Mon Dieu^ ayez pitié de mot, qui suis un pécheur; ou, comme le lépreux de l'Ëvaugile, montrer à Dieu les plaies de son Ame en disant : Seigneur^ si vous voulez^ vous pouvez meguérir^ ou bien avec saint Paul : Seigneur i que voulez'Vous que je fasse? et avec les autres apôtres : Seigneur^ enseignez^ moi à faire oraison. Enfin, il faut quelquefois se tenir, comme Madeleine^ aux pieds de Jésus, les baisant et désirant les arroser de ses larmes, et d'autres fois s'écrier, comme l'aveugle de l'Evangile iJésus^ Fils de Davidf ayez pitié de moi.... Seigneur ^ faites que je voie. C'est par ces petits movens que Noire-Seigneur jetter» un regard favorable sur vous, car il n'y a rien qui attire tant ses regards qu'un cœur contrit et humilié* Si, après tout celai on ne trouve pas d'entrée à l'oraison, on pourrait quelquefois faire à Jésus crucifié quelques prières vocales, pourvu qu'elles soient très-courtes, afin aue vous ne le perdiez pas de vue ; surtout faudrait avoir soin, autant que possible, de les entremêler de i)etites réflexions et de ces pauses tant de fois recommandées. Par exemple, si dans son oraison on veut réciter ]e Pater; après avoir dit ces roots Ifotre PirCf on s'arrête et on fait cette réflexion : Qui ètes-vous, mon Seigneur, et que suis-je pour vous appeler mon Père7 Vous Tètes pourtant, et c'est avec justice que vous m'ordonnez de vous donner ce nom, puisque vous m'avez engendré sur la croix au milieu
des plus cruelles douleurs.... (Pause)
Qui êtes aux deux; c'est par votre croix que vous êtes entré dans le ciel, et que vous en avez ouvert la porte; si je veux y avoir place et;y régner avec vous, il me faut embrasser TOtre croix et la porter avec amour tant que
je serai en ce monde Que votre nom soit
sanctifié. Oui, que le sacré nom de Jésus soit révéré de toute la terre ; qu'il soit si profondément gravé dans mon cœur, que
jamais il n'en soit effacé Que votre règne
arrive. Régnez, Seigneur, sur tout le monde, mais principalement dans mon cœur; soyezen le maître absolu, chassez-en, bannissez* en les tyrans qui voudraient vous disputer
ce pauvre empire Que^votre volonté soit
faite en 7a terre comme au ciel. Je ne veux rien, ô mon Sauveur ! que ce que vous voulez, et pour le temps de mon oraison, et pour tout le temps de ma vie, et pour l'éternité. Ohl si la très-sainte volonté de mon Dieu était accomplie aussi exactement dans mon cœur qu'elle l'a été par Jésus pendant qu'il était sur la terre, que je serais heureux I Donnez^nous aujourd'hui. A qui
avoir recours, sinon à vous. Seigneur? Vous êtes infiniment riche, et nous sommes infiniment pauvres. Autant de fois que nous respirons, plus souvent encore nous avons
besoin de votre secours Notre pain de
chaque jour. Ce pain que je vous demande, c'est celui de l'oraison, sans lequel mon Ame ne manquera pas de mourir de faim, mais avec lequel aussi elle se nourrira et se rendra de plus en plus agréable à vos yeux
Pardonnez'^ious nos offhues. Oubliez, Seigneur, ces infidélités qui font tarir la source de vos grâces, et ipeferment Ventrée à l'oraison ; n'est-ce pas vous. Seigneur, qui avez sur la croix, non-seulement pardonné k yos bourreaux, mais qui avez même demandé grftce pour eux, en offrant vos douleurs et votre
sang pour tous? Comme nous pardon*
nons à ceux qui nouslont offensés. Si, pour m'accorder le pardon que j ose demander, vous attendez, ô mon Jésus, que j'aie pardonné à ceux de qui j'ai reçu quelque offense, vous n'avez. Seigneur, qu'à me l'accorder; car j'oublie de bon cœur tous les torts qu'on m'a faits. Qu'onjusemaldemoi, qu'on s'en moque, qu'on parle contre mon honneur, qu'on déchire ma réputation, je ne laisse pas de prier pour ceux qui me font
le plus de mal Et ne nous laissez pas
succomber à la tentation. Je ne m'inquiéterai pas des tentations et des dégoûts que je sens, tandis que je serai soutenu de vous, A mon Dieu 1 Que les tentations m'assaillent, qu'elles m'accablent, pourvu que vous me
souteniez et que je ne tombe pas Mais
délivrez'nous au mal. Ne permettez pas, mon divin Hattre, que je ne tombe jamais dans aucun péché mortel ; c'est là ce grand mal dont je demande incessamment la grâce d'être délivré. Faites même. A mon Dieul queje puisse éviter aujourd'hui les moindres fautes, et que je vous offense plus de propos délibéré en quoi que ce soit; car les moindres péchés sont toujours de très-grands maux.... Ainsi'soit'il. Daignez, Seigneur, accorder ma demande; je vous en conjure par cesangprécieuxquidécoule enabondanca de tant d'endroits de votre corps sacré; je supplie la sainte Vierge et tous les saints du ciel et de la terrede se joindre à moi pour obtenir ((a
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TOUS reflet de ma prière. C'est ainsi ou à peu près qu'on pourra faire ses prières vocales dans i*oraison.
Pour faire la méditation, c*est un avan^^ tage, sans doute, d'avoir un bon esprit et d'être doué d'un bon naturel; cependant il est certain que cet exercice peut être pratiqué par toutes sortes de personnes. Les gens les plus simples savent réfléchir à leurs affaires temporelles, s'occuper des obstacles à éviter, des movens à prendre, et, sMl en est besoin, demander aide et secours. Un paysan, par exemple, sans avoir beaucoup d'esprit, se souvient du temps où il doit ensemencer son champ, considère si la semence est bonne ou mauvaise, si la terre est bien préparée, désire faire une bonne récolte, et emploie pour cela les moyens qui sont en son pouvoir. Eh bien , qu'il change d'objet, qu'il réfléchisse à Pobligation et aux moyens de conformer sa conduite à la loi divine, qu'il ait recours à Dieu, et il aura fait une très-bonne méditation. La chose n'est donc pas aussi diOicile qu'on se l'imagine.
Pour pouvoir bien méditer, la lecture est très-utile, sans doute; cependant on peut bien sans cela penser à la mort, au jugemmt, au paradis et à l'enfer; réfléchir, sur les commandements de Dieu et do l'Eglise, sur les devoirs de son état, sur le sens des prières qu'on sait jp^r cœur, sur les sermons et les instructions que Ton entend, sur ce
au*on connaît de la vie et de la passion de lotre-Seiçneur. Un esprit médiocre, qui n'a d*autre science que la connaissance néces-» saire de Dieu et de ses œuvres, peut méditer avec fruit et utilité, comme paraissent l'assurer les saintes Ecritures qui nous disent que Dieu aime à s'entretenir avec les sim* pies. La science sans humilité est plus nuisible q^a'utile, parce qu'elle ôte la docilité et la simplicité, si nécessaires pour cela. Chacuo devrait donc donner tous les jours quelque temps à la méditation; car la nourriture de l^ftme n'est pas moins utile ni moins nécessaire que celle du corps; il nous est nécessaire de méditer la loi de Dieu, d'en occuper son esprit et d'y faire réflexion. Or, sans la méditation, il est moralement impossible, du moins très-difficile, de vivre chrétiennement et de faire son salut.
En effet, 1* pour vivre chrétiennement, il faut éviter le mal, pratiquer le bien, aimer Dieu et lui être uni : comment donc opérer ces choses, sans flaire de sérieuses réflexions ? 2* L'Evangile nous decare en mille endroits que le salut est une affaire difficile, et qui demande. les plus grands efforts; or, pour réussir dans une affaire difficile, il faut y penser et s'en occuper sérieusement, et d'autant plus sérieusement que l'affaire est plus difficile et plus importante. 3* Celui qui ne se recueille point pendant la méditation, pour demander à Dieu son secours et la persévérance, ne le fera pas en un autre temps. Sans la méditation, on ne pensera pas même au besoin que Ton a do deman-
der des grâces, tandis qu'en méditant, on verra ses besoins, ses dangers, la nécessité de la prière , on priera et l'on obâibdra les grâces et le salut. ( Voir le mot Mi-
DITATION
Il n'est pas impossible de méditer lors même qu'on est surchargé d'affaires et d'occupations, si l'on est persuadé que le salut est l'affaire la plus essentielle et la plus importante; que tout dans ce monda n'est qu'accessoire au salut, qui seul est nécessaire; que l'intérêt le plus cher est celui de notre âme ; que si nous la perdons, tout le reste ne nous servira de rien ; que plus on a d'affaires, plus on est obligé de prier et de méditer, pour ne pas s'écarter de ses devoirs, pour agir selon Dieu et avoir un heureux succès dans ses entreprises.
Pour méditer, on peut s'aider d'un livre; car une lecture de piété peut être une très-bonne méditation, si on la fait avec attention et recueillement, et si l'on a soini!!!^ de faire quelques pauses, afin de s'appliquer ce qu'on lit, dans le dessein d'en profiter et d'en devenir meilleur.
On abuse souvent de ce qu'il y a de
f)lus saint; on ne le voit que trop dans es sacrements, dont plusieurs font un mauvais usage. Il en peut être de même dans la méditation ; quoique sainte en elle-même, si l'on n'y prend garde, on en abuse; et l'on tombe dans plusieurs défauts qu'il importe beaucoup d'éviter. Voici ces défauts et leurs remèdes.
1* Il faut éviter la contention d'esprit, une application trop forte, la violence des élans et l'impétuosité des soupirs ; tout cela n'est bon qu'à faire mal à la tête, i affaiblir le cerveau et à épuiser les forces physiques. Le moyen de s'en préserver est de s'en ouvrir à uu sage directeur et de suivre ses avis.
2* Il faut éviter de penser et de croire que c'est assez de goûter quelques douceurs et de jouir de quelques consolations, sans se mettre en peine de pratiquer les vertus solides. La méditation n'est qu'un moven de devenir vertueux; on n'en profite qu autant qu'on y apprend à renoncer à soi-même, à se priver de ses petites satisfactions, è s'humilier et à se mortifier dans les occa* sions.
3" Eviter l'entêtement, l'opiniâtreté, la manie de tenir à ses sentiments et à sqm manières de voir, sous prétexte qu'on a raison ou qu'il y va de la gloire de Dieu. L'entêtement, toujours mauvais et odieux, l'est surtout dans ceux qui font profession de piété, parce que le monde en prend sujet de se scandaliser, de blâmer la vertu et de dire qu'il suffit d'être dévot pour avoir un caractère acariâtre et difficile. Il se trompe, sans doute, ne voyant pas aue ceux qui ont ces défauts ne sont pieux qu en apparence; car comment ces personnes, si elles faisaient bien leur oraison, seraientelles entêtées et opiniâtres? On ne peut manquer de douceur et de patience à la vue
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de U^ùÈ soumis él obéissant & ses j^topres bourreaux, et eii songeant qti'on a pour docteur et pour maître celui qui a dil : Apprenez de inài ^ue je suis doux et humble de cœur,
k* Né pas ie p^Mè^ë^ aux personnes qui lie font pas de raëaîtatîon, m se livrer, pât* comparaison, kdes pensées d'orgueil et aV raou^-p^oplre; éX si Notrc-Seigncur nous accorde quelques douceurs et quelques consolations, Il faut se garder d'en tirer vanité et do se complaire en soi-tnôme. Ce serait Ih un poison subti , capable de Vicier ou de <;o^rompre non-seulement tous les fruits dé la méditation, mais encore notre vie tout etitière. Nous somtiies si misérables, que tout peut nous ôtrç unb occasion de tentation et de chute ! Veillons donc, et défionsnous toujours de nous-mêmes, et la méditation, loin^d'êtrepour nous uri sujet d'orgueil, nous'servirà d'excellent moyen pouf JBcquérir l'humilité ; cab c'est dans ce saint exercice qu'on réfléchit sur Jéstis humilié ^t traité comme un malfaiteur; qu'oti voit Dieu si grand, si saint et si magnifique, et qu'on se voit soi-mftme si petit, si pauvre, si coupable et si digne dé méprit. Ainsi , pour une âme h laquelle l'ôraison inspire de l'orgueil, combien d'autres qui en deviennent plus humbles.
5* Il faut éviter dé négliger ses devoirs et ses obligations, sous prétexte de prendre du temps pour l'oraison. Si un élève quittait sa classe; unconfesseur, son confessionnal ; un prédicateur, sa chaife; une femme, son ménage; ce serait un abus. Dieu veut
2u'on remplisse toujours les devoirs de son (at ; et si l*on médite, c'est pour apprendre 7i les bien remplir. Ce serait encore un bien
Srand abus d'abandonnet l'état où la Provionce nous aurait engagés, sous prétexte qu'on se sent attiré à la solitude et au recueillement. Ceux qui agiraient aitisi ne seraient pas bien conduits; ou parce qu'ils se conduiraient out-méities, ou parce qu'ils ne s'ouvriraient pas bieti h leur directeur.
6* Il faut enfin éviter d^entrer de soi-même dans des oraisons élevées, et de quitter la voie ordinaire avant qu'il ep soit temps; agissant ainsi non pât un véritable zèle de s'avancet dans la vertu et d'aimer Dieu davantage, mais piiv s\tnp\Q curiosité et par envie de se distinguer daqs la dévotion. Ce procédé est plein de suffisance et de présomption, et ne peut avoir que des suites pernicieuses. Il est important sans doute dé Tie pas toujours s'arrêter au même état d'ornison, mais il failt avancer doucement, tÂ cher d avoir auparavant une bonne provi- ^on db force et de vertu, et attendre, pour tiasser d*un dbghé dans un autre, ou que vieil sb déclare, ou qU'iiK directeur experi- Itietité dise qu'il est temps dé changer de vWc. — Tels sont, aVcc les moyens de Içis ëvllbr, bûiîlîjtitis-ùli^ des abus qui ji^ëiiverit ép m^m (Jardll ceux i}iii s*àdbtmènt 2i Td-
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tes difliculteë qui ie renconlrbftt dbris l'oralsOb soht ; Ibs disthctions, les sécheres-
ses, l'impureté de l'&me, les persécutions du monde, les tentatioiis du démon. Elles paraissent d'abord considérables; mais après tout elles n'effraient que les Ames lâcnes. On n'acquiert rien sans peine, et les inëilieures cnoses sont leâ plus difficiles à âct{uérir. La méditatioh étant aussi excellente qu'elle l'est, il ne faut pas s'étonner Si elle a des difficultés.
I. Les distracliofis. Ce sont des images où fëpréscjitations que l'imagination se forme d'objets ridicules ; lés pensées ou les réflexions dont l'esprit s'occupe inutilement et !(an5 rapport h l'action qu'on fait, qui est )a méditation; les choses passées dont on se souvient à contre-temps, les désirs frivoles que la volonté produit hors de saison. £h cela consistent Us distractions ciui font la grande peine dès personnes d'ôraîson. ( toy. fc mo^ Distraction. J
II. La seconde difficùUé qu'on rencontre dans l'oraison, et qui ësl aussi fâcheuse que la première, ce spnt les sécheresses et les (aridités, qui consistent en des privations de toutes lumières, de toutes bonnes pensée^, de tout goût, de toutes consolations .et .de toutes bonnes affections dans l'oraison. Cette
S~ eine est difficile à supporter, surtout âiix mes qui sont encore peu affermies dans lé bien et dans la Vertu ^ car dies sçht dans la Voie de l'oraisoti c^mâie ço petits enfants
aui ont besoin de sôiitié^ pour marcher, e| e lait poiir sb nouJtir. Pour celles qui sont plus avancées, elles en ont ^ussi; quoiqu'elles en soient moins ëbranlëès que les Sremières. Voici quelle est leur peine : ans être attachées aux consolations, elles les regardent comme des ga^s et des témoignages sensible^ de l'amitié de Dieu; en sorte qu'en étatît privée^» elles craignent de n'être pas bien avec Dieu, et d'avoir commis quelque infidélité qui les ait éloignées de lui. Pour connaître si elles ont quelque raison de se faire une peine là-dessus, ou si elles n'en ont point, il faudrait savoir pourquoi Dieu envoie dçs consolations et des goûts sensibles dans l'ôraison, pourquoi il en prive.
Dieu donne des^oÛts et des consolations dans l'oraison t)bur v attirer 10s Ames et les y soutenir, quand elles y sont une fois entrées. Nons sommés si misérables, gue si nous ne trouyiops pas plus de plaisir au service de Dieu que dans rattachement aux cHâtures, jamais on ne lès auitlerait pour se donner a lui ! Ode fait ce Dîeu.de bonté?
pour ensager mais par les doiicëurs présentes qu'il xldnne poiirlicr plus fortement à lui. Telles étaient te^ onctions doht il avait coutume d'adoucir le§ supplices des mârtjrs, et qui leur faisaieut ^eirbuver delà joie au ihilieu d^ tourments les plils cruels. Diéii en remplit souvent le
qui le leur rend alors si aim&blè, èl lé leit
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fait préférer aux divertissemenU auxquels elles élaient autrefois adonnées.
Il D*est pas expédient de demeurer tou-
{'ours dans ces consolalioos ; aussi voit-on 9otre-Sei^neur en priver parfois ses meiU leurs amis, comme il priva autrefois les a|>âtres de sa présence sensible} qui leur causait tant de consolations, en leur disant : // eiê avaniafmx pour vous ^ueje m*en aille ; nous devons donc croire qu'il est aussi très* à propos qu^il nous prive quelquefois de ses grâces sensibles.
■^r Dieu nous prive de ses gr&ces sensibles pour cinq raisons principales. V pour nous éprouver. H veut voir si nous l*aimons véritablementi ou si ce ne sont pas ses dons qui sont plutôt l'objet de notre amour; si c'est pour lui que nous méditons ou pour notre satisfaction. 11 veut voir si nous aurons le courage de le servir h nos dépens : il n'jT a rien d'étonnant à faire oraison, tant qu'on éprouve des consolations, mais il y à du mérité h la faire quand il en coûte, et qu'on n'j trouve que des difficultés. Si nous là continuons dans la privation , tout en faisant ce qtle nous devons ftiire , nous sommes^ à la vérité, des serviteurs inutiles; mais si nous la discontinuons, nous nous déclarons des mercenaires et des serviteurs intéressés
â*" Dieu nooi'brivAde ses grâces sensibles pour nous enOMMir davantage dans son amour. Cela pealit eoinprendre par l'exempledes amitiés mondiUnes, qui se ralentissent par la trop grande fréquentation, mais se rallument par de petites absences et par des rebuts apparents. Aussi, sainte Catherine de Sienne appelait les privations et les retours de la présence sensible de Notre- Beigneur des jeux d'a«iour,voulaat dire que tout cela se foisait ponr enflammer notre amour.
3*Dietinod8 pritade Ses grâces sensibles,
{ tournons donner lieudenousappliqueràuue ouïe de bonnes œuvres, qu'on serait tenté d'abandonner siWoa était totijours attiré dans l'oraison. Ainsi, ceux qui sont appliqués au salut d«s âmes en quitteraient le soin ; ceux qui ont coutume de faire beaucoup de bien dans la visite des malades, n'iraient pittsies visiter ; ebacan aurait envie de se oonserter dans la solitade, et les bODnés œuvres ne to féttiieot pas;
%* Dieu noùs^rive de ses grâces sensible;, pour nous en faire comprendre tout le prix, et nous en donner plus d'estime. Il i?$t certain que les meilleures choses dégoûtent
3nand elles sont trop fréquentes ; les vianes les plus délicates lassent par une trop grande abondanee, et^ comme on dit, la jkmtUarM ènfendre U méprît. On estime bien plus les choses rares nue les communes, quoique souvent ces dehiières soient les meilleure^. Il est donc à propos que nous soyons ^ temps bn temps privés des grâces sensibles; de peur, à la longue, de ne pas en avoir assez ^d'estimct et de ne pas en faire assez de cas.
jji; Ita&ûi ^«tt MUS WTC de ses fcrâoes
sensibles en punition de nos infidélités ;'on n'a pas fait un bon usage des grâces que Dieu nous a données, il nous en punit jsn nous en privant. On ne peut pas toujours connaître si cette soustraction des grâces est une punition ou non ; mais qu'elle nous en paraisse une ou qu'elle n'en soit pas, il sera toujours bon de demander pardon des infidélités que nous avons commises^ et de celles que nous ne connaissons pas ; après quoi nous attendrons patiemttient le retour de Dieu. Du restai il ne serait pas avantageux de rejeter toutes les conso*lations, afin de n'aimer que Dieu seul^ au lieu de les rechercher avec empressement ; car c'est à Dieu de connaître ce qui nous convient; c'est à lui de nous conduire, et h nous de nous laisser gouverner^ reccvatit également de sa main les consolations et It^s privations. Tel qui a besoin de soutien^ s'il rejetait et supprimait les grâces sensibles, se ferait un tort notable, quand bien même il aurait danç l'esprit ce spécienju^ prétexte d'adhérer à Dieu seul; et tel autref^? au contraire, en est privé si à propos, qup^ s'il s'inquiétait et se chagrinait de cette privation, et agissait avec trop d'empressement pour les retenir ou les recouvrer, il se nuirait considérablement. Le grand secret^ c'est de se laisser conduire ; Dieu sait par- Aiitement ce qui nous convient le mi^ux^ laissons-le donc faire, et tonons-nous fortement attachés à sa volonté, en tout et pour tout.
m. La troisième difficulté qu'on rencontre dans l'oraison est une certaine peine k la vue de l'impureté de l'âme, lorsqu'on se présente à Notre-Seigneur pour ce saint exercice. Celte impureté consiste dans une infinité de fautes journalières ^ et dans une souillure eï une eertaine diQbrmiJlé que l'ânie a contractées par SBS chutes et ses infidélités.
Les fautes journalières sont un sujet de peine pour l'âme, parce qu'elles lui sautent aux yeux ; du moment qu'elle est en oraison, ce ne sont que remords et que reproches ; il n'y a pas une de ses fautei qui ne lui soit représentée o|i qui ne \% tourmente. Le remède à employer serait de se repentir de ses fautes Qt de s'en humilier, et la peine cesserais Mais jce qui fait l'excès du tourment de l'âme, c'est qu'elle n'.a ni repentir, ni envie de 6e corriger, bile m est pourtant pressée par pieu, qui lui crie sdns cesse : Quitte cette compagnif", abâtidonne ce jeu; mais étant comme liée et garrottée par sesfautes, elle n'a pas le courage de faire un dernier effort jpour s'en délivrer. Elle est donc d'un côte comme tirée par la grâce de Dieu, qui demande d'elle des ehoses qu'elle ne veut pas lui donner, et de l'autre par ses liens qui la retiennent^ et qu'elle n'a pas ensore le courase de vaincre.
i Les souillures qui restent eu bous après j les fautes eomijiises sont à l'âme un sqet de i peine, en ce que le but de l'âme dans l.Q-
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est soavent rebutée, parce qu'il est difficile qu'une âme encore teinte de ses souillures puisse s'unir avec un Diou si pur ; or, ce sont les rebuts de Dieu qui causent sa peine et son tourment. Le remède à ce mal est de se purifier dans les eaux de la pénitence, il n'est rien qui apaise Dieu comme un cœur contrit et humilié. C'est aussi dans cette disposition qu'on doit se présenter à lui, autrement on n'aura jamais d'entrée dans Toraison, et tôt ou lard on la quittera, comme Texpérience le fait voir trop souvent.
IV. La quatri^pie difficulté qu'on rencontre dans l'oraison, c'est la persécution dçMnondc, c[ui a une haine mortelle pour la pi^é et fait profession ouverte de la persécuter; or la méditation étant un moyen sûr d'acquérir la piété, il la hait également. En effet, il n'y a rien de plus Ciipable que la méditation pour détruire les fausses maximes du monde; elles n'ont point do plus jÉÉHyands ennemis que ceux qui s'appliquent tK« l'oraison; c'est là qu'elles sont examinées et pesées devant Dieu; et c'est là qu'on en connaît la vanité et qu'on en conçoit le dernier mépris. Si les amateurs du monde voulaient se donner, tous les jours, la peine de réfléchir quelques instants sous les yeux de Dieu sur ce qu'ils estiment et aiment, et sur leurs attachements, bientôt ils changeraient de sentiments ; mais ils ne le veulent point et demeurent toujours dans leur erreur. Ne pouvant donc aimer ceux qui condamnent cette erreur, ils les raillent et se moquent d'eux en mille occasions ; et s'il arrive qu'une personne de piété tonabe en quelque faute, ils en triomphent ; mais contre leur attente , au lieu de leur nuire, ils leur rendent service, en les obligeant à la vigilance. « Nous avons, dit sainte Thérèse, une grande obligation aux gens du monde, qui ne laissent échapper aucune de nos fautes sans la critiquer : leur iDalice nous sert à nous tenir sur nos gardes. » Cette diflicuité n'est pas très-pénible pour les âmes un peu généreuses, mais pour celles qui sont encore chancelantes dans le bien , elle les ébranle et trop souvent les renverse. Le remède à ce mat est de se préparer à tout ce qu'on pourra dire contre nous et l'oraison; de tâcher de .se mettre dans la disposition où étaient les apôtres qui disaient aux princes du peuple juif qui leur défendaient de ne plus prêcher 1 Evangile : « Jugez vous-même s'il est plus juste devant Dieu de vous écouter plutôt que Dieu. » Vous nous défendez ce que Dieu nous ordonne de faire , notre parti est bientôt pris; nous écouterons Dieu et non vous-mêmes. Si les persécutions continuent, il faut entrer dans la disposition de ce^s mêmes apôtres : Ils sortaient^ dit le texte sacré, tout remplie de joie d'avoir été jugés dignes de souffrir pour le nom de Jésus-Christ» Voilà quels doivent être nos modèles dans les petites persécutions du monde.
Si ce sont des personnes de poids par
leur science et leur autorité, qui nous détournent de la méditation, il vaut mieux leur répondre par un humble silence et par une sensible compassion de leur aveuglement que par des raisons. Coutentons-rous de savoir que Notre-Seigneur a recommandé i'oraison mentale , en nous prescrivant d'adorer Dieu en esprit et en vérité ; Ju'il a prédit que ce devait être l'exercice e tous les bons Chrétiens ; qu'il l'a pratiqué le premier, que les apôtres l'ont aussi pratiqué après lui, et qu'ils l'ont cru si nécessaire, qu'ils se déchargèrent sur les diacres du soin des aumônes , pour donner plus de temps à la prière et à l'oraison ; enfin que cet exercice a été pratiaué par tous les Chrétiens. Renouvelons alors en nous-mêmes la résolution de ne jamais l'abandonner, quoi au'en puissent dire des personnes respectables.
V. La cinquième difficulté dans l'oraison sont les tentations du démon qui s'efforce d'empêcher qu'on s'y applique, et oui n'oublie rien pour en détourner. Outre les distractions où il a sa bonne part , 1* il donne de Voraison tant de dégoût qu'il n'y a rien qu'on ne choisisse plutôt que de la faire avec cette répugnance. Sainte Thérèse l'éprouva pendant plusieurs années. Il faut qu'il y ait bien du démon dans ces ennuis si étranges; car comment F0iitrelien qu'on a avec Dieu serait-il de luNnfèœe si fâcheux, puisque l'Esprit-Saiftt noits assure qu'il n'y a rien d*amer ni de pénible dans sa conversa» Iton. 2° il inspire une très -grande crainte qu'on ne perde son temps, qu'on ne passe les heures qu'on y donne, dans une pure oisiveté; cette pensée vient surtout dans les moments de distractions et de sécheresses , et elle est quelquefois si forte, qu'un directeur, avec toute son autorité, a bien de la peine à nous en débarrasser. 3"* Le malin esprit fait ce qu'il peut pour nous jeter dans le découragement, nous mettant devant les yeux notre peu de progrès et le nombre de nos fautes qui , maintenant uue nous sommes en oraison , nous semblent plus grandes que lorsque nous ne la faisions pas; non qu'elles soient aussi nombreuses et aussi grandes qu'autrefois , mais c'est que nous en avons uue connaissance plus claire que auand nous ne nous y appliquions pas. i'* il remplit notre âme de serafmles, nous faisant croire qu'il y a eu faute à oh il n'y en avait pas eu , que jamais on n'a eu regret de ses péchés, qu'on ne les a pas tous déclarés en confession,'que jamais on n'a eu un véritable propos de s amender, qu'on a toutes les marques d'un réprouvé, qu'il n'y a point de salut pour nous » et autres pensées semblables qui ne peuvent se guérir que par une aveugle soumission aux avis du directeur.
Il y a bien d'autres tentations qu'il est inutile de rapporter, et le meilleur moyen de les vaincre toutes, c'est, après s'être humilié devant Dieu, de les mépriser et d'aller toujours en avant, sans perdre une seule minute de ce saint exercice. Si l'on était
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assez lâche pour l'abandonner, à cause des tentations, ce serait doîiner gain de cause nu démon, et lui céder le champ de bataille. Ce qui est dit des tentations s'applique aux autres difficultés ; il faut les mépriser, n'en faire aucun cas, et se souvenir de ces paroles de l'Apocalypse : Je donnerai aiix victorieux une manne cachée. On peut bien assurer qu'elles s'aK)pomplissent parfaitement en ce sujet, et que celui qui aura assez de courage pour surmt)nler toutes les difficultés, qui, après tout, ne sont pas aussi grandes qu'eHes paraissent d'abord, goûtera une viande délicieuse qu'il ne trouvera jamais ailleurs. Cette manne, gue les vainqueurs et les courageux reçoivent dans la méditation , on peut la goûter , mais il est difficile de la faire concevoir à ceux qui ne l'ont pas éprouvée ; car c'est ici que conviennent bien ces paroles du Psalmiste : Goûtez et voyez combien te Seigneur est doux. Il dit d'aburd : goûtez , et puis voyez^ ^ur faire entendre qu'il faut pratiquer l'oraison aQn d'en connaître les avantages.
Si nous sommes bien tidèles à observer ' tout ce qui vient d'être dit, noui jouirons bientôt de cette heureuse expérience , et nous trouverons de si grands biens dans la méditation, que nous ne désirerons rien tant que de nous, y avancer de plus en plus. Soyons bien flaèti^ à converser avec Jésus cruciflé, h élodiiNnttS tertus et h les imiter le plus possible. AfMi/te divin modèle devant les yeux, rentrons fréquemment dans notre intérieur, même hors du temps de l*oraison , et le, consultons Notre-Seigneur dans toutes nos affaires , dans nos doutes , nos embarras et nos peines ; prenons conseil de lui, disons-lui : Mon Dieu! que me faut-il faire en cette occasion ? que me fautil dire? Comment dois-je me conduire en celte rencontre fAcbeuse ? Si nous sommes iidèles à ces saintes pratiques, le Seigneur ne manquera pas de nous dire : Montez plus haut, vous vous en êtes rendu digne par votre Gdélité à ce premier de^ré d'oraisou, entrez dans un état plus relevé, pour vous instruire des autres degrés de cette sainte pratique et des routes qui y conduisent. ( Voir les mots Affection, RECUEiLfcBMBNT, Union, Transformation.)
MILHARD (Pierre), né à Simorre , religieux Bénédictin, prieur de Sainte«Dode au diocèse d'Auch, est auteur d'un ouvrage intitulé : Le vrai guide des curés^ etc., qu il lit imprimer à Toulouse, en 1610.
MODESTIE (Vertu). — La modestie est une vertu qui modère les actions extérieures de V homme et son habillement y de manière à n'offenser les regards de personne. Le fondement de la modestie est dans l'humilité, et dans ce sentiment que l'Apôtre a ainsi exprimé : Qu'aveZ'VOus que vous ne Vayez reçu? si vous Tavez reçu^ pourquoi vou% en glorifier ^ comme si vous ne l'aviez pas reçu? (ICor, IV, 7.) Ou la définit encore Vhumilité mise en pratiaue. C'est en ce sens que saint Grégoire le Grand disait de la modestie : C'est la gardienne qui veille et préside inté'-
rieur ement à Faf rangement extérieur des corps. Et certes si quelqu'un composait d'une manière décente ses actes exténeuns, sans aucun motif intérieur de vertu, on dtrait avec raison qu'il n'agit pas par modestie, mais par une vaine, menteuse et superbe ostentation de modestie, en un mot par hypocrisie: c'est ce C|ui a fait dire au Sage : La An de la modestie est la crainte du Seigneur. [Prov. xxii, 4.)
La modestie a quelque chose de remarquable et de glorieux, surtout chez les jeunes gens, à qui elle attire une estime toute particulière cie la part de leurs supérieurs, * une autorité et une faveur durables auprèsde leurs condisciples, et beaucoup d'affection
Earmi les hommes. En effet, l'ordre et la eauté de l'âme se font voir par la bonne tenue du corps et la noblesse des mouve ments extérieurs ; ainsi l'Apôtre disait, en recommandant vivement cette vertu : Que votre modestie [soit connue de tous les hommes. {Phil. ly.) .^^.^ La modestie consiste surtout dans QtiatiAMK choses : dans les regards, les paroles, le riré**^ et la démarche. Dans les regards^ selon ce passage de saint Grégoire : « Il faut réprimer les regards qui nous entraînent au mal. » (£• Moral.) Dans lesparoles^ comme l'expose ainsi saint Ambroise : « Observez dans vos paroles une juste mesure; que jamais rien d'inconvenant ne soit dans votre langage. La modestie doit, modérer même le son de la voix, pour que ses éclats ne blessent jamais Toreille de personne. » [De off.) Dans /ertre, selon cet avis de saint Basile : « Ceux qui veulent pratiquer la piété doivent se se garder avec beaucoup de soin des éclats de rire immodérés. » (De reg.) Enfin, dans la démarche^ ce que le même (locteur explique en ces termes : « Que votre démarche ne soit ni trop lente, pour ne pas indiquer un esprit dissolu, ni trop précipitée, pour ne pas laisser voir le trouble des passions qui agitent votre cœur. » Cette vertu est surtout nécessaire aux ecclésiastiques, que l'Apôlre veut voir ornés et modestes. (7 Ttm. 111.) 11 ne faut donc pas s'étonner si saint Ambroise a repoussé deux clercs d'un extérieur peu soigné et plein de pétulance : l'événement prouva qu'il avait bien jugé. (L. I De off., c. 18.)
MOINES, Vie MONASTIQUE, Monastères; leur origine^ leurs constitutions, leurs vaux, leur développement. — Ces trois articles se tiennent de trop près pour pouvoir être séparés. Le nom de moine, tiré du grec /a^voc, seul, solitaire, a désigné, dans son origine, des hommes qui se confinaient dans les déserts et qui vivaient éloignés de tout commerce avec le monde, pour s'occuper uniquement de leur salut. Dans l'Eglise catholique, on appelle moine ou religieux celui qui s'est engagé par vœu à vivre suivant une certaine règle, et à pratiquer la perfection de l'Evangile.
« S'il est vrai, comme on pourrait le croire, dit Chateaubriand, qu'une chose soit poétiquement belle, en raison de Tantiquitâ
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rtlt pour sa patrie. Aut niatnet de fibrlnes, devanl ce petit temple au Seigneur, J'ap-
Ë pends à mépriser les arcs de triomph« des [arius et des César; Je contenmie stCC orgueil ce couvent qtii vit un roi frati^ts proposer la couronne au plus digne. Hais aimez-TOus les soiironîrs d'nne autre sorteT Une femme d'Albion, surfiHse par un sommeil myslérieux.croit vofren sonçe la lune se pencher vers elle; bientôt il lui naît une fille chaste et triste comme le Qaral>eau des Duil8,et quiifondjint un monastère, devient l'astre bhtirmant de la solitude.
« On nous accuserait de chercher h snrpremire l'oreille par de doutsonli si nom rappelions ces couvents d'Xfna belta, de Bet tnonlt, de Valombraue, ou cetni de la Colombe, ainsi nommé ë cause de sort fbndateuPi colombe céleste t^ui virait dans les bois. Lb Trappe et le Paraclet gardaient le nom et le souveair de Comminges et d^HéloïsB. Demandes k ce papan de l'antique Neuslrio quel est ce monastère qu'on aperçoit au sommet de la colline , i) vous répnndrail:«C'âst te prieuré des Oeux-Ammiif. Un
■ jeune gentil homme étantdevenu amoureux
■ d'une jeune damoiselle, fille du ciiâlelain « (le Mulmain,ce seigneur consentit à necn^ « der sa Ullu a ce pauvre gentilhomme , s'il < pouvait la porter Jusqu'où haut du mont. Il * accepta le niiirché. et cliargé^ie sa dame*
■ il monta tout au sommet de la colline, mais « il mourut dcriiti^ue en yarrirant. Sa pré- K tendue tr(^|)aïsa bienlAl {ikr grand déplaisir;
■ les parents les eiilerrèroul ensemble dans
■ ce lieu , et y firent le prieuré que vous « voyez. 1
■ Èofio, les cœurst tendres auront dans l'origine des couvents de quoi so satisfaire, comme l'anliqiiaire et ie poëte. Voyez ces retraites de la Charité, des Pélertni, du Sieti-Mourir t des È'nterreurs de mortt, dos Ituentëi , des Orpheiitu ; lânhez , si vous le pouvez, ae trouver» dans le long catalogue des misères humaines, une seule inlirmité de l'âme ou du corps pour qui la religion n'ait pas fondé son lieu de sontagement ou •on hospice.
■ Au reste les persécutions des Romains contribuèrent d'abord h peupler les solitudes ; ensuite , les Barbares s'étant précipités sur l'empire et ayant brisé tous let liens de lasotsiété, il ne resta aui homitlesqua Dieu pour espérance , «t les déserts pour refuge. Des congréKatious d'infortunés se formèrent dans les forêts et dons les lieux les plus inaccessibles. Les plaines fertiles étaienten proie h des sauvages qui ne savaient pas les cultiver, tandis tfue, sur les crêtes arides des monts « habitait un atilre monde t qui, dans ces roclies escarpées, avait sauvé comme d'un déluge les ii-.Jes des «ris et do la civilisation. Mais dcmème que les fontaines descendent des lieux ^evés pour fertiliser les vallées ; ainsi les premiers anachorètes descendirent peu k peu
. (39^ On neos yardoDaera celte citation on pea vont pi résilier aa plal^ de la dower lool ee- •NbH pou v Dittimmrt i'aciiUwu ; bmu a V liâre.
de son origine, it fant convenir que la vie monastique a quelques droits â notre admiration. Elle remonte aux premiers Ages du monde. Le prophète Elle, fuyant la corruption d'israol, se relira le long du Jourdain, oïl il vécut d'herbes et de racines, avec quelques disciples. Sans avoir besoin de fouiller plus avant dans l'histoire, celte source des ordres religieux nous semble assez merveilleuse. Que n'eussent point dit les poètes de la Grèce, s'ils avaient trouvé pour fondateur des collèges sacrés un homme ravi aii ciet dads un char de feu, et qui doit reparaître sur la terro au jour delà consommation des siècles î De là, la vie monnstique, par un héiitage admirable, descend h travers les prophètes et saint Jean-Baptiste jusqu'il Jésus-Clirist, qui se dérobait souvent aU monde pour aller sur les montagnes. Bientôt les thérapeutes, embrassant les perfections de la retraite, offrirent près du tac Hceris, en Egypte, les premiers modèles des monastères chrétiens. Enfin, sous Palll, AnjMfikiino et Pacôme, paraissent ces saints de la ^'Thébaidc, qui remplirent le Carmel et le Liban des chefs-d'œuvre de la pénilence. Une voii de gloire et de merveille s'éleva du fond des plus aO'reuses solitudes. Des musiques divines se mêlaient au tiruit deS cascades et des sources ; les séraphins visitaient l'anachorète du rocher, ou enlevaient son Ame brillante sur les nues ; les lions servaient de messagers au solitaire, et let corbeaux lui apportaient la manne céleste. Les cités jalouses yirent tomber leur réputation antique : ce fut le temps de la renommée du désert (320j.
■ ilarcliant ainsi d'enchantement en enchantement dans l'établissement de la vie roligièuse, nous trouvons une seconde sbrta d'origine, que nous nommons locale, c'est- ^•dire certaines Fondations pariiculières d'ordres et de couvents ; ces origines ne sont n) moins curieuses, ni moins agréables que les premières. Aux portes mêmes (le Jérusalem^on voit un monastère bâti sur l'empLicenient de la maison de Pilate; atl mont Sinaû.Ie couvant delà TransfigtiratiêH marque le lieu oCl Jehovah dicta sa loi aux Hébreuxi et plus loin s'élève un autre couvent sur I4 montagne oil Jésus-Christ dispa* rut de la terre.
■Etque de choses «dmii-tbiefi l'Ckcldent ne nous mon(re-t-il pas à son tour dans les fondations des. communautés « monuments de nos antiquités gauloises, lieux consacrés (laf dintéressantes aventures , ou par des actes d'humanité! L'histoire, les passions du cœur, la bienfaisance, se disputent l'origine de nos monastères. Dans cette gorge des Pyrénées, voilà l'hôpital de Koncevani, que Charlemagne bfltit à l'endroit même où la fleur des chevaliers, Roland, termina ses hauts faits 1 un asile de paix et de secours marque dignement le tombeau du preux, qui défendit l'orphelia et mou-
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IftiirB tiaiteiirt ^ pour bortér aut barbii-» res lA parole de ]>ieu et les doueeura de la ▼ie*
« On dira iraut-dtre. que, les oauseâ qui donnèrent naissance à la tie monastique D'existant jpius parmi noUs» les eouveUt^ étaient devenus des retraites inutiles.. £t quand donc ces oau^s ont^eHes cessé? N'jr 8-t-il plus d*orphelins , d'IuGrmes , de voya* geurs i de paorresi d'infortunés 7 Ah ! lors*^
Sue les maux des sièciès batiwres se sont vanouis» la société ^ si habile à toufmen*> ter les Ames et si ingénieuse en douleuri a bien sa fai^e naître mille aulres raisons d'adversité qui ndus jettent dans la solitude t Que de passions tromoée^ , que de senti* tnents trahis, que de dégoûts amers noué enlratneot chaque jour horâ du monde!
« C*ëtait une chose fort belle que ces maf« ^ons religieuses où Ton IrduvaUune retraite assurée contre les coups d6 la fortutie et lea Orages de son propre cœur. €në orpheline abandonnée de ta société., à cet Age où db cruelles séduction^ sourient b la beauté et h l'innocence ; savait du tooihs <|u'il f avait lin asile où l'on Ile se ferait pas un jeu dé la tromper. Comme H était dout pour fceltè pauvrô étrangère sanA |3nrertts d'enlendrfe retentir je nom de scèur S ses oreilles 1 Quelle nombreuse et paisible famille la rdi'^ gion ne tenait-elLi pas de lui rendre! Un Père céleste lui outrait ta maisori et la recevait dans ses bras.
« C'est une phildsoj)hie biéh barbare ôt ùrie politique bien cruelle que cëlles-iii ^ui veulent obliger l'infortuné à vivre au milieu du monde. Ces hommes ont été assez pou délicats pour mettre en commun leurs voluptés; mais l'adversité a un plus noble égoïsme , elle se cache toujours pour jouir de ses plaisirs , qui ^ht èes larmes. S'il est des lieui pour la santé du corps , ah I permettez h la religion d'en avoir aussi pour la santé de TAmë; elle qui est bien plus sujette aux maladies, et dont Ves infirmités sont bien plus doulourèùsels, bien plus longues et bien plus difficiles à gu^Kr.
« Des gens se sont avisés de vouloir <ia'tm élevAtdes retraites fèotionaitih eeux fuipltfih rent^ Certes , ees philosophes sOnt prolwds dans 4a coonfliasance . de ia nature , fa^ tnaine 1 C'est-à-diire qu'Us veulent oon^fier le ^nalbeur à la pitié dea bofomea , et inettre les chagrins aous la protection de eeux qui Jes eausent. Il faut une eharitéplus magulflque que la nôtre pour soulager l'indigenco d'une Âme infortunée : Dieu seul estasses riche pour lui fiûre i'aumûne.
< « On a prétendu rendre an grand service aux religieux et aux religieuses en les for^ tant do quitter leurs retraites : qu'en est-ti advenu 7 Les ftmmei qui ont pu trourer un asile dans des monastères étrangers s'y sont réfîi^éest ti'antrès se wMit réunies pour former entre elles îles nlohastères au milieu du monde; piwîeors enfin sont mortes de chagrin ; et ces Trappisia ai à p/atiiiCr« ^au
lien de profiter ttea chames de la liberté et
de^lavie^ont. été çontiniaer leurs macér»^ ratipns dank les bruyères dé l'Angleterre et les déserts de la Russie.
, « Il nie faut pas croire que nous soyons tous nés pour manier le no^au , le mous*
au.et,, et qu'il n'y ait pas dliomme d'une éiicatesse particulière qui. soit fortpé pour
le labeur de la pensée , comine un autre pour le travail 4^s mains.
■ « r^'en doutons points nous avons aU fond du cœur mille raisons de solitude: quelques* uns V sont entraînés p9v une pensée tournée.V la contemplation I d'autres par une certaine pudeur craintive qui, fait qu'ils aiT ipeoj à habiter en eui*mômês ; enfin , il est des Ames trop eicell^ntes qui enfichent en v^in.dansla nature )es autres âmes .auxquelles elles sont faites pour s'unir , et qui semblent condamnées à une sorte dcvirgi*^ uité amorale ou de. yeuvag^ éternel. C'était surtout pour ces Ames solitaires que la re-* ligion avait élevé ses retraites.
, « On doit sentir aue ce ,n'est pas de l'histoire particulière c(es ordres religieux qu'il s'agit ici]^ mais seiilemènt de leur histoire morale. Cependant nous ne pouvons nous empocher de faire une ofoservalioo, U y il deâ personnes qui méprisetit, soit par i^noran(re,soit par préjugés, ces constitutions sOus lesquelles un ^rand nombre de cénobites ont vécu depuis plusieurs siècles. Ce «épris n'est rien moins quephilosophiçiuoi et surtout dans un temps oit l'on se pique de connaître et d'étudier le9 hommes. Tout r.{^ngieux <]^ui ; au moven d'une faaire ou d'un s<^c, est parvenu à rassf^mbler sous ses lois plusieurs milliers de disciples , n'est point un homme ordinaire, et les ressorts qu'il a rais efi usage» l'esprit qui domine uaos ses institutions » valent bien la peine d'être ei^aminés..
. « Il est digne dé renaarque, .sans doMte» que de toutes ces règles monastiques, les nlus Hgides ont été le mieux observées; les Chartreux ont donné au monde Tunique exemple d'une eottgr^atipo qui a existe sept cents •ans i sans avoir besoin de réforme. Ce qo^ prou je que» plus, le législ(iteur. combat lea penebadts naturelsj plus il assure hi (luréa de aori outrage* Ceux» au contraire; qui prêt lendent' élever des sociétés, en employant Jes paâsions comme màliériaux de i'jédi(lce^ ressembleui. I ces architectes qui bâtissent ^es paltfs arec celte sorte dé pierre qui ae fond à l'impression de l'air. ,
c Lt8 ordres religieux n'ont été« sous beaucoup de rapports» que des sectes (Hiillosophiquea aasez semblables à celle des iirecs. Lea moines étaient àl)pelés pAî/otapke$ dans les premiers temps; ils en portbleot la robe et en imitaient les mœurs. QuelqutSr uns .même avaient chojsi pour seule rè^le le ofanua^ d'Ëpictète. Saint B|k- •aile établit le premier les vpeux de f^utreêé, de thuêt^té et d'o^^tsiance*. Cette loi est pro^ toade» et ù l'on y réUéçbit,.en verr# que «^ génie dt Lycurgue.est renfermé dans ces trois précepte^. -^ Dans la règle de Saint- Denott, tout eat prescrii/juaqu'auiMioindréi
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détails de Is TÏe : lil, nourriture, promenade, conversa lioD, prière. On donnait aux faibles de^ travaux plus délicats, aux robustes de
[>]us pénibles ; en un mot. la plupart de ces ois reliffieuses décèlent une connaissance incroyable dans l'art de gouverner les hommes. Platon n'a fait que rêver dBS républiques, sans pouvoir rien exécuter; SS. Auf;u<tin, Basile, Benoit ont été de vrais lég;isateurs elles patriarches de plusieurs grands peuples.
« On a bien déclamé, dans ces dernière temps, contre les vœux perpétuels, mais il n'est peut-être pas impossibi^o de trouver en leurfaveurdes raisons puisées dans la nature des choses et les besoins mëoies de notre âme. — L'homme est surtout malheureux par 60D inconstance et l'usage de ce libre arbitre qui fait h la fois sa gloire et ses maux, et qui fera sa condamnation. Il flotte de sentiment en sentiment, de pensée en pensée ; ses amours sont mobiles comme ses opinioDS, et ses opinions comme ses amours. ^Getle inquiétude le plonge dans une misère dont il ne sort que quand une force supérieure l'attache à un seul objet. Ou le voit alors porter avec joie sa chaîne ; car l'homme inSdèle hait pourtant l'intidélité. Ainsi, l'artisan est plus heureux que le riche oisif,
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p«rce qu'il e.<tt soumis à un travail impérieux qui ferme autour de lui toutes les Toies du désir ou de l'inconstance. La môme soumission à la puissance fait le bien-être des enfants, et la loi qui défend le divorce a moins d'inconvénients pour la paix des familles que la loi qui le permet. — Les anciens législateurs avaient reconnu cette nécessité d'imposer un joug k l'homme. Les républiques de Lycurgue et de Minos n'étaient en effet que des espèces de communautés oiï l'on était engage, en naissant, par des vœux perpétuels. Le citoyen y était engagé à une existence uniforme ou monotone. a élait assujetti è des règles fatigantes qui s'étendaient jusque sur ses repas et ses loisirs; il ne pouvait disposer des heures de sa journée, ni des Iges de sa vie : on lui demandait un sacriQce rigoureux de ses goûts, il lui fallait aimer, penser, agir d'après la loi, on lui avait retiré sa volonté pour le rendre heureux. — Le vœu perpétuel, c'està-dire la soumission A une rè^le inviolable, loin de nous plonger dans l'infortune, est donc au contraire une disposition favorable au bonheur, surtout quand ce vœu n'a d'autre but que de nous défendre conire les illusions du monde, comme dans les ordres monaitiques. Les passions ne se soulèvent
fière en nous avant notre quatrième lustre; quarante ans, elles sont déjà éteintes ou détrompées : ainsi le serment indissoluble nout prive tout au plus de quelques années de désirs, pour faire ensuite la paix de notre vie, nous arracher aux regrets ou aux remords, le reste de nos jours. Or, si voue mettez en balance les maux qui naissent des passions avec le peu de moments de joie
bien, mime dans les plus beaux instants da la jeunesse. — Supposons qu'une religieDse pût sortir de son clottre à volonté, nous demandons si elle serait heureuse. Quelque* années de retraite auraient renouvelé pour elle la face de la société. Au spectacle du inonde, si nous détournons un moment la télé, les décorations changent, les plaisin s'évanouissent; et lorsque nous repurtdot les yeux sur la scène, nous ne voyons pluti que des déserts et des acteurs ineonnus. I
« On verrait incessamment la folie dc[ notre siècle entrer par caprice dans les cou*! vents et en sortir de même. Les coeurs agi* tés ne seraient plus assez longtemps aup^ des cœurs paisibles pour prendre un peu de leur repos, et les âmes sereines auraient bientôt perdu te calme dans le commerce des âmes troublées. Au lieu de promener en silence leurs chagrins passés dans les abris du cloître, les quiheureux iraient se racontant leurs naufrages et s'excitsnt peut-être encore à braver les écueils. Femme du monde , femme de la solitude , rin&dèle épouse de Jésus-Christ ne serait propre ni à la solitude, ni au monde; ce ûux et reflux des passions, ces vœux tour à tour formés et rompus, banniraient des monastères la paix, la Subordination, la déconce ; ces retraites sacrées, loin d'olfrir un port assuré à DOS inquiétudes, ne seraient plus que des lieux oii nous viendrions pleurer un moment l'inconsiaoci; des autres, et méditer nous-mêmes des irjconstances nouvelles.
« Mais ce qui rend le vœu perpétuel de la religion bien supérieur ît l'espèce dejvœu politique du Sparliale vi du Cretois, c'est qu'il vient de nous-mêmes, ne nous est imposé par personne, et présente au cœur une compensation pour ces amours terrestres que l'on sacriGe. Il n'y a rien que de grand dans cette alliance d une Ame immortelle avec le principe éternel; ce sont deux natures qui se conviennent et qui s'unissent. Il est sublime de voir l'homme, né libre, cheN cher en vain son bonheur dans sa volonté; puis, fatigué de ne rien trouver ici-lias qui soit digne de lui, se jurer d'aimer à jamais l'Être suprême, et se créer comme Dieu, dans son propre serment, un» nécetUti. »
Hais ce n'est point ainsi que nos rationalistes contemporains comprennent la vie monastique. Peu contents d'en tlétrir les pratiques et les maximes les plus saintes, ils veulent saper l'édifice par la base, l'attaquer dans son origine en montrant la vie monastique, non plus comme une inspiration du Verbe divin, mais comme une importation étrangère, et une production naturelle du mysticisme oriental. C'est à repousser cette erreur que M. l'abbé Chassay, dans ses essais sur le mysticisme, a particulièrement consacré son talent. Voici comme il s'exprime :
■ Un grand nombre de savants avouent volontiers que l'Eglise primitive Qt de courageux efforts pour repousser l'invasion du
qu'elles vous donnent, vous verrez que le quiétisme oriental qui s'efforçait sans cesse yam perpétuel est eoeora un plus grand de pervertir l'enseignement du 3aur«ur,
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mais ils arancent ensaite oue cette résistance ne fat que momentaDee, que les circonstances devinrent au m* siècle tellement favorables qu'il fut impossible d'empêcher le mysticisme le plus extravagant d'entraîner dans de tristes aberrations les défenseurs les plus éminents du christianisme (2S1). £n effet, quand la doctrine de Jésus-Christ eut jeté en Egypte de profondes racines, le
a uiétisme oriental fit, dès les premiers temps, e perpétuelles tentatives pour la transformer. Sans doute les Chrétiens résistèrent jusqu'à un certain point à ces audacieuses innovations ; mais ils cédèrent peu à peu à l'esprit du siècle et s'approprièrent iPâSensiblement les principes ascétiques de leurs adversaires. On recommanda le célibat comme un état de plus haute perfection, on admira les pénitences et les mortifica* tions volontaires, on parla de science intuitive surnaturelle obtenue par ceux qui auraient purifié l'Ame en domptant les sens et en exténuant le corps.
« L*admiralion générale que les saints « anachorètes et cénobites excitèrent parmi « le peuple fit répandre leur genre de vie « dans le monde chrétien, et c'est ainsi que « des principes tout à fait étrangers au « christianisme de l'Evangile, comme ils le « furent plus tard à Tislamisme du Koran, « pénétrèrent dans ces deux religions et y « répandirent la vie ascétique et monasti- « que. * ( fioGHiNGER, La vte eoniemplativtf ascétique et monastique chez Us Indous, Conclusion.) _^
« Hais il s'en faut bien que le gnosticisme, qui altéra si profondément l'essence du christianisme, fût un accident isolé dans Thistoire de l'esprit humain; depuis longtemps les doctrines hindoues s'étaient répandues en Egypte, quand l'Evangile s'y élablit. Elles avaient envahi non-seulement les écoles païennes ; mais un grand nombre de Juifs, surtout les Esséniens, les avaient réalisées en adoptant la vie contemplative, avant la prédication du christianisme. Il ne faut donc pas s'étonner si, dès l'origine, les docteurs chrétiens de l'école d'Alexandrie subirent si profondément l'influence du ^ «uiétisme oriental. Clément et Origène, le (Jernier surtout, mêlèrent à l'enseignement évangélique une multitude d'éléments étrangers. Il se fit d'ailleurs, au sein des masses, un mouvement spontané qui contribua puis-
(221) C*est là ToplAîon présentée sons des fomea irès-variées par une moKiiude de raiionalistes cou* temporains. — Cf. Cousin, Histoire de la phiiesapkie au xvui* siècle, sortoui ix* leçon, et Fragments ptû^ losophiques^ il, 366.— Pauthibr, Tao-te-Kmg. cliap. u. --MiCHKLBT, Histoire de France, t. 1, 112,113. ^ Pierre Lcnoux et Jean Rbtnaud, Encyciopédie not^ velle^ articles Bonheur, Ciel, Sahu Augustin. — - Les protestants anciens et modernes partagent cette nuiniére de voir. — Cf. Mosbeih , Histoire ecclésiasth' que, n« siècle. — Bbogksr, Histoire de la philoso^ vhie, uu — JouFFEOT, Coufs de droit naturel^ iv« et v« leçons, n'a fait que les exacérer. — M. Bochinger, écrivain protestant, a suivi Mosheim et Brucker dans son livre, très-savant d^aiileurs, sur la vie contemplative et mystique clies les kidous.
samment k jeter la religion nouvelle dans des voies inconnues qu'elle avait essayé d'éviter jusqu'alors avec une prudence soupçonneuse.
. « La société romaine, fortement ébranléet croulait dans sa base; le christianisme, qui avait tentéde ressusciter ce monde condamné en y introduisant le mouvement et la charité, commençait à désespérer de son œuvre. Ce fut alors que du sein des tombeaux et des ruines qui couvrent la terre d'Egypte» du milieu des déserts de sable, s'éleva une nouvelle génération de Chrétiens, ardente et visionnaire, qui« à force d^enthousiasme et d'énergie, parvint à discréditer la doctrine des bonnes œuvres et à endormir pour des siècles la société au sein des élans d un mysticisme frénétique. Les Antoine, les Hilarion, les Pacôme, les Théodore, les Macaire, furent les organisateurs du nouvel Evangile qui renversait dans ses bases sacrées la doctrine profondément sociale, véritablement civilisatrice, que le Christ et les apôtres avaient annoncée à la terre. C'est alors que commencèrent, au sein du christianisme, des jeûnes extravagants, des mortifications effrénées, un enthousiasme sans règle pour la solitude, le célibat, la vie contemplative, enun mot pour toutes les pratiquesinventées,* dans les monastères de rlnde, par le quiétisme des brahmanes. On trouve toutes ces assertions même dans les livres élémentaires destinés à la jeunesse catholique de nos écoles.
« C'est dans l'Orient et avant le cbristia- «^nisme, dit H. Desmichel, qu'il faut cher- « cher les causes de la vie erémitique. La « même exaltation qui avait enfanté les « rêves des gnostiques donna naissance au « monachisme. Les Juifs avaient eu leurs c esséniens et leurs thérapeutes, qui vivaient «^à l'écart des autres hommes et aspiraient, «par les pratiques les plus rigoureuses, à a une perfection surhumaine.. .. Le mjsti- « cisme des premiers siècles, né de l'alliance « du pythagorisme avec la philosophie orien- « taie, et mis en honneur par Origène, fit «revivre la discipline des thérapeutes; les « persécutions de Dèce et do Dioctétien lui « donnèrent de nombreux adeptes. Dès lors, « la vie contemplative, décorée du nom de « philosophie divine, fut embrassée avec « ardeur par une foule de Chrétiens exaltés « ou ousillanimes (332). »
(23i] DisviCBBLS, Altlotr» générale du mogen àgt^ 405, 404. Cependant M. Desmiebels nous permettra de ne pas partager son indignation singulière. £n effet, si nous avions ooelque envie de partager son antipathie pour les institutions monastiques, nous serions arrêtés par cet aveu dont nous félicitons sa loyauté : c Gomme c'est du sein des monastères I que sortirent les plus ardents promoteurs de la c foi , les progrés de Tordre monastique suivirent c ceux du Cbristlauisme. > (Desiiichbls , 409.) — Mous recommandons ee fait à ceux qui veulent noua détKirrasser des moines pour rendre service à la canae de riilglise! La pensée de M. Oesiiiichels k été développée par le R. P. Lacordaire avec son éloquence ordinaire : « Les ordres religieux dêvinreiit les c ministres ordinaires de Tapostolat el de la adeaoa
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< Nous PW50Q9 aTOir présenté dans lou te aa force la suite d^ obgectîQoa de nos adfersairea. I(ou9 erojOBis mftùa^ leur avoir donné plus de vigueur, parce que nous avons . rtfani toutes les <tl/GcuU4a Qiron a mises en avant sur cette matière* depuis Mosbeim jusqu'à Jouffroy. Mats ce brillant échafaudage, construit i>ar Tiinagination de nos adversaires, peut-il tenir devant le sérieux examen d'une science impartiale et Completel.... '
K Nous eoneéderons rolontiers à nos ad- Tersaires que la vie monastique est plus ancienne que le Christianisme; mais la conclusion qu'ils en tirent, qu'elle a pris son origine dans le brahmanisme ou dens Je bouddhisme, nous paraît compléteînent insoutenable. 8i Ton avait porté dans ces graves questions toute l'attention qu'elles méritent, on aurait dû s'apercevoirque,bien des siècles avant la prédication chrétienne, la vie monasti(|i]e s'était constituée au sein même du mosaisme, non pas par l'influence de la philosophie hindoue, mais sous Tins-
Ciration des nommes les plus recommandâtes par leur zèle pour l'unité de Dieu, et dont la mémoire est restée à jamais célèbre, à cause des luttes courageuses qu'ils ont > soutenues contre le paganisme et l'immoralité. C'est ainsi qUîB furent fondées les écoles des prophètes : ce Ail cette grande institua lion qui, en se développant et en s'harmonisant avec les principes du Christianisme, fut le véritable point de départ de la vie
monastique
« Queflea sqnt les bases essentielles de la vie monastiquet Sans doute, depuis l'origine du Christianisme, ce genre d'existence s'est révélé sous des formes singulièrement va-
f diviu^ ffMiç la jaridiclfon f^ répUp^oat. A|if frérç»
< précbeurs sq joikpiteot Dii^pipi les ir^res rnîheurf I (le SàinwFrapCois, qiie suivirent plus Urd d*aui très congrëgàtîons ; selcài l'es (eihpfpei les bèsoîiis. c L*l|i9iQ|re a raêonté^ léiirs traVkdX. B'eé liérëèies c formldabldR B*étevërerit, des inoodes nouveaux € se dëeouyrircai ; niais dans les régions de la peni sée coinoa sur.fea flois de la mer', eut naVigaieur t fio pu( aller a^si {pin que le ijévQuemeni ou la I doclrjne des ordres religieui^. T0U9 le$ rivage^ i Ofit gardé (a trace d^ lèuf ^aqg , et tous les ^cuos ç Ic>oii c|e leur voi^ç. L*indlen , poursuivi comme ( une Bête fauve , à trouvé un asile sous leur froc ; c fç nègre a 'enc<|fe sar son çotf la marque de leurs « èmbmsseroents ; le Japjtmais et le Chinois, séparés c du reste de la terre par isl coutume et l\>fgueH f encore plus que par le chemin , se sont assis ff pour entendre' ces merveilleux étrangers; le I Gange les ' à vus communiouer aux pariaâ la s$i- I gesse divine ; lei ruines de tfabylone leur ont pr4- € fé une pierre pour ae reposer, et songer un « moment, en s^essuyant le fnant , apx jÀura anciens, i quels ^atïles et quelles forêts les ont ignorés Y t Quelle langue est-ce qu'ils n*onl pas parlée! Quelle € plaie de rame et do corps p'a senti leur main? • Et pendant qu'Us faisaient et relalsaient le tour
< du monde sons tous les pavillons, leurs frères i portafent la parole dans les conseils et sur les i blaeés publiques de l'Europe; ils écrivaient de 1 Dieu en mêlant le féiûe ôm Pères de TEglise à ^ celui d'Aristote et de Platon , le pinceau à là f plume, le ciseau du sciiiptear au compas de Tar- 1 eUteoie , élevant wom teatea famés ces Caimeuses
VOI
I , appropriées au besoin des tempes et au géuie des peuples (233.) ifais, aa roilieta de ces modiScations pleines d*inteiligence et d^aveulr, le fond même de Finstitution Q-a pas changé : elle a toujours reposé sur l'obéissance, Ma mortiGcation et leF célibat. Or^ il est surprenant que les écrivains prolestants, en condamnant ces trois reeles fondamentales de la vie parfaite (22<^}, n'aient pas vu qu'il faut faire retomber cette coo^ damnation sur le Fils de Dieu, sur celui-là même qui est la voie, la vérité et la vie 1 Quant aux rationalistes décidés, l'antrpathie qu'ils ont totigours professée pour l'obéisâance, la pénitence et la chasteté, devait mener tôt ou tard à la réhabilitation de la chair, h la religion du plaisir, à toutes les folles rêveries dont les sectes communistes donnent aujourd'hui k l'Europe justement effrayée le triste et dégoûtant spectacle (235). Le rationalisme a cru en vain pouvoir de ses mains téméraires partager en deux la doctrine évangélique, sans s'apercevoir qu'enlever une pierre de cet édifice divin, c'est le faire crouler à l'instant et écraser sous ses ruines la morale et la société. (Cf. l'admirable travail de M. Tabbé Gbrbbt, Rapporté eu rationalisme avec le comnitintatitr, dans VVniloertiié caikolifue^ xiix.) La société, en effet, ne vit que par le dévouement : et la pauvreté, l'obéissance, feedHlMit, la pénitence volontaire, n'est-ce pat'to dévouement dans son expression la plut éhiée et la plus su* blime? n'est-ce pas HÉprialion coqstante de soi-même, sous toutes les formes et à tous les instaùls Y n'est-ce pas le sacrifice de ce
3ue la personnalité a de plus profond et e plus intime I Je ne suis donc pas surpris si les sociétés qui ont méconnu ces orio-
I soomes ^héologîquea, diter»@ç par leora malé- I riauz, uniques par la pensée, que jiotrç siècle se f reprend a lire et à ai nier* De qvelqye c^ qu'on
î regarde, les ordres rengieiix ont rempli de lew* c aciipns les six pfchiïefs siècles dé rE|gNse,èt c 6auvé S'A puissance en butte à é^ é?eneiiiatt < que répiscopat tout seul n'atiralt pas eot^urés. 1 (Le P. Lagordmee., Mémoire pour le réabliste' ^^em 4fl Fripes Prêcheurs.)
(2^) I De là vient, dit Irés-bien M. MarUa f Doizy , la puissance de son action et de aa grau- « deur* * (Martin t)oisV , Ortgines et fondetnenis de ta îtberlé , de VégalUé et de ta fraternité parmi let Itommii^ tllre lu, § 5 , fofinés diverses de la monasuciie.)
• (iS^) De tels excès ne surprendront pas quand on voudra t)ien se rappeler les origines du proteslantismes. Quel a été en efct son prérniieip apôtre Moissons répondre un démagogue célèbre t|Hî réftite en quelques mots les Mémoirêe de luiîer de M. Ulché^ M: f Luther, persauniAealloit de la liberté! od 4 pourceau d'Ëpicure, un grossier Sl)ène , on siifyre f immonde : flagorneur rampant de tous les prflnees, f ennemi acbamé des franche^ con$éq[âefioe9 de I son propre principe, thaumaturge absurde! > (L. Auguste Blanqui , Lettre eUfe édn$ Tilfitl de le religion , du 6 décembre 4849.) *
(t25) « Ces assertions auraient besmn, à caow de leur gravité, d*ôtre appuyées sur les predves h% plus fortes ; mais nous fié croyons pas devoir jf ^ ^enir ici, parce que noiis ravons dé]à fait.longoe* ineilt dans la Pnfef f (lu C«^r. I ' ^ ^ ''*^'
WOI
cipes ^^mijrabjos se sont afTaissécs rapiçlqmeqt au sein de Tégoisme et du (a cotruplion. En proscrivant 16 sacrifice, elles orit proscrit i*Evangile iui-ipOtpe. Elles ont àrpOté dans les veinés du corps social là $éve généreuse qui faisait sa ibrmo et sa vie. Sans doute, il est facile, dans d'éloquentes déclamations, de protester au nom de la raison et de la natilre contre je oiysticisme évangéliaue; mais ce qui pst beaqpoqp moins facile, c'est de faire vivre )es sociétés sans que personne consente h s'iminoler pour lajustice et pour la vérité. Les moines, qui n'étaient pas profonds philosophes, mais qui étaient inspirés par un généreux instinct, ont bien mérité de Thumanité et de Tavenir en foulant sous leurs pieds victorieux les résistances de régoïsme, a(in de combattre par d'héroïques exemples les séductions du sensualisme et les illusions de l'orgueil. Ils se sont considérés coipme des soldats réservés à des combats sublimes, et qui devaient terrasser tout à la fois les passions de l'esprit et de la chair. Qu'on pe se figure pas que ce soit là un idéal créé par notre imagination. Dès les premiers développements de la vie monastique, un illustre docteur qui a exercé sur les solitaires d'Orient une immense influence (226), leur adressait des paroles qui ressemblent très-peu aux doctrines des quiétistes de l'Inde :
« Athlètes ouTCiers de Jésus-Gbrist, leur « disait-il , you3 tous êtes engagés à lui « pour combattre tout le jour, pour en supporter toute la chaleur. Ne cherchez pas de repos avant la fin du jour. Attendez le c soir, c'est-à-dire la fin de la vie, l'heure à «laquelle le père de famille viendra comp- « ter avec vous,* et vous paiera votre sa« « laire. » (Saint Basile, cite et traduit dans Martin Doist, Origines el Histoire de la Charité.)
H. Martin Doisy comipente aipsi oe
beau passage : « Un soldat ne bâtit pas de « maisons et ne s'embarrasse pas d'acheter des terres ; il ne s'ingère pas de commerce et de trafic. Il .ne s'embarrasse pas daqs les emplois dq la vie civile, afin de ne s'occuper qu'à satisfaire celui qui l'a enrôlé. Un soldat est nourri du pain du roi ; il n'a pas à s'occuper de sa nourriture. Les ordres du roi lui font ouvrir toutes les portes dos maisons de ses suer jets, dans toute l'étendue de ses Etats. Il n'a donc pas à s'occuper de son logement. Il niante sa tente aur milieu de« « places puDiiqùes. Il règle sa nourriture « sur la seule n^essité. Il ne boit que de « l'eau et ne dort qu'autant que la naturq « l'exige. II fait de fréquents voyages et a veille des nuits entières. Il s'endurcit au « chaud et au froid. Il combat les ennemis a de rctàt, et pàsie sa vie dans les périls.
(226) Sar sain( Basile et sur la règle qu^il 9 doiiiiée aux pioines d'Orient, Cr. p]i\}, Cbégoire de Naziak», discours 20. — $nint Jérôme, Des Ecrivains ecclépiasiiques 9 chap. il6. — Kltin, Histoire eçdésiaMifUt livre u, cliap. 9.— SozoxtNE, Histoire
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« Il arrive qu'il m^urt à la guerre ; mai? « cette riiort lui est 'glorieuse. » fMarlïn DoiÇY, Qrigfnci e( fdt^aeri^ents'dç la /ftrrîf. de Vénalité e( de la ffdternifé harnii les Koèh
mes: m. m, in.) '' ^"' ' " ^ « Proposez-vous, continue saint Basile, « comme le soldat de l'c^nipercUr, une* vie « sans maison, sans Tijie,' sans possession, « sans richesses, soyez libres. Qcgagez-vous « de toutes les préoccupations de ce mondée % N'embarrassez poin^ vos pas dans l'amour « d*une femme, ni dahs les soins do l'éducç cation des enfants ; car ces assujettisse- « ments sont inconciliables avec la milice <K divine dans laqui^Ue vous été; entrés. <c Elle demande dé vous qu'au lieu de lais- « ser des enfants sur la terre, Voqs en llis- « si^z monter au ciel. Elle vous engage par « une union toute pure et toute sainte à « être les conducteurs des ftmes,et à mettra au monde des enfants spirituels. La terre ne vous aura nas au nombre de ses ci- « toyens ; mais le ciel vous mettra au rang a de ses habitants, et les anges vous porte- « ront jusqu'au ciel entre teS bras de Jésus- « Christ marne, qui vous appellera son ami^ a son bon et fidèle serviteur. 8t ce que je « dis ne s'adresse pas seulement qux nom- « mes, car les femmes sont aussi comprises « dans la milice de Jésus-Christ.» (Saint Basile, traduction de Martin Doisv, Origines et fondements de la liberté.) t « Que devait faire cette milice de Jé^us- Christ, sinon prendre nour la règle dQ sa vie les inspirations beroi(}ues de l'Evangile?
c Or, qq'on ne s'y trompe pas, les conseils de Jésus-Clhrist tepdent tous h la réhabilitation de la pauvreté. Avant le Christ, toutes les religions qui dominaient dans l'empire romain avaient inspiré Tborreur de la souffrance et de la misère. L'indigence était rogardée comme un signe incontestable de la vengeance des dieux ; elle entraînait après elle autant d'ignominie que de douleurs. Les pauvres joignaient donc (jiux épreuves inséparables de leur condition toutes les tristessesd'undésespoirinévitable.Ils étaient les ennemis nécessaires et naturels d'une société qui n'avait pour eux oue de l'antipathie el du mépris. Mais quelle révolution se fit dans l'univers înoral, quand le Verbe divin, quittant les splendeurs éternelles, vint évaugéliser \qs pauvres, revôtu de la forme de l'esclave 1 Nph-seulemeut il proclama la i)auvreté bieqheui:euse, el lui promit le royaume di^ Père céleste, mais il en supporta lui-mèqpe, pendant sa vie mortelle, toutes les privatiqns et tous Iqs mépris, tour que son enseignement portilt ses fruits dans la société nouvelle, créée par sa parole, il fallait qu'il se trouvât des hommes assez grands et assez forts pour continuer
ecclésiasiiqne, livre Hi, chap. 13. ^ Micephore Calliste , Histoire ecclésiastique y livre ix, cbap. 12, e livre xju, chap. 29. — Pothier, Bibliothèque^ Yiyt^
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cette prodigieuse révolution , en acceptant librement la pauvreté ia plus rigoureuse, et en sacrifiant au service des pauvres leur intelligence, leur sensibilité et leur volonté. Us n'avaient, pour cela, qu'à suivre la route tracée par le Mattre divin. Pourquoi, en effet, avaient-ils recommandé Tobéissance?
C'est qu'elle est une conséquence nécessaire de la pauvreté, et que, pour établir la société chrétienne sur des bases inébranlables, il fallait montrer l'esprit de subordination
Î)orlé jusqu'à l'oubli de sa propre personnaité. La dépendance fait horreur à la nature humaine; tout ioug nous pèse et nous écrase, et cenendant rien n'est possible dans l'ordre social, sans que la luérarchie des classes et des fonctions soit profondément respectée, comme l'expression même de la volonté divine. Cette vérité, d'une si haute portée, n'eût pas été comprise par le monde païen, corrompu par l'orgueil et par le sensualisme, si elle fût restée à l'état de théorie; mais comme elle devint frappante, quand on vit tant d'hommes illustres subir avec une si admirable docilité les lois sévères t Si l'univers n'avait pas éprouvé cette forte discipline, gui aurait pu prétendre gouverner et civihser les masses indomptables qui, du iond des steppes de la Tarta* rie, des plaines habitées par les Slaves et des forêts de la Germanie, allaient bientôt, comme un torrent dévastateur, se précipiter aur l'empire et déchirer en lambeaux san-
S;lants la pourpre avilie des Césars? C'est au ond des solitudes de l'Orient que se préparèrent, dans l'obéissance et l'humilité, les plus belles conquêtes de la civilisation chrétienne sur l'indépendance effrénée des barbares. Le manteau de Pacôme, comme celui d'£lie, fut ramassé par un nouvel Elisée; et Benott de Nursie, en perfectionnant la forte discipline des monastères orientaux, a contribué plus qu'aucun homme de génie à la fondation de la société nouvelle.... « Longtemps avant la naissance des uto-
Ëies du gnosticisme et du manichéisme, ^ieu avait fait connaître aux patriarches la nécessité des mortifications. Ils ne pou* valent pas ignorer la chute de leur premier père; et ils durent en conclure que Tafiluence de tous les biens est peu propre à rendre l'homme fidèle à Dieu. Ils savaient
Ju'en punition de cette faute , l'homme tait condamné à arroser de ses sueurs une terre couverte de ronces et d'épines (227), et que la pénitence d'Adam avait duré neuf cents ans : terrible exemple 1 On voyait les personnages les plus agréables à Dieu, tels que Abraham, Jacob, Joseph, Moïse, Job, etc., mener une vie souffrante, mortifiée, et, sou*
(2S7) c M. Franck avoue que rascétisme dérive nécessairemenl du dogme de la chute, c W faut, f dit-il, distinguer deux sortes d^ascéiisme : Tun, c fondé sur le dogme de rexpiation, n*a pas d*auire I but que d^apaiser la colère divine par des souffrant ces volontaires; c*est Tascétisme religieux, dont c nous n^avons pas à nous occuper, car il ne saurait € être séparé de la théologie positive, i (Dictionnaire det tciences philo»ophi<fue$f article Aêcétismc.)
vent exposée à des adversités. (F. Bergier, Dictionnaire de théologie f article Morti^cation.)
« Je fais pénitence sur la cendre et la pou$-' sière^ disait le bonhomme Job, à linno» cence duquel Dieu lui-même avait daigné rendre témoignage. (Cf. Job, xlii, 6.)
ff Un prophète nous apprend .que l'abondance de tous les biens, l'orgueil, l'oisiveté, et ce que le monde appelle une vie heureuset furent la cause des crimes et de la raine de Sodome. (Cf. Ezéchiet, xvi, W.|
« L'ango du Seigneur parle ainsi au vieux Tobie et à son fils : La prière^ accompagnée du jeûne et de Vaumdne, vaut mieux que tous les trésors et tout l'or qu'on peut aimer. (Cf. Tobie, XII, 8.)
« Le livre de Judith nous raconte, en ces termes, la vie qu'elle menait après la mort de son mari, au milieu des grandes richesses qu'il lui avait laissées. /{ y avait déjà trois ans et demi que Judith était demeurée veuve. — Elle s'était fait, au haut de sa maison^ une chambre secrète, où elle demeurait enfermée avec les filles qui la servaient. — Et, ayant un cilice sur les reins, elle jeûnait tous les jours de sa vie, hors les jours de sabbat, les premiers jours du moi$f et tes fêtes de la maison disraèl. — BUé éiait parfaitement belle, et son mari lui avait laissé de grandes richesses , un grand nombre de servitélUTêf et êes héritages^ où elle avait de nombreùdÀn>upeaux de bœufs et de moutons.— Elle étà^kès-estimée de toyit le monde f parce qu'elle avait une grande crainte du Seigneur, et il n'y avait personne qui dU la moindre parole à son désavantage. [Judith
VIII, W
« Le Koi-Prophète, dans ses adversités, s'efforçait aussi do fléchir la colère de Bieo
fiar le jeûne et la pénitence. Mais pour moi, orsquils m'accablaient de cette sorte, je nu revêtais d'un cilice. — J'humiliais mon dm par le jeûne et je répandais ma prière danstê secret de mon sein. IPs. xxxiv, i3Jlfc.)
« Anne la prophetesse suivait les exea^ pies de David et de Judith. Elle était veuvCf âgée de quatre-vingt-quatr^ans; et elle demeurait sans cesse dans le temple, servant Dieu jour et nuit, dans les jeûnes et dans lesprières. {Luc, II, 37 .j
<K Les saints personnages dont mous venons de raconter la vie pénitente ne faisaient que prêter une oreille docile à la voix des prophètes envoyés de l'Ëtemel : Convertie' sez-vous à moi de tout votre cœuTf dit le Seianeur, dans les jeûnes, dans les larmes et dms les gémissements. (Joël, ii, 12.)
a Mais faui-il penser, comme les écrivains protestants et rationalistes le disent et Tinsinuent sans cesse (238), que la prédicatioo
(228) I Nous ne comprenons pas, disaiinaîTemeni
f un théologien du dernier siècle, comnieoi les pro-
f tants osent blâmer les niortiflcations, tourner ea
c ridicule les austérités des anciens solitaires, à»
f vierges chrétiennes, des ermites et des moines de
c tous les siècles. Us disentgue-Jésus-Chrîst n'a point
c commandé toutes ces pratiques, qu*il a même btimé
f riiypocrisie de ceux qui affectaient un air péni-
c lent, que les austérités^e sontpas une prevftia-
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de TETansilô a complètement anéanti celte doctrine de la mortincatîon (229) qui tenait une si grande place dans la sainteté des an* ciens temps. Je sais qu'on Ta répété bien des fois» mats c'est ce que font ordinairement les écrivains que nous combattons quand ils sont réfutés par Tévidence des faits. Ouvrons l^Evangile et prenons-le pour juge.
H Afin de savoir si la mortification est une Vertu nécessaire, il suffit de consulter les le^ çons de Jésus*Ghrist et de ses apôtres*, le Sauveur à dit ! Henreudn ceux qui pkurent^ parce quils Ètront consolés. {Matth. v, k.)
« H a loué la vie austère » pénitente et mortifiée de saint Jean-Baptiste. (Cf. notfe Histoire de la rédemption.)
« Quétes^vous ailes toir dans le désert? un toseau agité par le vent f — Qu*éteS'Vous^ dis-je^ ùllés voir? un homme vêtu avec mollesse T vom èavez que ceux qui s*habillent de cette sorte sont dans les maisons des fois. — Qu'étes-vous tfofic allés voir? un prophète? Ouiy je vous le dif , et plus qu*un prophêtei-^ Car c'est de lui quil a été écrit t J'envoie devant tous fMoH Ûnge qui Vous préparera la voie où vous devez marcher. — Je vous dis^ en Vérité^ qu entre tous ceux qui sont nés de femmes^ il n'y en a point eu de plus grand que Jean-Baptiste ; mais celui qui est le plus petit dans.le royaume des deux est plus grand que /tit.^-» Or, aepuis h temps de Jean-Baptiste jusqu'à présent^ le royaume des deux se prend par violence^ et ce sont les violents qui l'emportent {Matth. ii| »-12).
« Le Christ a dit de lui-même quII n'avait pas où reposer sa tête. {Matth. yiii, 20.)
« 11 a prédit que ses disciples jeûneront . lorsqu'il leur sera enlevé. (Matth^ ix» 15.)
« lidità ses disciples c5t wu^lqu'unveut venir aorès moi, qu'il renonce à soi-m,éme^ quUl se cnarqe desacroix et mesuive.{Matth.xnt 24.) (( La doctrine de saint Paul n'est pas moins propre à confondre les cliimériques inventions des docteurs protestants : Que si vous vivez selon la cAatr, vous mourrez ; mais si tous faites mourir par l'esprit les œuvres de la chair^ vous vivrez. {Rom. yiii, 13.) — Je traite rudement mon corps et je le réduis en servitude^ de peur qu'ayant prêché aux autres je ne sois moi^-méme réprouvé. (/ Cor. ix, 27.) — Nous portons toujours en notre corps la mort deJésue^ afin que la vie de Jésus paraisse aussi dans notre corps. {II Cor. iV) 10.) -^ Agissant en toutes choses comme des ministres de Dieu^ notés nou^ rendons reoomman' éUibles par une grande patience dans les maux^ dans les nécessités présentes et dans les extrêmes afflictions. — Dans les plaies^ dans les prisons^ dans les séditions^ dans les travaux^ dans les Veilles^ dans les jeûnes. {II Cor. vi, 4, 5.) ~ Ceux qui sont à Jésus-Christ ont crucifié leur chair avec ses passions et ses dé*
c faillible de vertiii que sous un extérieur mortiflë» c ou peut nourrir encore des pnssions irès-vives| et t qu*il n*ett pas dilUcile d*en citer des exemples^ i (BcROiBai Dictionnaire de ihéoiogiei uriide Morifieû' tion.)-^î Les Incrédules, ajouie-t il, n*ont pas iiian- I que d*cncbérir sur les satires des protestants, i
DicTionn. d'Asgétissib. L
sirs déréglés. (Gai. v, 24.) — FotVet maikHf les membres de Fhomme terrestre qui M m V0US9 la fornication^ l'impureté^ les abomina^ tions^ les mauvais désirs^ et VaVarite qui est une idolâtrie^ ^puisque te sont ces eâtcis qui font tomber la colère df tHeu iHr tes hommeê rebelles à la vérité. {CbIoss. tti, S, 0.) c Après de telles paroles, notis tl^aVonS as besoin de justifier les mortifications de a vie monastique. Sans doute quelques Sn-^ dividUs, cédant aul transports d un zèle troft ardent» ont pli poussef trop loin les principes de la pénitence ; mais toutes les intelH* f entres vraimenf chrétiennes ont reconnu que Évangile nous impose l'obligation fi^ou** reuse dassut^erla domination de Pespnt en mortifiant tes sens. Saint Augustin» cette âme si délicdte,Ceçoeul*sinobleine rougissait pas davouerqu il était obligé de luttei sans cesse contrôles entraînements de la viema/t4riellei < Je combats» disàitMl, cotitre lé plaisif « que je trouve à me rassasier, afin ()u*il no « nlVmporte pas. Souvent nous sbfcnmes inc certains si c est le besoin de soutenir notice « vie ()ui nous porte à continuer de mangen «t ou SI c*est Tenchantement trompeur de là «t volupté qui nous emportei Notre âme id« « fortunée se platt dans Cette incerllludt^, et « se réjouit de ce qU*il est dîflicilede déter^ d minorée qui sufht auï besoins du corps» « afin que le prétexte dia la santé lui serve « de voile pour satisfaire sans scrupule è la « passion oe la volupté* ^e ni^eflTorce conti» « iiuellcment» Seigneur» de résister è cette e tentation, mais quelquefois la gourtnan-^ e dise» c'est-è-dire le plaisir de mnngef, me < surprend... Vous aurez, s*il vous pTaft, pi« c tiède moi» afin qUe cela n*arrtVe {mis, s (Saint AtJGUSTiN, Confessions^ chap. 31 •)
« Chose remarquable 1 M.B. Saint-Hilaire lui-même, tout lioro penseur qU*il est» tout ardent adversaire qu*il se montre du mjsti* cisme de tous les temps et de toutes les rty« ligionsy H. Bi Saint-Hilaire est obligé d*a* vouer que la moMification des sens est in* dispensable à tout homme qui ne veut pas s'asservir aux entralilemetlts aveugles de ^instinct. Il confesse naïvement que les su* perbes contempteurs des lois de TEvangile» pour éviter les dangers de Tascétisme, oui lait du cofps» sinon leur idole» du moins leur mattre» et qu*il Vaudrait mieui, quoi
au'il en dût coûter» subir les inconvénients *un spiritualisme exalté que d'accepter leS menteuses servitudes qui flétrissent les flmes et qui les avilissent l...*.
«t II serait donc temps de renoncer k ces déclamations cent fois réfutées sur le suU cide imposé par la vie monastique. Que de victimes précipitées avant le temp»dim»fr tombeau par les débauches de Tesprit et de la chair! C'est contre ces véritables suicides
(119) c D'attims ont AK tMome HMé Salvador et Munk, que le principe de la nMNrtMicaiton était étfaa ^er à la religion mosaïque. Les leclaurs peuVOul en juger diaprée tes fiiits que nous avons cites. 1
{Discours prélimmai'rem)
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que nous rondrions voir .e rationalismo exercer son zele. Mais a-t-il jus(iii'ici trouvé d'antres moyens qno (Je déclamer contre les austérités de la pauvreté volontaire? Or voici quelle était la vie de Timmense majorité des moines :
« Le jeûne que pratiquaient les solitaires « ava4l pourfln de dompter Tiniempérance, « de prévenir les tentations, de rendre Tes- « prit plus déc^agé des sens et plus appliqué « aux choses célestes; mais ils conservaient ^ assez de force pour travailler sans relâclie; « ils dormaient peu, mais assez pour ne point « ruiner lénr santé. En réalité ils étaient r exempta de maladies et parvenaient à un « âge très-avancé. Les solitaires d'Egypte M réglèrent le jeûne à un repas par jour. Ce « repas était composé de deux petits pains K formant six onces, et ils ne buvaient que « de Teau. » (Marlin Doisy, Origines et [on-déments de la liberté, de régalité et de la fraternité parmi tes hommes, titre m, Hégimes pénitentiaires de TEglise.) ; « Quant au vœu de chasteté, il a, peut-être plus que toutes les autres habitudes de la vie monastique, fourni aux grossières facéties du rationalisme, du radicalisme et du protestantisme. Les uns ont débité gravement que c'était un abus introduit par les manichéens dans TEglisecaiholique, les autres Tont considéré comme un leçs fait par ^e gnosticisme m^iurant à ses vainqueurs; il s est enQn trouvé des savants qui l'ont considéré comme un emprunt aux pratiques des ascètes brahmaniques! (230)
« 11 va sans dire au'on n'a pas manqué de science , à défaut d esprit, pour élayer toutes ces hypothèses chimériques, que l'examen le plus superticici des doctrines du Sauveur suffit pour renverser. Bienheureux, disait le Sauveur, ceux qui ont le cœur pur, parce quils verront Dieu ! [Matth, v, 8.) Il ajoute : Il y en a qui se sont rendus eunuques eux-mêmes pour gagner le royaume des deux.
qu'il leur est bon de demeurer en cet étai^ comme fy demeure moi-même, — Que s'ilê sont trop faibles pour garder la continence^ qu'ils se marient, car il vaut mieux se marier que de brûler. {I Cor, vu, 8, 9 )
« Il dit plus haut: Pour ce qui regarde les choses dont vous m'avez écrit, je vous dirai quil est avantageux à Vhomme de ne toucher aucune femme, (/ Cor, vu, 1.)
« Enlin il est un point de vue capital, que la pétulance de nos adversaires et leurs préventions aveugles les empochent seules d'apercevoir. La mise en pratique des conseils évangéiiques peut-elle être opposée h l'Evangile, comme on voudraitle faire croire? Quelle que soit la forme des institutions rtîligieuses, elles ont toujours pour objet, comme l'a fait remarquer un des nlus illusr très penseurs de notre temps (231), quelque chose de plus élevé que la pure oliservance des commandements divins. L'idée do perfection s'y trouve toujours cofuj rise. Observer les préceptes de Dieu est la condition indispensable du salut éternel ; mais les instituiions monastiques se proposent un but plus noble encore. C'est là qu'on écoute et qu'on goûte véritablement ces paroles mystérieuses du Verbe de Dieu : « ^i vous voulez être parfait, allez, vendci tous vos biens, et donnez-les aux pauvres
« Si l'on nie la vérité de la religion chrétienne, si Ton tourne en ridicule les conseils de l'Evangile, je comprendrai qu'on en vienne à mettre au néant ce qu'il j a de céleste et de divin dans l'esprit des communautés religieuses. Mais la véiité de la religion une fois élablie, je ne puis concevoir comment des hommes, qui se gloriôent do suivre ses lois, peuvent se déclarer les ennemis des institutions religieuses, considérées en elles-mêmes; comment celui quiailmet le principe peut-il en repousser la conséquence? Pourquoi celui qui aime la cause rejetle-t-il l'effet? De deux choses /'une :
Qui peut comprendre ceci le comprenne! ces hommes affectent la religion avec hyno-
— Quiconque abandonnera, pour mon nom, sa maison, ou ses frères^ ou ses sœurs, ou son père, ou sa mère, ou sa femme, ou ses enfants, -ou ses terres, en recevra le centuple, et aura pour héritage la vie éternelle. IMatlh. xix, ;12,29.)
« Sainl«Paul ne parle pas un autre lan- L;«ige : Quant aux personnes qui ne sont point mariées, ou oui sont veuves, je leur déclare
(^50) « 11 nous suflira de ciler les niaises déclamalions du docte proleslani Uuausobre ; selon lui, les Pères avaienl ptiisé leur esiime pour le célibat dans les erreurs des docétes, des cncratiles, des niarcioiiiles cl d(*s nianicKicus! Quelle 1 t:inie! (Cf. Beausobre, liUtoiredu manichéisme ). Opciidaut il avoue «nniveuienl que plusieurs chiëliens donuèreut dans i'<^ fanatisme des le commeucemeiil. (Histoire du ma- Il icliéitme, l'ivre U; chap. 6, §§ 2 et 7.) Il va mènie j iscpfà dire qu'il venait d'une interprétation bornée <!(! )a 1'* aux Corinthiens, chap. vn. (Histoire du ma' mihéisme, livre vu. ch:»p. 4, § 12. ) — Mosheim, i>ien moins irrilalde sur ce point, fait le même aveu. » Cf. IHosuEiM, ///If. Christ., sxc. ii, §35.)
(i!ili) « Balmc . — Cf. A de ULAXCfiE Raffi^t , Jacunes Bulmèi,sa vie et ses ouvrages, ii\ lei iiilcrcs-
crisie, ou bien ils professent une religion* qu'ils ne comprennent pas. »
Rien de plus facile que de constater par il tradition la véritable origine de la vie monastique.
Cassien qui avait étudié avec tant do soin les origines de la vie religieuse, la fait remonter aux premiers fidèles de l'Eglise de Jérusalem (23-2). La vie cénobilique, dit-il, a
sauts arliclcs de M. Tabbo H. de Varloger, dans y Ami de la religion. — Nous sommes bien aise de lions appuyer, dans une si grave question, sur f-iutorilé ifun pbilnsoplie dont loule ftlurope civiijse« admirait les lalcnis, la moiléralion ei les vertus. >
(232) II ne s*agit Ici que du développemeni de h vie nmnasiiquc depuis la formation de Tfclglise caiboliqne. Lec.irdinal Rdlarmin fait remar.|uer judicieusement que d.ins la loi de nature, il y avait eu un« ceriaine ébambc de la vie monastique, qii*il y en avait ou une plus grande expression sous la loi de Moïse , et (|ii on ir.tvail compris qu'au temps des apôtres sa véritable perfection. (Cf. Dellaruin, Dt Moniichis, c. 5.) Saint J rôme nomme saint Jeanttaptisie le prince des anacborètes, saint Jean Cbrysosiomc \c nonim« la prin c ucs nigincs. i
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comuR50€é dès le temps des àpfttries, et c'était rétat où étaient autrefois les premiers fidèles, comme saint Luc le dit dans les ActBs. Toute TEglise était donc alors coinposéede personnes ciui vivaient en commun, avec, une perfection que Ton trouve aujourd'hui chez très-neu de ceux qui vivent dans les monastères. Mais après la mort des anôlres, la ferveur des fidèles venant à s'attiédir, surtout à cause du grand nombre et de la faiblesse de ceux qui se convertissaient du p<iganisme, on vit bientôt « non-seulement les simples fidèles^ mais les chefs mêmes de TE^lise^ se relftcher de leur première perfection. Alors, ceux qui étaient encore dans la première ferveur que les apôtres avaient allumée, et qui se souve^ naient de t^e qu'ils avaient vu pratiquer de leur vivant, se séparant des villes et de la compagnie de ceux qui croyaient que tous les Chrétiens pouvaient vivre dans une vie plus relAchée, se retirèrent dans des lieux écartés auprès des villes. Ainsi, comme peu è peu ils se retiraient de plus en plus du commun des fidèles, qu'ils s'abstenaient du tnhri&ge, et s'éloignaient de leurs parents et de la conversation du monde, ils eurent le nom de moines et de solitaires, à cause de leur vie si retirée et si rude et celui de cénobites parce qu'ils vivaient et demeur raient en commun. Voilà, continue Cassien, la plus ancienne secte des religieux^ et qui tient h premier rang dans l'ordre du temps et dans celui de la grâce: et elle a subsisté seule sans changement jusqu'au temps do Paul et d'Antoine, les anachorètes dont ces deux saints ont été les chtTs et les fondateurs étant sortis de cette tige féconde. (Cassien, Conférences f ch. 6, 6.)
''lous trouvons eu efl'et, dans les Actes des apôtres^ les premiers rudiments de la vie commune, telle qu'elle fut plus tard organisée au sein des monastères, avec les modifications qu'exigea le développement de cette grande institution (233).
Toute la muUilude de ceux qui croyaient n'avaient qu'un cœur et quune âme; et nul ne considérait ce quHl possédait comme étant à lui en particulier t mais toutes choses étaient communes entre eux. — Il n'y avait aucun pauvre parmi eux^ parce que tous ceux qui possédaient des fonds de terre ou des maisons^ les vendaient et en apportaient le prix qu'Us mettaient aux pieds des apôtres^ et on le distribuait ensuite à chacun selon qu'il en avait besoin, [Act. iv^ 32, 34, 35, trad. Sacy<)
Cassien ajoute que les monastères d'Ë- ;} pie furent fondés par saint Marc, disciole
(9Sù) lleslindiibiuble, dit uncnlûiuclrés^difficile, t qiie les vériUibles religieni se sont propoaé pour modèle la première égKse deiériisalein. » (Tillcno.'«t, flémotres poar servir à l'hia. ecctés.^ saiiii Aiiiuiiie.) Ctfite opinion est celle de saint AugiisUn.
(i34) Cf. CikSSiEN , Institutions mona$i$que$t liv« ii, rliap. 5.
(i55) Cf. EusfcBB, Hist. ecclés,i liv. ii, cliap. 17.
(â3at Cf. Baillet, Vie de saint Marc,
;tô7y Cf. .Fleurv, Hist. eeeiés., i, 17.— Nous ne iiouii anèieroiis pas ici à renverser les olijfciious.
de saint Pierre (234); qu'on v pratiqua dès l'origine une perfection suporieure à celle des Chrétiens de Jérusalem, bien avant ceux qu'on accuse d*avo*r introduit au sein du christianisme les principes du quiélisme oriental. Il s'appuie non-seulement sur l'anlurilé d'Rusèhe, qui est si grate dans une pareille question (235), mais sur le rapport mâme des gens du pays. Plusieurs critiques font remonter les monastères d'Egypte au temps de saint Marc. Baillet dit (^uil vst ceriain qu'à l'époque où. vivait saint Marc, plusieurs chrétiens animés du désir de mener la vie parfaile recommandée par TKvangile, se retirèrent à la campagne, non loin d Alexandrie où ils se tenaient renfermés dans des maisorrs, priant Dieu, méditant l'Ecriture sainte, travaillant de leurs mains, et ne mangeant qu'après le soleil couché (236). Fleury adupie la même manière de voir (^37)*
Eusèbe, Cassien, Sozomène et autres his-, toriens célèbres regardent les thérapeutes d'EgypIe comme appartenant à celte classe de Chrétiens, que les exhortations de saint Marc décidèrënl à embrasser la vie parfaite* Quand l'évangélisle, disciple de saint Pierre, eut fondé Téglise d'Alexandrie, ses prédications ayatit attiré h la foi de Jésus-Christ un grand nombre de per-sonhes, beaucoup embrassèrent les règles de la perfection evangélique. D'après ces auteurs, ceux qui consacrèrent ainsi toute leur existence à Dieu, quittèrent leurs parents et leurs amis, et 80 retirèrent dans la solitude pour s'y livrer aux pratiques de la vie ascétique, ce qui leur fit donner le nom de thérapeutes^ c'est-à-dii*e médecins ou serviteurs, pafcô qu'ils avaient soin de leurs âmes et servaient Dieu. Leurs premiefs établissements se firent Sûr les bords du lac Mœris. Pour se conformer aux conseils do l'Evangile, ils abandonnaient leurs biens et quittaient pour toujours leurs femmes, leurs enfants, leurs parents et leurs amis. Ils avaieiit pour ha bitation une Cellule séparée appelée semnéé ou monastère. Le matin et le soir ils faisaient des prières. Le matin ils priaient Dieu de leur accorder une paisible journée et d*éclalrer leur intelligence de sa lumière divine. Le soir, ils le suppliaient de les dé* livrer de l'affection des choses terrestres, l.eur vie était austère, ils ne mangeaient çiu'après le coucher du soleil. Tous les sent jours ils se rassemblaient dans une grande sernnée^ afin de s'entretenir ensemble des saintes pensées qui faisaient l'objet continuel de leurs méditations (238j.
Oïl en trouvera la réfiilalion dans Héltot, HiU. des
rciices profondes qui li^s séparaient. (Cr. Baronius, Annales, année 64 ; Godeau, Ilist. ecctés,, liv. i, année 04.^ D*aulre$ savants ont cru qne les lliéra^ }>cnies irelaicnl ni moines ni chrétiens. On trouvera les raisons contre cette dernière hypothèse dans IIÂ- I.VOT, Histoire des ordres monasnqufs, Dissertafloii préliniiiiairc.
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Mais quand oiônie, à Texeinple de Bergier et d*un grand nombre d*auteurs graves » on se refuserait à considérer les thérapeutes comme les ancêtres des moines d'Egypte, on ne saurait contester que* la vie monastique ne remonte, chez les Egyptiens, aux premiers temps du christianisme; du reste, il est fort essentiel de remarquer que ce faiC n'était pas particulier aux églises d'Egypte; mais que, aans d'autres contrées, la vie monastique se développa pendant les deux premiers siècles, autant que le permirent les circonstances.
Le savant Tillemont fait remarquer que Texistence des ascètes remonte au berceau mémedu christianisme. Celaient des hommes qui faisaient profession d'une verXu plus sublime que celle du commun des Chrétiens, qui menaient môme au milieu des villes, et plus souvent dans les villages ou aux envi-, rons, une vie très-oieuse et très-retirée (239). L'opinion de cet liistorien célèbre s'appuie sur un grand nombre de faits. — Eusèbe suppose que les ascètes existaient en Egvpte, môme sous l'épiscoçat de saint Marc (2V0). Il raconte aussi de saint Pierre d'Alexandrie, qu'il traitait son corps avec austérité, à la manière des ascètes (^i). Il nomme ascètes du culte de Dieu, ceux qui s'occupaient particulièrement des œuvres de piété et de eharité (2^2]. Il raconte du martyr saint Pierre Apseiame, qu'il menait la vie ascéli*que (243). Il dit que saint Pamphile, qui souffrit le martjçre un peu auparavant, sous Maximin II, était ascète (2U).
Origène , dans son livre contre Celse , âcrit sous le règne de Philippe, vers 2i9, parle des ascètes comme d'une institution connue de tout le monde; il fait remarquer qu'ils ne mangeaient pas de viande, et il compare leurs abstinences à celles des disciples de Pythagore (21^5). — Saint Epiphane raconte que, près de cent cinquante ans au-
1>aravant, Marcion, qui depuis tomba dans 'hérésie, avait embrassé la vie solitaire dans le Pont, et qu'il pratiquait la chasteté parfaite (246). —Saint Jérôme, parlant de Pierius, prêtre d'Alexandrie, qui avait un amour particulier pour la pauvreté, dit qu'il pratiquait admirablement la vie des ascètes (247j. — Saint Athanase, racontant la retraite
' (239) Cf. TiLLEMOMT, Mémoires pour servir à CHist. tcclés, vil, 103.
(2i0) Cf. Eusèbe, Hi$t. ecclés,^ liv. n, ch:ip. 17.
(iil j Cf. EusfcBE, Hûu. ecctés., liv. vu, cb. 3i.
(242) Cf. Eusèbe, Les martyrs de la Palestine, isb. ii*
. (243) Cf. EusÈBB« Les martyrs de la Palestine, Ib. iO.
(244) Cf. Eusèbe, Les martyrs de la Palestine,
'245) Cf. Origène, Contra C'e/c.,lîv. v.
(246) Cf. Sailli Epipkame, Antidote contre les héréttev^' Mrésie.
(2l7) Sailli Jérôme , Des hommes illustres, ch. 76.
(248) ^Ev^oïavt'n iv^tvxmti
(249) S;iiiil ATHANJLîiE, Vie de saint Antoine, {25U) Cf. MoNTFAUc(>N, Observations sur la lettre de
Philon, De la vie contemplât,, ii« pari., § 3.
(251) Pour rappréciaiioii de ce bel ouvrage, Cf. NoEHLKR, Athanase la Grand , iraduclion Cohen.
de saint Antoine, vers Tan 270, dit quil
Î)ratiqua les exercices usités chez les ascètes, 2i8) et il ajoute que ceux qui alors avaient 0 zèle de leur sA Jt, se retiraient à la cam* pasne pour s*y appliquer aux œuvres (fh piété (2^9) (Voy. I*art. Ascètes.).
Les Frères dfu canton d'Arsinoé, aveclesquels saint Denis d'Alexandrie eut, en S60, une conférence célèbre sur la question du millénarisme, étaient (selon les Acta san" ctorum , 17 Janvier) des solitaires. — Saint Palémon , auprès duauel saint Pardme se retira, vers l'an 31&, était, h cette époque, fort flgé. Il avait lui-même été instruit par d'autres anachorètes dans les pratiques de la vie monastique. Il parait même que les moines avaient un habit particulier, et qu'il le Qt prendre à saint Pacôme. {Acta êancio^ rum , 1^ Mai.) — Les monastères de Chénobosquo et de Moncose , antérieurs ^ la fondation de la congrégation de Tabenne, étaient, selon Bulteau, de véritables abbaves* (BuLTBAU, Hisl. monast. de VOrient , 83.] Le vénérable Eponychus était abbé do Cbénobosque, et cette maison était habitée par des religieux très«anciens et très-parfaits. (Cassien, conférence 18, ch. 5.)
Les monastères de Nitrie étaient aussi antérieurs aux fondations de saint Pacdme, et le P. de Montfaucon va jusqu'à dire qu'il V avait des couvents sur cette montagne, lorsque saint Amon s*y établit (250).— On ne peut donc pas dire que saint Antoine ait été rinstituteur de la vie monastique; mais sa vraie gloire a été de donner à ce genre d'existence une organisation plus solide et une popularité beaucoup plu» grande. Saint Hilarion et saint Pac6me le secondèrent puissamment dans une œuvre qui devait exercer une si salutaire inûuenee sur les destinées de TEglise de Jésus-Christ.
Parmi les solitaires d*Orient , il n*en éft guère de plus illustre que saint Antoine, et dont la mission ait été moins comprise. Si nous étudions avec un peu de soin la vie de cet homme illustre, qui a été écrite avec un si rare talent par saint Athanase (251), il sera facile de convaincre nos lecteurs, que ce serait en vain qu'on voudrait le présenter comme un imitateur de*« quiétistes de Tliide. Si nous remontons aux
c Personne n*ignore, dil Tiliemonl, que saint Alhanase a cru employer uiilemenl un leuips aussi précieux que le sien à écrire la vie de saint Antoine, et pour ravaiiLigc qu*il irouviiil lui-même dans le seul souvenir de ce saint, ei pour celui qu*il espérail procurer à tous ceux qui embrassaient Tétat monastique, dont la vie de saint Aiiiuiue est, dit-il, on parfait modèle, i (Tillemont, Mémoires, vu, saÎDl Antoine, art. xv.) — Nous avons surtout insisté dans cet article, sur saint Antoine, saint Macaire • saiot llilnrton, saint Pacôme et saint Basile, parce qv^ selon M. Guizol, ce sont eux qui ont gouverné psr leur esprit tous les soliiairesde l'Orient. Nous avons été obligé de parler irès-brié veinent de saint Htcaire, à propos de sainl Antoine; mais le trait qoe nous avons cilé ne laisse aucun doute sur ses hitiitudes et sur ses doctrines par rapport à b sainte loi du iravaîL.^Kofr les art, saint Antoine, salut PAcdxE* sainl Basile.)
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circoostances oui déterminèrent sa vocation, nous verrons cfu premier coup d*œil qu*e!)e fut le résultat de ia méditation des principes évangéligues. « Son père et sa mère étant morts» dit saint Athanase, et l'ayant laissé, h Page de dix-huit ou vingt ans, avec une sœur encore fort jeune, saint Antoine ()rit soin d'elle et de la maison. Mais, à peine si I mois furent-ils passés, qu'allant, selon sa coutume, avec grande dévotion à TégHse, et pensant en luî-môme, durant le chemin, de quelle manière les apôtres, en abandonnant tout, avaient suivi Jésus^hrist; comment plu^ieu^s autres, ainsi, qu'on le voit dans les Actest vendaient leurs biens et en mettaient le prix aux pieds des apôtres, pour être distribué à ceux qui en avaient besoin; combien était grande la récompense qui les attendait dans le ciel ; l'esprit plein de ces pensées, il entra dans Téglise au moment où on lisait Tévangiie où Notre-Seigneur a dit à ce jeune homme qui était riche : Si tu veux être parfait^ vends tout ce que tu asj donne^le aux pauvres t suis moi j et tu auras un trésor dans le ciel. Ayant regardé cette pensée qu'il avait eue de Texemnle des premiers Chrétiens, comme 1 uiayant été envoyée de Dieu, et ce qu'il avait entendu de l'évangile, comme si ces paroles n'eussent été lues que pour lui , Antoine retourna de suite chez lui, et distribua h ses voisins, afln qu'ils n'eussent rien à démêler avee lui ni avec sa sœur, tous les héritages qu'il avait eus de son patrimoine, c'est-à^lire, trois cents mesures de terre très-^fertile ; quant à ses meubles, il les vendit tous, eten ayant tiré une somme considérable, il donna cet argent aux pauvres, à la réiserve de quelque chose qu'il retint pour sa scBur.
« Etant une autre fois entré dans l'église, et entendant lire l'évangile où Jésus-Christ dit : Ne soyez point en souci du lendemain^ il ne put se résoudre à demeurer davantage dans le monde, et a^ant encore donné aux plus pauvres ce qui lui restait, et mis sa sœur entre les mains de quelques filles fort vertueuses de sa connaissance, afin de l'élever dans la crainte de Dieu et l'amour de la virginité» il quitta sa maison pour embrasser une vie solitaire, veillant sur lui-même, et vivant dans une grande tempérance. 11 D'y avait pas alors en Egypte beaucoup de maisons de solitaires, et nul d'entre eux ne s'était encore retiré dans le désert; mais chacun de ceux qui voulaient sérieusement penser à son salut, demeurait seul en quelque lieu près de son village (2530* ^
Ces quelques lignes, d'une si noble sim-
(S53) Saint Ath\nase, Vie de saint Antoine, iraduel. d*Amau(l d'Aii'Jilly, ch. i et 2.
(253) Au chap. 4 , ou voit que saint Antoine esga^aii d^imiier les vertus d'Elie. 11 apercevait donc tres-bîen les rapports qui existaient entre la vie monastique et la vertu propliétique, rapports déjà signalés. — Sur les ressemblances des prophètes et des ' anciens iiK>ines,Cf. Arnaud d'Andillt, Vies des Saints Père$t Disc, prélim., § 5.
(25i) Saint Antoine (né en 251, mort en 356 à Tàge de cent cinq ans), dit llélyot, a bien, à la vértiéi
plicilé, suffiraient au besoin pour démontrer la véritable origine de la vie monastique. Il n'est pas, en effet, difGcile de remarquer que ce furent les éloges donnés par le Christ à la pauvreté, et Texemplc des Chrétiens de la primitive Église (253) qu-i engagèrent le ; eune Egyptien à se dépouiller de tous ses )iens, pour suivre avec courage Jésus-ChrisI crucîGe. 11 est impossible de supposer qu'il ait été entraîné par l'influence des doctrines païennes et par les maximes des philosophes. Il n'avait jamais fréquenté leurs écoles; il montra, au contraire, dans toutes les circonstances, une souveraine antipathie pour leurs prétentions orgueilleuses. Si maintenant nous venions à étudier ses débuts dans la vie monastique , tels qu'ils ont été ra contés par son illustre historien, nous verrions avec quelle fldélité saintAntoine ^'efforçait de mettre toute son existence è la hauteur de la perfection prescrite par TEvangile. (Foir l'art, saint Antoine.)
La vie monastique, comme toutes les institutions, n'atteignit point sa perfection dès les premiers essais. Sans doute, les généreuses tentatives de saint Antoine produisirent d'immenses résultats, parce qu'elles firent naîire dans tous les cœurs dévoués un désir sincère et profond de se consacrer au service du prochain, en imitant la perfection du Christ. L'année 202 vit naître, en Palestine et en Egypte, deux hommes émipents,, qui continuèrent avec un courage invincible I œuvre immense commencée par saint Antoine; je veux parler de saint Hilarion et de saint PacAme (25^). Ce dernier, complétant la pensée d'Antoine et d'Hilarion, devait transformer rapidement la vie monastique en une institution sociale qui devait, plua tard, recevoir de saint Benoit sa dernièreperfection. Mais, avant de parler de saint Pacôme, disons quelques mots de la vocatioa et des doctrines d'Hilarion.
Saint Hilarion naquit à Gaza, en Palestine, d*une famille païenne (255). « Son père et sa mère, dit saint Jérôme, renvoyèrent appren-dreles lettres humaines è Alexandrie, où it donna des preuves d'un grand esprit et d'une grande pureté de mœurs, autant queson âge pouvait le permettre, ce qui le rendit en peu de temps aimé de tous et savant en rhétorique. Mais ce qui est incomparablement plus estimable,, étaut eulré dans la fol de Jésus-Christ, il ne prenait plaisir ni'irux^ fureurs du cirque, m au sang des gladia^ teurs, ni aux dissolutions du théâtre ; mais toute sa joie était de se trouver à l'église^ en l'assemblée des fidèles.-^ Ayant entendu
donné qnelque perfection à la vie cënobitkfne ; mai^ on doit k Saint Vacônie la gloire de ravoir affermie-, parrnnion de plusieurs, monastères, c'est ce qui a nirnic la première congrégation /eligieuse. (IIelyot» Hist. des ord.monasi., i'«part.,rlu 14.) Saint Pa^ €Ô!i)e est nii^rt en 548 et Saint Hilarion en 372.
(255) Sailli Jérôme, en parlant de la. naissance do» saint Hilarion dans une famille païenne, dit avec une grâce reman|uable: Cette rose fteurii au, milieu des, épbies. (Saint jERéxE, Vie de saint Hilarion.)
MOI
MOI
parler dj saint Antoine, dont le nom était i>i ci^lôbro dans toute TEgypte, J'exlrôme désir de le voir le Ht aller dais le désert; et, aussitôt qu'il eut reçu cette consolation, il changea li'liabit et demeura près de deux mois auprès de lui, observant avec grand soin quelle était sa m inière d'agir et la gravité de ses mœurs, son assiduité 5 Toraison, son humilité à recevoir ses frères, sa sévérité à Ir3s reprendre, sa gaieté 5 les exhorter, et ♦iommo nulle infirmité n'était capable d'in- Ij'rrompre son abstinence en toutes choses et Taustérite de ses jeûnes.
Mais ne pouvant souffrir d'abord et la multitude de oeux qui venaient de tous côtés chercher saint Antoine, il donna une partie de ses biens h ses frères et Pautre aux pauvres, sans se rien réserver; le supplice d'Anauias et de Saphira, que nous voyons dans les Actes des apôtres, lui faisait peur, vi il avait gravé dans son esprit cette parole de Notre-Seigneur : Celui qui ne renonce pas à tout ce quil possède ne saurait être mon disciple (2S6;.
Quant à la doctrine de saint Hilarion sur e travail, elle n'était pas différente de celle de son maître. Saint Jérôme nous apprend qu'il joignait au travail du jeûne le travail des mains; c^ue ses fréquente^ prières ne l'empochaient pas de se tresser des nattes et de bêcher la terre avec ardeur (257).
Avant saint Pacôme, la vie monastique n'avait qu'une organisation encore imparf.iite. Mais par l'activité infatigable do cet iiomme illustre, ce genre d'existence devint une grande et admirable institution qui contribua merveilleusement au développement de la vie spirituelle dans la sainte K^^lisede Dieu, et a la propagation du chrisa lianisme jusqu'aux extrémités de l'universi (258). —Saint Pacôme naquit en 292, dans la haute-ïhébaïde, de parents païens. Il arriva jusqu'à vingt ans sans aucune connaissance du christianisme. C'était une ânje naturellement forte et généreuse, et, malgré les erreurs du paganisme, if montra dès sa jeunesse un grand penchant pour la vertu, pour la chasteté. Son goût pour les lettres était très-vif; il avait étudié a\ec succès les sciences des Egyptiens. En l'an 312, ayant été enrôlé sous les drapeaux de l'empereur Maximin, pendant la guerre civile qui agitait alors l'empire, il fut fait prisonnier et conduit à Thèbes. Les Chrétiens de celte ville accueillirent avec une charité touchante ces victimes du sort des combats.
(256) Sailli Jérômf, Vie detain' HUarion, ch^ I, irad. Arnail;! irAiidilly. —On retn:irqiiera que la vocalion «Irsaiiiillilarion, comme celle de Saint Antoine, ♦fsl déterminée, non par le désir d'imiter les ascètes quiétisles de rOrienl , mais par feiivie d'arriver à la perfection évangélique cl à la pauvreté des premiers
liréiiens.
(257) Citons l«uexle même desaintlérômesuruu point si grave : i Oraiis fréquenter (Hilarion) et
V psallenseï rastro liumum fodicns , ni jejiinioruni l.iborem laboroperis diiplirarol ; siniul(|ue (isceilas iinico texcns, aemulabatur yEgvplionmi monaclionnn discipliiiam. » ~ Suzoménii condmie ces dé- Milseii nousapprcManl ques.iinl Hilirien s'accoulu-
« Pacôme, considérant et admirant le..r charité, demanda quels étaient ces gens qui témoignaient tant de bonté et tant d humilité. On lui réponditque c'étaient deschrétiens qui rendaient è chacun, avec grande joie toutes sortes de bons offices, et particulièrement aux étrangers. S'étant informé de ce que voulait dire ce nom de chrétiens, il apprit que c'étaient des personnes fort pieuses qui faisaient profession de la religion véritable, qui croyaient en Jésus-Christ lils unique de Dieu, et qui s'efforçaient de tout leur pouvoir de faire du bien à tout le monde, avec espérance d'en être récompensés en l'autre vie. Pacôme fut extrêmement touché de ce discours, et une divine lumière éclairant son âme, il admira la foi des chré^ tiens; jjuis la crainte de Dieu pénétrant son cœur, il commença peu à peu è retirer sa pensée des choses présentes, et dit en élevant les mains au ciel : « O Dieu touUpuissant, qiri avez créé le ciel et la terre, si vous daignez écouter ma prière, si vous me faites la grâce de me faire connaître la vraie et parfaite manière selon laquelle vous voulez être adoré, et me tirer de la peine oCk je suis, je vous servirai tout le reste de ma vie, et'meprisaot tout ce qui est du siècle, je m'attacherai inséparablement à vous. »
Ayant achevé cette prière, il alla retrouver ses compagnons, et Je jour suivant ils firent voile. Ils passèrent ensuite par plusieurs lieux durant le cours de leur navi^ galion, et lorsque des voluptés corporelles et d'autres attraits humains flattaient ses sens, il les repoussait généreusement par le souvenir de la promesse qu'il avait faite au Seigneur de se consacrer entièrement à son service; par le secours de sa grâce, il avait dès ses plus tendres années toujours aimé la chasteté (239). On croit que ce fut à Pâques de l'an 31* que saint Pacôme reçut le baptême. Une irrésistible inspiration du ciel, tournant toutes ses pensées vers la solitude, il en>brassa la vie monastique sous la direction d'un saint vieillard nommé Palémon. Tout le temps qu'il nassa avec co pieux solitaire fut employé a la prière cl au travail des mains, a Ils travaillaient de leurs mains, dit le plus ancien historien de saint Pacôme, selon le précepte de l'Apôlre, non-seulement pour gagner leur vie, mais ausst pour avoir quelque moyen d'assister les pauvres. » (Denys lb Petit, Vie de saint Pacôme, ch. 3.) Souvent Palémon répétait è son disciple ces graves et belles paroles:
mail en tout à supporter le travail cl à si^nnoDicr rinclinalion quêtes hommes ont à Toisiveié et à la mollesse. (Cf. Sqzomène, His^, ecclés,, li^. m, cb. 14.) Malgré les déclamations contre les suicides monastiques, Saint Hilarion vécut quatre-vingts ans, cl saint Anioiiic cent cinq ans.
(258) Salnl Amollie allait jusqu'à dire desaiulPv cômo qu*il avait cQ.nplété l'œuvre des Apôtres. Cf. Martin Do.st, Histoire de la charilé, p. 282.)
(?59) Denys le Petit, Vie de taint Pacônie, ch.% (raducl. d'Arnaud d'Andilly. Cet ouvrage a été pri mitivcnicul composé par un auteur grec inconnu, ol traduit eu latin pr Dcnys le Petit, abbé romain,
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« Travaillez et veillez, Pacôme, afin, coque Dieu ne veuille , que le tentateur des liorames ne vous délournc point de votre entreprise, et ne rende pas ainsi tout voire Jravail inutile.» Pacôme recevait ces instructions avec une si grande sounaission et les pratiquait avec tant de soin, que s'avançaiit de jour en jour en cette sainte manière de vivre, il donnait tant de joie à ce vénérable vieillard, qu'il en rendailh Jésus-Christ de continuelles actions de grâces (260).
Quand Tesprit de Dieu eût remjili samt Pacôme de la grâce du ciel, il lui révéla les destinées auxquelles il était réservé. Uu
tour qu'il priait au milieu du désert de ïa- »enne, un ange lui apparut, dit un historien, et lui ordonna de bâtir un monastère au sein de cette solitude do sauvage; et dans une autre révélation le messager céleste lui enseigna la règle à imposer à ses moines (261). Des auteurs d'une grande autorité ont écrit que, lorsque l'ange apparut à saint Pacôme pourlui ordonnerdebâtir un monastère à Tabenne, il lui donna en même temps une table d'airain, sur laquelle était écrite la règle qu'il devait faire pratiquer à ses religieux (262j.
« Quoi qu'il en soit, dit Tillemont, cotte règle était digne de venirdu ciel, étant toute fondée sur l'esprit des écritures. » — Chaque monastère avait son supérieur pour le gouverner^*n l*absence de saint Pacôme (263), on donnait à ce supérieur le nom de père ou de chef (princeps), ou plus souvent celui d'économe ; il avait sous ses ordres un vicaire (Acia sanctorum^ H Mai). Les monastères formaient plusieurs maisons ou familles, et trois familles composaient une tribu (26^j. Chaque famille avait son chef
(260) Dex\5le Petit, Viede snhu Pacôme, eh. 3.-— Nous ferons remarquer que dansla iradticlion Arnaudd'Anililly , que nous ciions, les chapitres ne sont pas divisés comme dans le lexlc de Denys. — 11 faui lire tout le chapitre 5, que nous regrettons de ne pouvoir citer, ei qui raconte avec une si noble simplicité les rapides progrès de Pacôme dans les venus evangéli«|uos.
(26!) Denys le Petit, Vie de gnint Pacôme , eh. 6. — Pallade, IJi$l. lausiaquCy ch. 58
(262) Denys le Petit, ibid. — SuRits, 14 Mai. — RoswEiDB, Viiœ Patrum, cli. 12. — Pai.lade, liisl, tausiaque , ch. 38. — Guenade, Dex écrivaim eclés,, ch. 7. — Sozomène, //i«/. ecclét,y liv. m, ch. li. — Il y a cependant des doutes fondés sur cette révélation de la règle. Kn effet le texte grec du plus ancien historien desaint Pacôme n'en parle point, et le silence de saint OrsiseesiunediflQculie très-grave. Le successeur de saint Pacôme dit seulement : iSi mandata Dei sunl qu% per pairein naslrum iradidit nobis, i etc. — El plus loin : — « Non relinquamus legein Dei
?iiampaler noster ab co accîpiens nobis tradidil. i Cf. Holstenius^ Codex regularum^ S, Orsiem ab^ balis Tabinn» Doclrina de institulhne monachorum, §§. 28 et 46, pag. 78 et 83, de la r« pari, de HoisleoMis.)
(263) Les deux telles citées par Holslenius le prouvent : Codex regularum , Episl. S. Pachomii, p. 61 , 62,
(264) Sahitiiérôme, parlant des moinesdeTabenne, dit : < Qui habcnl per singida monaslcria paires, et dbpca:>utores el h'.bdomarlos ao^ mini^tros, et siii
ou prévôt (praposltus), avec un second pour Taider (Cf. Acla sanctorumj l&Mai). Ils gardaient les habits et les livres de leur famitlev. fK)ur les distribuer aux frères qu'ils ins-^ truisaient avec le plus grand zèle. Chaque famille avait sa maison el son logement à part. On réunissait dans la même famil'e tous ceux qui pouvaient exercer le m^^mn métier (265). Les familles se succédaient les unes aux autres, par semaine, pour remplir les services communs.
La première famille était composée de ceux qui avaient soin de la table et de la cuisine; la seconde des inûrmiers; la troisième des portiers: on mettait dans cett& famille des hommes graves, d*une charité éprouvée, d*un zèle que rien ne rebutait,
fiarce qu'ils avaient la charge de recevoir es étrangers, et de les traiter avec la \Aus grande cordialité {Acla sanctorum^ Ik Mai). D'autres familles faisaient des nattes, des corbeilles, labouraient la terre, cultivaient les jardins, exerçaient le métier de serrtirier, de charpentier, de tisserand, de tanneur» de cordonnier, etc. (266). Quelques-uns»
commedans les monastèresdes Bénédictins», étaient occupés à écrire (Cassien, /n«n7u^. monasi.f liv. iv, ch. 12). Chacune de ces^ familles avait son heure réglée pour les repas (Pallade, Hist. lausiaque^ en. 39). Chaque cellule était occupée parlrois religieux (Palladb, Hist. lausiaque, ch. 38). Mais ils mangeaient ordinairement dans le môme réfectoire (267). Ils suivaient en tout le rau^ de leur profession religieuse (268).
TeMe étfiit Tadmirable organisation de ces laborieux ouvriers de la Providence, qu'ont représentés sous de si sombres couleurs, tant d'écrivains passionnés ou plutôt igno-
giifarum domorum pncposilos, ita nt una domus 40 plus minusverralres liabeat, qui ol:cdiant prsejiosilo« sintque pro numéro fratriiDi trigintii vel quadra* ginla domus in uno nionaslerk), et lerna) vel quaternnR domus in unumlribum sedercnlur, nivela 1 opéra simul vadant, vel in hebdomadariim minisierio sibi snccedaiil per ordinem. \ {UoLSjEyins, Codex regu' Inium^ incipii proefaiio S. Hieroiiymi in regiilam S. P.ichomii, § 2.)
(265) « Fraires ejiiëdem arlis in unam domiini suit niio prxpObilo congiegaiiliir : Verbi grali.i, ni qui lexuiil !ina sinl pariier; qui malUis, in un^ini r<*pnie:iiiir f.imiliam; sarcinalores, carpeiiiarii, fuik)iies, galiicarii» seorsum a suis pru'poHiis gubern;iniiir;ac per singuias hebdomadas raiiocinia oporriiin suoriim ad Pairem monaslerii référant. • (Mol-. STEMUS, Codex ngularum.Pràiï'àiio S. liieronynii iu . regiilani S. Pachomii, § 0.)
(266) Ces curieux et importants détails sont tiret de Pal|:ide {Hisoire lausiaque, ch. ?9) el de Holslenius. (Codex regularum f Pnefalio S. Hier, in regiH la m S. Pachomii, § 6.)
' (267) HoLSTKNius jCodex regÈUnrum, Prrcf. S. Hier... în regiil. S. Pachomii, S 5.) — Dents le Petit, Vi€ de tainl Pacôme, clu 22 (10« de la iraduc. Arn&ttJ d'Andilly.§3.)
(268) iioLSTENius, ibid» c Quicunque aulem mo^ naslerium primus ingrediiur, prinius sedei, priinu& ambulal, primiispsalmum dicit, primus in ineu&ft inanum exlendil, prior in ecdesia communical«,. me xias iutcr eos i[uxritur, sed prorcssiu. i.
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faiits. Au lieu de lire patiemment les mopuments contemporains, dit M* Chassay, on a préféré répéter les assertions desjpam-
t^hJétqires de |a Ké(t)rme, comme s*il (allait raiter si sérieqs^ment d^ssutires inspirées par Te^prit (je parti. Quqnd cesserart-oa d*éerire Thistoire à la manière d*Ulric de HuttenîLes moines dX)ccident, si maUraités par le xvifi' simple, p*ont plus piaintepant d'adversaires dignes d'attentiph, et Ton lait quels applaudisse^^ents unanimes pnt {iccueilli le qernier ouvrage de feu Ozannm (Civiii$ation chrétienne chez le$ Franc^j le*
auella plupart du temps n^estqu^une apologie e cç^ héroïques ouvriprs de la civilisation. Noqs ayons parlé d'upe manière bien IjLirégée de Torganisation du travail d^n8les monastères de la célèt)re congrégation de Ti|henne. Si Tilluslre fqndateur avait pris |ant de précautions^ nour maintenir avec vigueur la sainte lai uu travail (â6S|), il n'en fivait pas pris de moins grandes pour conferver chez les frères l^sprit de charité et ^'activité syippathiques. Il donnait luimfto^e Pex^mple d*une vigilance infotigapie « quand il s*agissait de servir le prochain : % %iint Pacome aimait de telle sorte fous lei seryitQUfs ^e ^ésus-Cbrist, qu*il
S]|Oipatis<<^i| à leurs peines avec une affec* on toute paternelle. 11 exerçait de ses pro-' |»res mains les œuyres de nHséricorde en? [ers les yieillards, les malades et les enants; et personne autant que lui ne fortifijait eur esprit, par des considérations spiri-
(2Ct9| Qi^ admire cef^ndi^nl ayec quelle douceur fetCe loi étail appliquée. L^iuieur de la Vie de ^tfi4 ^ç^e rapporte que l^jug^ qui lui (tonna la règle li^î di) : i Permeilo^ à chacun, selon ses forces. 06 tH)i(^ e\ de manger, et obligez-les à travailler à uroport|qq de ce qu^i|.s mangeront, sans les empèelier de manger ipodér^inenl. i (Penxs lb Petit» Yiede S^ Pii(<fut^, traducl. Àrn^uld d'Audilly, cli. 10. el PAf..u^, Âtif. lauiiaque^ ck» 18.)^* U" jour, le |aîn( ilisalt auiç (r^res ; liOrsqu\)ii commence h se If^rvir d^un çbeyal. on ne le fait p:i| travailler ei on fie le cliar|e pas dé tel|c|orie qu*|l soit forcé de suc^ çoniber; mais on (^icco.upime peu k peu, en bii donliant 4^l^rd de légères chorgcs, jus(|uHi ce qu*i| soit asseï^ lart et asseï adroit pour eu porter d(i plus pésanles. i (Peints ie, Petit, Vie de S. ^acimef iraduc^. d'Afn. dAùdjlk, ç\\. *<. — \CMr aussi (ea jf^ux détails du en. id.)
(27^ ) Qùai|do ad o^liiini mçinasterii a|iqui ve* lierint, at cfç.riçi fiierint âut nioiiaciii, majore bon(U^ luscipiantur, layabu^iique pedes eorum, juxta Gvan-r l^ii pneceplum , ei deduçèul s\d loçum ^eQodqctiii,
Îr«ebebunique qmnia'auaQ a^'ta suut lisui monahcifum. Qitod si YOlVieiint or^tionis t^inpore aiqwe Slllecta) veuire ad convenlum ^ralruui; çlejiisdtsni ^dei fuerint, janvier yèl niinister xeQodocliil n^u- |\abit i^tri ij^ouàaterîi, et sic dcduceu^ur 9\d oran- Aum,&ii liomtnes s;iH;ulares ^u^ débiles, aut'v^sa iu- ^miara, ^d e^t mulierculai, veiieriut .ad qsliikui ad 9piNtuin« si^scipieni ^iii||u^s in diyersi^i locis, ju](ta 0!(dMiem prP)i»<]^ti èi sçxus ]^ui ^ pn^ipueqM femH n:is majore boiiore e^ diligenl^a curatiuui, cum yimui ^iiuor^ ^ei. ut ^ocunî separaiMm ab omni yU rbrum viciuia eU |r4buent, ut ^u|^ sil oçcasio Ula-s spbeuiandi. Quod si ad ve^ierail^ Venerint, abiger^ e:i8 uefas esl; se4 accipient, ul disimus. separatuui (ticuui el clausuiiî cuui omni disciplina atipie cau^ ^\4^ Mt |rc^ (ratruoi libcrc çuo officie lervia^* Çt
tuelles, pourleur faire supporter patiemment les mauTdont ils étaient affligés. ^ (Dpwtsli Petit, Vie de $aini Pacôme, ch. 13 « tradue.( d'Arnauldd*Andilly.)SaintPacômefaisait rendre aux étrangers toutes sortes de devoirs, surtout aux ecclésiastiques et aux moines^ ce qui ne Tempèchait pas de traiter les gentn (}u monde ayec une déférence polie et une admirable charité. Il recommande mfim^ avee le plus grand soin tous les égards dus h la faiblesse et au fexe, avec une délicatesse de sentiments et d*expressiony com« nléteme^it élr^ngère |i Tesprit oriental (StO) Il existait dans les monastères plusieuq logements destipés aux personnes de qualité différente. Un corps de logis sépara des hommes était réservé aux femmes; il paraft même qu*on leur permettait de vpnir ^ Téijlise pourprier, probi|blement quand les religieux n*y étaient pas.
^r une condescendance pleipe ^e douceur, saint Pacôme n^inter^isait même pas toute espèce de rapport entre les religieux qt leufs parents. Les moines pouvaient rc« cevoir leurs visites à la porte du poonastère» accepter c|e petits présents qu'on destinait ^\\ soulagement des malades. On faisait par là pratiquer aux visiteurs un acte de cba* rite et de bienveillance pour les meuibres souffrants de Jésus-Christ (27I).
I^ règle poussait la condescendance jusqu*à permettre aux religieui^ d*aller voiii leurs parents malades (2^2). On leur do&i pait, dqns ce cas, un (]es frères pour les
liuHi deiur oflendiculum delrabendi. 9 (Holstehioi^, Codex re^iularum^ He|;ula S. Pacbomii, r. u.)
(971) % Siquis, idil la((èffle, i anle oailum sla lerit monaslerii, dicens savcUevIdere fratnim soiini vel propiuquum, jaQÎtor punliabit pair! monasieni, et ille accilum inlorrogabit prsBposipim domus, utnimnaiu apud ^um sit; et permittente eo accipiet comiieip egressionis ^ua», cuius lldea probata est, ai sic mitteturadfratrem yidendum, vel ad nroximunii Si forte ei aliquid aitulerit çiltoniui^ quipus in mq-; nasterio vesci licituro est, susciperc ipse non poleril. sed vocabit januorem, et ille illa^i accipiet : qiix ai |alia rueriut, ut cum aune vcscepda siiu, nibil eq- Xum is cui allais sunt accipiet, sed cunçt^ ad loc^ fegrotantinmdererenlur. Si vero sint tragcmaia, vt*^ poma, dabit ei janitor ei( bis çtimedere quas poti*ril, ^tC'tetera ad cellam languenlium deporlai«U. Ipsa ^ulem nibil ex iisqux allata sunt g\isiare polerit, h^ reddere ei qu^ aitu^it, sive lapsania, quod genus berbarum est viliorum, sive panes, sive olera pra>inordica* 60s auiem cibos, quos allâtes a pareu(ibiis yel propimiuis dixiuuis ia|es esse qui comedi cuin pane debeant, is cui a(laii suii^ deduccUir ^. pnepo- $ilo domus ^d ce(lam sR^rota^put^^ ^ ibi seinçl taih |um ex bis coincdet : écartera autem erunt in manu ministri a^rolaniiuin. Ip^e quoque niinisier de bi| çoniedere iiqu potcrit. 1 (IIolstenius, Codesç reg^lei'nim, Régula S.facbQmii, r. LU.)
(271) « Si fi^crit nutiliatuiii quod de propî|iqnl| çorum atqtte cosuatis qu$ i^ monasterio c^nnioran^ur, aliquis aegrotet, janitQr primum pnQt|abit patfi Q^onaslerii, et iUe acçitum in^erroffabit pr^apositum domus. Videbuptque virum^ cujus fidès ç4 ai&ciplipa prgbata sit è| miitent cum eo^ u^ visitet ^rotantem, tantumque accipiet viatici, quaiitm^ pr;eposilus domus ejus decreverit. » (Holstc^ios» ^qdex regularumf Rt*gula S. Pac!iomii, r. \,iiu)
MOI
D*ASCET1SME. «M tiOO
CA8SIEII9 ImtUutioni monoiii^eij livre it« chapitre 14}^ ils manquaient quelquefois de pain, tant ils mettaient cl*empresse(uent à nourrir les pauvres et les étrangers (Acia
accompagner. ( Cf. Hoistehius , Codex regu hrum « régula S. Pachomii , r. lvi. )
Saint Pacôme s*occupa aussi de cultiver rintelligence de ses moines. On obîiçeaille 1, ^ \
pouveau religieux à apprendre à lire; ils * ianctorum^ l^Mai}. tievaient apprendre par cœur une partie de ''Ecriture sainte, au moins le Nouveau Tes- 4iment et le Psautier. Le religieux, qui était chargé d'enseigner la lecture aux autres, devait le fliire « avec le phis grand soin, dit la règle , et avec toutes sortes d'actions de grâces. • On voulait faire comprendre par là tout ce qu'il y avait de grave et d'important dans cette sainte fonction (273).
En môme temps qu'on développait l'inlelligenoe des novices, on les occupait aux travaux extérieurs les plus pénibles (Cf. Pal- I.ADB, Risioire lausiamie, chapitre 38), afin de les façonner aux nabitudes laborieuses de la maison. Cassien dit qu'ils demeuraient pendant trois ans sous la conduite des portiers , pour s'exercer à Thumilité et à la cha« rite en servant les élranf^ers. (Cassien , imlUutiom monaMtiqueê , Lvre iv , chapitre 7.|
Le saint abbé veillait à ce que ses relu gieux conservassent Tesprit d'activité inteU lectuelle et charitable qu'on s'était efforcé de leur inspirer pendant leur noviciat. Quoi« que les moines de TabenK^e fussent très^sur< chargés de travaux manuels , comme le re* marque Tillemont (Tillemont, Mémoires^ tu , saint Pacôme , aot. x ), on leur distribuait des livres qu'ils devaient rendre è la fin de chaque semaine (314). Saint Pacôme leur recommandait encore de méditer constamment les psaumes et particulièrement KEvaneile. (Cf. Acta Hmctorum^ U Mai).
(.a régie les obligeait de méditer quelaues passages des livres saints , en allant d'un lieu k an autre (275); et on leur recommandait de ioifidre la méditation au travail des foains (9V6.)
Ces réflexions constantes sur l'Evangile inspiraient aux moines de Tabenne un grand yèle pour la charité. Aussi faisaient-ils d'abOQtfantes aumônes, et oe tèle était poussé |i loin, aue, quoiou'ils gagnassent beaucoup p'us qu il ue fallait pour leur entretien
(273) I Qiii pudfs moiiasteriiim fiierît iiii^essus, 1 ilit la rèffle, 4 docebitur priais qusedebeatobservare: cl cum docius ad universa consenseril, dabuot ei Xigiall psalmos et diias epistolas Aposiob\ aut aliariiis scnptttrBe pariom. Et si litteras Ignoraireni, )iora prima, et lertia, elsexta, vadel ad eiiin qui dof*ere|mteal ) eiqiii e^ fuerit delegatus, atabit anle iUttin, et di8cet studioslssinîe, oum omnl graiiarum aclione^ » {ReguiQ S. IVicAomiî, r. çxxiix.)
< Poslea vero scribentur el elemenla, sjlUb», verba acnomia;^, eleilam nolens légère compeltetur et omnino nullus eril in moiMslerio, qui non discal (ilteras, et de acripturis aliquid leneat ; qui minimum usque ad ^k>vum Tesiamenium etPsalierium. > \loii,sTE9(iva, C(M<eap Hgularum^ Régula S. Pachomii,
i. CXL.)
(214) ( Poat orationes matulinas, 1 dii la rè^e, minisler liebdomadis cuiliacopu8fueniln|unciuro, ^nterrogabit principem monasterii desingnlis rcbos, M"as neeessariaa ^utat, et quanii exire debeant ope-, faril in agnun. Et juxla illius jnsslonem circumikit singiilas domos, el discel quid unnsquisque balteai ^^çcç^si^jf^ni, Co^icem ^\ ad leçcndam petierinix aç-
8a int Pacôme ne se bornait pasè recomman* der k ses moines le travail de l'esprit et du corps, il en donnait lui«mème l'exemple par une activité infatigable, une ardeur inépuisable à remplir tous les devoirs d*une exis* tence tout à la fois charitable et laborieuse.
Non content d'avoir établi tant de saintes maisons et d'avoir mis k leur lôte des hommes remplis de Tesprit de Dieu, il allait, jour et nuit, visiter les monastères t comme un serviteur Adèle du grand Pasteur, a disent admirablement les historiens. Il donnait , dans ses visites, tous les ordres nécessaires au salut des Ames; il expliquait les Ecritures, consolait et animait ceux qui étaient tentés , et encourageait tout le monde à résister au mal par le souvenir de la présence de Dieu. 11 allait ordinairement en bateau sur le Nil pour faire ces visites, il mangeait dans le bateau, et il ramait pendant que Si^s moines dormaient ; il agissait ainsi, même quand il était Agé ei déjà épuisé {Acta $an^ ciorum^ 14 MaiJ.
Dans une visite qu'il Qtk Tabenne, i.^ entra dans l'atelier etse mit à fairedes nattes. Unurfantdu monastère (on élevaitdes enfants (Jan$ les]iQonaslères de Tordre), trouvant qu'il s*v prenait mal, lui dit qu'il ne travaillait pas selon les instructions du Père (saint Théot dore, alors supérieur de Tabenne), Pacôme aussitôt se leva , alla consulter Tenfant, et puis vint se rasseoir en travaillant d'après ses indications, en montrant par le tout son respect pour l'obéissance et la loi du travaii {Acia sanctorum^ ik Mai, — Suaius, H Mai^ — HoswviM, Ftlia Pairumy chapitre 37). lJt\ autre jour, nous le voyons dans *le même monastère, travaillant «avec les maçons et relevant les murs de clôture. Comme si ces travaux n'eussent pas été assez rudes , i^ descendait lui-même souvent dans les piiil^ |>our les curer (S77). 11 ne faut oas s'étonner
cipiant ; el finila hebdomade, propier eos qui socce^ dunl in ministerium, suo resiliuanl iocQ. » (HouTCii mus, Codex regularum. Régula S. Pachomii, r^
XXV
(i75) c Cumqne audîeril, > dit la règle, < \QCçm IuIkb ad colleclam vocanlis, slaliin ejn*edialnr cellulam suam, de scripluris atiquid nii^iians usque ac^ 08lium convenUeuli. > (Cf. lloLSTCFUua, Cedex reg^^ (amm. Régula S. Pachomii, r. m.)
(^76) Cassien, ImtUuliem monaUiqMei, chapitre 12. Ce Iravail élall si persévérant, qu*ils travail- Uîenl même à relise en allendanl le commeiice-; nienl de Totlice. — c Nec diosus in coUecla sedçbii, sed funiculos in naiiarum slramina manu ceIeH praeparabil; abaque infirmilaie dunlaxal corpiisculi. cui cessandî iribuiiur venia. > (Holstemics, Coiex reguiarum^ Régula S. Pachomii, r. v.^
(277) Un homme du monde ayanl vivement blâmé un iravail si rude, qu il accusail de cniai^té^ on d(t qu^uiie vision céleste Tavertii qii*il avait péché ei| ne çoihprenanl pas rhamilité el ia fpii des D)Çiaei« (Cr. Acta wfnçl^umf \\ Mai,)
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si le labourage lui paraissait ensuite une récréation véritable. Quand cela élait utile, non conlenl d'employer les frères, il labourait luF-mpéme pendant des journées entières, et il traita très-s(^vèreraent un prévôt religieux, fort exemplaire, nomme Marc, qui reg inJait comme indigne de lui d'aller couper des joncs. Deux autres religieux , ajant mérité une sévère correction, il leur fit compren«ire qu'ils n'obtiendraient leur pardon de Dieu qu'en joigi>ant le travail aux armes do (a pénitence {Acta ianctorum, ik- Mai).
F.es grands exemples de saint Pacôme produisirent les fruits qu'on en devait attendre. Les moines du Tabenne, animés par son exemple et par ses exhortations, donnèrent à leur siècle le spectacle des plus admirables vertus.
Ils ne travaillent qu*à se décharger du poids des choses du siècle, pour porter avec
i)lus de facilité le joug léger de Jésus-Christ. Is servaient Dieu de tout leur cœur, ayant devant les yeux l'exemple du saint qui les conduisait comme une lumière éclatante. Ils vivai(>ut dans la joie, dans la paix et dans une union entière les uns avec les autres. Ils n'avaient que la parole de Dieu dans le cœur et dans la bouche, ils ne se sentaient presque pas vivre sur la terre, mais jouissaient déjà de la joie et de la fête du ciel, f^arce qu'autant ils cherchaient Dieu de tout eur cœur, autant la charité de Dieu se plaisait à remplir leur âme de la douceur de ses consolations. C'est pourquoi, encore que la plupart ne fussent que des paysans ramassés des villages d'alentour, on les regardait néanmoins comme des personnes pleines de lumière et de sagesse : et on en prilquelquesuus pour les élever à l'épiscopal. (Tillemont, Mémoires j etc., vu, saint Pacôme, art. XI.)
Les disciples de saint Pacôme ne montrèrent pasmne moindre ardeur pour l'accoraf glissement de la sainte loi du travail, et, en isant ces curieux délails, on croirait avoir sous les yeux quelques chroniques de ces ardents Bénédictins qui ont défriché l'Europe inculte et ravagée par les Barbares (278). Quand le monastère de Moncose embrassa )a règle de saint Pacôme, il se trouvait dans cette maison un religieux célèbre par sa vertu et appelé Jean ou Jonas. Ce saint homme fut em\Aoyé pendant de longues années à cultiver le jardin; et les détails naïfs
(278) H.GuIzol est ctirieux, sur ce point, à cause du bizarre mélange de bévues et de vérités qu*oii remarque dans le passage que nuus allons citer, f Quelques-uns des moines d'Orieni avaient bien essayé d'introduire le travail dans leur vie {$ic). Mais la lenialive n'avait poiiil éié générale ni suivie. {Voir saint Epipliane, qui iiffîrme le coniraire.) Ce fut la grande révolution que lit saint Benoit, dans rinslilul monastique; il y introduisit surtout le travail mamuil, ragriculture. Les uioiues Bénédiclins ont élé les délriclieurs de Ttliirope; ils Tonl défricliée en {^raiid, eu associant ragriculture à la prédication. I lue colonie, un essaim de moines, peu nombreux d'abord, se transportaient dans les lieux incultes, ou à peu près; souvent au milieu d'une population encure païenne, en Germanie, par exemple, eu Breta-
transmîs par les historiens nous prouvent qu'il avait tout^'s les qualités et môme le touchant attachement qu*un bon jardinier doit avoir pour les arbres qu'il a si longtemps cultivés (279).
Ce bon religieux que soutint la congrégation de Tabenne par sa piété après la raortde saint Pacôme, manqua un jour à Tobéissanco, parce qu'il ne put se résoudre h couper un liguier que le saint abbé lui avait ordonné dVbnttre.Cen'eslpasIeseidtraildecegenrcqu'on puisse citer.Pallade rapportequesainl Amon, dont le nom est célèbre parmi les solitaires d*Orienl,s*occupaitcontinuellement dans son jardin h cultiver du baume, qui se cultive comme la vigne et a besoin d*un grand travail (Cf. Pallade, Histoire lausiaque^ chapitre ^). Puisque nous citons ce saint solittfire, nous croyons devoir reproduire le touchant tableau que Rufin nous a laissé de Tesprit cordialement sympathique et de la bienveillance charitable des moines de Saint- Amon. Aussitôt, dit-il, que nous approchâmes de Nitrie, et que ces saints surent que c*étaientdes frères étrangers, soudain, comme si c'eût été un essaim d'abeilles, ils sortirent tous de leurs cellules, et, avec une extrême gaieté, vinrent en courant au-dévant de nous, et la plupart d'eux nous apportèrent des pains et des peaux de bouc pleines d*eau. Ils nous menèreni ensuite à Téglise, en chantant des psaumes, et puis nous lavèrent les pieds, et les essuyèrent avec des litiges, comme pour nous soulager de la lassitude que le chemin nous avait causée; mais en effet, pour attirer dans nos âmes une force et une vigueur spirituelles par cet ôflice de charité
au'ils exerçaient envers nous. Que dirai-je avantage de leur civilité, de leur charité et du plaisir qu'ils prenaient à nous témoigner leur affection par toutes sortes de devoirs et de services?Chacuns'efforçait,comn»e à lenvi, de nous mener dans sa cellule; et ne se contentant pas de satisfaire à tous les devoirs de l'hospitalité, ils nous donnaient par leur exemple des instructions de l'humilité qu'ds pratiquaient si parfaitement, delà douceur d'esprit, et de ces autres biens de Tâme, qui s'apprennent parmi eux comme parmi les personnes qui ne se sont retirées du monde que pour cela, avec des grAces différentes, il est vrai, mais avec une doctrine toujours la môme et toujours semblable. Nous n'avons jamais vu en nul autre
gne, et de là, missionnaires et laboureurs à la fois, ils accomplissaient leur double tâche, souvent avec autant de péril que de fatigue. Voici comment saint Benoit règle l'emploi de la journée dans ses monastères ; vous verrez que le travail y tienl une grande place. > GtizoT, Histoire de la civilisation en France,
II, n)
(279) Cf. Acta sanctorum^ M Mat. — Ozanam a élé frappé de rinlelligcnto admiration des scilil:iires pour la nature. Il a remarqué avec quel soin on (on* servait dans les monastères les beaux arbres qui faisaient rornement du paysaj^e. Cet illustre historien a compris bien mieux que MM. Giiizot, Mirhcittt, etc., le véritable caractère et Pimportanee civilisatrice de la vie monastique. (Cf. Ozanam , La civilisation chrétienne cimz te» rmncs.)
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lieu uoe si arJcnle chariK^, nous iravons jamais tu la miséricoriie de Dieu s'exercer avec tant de ferveur et de zèle^ nous n'avons jamais vu une si parfaite et si admirable hospitalité, une si forte méditation, une si grande intelligence des divines Ecritures, ni de si continuelles occupations dans la science des saints, cela allant jusqu'à tel point qu'il n'y en a pas un d'eux qu'on ne prit pour un docteur ae la divine sagesse. (Kufin, Vies des PireSf livre ii, chapitre 21.)
Revenons aux disciples de saint Pacûme.
Parmi eux peut-on en citer un plus grand exemple que celui de saint Théojore?
Il a été la gloire de saint Pacôme et l'ornement de la congrégation de Tahenne (Til- LBMO!<T, Idémoires pour servir à l'Histoire ecclésiastique: Saint-Théodore, nhbé de Tabenne). Les Grecs lui donnent dans leur office le titre de sanctiri6.(/>emortoio^e, 16 Mai), comme son titre ordinaire. Il était né d'une famille riche et illustre de la haute Thébnido, , et il quitta toutes les jouissaiices de la vie pour embrasser la pauvreté de notre Sauveur bien-aimé. La splendeur même de sa ipaison contribua h lui faire mépriser toutes les grandeurs du monde, parce qu'il craignait qu'elle ne l'entraîn&t à oublier ses destinées éternelles. Dès l'Age de onze h douze ans, il avait un esprit si profondément chrétien, qu'il prenait Dieu à témoin avec la candide naïveté d'une belle âme, qu'il n'avait jamais rien préféré à son amour. Quand il entra au monaslèrede Tabenne, saint Pacômo déclara que cet enfant de treize à quatorze uns était f un vase d'élection rempli de l'Esprit divin. » Aussi i'aima-t-il comme soa fils et son plus cher disciple (280;.
Malgré ces dons éminents, nous Voyons saint Pacômc employer Théodore aux soins les plus vulgaires et au travail le plus pénible du mouastère. Lorsqu'il eut environ trenle ans, saint Pacômoj qui demeurait ordinairement à Pabau, le fit économe et supérieur de Tabenne, sans le dispenser d'aller visiter les autres maisons , jugeant qu'il avait, pour un si grand nombre de fonctions si diû'érentes, une aptitude incontestable. Toute son occupation était d'aimer Dieu, d'améliorer son esprit et son cœur, et de faire faire à ses inférieurs des progrès sensibles dans la vertu. Au milieu de ses occu-
(â80) Àcîa sanetorum , \ I Mai. Il faat lire aussi, dans la I te de saint Pacôme^ les détails pleins li^intércl des dëiiuls de saint Théodore dans la vie roonnsliqiie. ((«f. Demvs le Petit, Vie de saint Pacàms, cliap. 16.)
{iSi) Ce seul irait prouve que les couvents de TOrieiii n*éiaieni pas une réunion de yogis. — Sous le goiiveriiomenl de Théo>lore, il est question de Sylvain, chff des loiliers, Twv>(vtûf wv (Cf. Aeia sanctomm, 14 Mai.)
(^8:2) Si M. Gnizot avait étudie, même superGciel- IfMneni, la règle de saint Paoônie, il aurait pu se convaincre au*il existait dans les monastères quelque régularité, même avant saint Basile. Nous croyons ravoir prouvé surabondamment.
(285) Elle contient deux cent trois questions et au* t.-tiil de réponses. (Cf. IIoLSTCiNius, Cedex regularum^ àancti Basilil, Caisara: Cappadocije episcopi, Rcgula
pations sublimes, il professait une si grande vénération pour la loi du travail, qu'il çp-
f renaît luî-môine aux enfants du monnstèie faire des naltes (Acta- sanetorum, ih Mni). Après la mort de saint Pacôme. Orsise,'
3ui lui succéda, donna à Théodore rinlonancedesouvriersdePabau(28l),T6;vT(xrév6>v.
De là il fut envoyé h Pacnum. Macare, supérieur de ce monastère, Tavait dcmainJé pour diriger les travaux de la bonlangerie.
Orsise, dont nous venons de parler, ne se montra pas moins zélé pour la loi du travail que son illustre prédécesseur. Nous le voyons pendant son administration remplir infatigablement les devoirs de sa charge. 11 attendait le soir et la fin des travaux pour adresser ses instructions aux frères, li donna la charge de grand économe h Psar-
Î' )hin, ancien religieux, qu'aucun travail ne alignait, et oui s'acquittait de son emploi avec la gaieté que saint ^aul conseille à ceux qui pratiquent les œuvres de miséricorde. ( Acla sanetorum, ik Mai. )
^ Après saint Antoine et saint PacAme»
I*homme qui exerça la plus grande influence sur les monastères d'Orient, c'est saint Basile, que M. Desmichels appelle « Téloqueiil apôtre delà charité. »
a Dans la dernière moitié du iv* siècle, dit M. Guizot, la rè<;le de saint Basile viHt apporter dans le nouvel institut, quelque r^ fularité ( 282). Rédigée en forme de réponse des questions.de tout genre (283), elle devint bientôt la discipune générale des monastères d*Orienl, de tous ceux du moins qui prirent un peu d'ensemble et de Qxité C^k). Tel devait être le résultat de l'intluence du clergé séculier sur la vie monas- . tique, dont les plus illustres «évoques, saint Athanase, saint Basile, saint Grégoire de Nazianze et une foule d'autres se déclarèrent alors (285j les patrons. Ce patronage ne pouvait manquer d'y introduire plus d'ordre et de succès. »
« L'institut de saint Basile, dit fiélyot, se répandit bientôt dans. tout l'Orient, et quoi-
au'il y eût d'autres règles, néanmoins celte e saint Basile y a tellement prévalu sur les autres, qu'elle les a toutes obscurcies, n'y ayant que celle de ce saint qui soit re-. connue parmi les moines d'Orient. » (Hà-
ad monaclios.)
(284) Nous avouons très- volontiers que la règle de saint Basile introduisit dans la vie monastique des améliorations importances; mais nous ne croyons pas nécessaire à la gloire de ce grand esprit de lui auribuer ce qui n'est dû qu'aux efforts et à la sagesse de ses prédécesseurs
(285) Il ne faut pas perdre de vue que saint Antoine et saint Ailianase étaient conlemporaiits, que saint Antoine est né en 251 et saint Bsisilc en 529; que la discipline ascétiuue s*établit snus les yeux même des Apôtres, qu'elle fut fondée en Egypte, par saint Marr, évéque (TAlexandrie : c Jusqu a saint Benoit , dit M. Desmicliels, les associations religieuses s'étaient placées soos Vautoriié et la protection de l'évéquo diocésain, i (Desmichels, Histoire du moyen â§Sf 409.)
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LTOT, Biêtoirê de» ordre$ monaiiiqueif prc- Diidre partie, chapitre 18. )
Ce ne fut pas seulement en Orient*que la règle de saint Basile fut reçue: mais elle passa en Occl«lent aussitôt que Rufin Teut traduite en latin, et avant que saint Benoît eut publié la sienne» il y avait déjà des monastères de Tordre de saint Basile en Italie : quelques-uns ont même cru que saint Bt'nott s'y était soumis, puisque, par le dernier chapitre de sa règle, où il exnorle ses reirgieûx à l'observer, il leur recommande celle de saint Basile, qu'il appelle sou père, et dont il paraît qu'il a tiré la sien-^e, suivant le sentiment du cardinal de Turrerremata, lorsqu'il dit : Educta est régula B. Benedicii ianquam fluvius quidam ex fonte reiigionis, ex régula illa toti iœculo clariiiimaj omnium virtutum splendore ornatissimaB. Basiiii,
Or, si celte règle est identique avec celle de saint Benoit, ce qui n'est pas contesta* bie (286), comment justifier les accusations des nitionalistes contre les monastères d'Orient? En effet, la règle de saint Benoît n'est-elle pas un modèle d'intelligence, de modération et de piété? Les historiens contemporains les moins favorables à la vie monastique ne sont-ils pas forcés d'en con* >enir?
« La règle» dit M. Desmichels, à laquelle les Bénédictins furent astreints par leur fondateur, était simple et édifiante. Elle n'ordonna ni macérations ni abstinences trop rigoureuses. Au lieu d'exposer l'ima* gination de ses adeptes aux écarts du mysticisme contemplatif, saint Benoît leur près* crivit la prière, le travail des mains, l'étude et l'instruction de la jeunesse, sources de Vertus, de charité et de bonheur.
(286)ffCn effel,c*est par une illusion inconcevable que M. Giiizot fait honneur à saint Benoit de llinstiluiion «les vœux et du noviciat. Si saint Antoine, (lit un homme dont Tautorité est dans ces sortes de questions bien supérieure à celle de M. Guizot, a été je rêiitturateur de la vie cénobilique, et si saint Pacôme lui a donné une meilleure forme, c'est saint P:isiie qui lui a donné son entière perfection, en obligeant par des vœux formels ceux oui se sont engagés à ce g<>nre de vie. > (Héltot, Hiitoire de$ prarei monaitiquei^ première partie, chapitre 13; Vie de sainl Bnsile le Grand ^docteur de CEglise et patriarche de$ moinei d^Orienl,) — Quant au noviciat, on le trouve dans les congrégations de saint Pacôme et de saint Basile. (Cf. 1 itLEHONT, Mémoiret pour servir à Chisloire ecclisiaitique ^ vu; saint Pa- |!éme, article si. Des nortees; — et Guizot, ^f«otr« de la civiUêalioH en France^ II, édition de 1829.)
(287) Desmicreks, Htttoire générale du motfenàae^ 4I0*— Le même historien, quoique très^u favorable aux moines d'Orient, ne parait pas trop irrité contre la régie de saint Basile : c C'est dans la Thébaîde que vint s'édifier saint Basile, Pinstituteur de la discipline monastique dans l'Eglise grecque. Des riantes solitudes du Pont où s'était retiré cet élo-
3ueiit apétre de la charité, ses disciples se répanireiitdans l'Asie mineure, et dans toutes les contrées soumises à la juridiction du primat de Constaniinople. I>e nos jours encore, les monastères de I Orient, de la Grèce et de la (lussie rceonuaissen
« Il assujettit aussi ses adeptes aux trois vœux de pauvreté, de chasteté et (fobéissance. L'administration de chaque communauté et le soin de la discipline furent confiés à un abbé ou Père, élu dans le sein de la société par le libre suffrage des motnes (S87). a
Après avoir considéré la vie monastique en Orient dans les grandes institutions, si nous parcourons la vie des Pères du désert, nous y trouvons une infinité de détails eu* rieux qui prouvent Testime qu'ils faisaient du travail et l'importance qu'ils j attachaient,
Sylvain travaillait des mains et occupait ses disciples de la même manière. Un solitaire étranger, blâmant ces occupations et citant l'exemple de Marie assise aux pieds du maître, le laborieux abbé lobligea d'àvouer que Marie a besoin de Marthe et que Marthe contribue aux louanges qu'on donne à Marie (288).
Philorome, que Pallade appelle un nomme insigne, et que saint Basile honorait de son amitié (289), h cause de son activité au travail, tenait encore la plume à l'Age de qua*» tre^vingts ans (290),
Au rapport de Théodoret, on ne vit jamais Publius en repos, on ne le vit jamais perdre un seul instant, l'oraison et la [)sal« modie ne lui paraissaient pas une rajsoa suffisante pour le dispenser de la lecture el du travail des mains (291).
Aphtone, auquel le même Théodoret donne le nom de divin, devint évéque après avoir été longtemps abbé d'un monastère. 11 avait une telle estime pour le travail des mains, que, même après son élévation sur le siège épiscopal, il conserva toutes les
presque tous le patronage et la règle de saint Basile. Celte règle, telle qu'elle fut donnée aux moines prû mi tifs, reposait sur quatre articles fondamentaux, savoir : la solitude, le travail manuel, le jeûne et la prière. > (BESHiCBEts, Pisloire générale du moyen âge, 405.)
(288) c Plane et Mariae oecessaria est Martlia. Em, Marlha enim eliam Maria praedicaiur. > Cotelie», Monumenia EccUiiœ Grœeœ [grec-latin] I. 680.)
(289) 11 ne faut pas oublier que saint Basile, ce patriarche des mornes d'Orient, était le modèle de la plus grande activité intellectuelle.
(290) I Hujus virl inslçnis (PliUoroml) magnam curara gerebat beatus Basilius episcopus^ qui delectabatur ejus austerltate, constantia et in opère dilî* gentia, qui adhuc in bodiernum diem a cataïao et charta non rccessit cum sil natus annum octôgesi* mum. I (Pallade, Histoire lausiaque, chapitre 68.) C'est une histoire des solitaires qui doit son oom au préfet Lausus auquel elle est dédiée ; elle a été composée par un témoin oculaire, Pallade, évéque d'Hélénopolis, qui alla vivre dans la soUttide de Nitrie en kgypte.
(291) I Nemo Publium unquam vidit quiescen* lem vel minima parte dici, sed psalmodiani quidom oratio, orationem vero psalmodia, utrumque antem excipiebat divinorum eloquiorum leclio; deinde fle« bat aliquid ex operibus necessarlis. > TnEoiK)R£T, PhilQihée^ traduction latine, chapitre 5.)
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habitudes laborieuses de la vie monasti-
Sftint Basile remarque que Tabbé Enstathe et ses disciples donnaient k rEgyple« leur patrie, i*eiemple de la vie laborieuse (i93).
Géiase et ses moines, pour s'obliger à travailler sans cesse, ne se réservaient rien pour les besoins du lendemain. (Cf. Cotb- Lim, Mimumenia Ecchêia GrœcŒf 1, kVI.)
Saint Sabas s*était fait le serviteur de tous, il transportait Teau et le bois, il s*em-
Eloyait à toute espèce de travaux et ses istoriens remarquent que c'est ainsi qu'il sut se préserver de l'apparence même d'une faute (294).
Saint Cyriaque passait son temps è couper le bois, k Iransoorter l'eau, è préparer les aliments des frères. 11 joignait k la plus sévère pénitence le soin d une multitude d'affaires (295).
Jean Moschus rapporte que Marc travaillait le jour et la nuit , qu'il ne recevait d'aumône de personne « qu'au contraire, il distribuait aux pauvres tout ce qu'il gagnait lui-même (296).
Dans le monastère de Théognius, on ajoutait au chant des osaumes, Je travail des mains (297).
« Le bruit de la vertu de saint Théodore s*élant répandu fort loin, dit Théodoret» plusieurs , touchés du désir de demeurer avec lui et d'être sous sa conduite , vinrent de divers endroits le trouver, et les ayant reçus, il les instruisit dans cette sainte manière de vivre. Ainsi on voyait les uns qui Cuisaient des voiles, d'autres des vans à vanner; d'autres des corbeilles, et d'autres cultivaient la terre. Et parce quMl était proche de la mer, il fit aussi un petit bateau dont il se servait pour faire porter les ouvrages de ses' disciples , el rapporter ce gui leur était nécessaire; Car il se souvenait de ces paroles aux Thessaloniciens : « J'ai travaillé jour et nuit afin ;^de ne vous être i>oint à
(292) f Divinus Aphtonios , coin» plusqnam quadraginta annis cboro praefuisâet, sedem accepit poniiflcalem...» faciebat unam quodque homm, vel coniubernalium Intérim pannes coiisuens» vel lenlem expurgens, vel frumentum abluens , etc..» > (Tbéodorct, PAi/olA/e» cbapilrt 5.)
(295) c Yidens eos volupuriae vitae laboriosam pi^erre. > (Saint Basile, lettre 223, n« 3« dans ses }ÛEuvre$9 grec-latin, tome 111.)
(294) c Modo aquam ferens et ligna porlans, cnn* ciisinserviens^multoque tem|M)refactus bordonarîu» seo niulio, variisqne allis minlsteriis susceptis, eitra reprehensionem el lausom permansli. i (Cotelikr, Monumenla Eeclenœ ÙrœeWf lll« 230.)
(295)cSicloGœnobiodegebaiQoinacus ligna sciridens, aquam et allmentura parans fratribus, et eocl lungens oflScio.... viiam anacboretîcam in coniobio, tttam moltis iiegotiis per onnia ostendebat, ni qnid pane et aqaa solum, idque secundo quoque die aleretnr. > (Suaivs » Via de$ Saiart , 29 9ep* lembre.)
(296) f Operabatur Mareus die ae nocte, et distribueteit pauperibus omnia, neque, ab aliquo quidqnam accipieliai. > (Jean Moscbcs, Le pré apinlae/, chapitre 13.) Rosweide el Cotelier ont traduit cet ouvrage du grec en.latin, le premier dans ks Vies
charge. » Et de ces autres rapportées dans les Actes : « J*ai ga^é, par le travail de mes mains, de quoi satisfaire à mes besoins et aux besoins de ceux qui sont avec moi. » 11 exhortait ses disciples è joindre les Ira^ vaux du corps à ceux de l'osprit, « car, dU s^ait-il , ce serait une chose ridicule , si , quand ceux qui sont dans le monde , Ira* vaillent, avec tant de peine, non-seulement pour se nourrir avec leurs femmes et leurs enfants, mais aussi pour satisfaire aux im* positions et aux tributs , pour payer les dl« mes et pour assister les pauvres selon leur pouvoir, nous ne gagnions pas , nous , par notre travail , ce qui nous est nécessaire} surtout qu'il nous faut si peu pour vivre et
[>our nous vêtir ; comment oserions* nous , es bras croisés, jouir du travail des autres I» Par ces paroles et d'autres semblables , il les excitait à travailler et travaillait luimôme durant tout le temps qui lui restait, après avoir dit le saint olnce (Tiiéodoebt, riêdeiaint Théodore , abbé t irsûucWon Arnauld d'AndllIy. ch. it.) Il est évident que les moines d'Orient se conformèrent aux re* commandations de saint Antoine et de saint Pacôm; sur le travail. Nous les voyons pratiquer ces saintes règles de la vie laborieuse dans les déserts de Scété, de Nitrie, de Calame, de Porpbyron, d'Hermopolis ; elles sont acceptées par les monastères si« tués le long du Nil; et ceux qui sont établis dans les deux Thébaldes s'y conforment comme les autres. En effet i ces monastères de TÉgypte, si décriés par les écrivains rationalistes , ne reçoivent personne guf ne soit capable de travailler (298). Les abbés ne permettent à leurs moines aucun genre d'oisiveté, lis prennent cette précaution surtout pour les jeunes gens, et ils jugent du caractère des jeunes solitaires et de leurs progrès dans la vertu par leur affection pour le travail (299)« Les moines s'exef* cent k toutes sortes de métiers, mémo aul plus pénibles. {Exercent omnem ariem. ^RoS'-
dt$ Pèreif le secnnd dans les Uonumeniê de VEgHtê arecque, Aruanid d*Andilly en a donn^rfiii abr^é en français; mais il a supprimé rinipoptant cbapitre que nous citons ici«
(!t97) I Narravit nobis abbas Pauhis, dni ceniobii abbatis Tbeognosti.quia dixeril seuex quidam ; Cnill die qnadam sederem in cellula mea operarerque manlbus meis, texebam antem canistrum, psalmoa repetebam. etc.. i (Jean IIoscbcs, Le pré epitimei» chapitre IS9. Arnauid d*Andiliy a encore supprima ee chapitre dans sa traduction.
(298) c iCgypiiomm monaftieria bone leneiil morem , ut nuliim absqiie operis labore suscipiant. f (Saint JAkôve, LeUfet à Ruêlitms.J
(299) c Per ifigyptum PatMS nulle modo Oliose» esse monachos, at praecipue jovenes sinunt, actum cordis ac profutura paiieiitiae el humilltatis seduli* tati operis melientes. » (Cassish , InmUuiUme mo" naeUquee^ livre X, chapitre 92«) Cet ouvrage a été traduit en français par Nkoh» Fontaine. Il est de h plus grande imçorunce dans la question ; car son auteur est un des iiiiroducleors de la vie monastique en Occident, et il prouve mieux qu*aiieun autre que les habitudes laborieuses n^ont pas été introduiieo dans la vie monastique par ractivitéocckkiiUlei tomme on l'a dit tant de SmS'
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WBIDB, Vie des Pires, Hv. vtii. ch. 39.]) On les Toii non-seuleinenl refuser tonte espèce d'aumône, mais travailler avec ardeur afin de nourrir les pauvres et les étrangers qu! viennent s'édifier chez euî (300).
Aussi l(»uisau4WÔ les deviennent tellement censidérables qu'ils peuvent envoyer des sommes immenses chez les nations étrangères. Us font partie des vaisseaux chargés de vivres pour secourir les pays désolés par la disette et la stérilité, et nourrir, dans les régions éloignées, les prisonniers et les infirmes (301).
<^'est en agissant ainsi, en conservant en eux Tesprit de charité et d'activité, que les moines do l'Egypte se préservaient des assauts des anges de ténèbres, car ils savaient que l'oisiveté expose à une infinité de tentations (302).
Il en était de même dans tout TOrient.
Avant son élévation à l'épiscopat, saint Grégoire de Nazianze s'était livré aux pieux exercices de la vie solitaire, et ce grand homme avait accepté avec courage tous les devoirs de cette existence laborieuse : « Ne reverrai-je jamais, écrivait-il à son illustre ami saint Basile (303), ne reverrai-je jamais ce temps si doux que nous passions à porter du bois, à tailler des pierres, à nianter des arbres, è conduire de l'eau par (les canaux, à remuer la terre? » (30&)
Avant de devenir évèque et docteur,' saint Epiphane avait, en pratiquant les devoirs de la vie monastique, surpassé tous ses frères
(500) f Non solum a nulle qiiisqnam ad usum vicius 6ui accîpere paliuntiir; sed ciiam «le laboribiis suis , supcrveiiieutes ac percgrinos reficiuiii Pa* très. I (Cassien, Imliiutions monnsiiques^ livre x, chapitre ii.) — i Nihil prursus liubenles, nisi corpus uinCuui et mauus, couantur cl coulenduni ul viclum nareiit egenlibus. i ( Sainl Jean Chrysos- TOMB, Homélie 8 iur sainl Matthieu ^ ii« 6, de rédition grecque-la line.)
{Z0\) c Per loca Libyae qux sterilitate ac famé laboraut , iiec non etiam per civitaics his qui squalore carcernm coulabescuiil, iinmaneni couferiinl alimouiiSe viclusque substanliam de fruciu uianuum suanim raiionabile ac vcruni sacriiiciuui Domino lali oblatione se offerre iradenies. > (Cassien, Institiiuiionê monasiiquei , livre x, chapitre 21.) — i Quidquid necessario victui reilumlal, uam rcJiiudui phirinunn ex operibus nianuuu), et epnlaruui reslrictionc, tanla cura egentibus distribuiiur, quania non ab ipsis,qui distribuant ^comparaluni est. Nullo modo nauique satngunt , ul b.'ec sibi abundent; sed oinni modo agunt, ut non apud se remaneai, quod abundaverii usquc adeo oneralas etiam naves in ca loca mitlanl, quae inopes incolnnt. > (Sainl Augustin , Des mœurs de r Eglise , chapitre 31.)
(50i) € Hxc est apud ^gyptum ab antiquis Patribus sancita senlcntia : operantem nionachum ddimonc uno pulsari ; oliohum vero innumeiis spirilibus devaslari. > (Cassien , InstUulions monastiques , livre X , chapitre z3.)
(503) Le prand évèque de Césarée écrivait luimême : I Scire vos volo nos laudi ducere quod viroruin (monachorum)cœlum habeamus,... opérantes manibus suis ul habeant unde impertiant indigent!-, bus. > (Saint Basile , lettre 270, grec-latin.)
(301)' c Quis dabil diurnas opcrum vices et lal)0reii? U<>is lignorum couiportationcs et Inpitlicinas ?.
par son activité (Le Ménologe des Grecs^ 12 Mai).
Saint Jean Chrjsoslome et saint Ephrem ont été moines (305), et qui s'avisera d'accuser de quiétisme ces hommes illustres, ces orateurs puissants, ces esprits si actifs et si intelligents? d'ailleurs nous n'en sommes pas réduits è de pures conjectures sur ce jtoint. £n effets saint iean Cnrysoslome recoiumandait le travail afin d'acquérir J*hu-^. milité par des occupations qui paraissaient viles et méprisables (306j, et saint Ephrem conseillait aux religieux de travailler pendant riiiver de Texisteuce aftn d'entrer un jour dans le port de la vie véritable (307).
Dorothée l'ait aussi valoir les avantages dii travail. «Il humilie le corps, et l'humiliatioii du corps produit celle de l'esprit ; parce qu'il est constant que nos cœurs prennent des dis[>o$itiousdiirérenles selon les étals et les diverses situations dans lesquelles nous iH)us trouvons. Par des actions viles cl des occupations humiliantes, tout désir et toute idée de la gloire ei de la grandeur se perdentels'évanouissent.Ceux quiauraient pu être distingués dans le monde par leurs qualités ou par l^urs richesses, se trouvent rabaissés, en se voyant égalés è des personnes, de basse condition, et perdent la mémoire de ce qu'ils ont été. El ceux qui étaient d'une naissance obscure et peu favorisés des biens de la fortune se remettent sans cesse devant les yeux leur premier état et en con-» servent Thumiliant souvenir (308).» Saint Isidore de Péluse affirme qu'un religieux/
Quis aroorum con3iliones et irrigationes? > (Saint Gaégoibe de Nazianze , lettre 13, grec-latin.)
(305) i In ardore juvenlulis.... ad vicinos montes adil Chrysostomus. Ilic, cum in Syrum quenidum incidisset, severissimx continentiae scnem, duriora vitac ejus instiluia imitatur annis quatuor, i (Pal- LADE , Dialogue sur la vie de saini Jean Chrysostome, chapitre 5.) c Ephraim Syrus, Nisibi natus in aliquo ejus territoiii loco, in monastica philosophia, ab incunte aetate, se exercuit > (Sozomène, Histoire ecclésiastique , livre ni, chapitre 16, grec-latin.)
(301}) i Ipsa opcra modcstiam cxnibere doccnt nec â lunt tuinere. Ideo Tacilis est hiimilitas. #
i Sainl Jean Chrysostoue, Homélie 62 sur saint \tattlneu , ffrcc-latin.)
. (307) c Laboribus te exerce, monache, in Même ac tempcslate ut in vitx porium ingressus exhila-, relis. I (Saint LniREM , delà Crainte de Dieu^ grec-' latin.)
(^iis) i Qnoniam compatitur simulque disponiluf anima inl'dix ab eis qua; patrantur in corpore : idcu dixil senior corporcum laborein animani in buinililaiem inducere. Aliter disposita est enitn anima bene habentis, aliter œgrolanlis, aliter faniescenlis, aliter salurati, aliter item disponilur anima.... sedenlis in ihrono, aliter sedeniis in terra, aliter optimis veslibus induti , aliter contritis ei marcidis : labor igiiur humiliai corpus, humiliaioqiie corpore, humiliaturpariter et annna. > (Dorothée,. Doctr. u. De humiiitate,) Dorothée sunioininé le Prophète, vivait en Palestine, vers Tan 560. On a de lui des Instructions pour les moines, traduites ea français par Tabbé de Uancc et des lettres en grec cl en latin. D*autres aitribueni ces ouvrages à D07 rotliée le Jeune, qui vivait en i 020 et dont Jean. Moro|His a écrit la vie.
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qui ne veut pas travailler, « désobi^it h la doctrine de Jésus-Christ et refusQ de suivre les exemples de Paul (309). »
Saint Euthvrae. surnommé le Grand, enseigne que c est manquer à un de ses princip.iui devoirs que de no pas travailler dans la vie monastique (310).
Quoique saint Augustin et saint Jérôme soient au nombre des Pères latins , nous pouvons les citer en discutant la question qui nous occupe, parce qu'ils ont été l'un et l'aufre, comme on le sait, d'ardents défenseurs des moines de TOriont. D'ailleurs saint Augustin n*dppartenait-il pas h l'Eglise d'Afrique, et saint Jérôme nVl-il pas passé une grande partie de sa vie dans la solitude de Bethléem?
L'illustre évèque d'Hippone dit aux moines que le meilleur moyen de voir exaucer leurs prières, c*est d'accomplir la sainte loi du travail (311). Il n'exempte pas m^nie de cette loi les moines d'une santé délicate, et il veut qu'on leur donne des occupations proportionnées à leur force (312). Quant à ceux que leur état de maladie dispense de toute espèce d*occupation, ils doivent envier et estimer la condition de ceux qui sont plus heureux qu'eux (313). Saint Augustin luimême regrettait que les devoirs de l'épisco- Îiat l'empêchassent d'imiter Jésus-Christ et es apôtres qui ont si longtemps travaillé de leurs mains (314).
Le solitaire de Bethléem s'appuie aussi sur Fexemple des hommes apostoliques, afln de récommander aux moines un travail continuel.
« Travaillez, écrivait-il au moine Rusticus, occupez-vous è quelque ouvrage; les apôtres I qui pouvaient vivre de ] Ëvan-
(^9) I Nec Ghristo obedienles se praeb(»nl (qui inertes ac desides manus liabent) , nec Paul! vestigla s«<|uunlur.> (SaintlsiDOREi>Ep^LiisE,Lef/rei, livre i***, lettre 49, grec-latin.) — Disciple de Saint ChrysoS" tome. Saint Isidore vécut dans la i^olilude près de Pcluse, ei mourut en 440, avec une grande réputation de science et de vertu.
(310) (Cf. Vila sancli Euihymii.) — Cet illustre religieux joignît Pexemple à la doctrine,. il prêcha TEvangile aux Sarrasins, combattit les eut]^chéens et les nestoriens, convertit beaucoup de manirliécns cl devint Toracle de TEglise d'Orient. Malgré fanstériic de sa vie, il vécut jusqu*à Tàge de quatrevingt-seize ans.
(511) f Cilius exanditur una obedientis oraiio
3uam decem millia contemplons. Canlicn vero ivina cantare,eiîam manibus opérantes facili poss<mi, et Ipsum laborem lanquam divine celeiimale consolari.i (Saint Augustin, De opère monachorum^ cap. 17, n»20.)
(312)^1 Opéra a corporali functione liberiora. i (Augustin, '/>< opère monachorum, cap. i5, n** 35.) — Cette sage règle a été répétée dans plusieurs constiiutions. iCU Règle de $ainl Benoit ^ cb. 35, 37. — Rèqje ae iahu Fructueux ^ ch. 7. — Règle de ênint t'erréol^ch. 28.)
(313) c Qui non operantnr, saltem illos qui operauinr, sibi anteponendos esse non dubiteni. i (Saint Augustin, De opère monachorum^ cap. 70, n» 58.)
(31 i) € Dominum Jesiim... testeni invoco super anî* main mcam quauuiin attinet ad meum commodum, miiho ma'.lein per singulos dîes cerlis horis, quantum in bcue nioderatis monastcriis constitutum esi,
gile, travaillaient de leurs mains, el les vôtres seraient oisives I » (315) Dans la '' même lettre il loué les moines d'Egypte (316) de leur assiduilé au travail (317).
Mais pour bien juger la mission provi- • dentielle des moines d'Orient, il ne faut pas perdre de vue les immenses services qu'ils ont rendus à la cause du cliristianisme et ' de la civilisation en général. Ce point de vue, bien supérieur à celui de nos adversaires, n'a pas échappé à un écrivain distingué, qui â répandu sur cette question toutes ' les lumières de son esprit pénétrant.
« J'^nlends parfois (c'est sans cesse qu'il • faudrait dire) demander h quoi servaierlt ces pieux solitaires, les rigueurs de leur pénitence et les rudes combats qu'ils soutenaient nonlre le démon. Quel profil, dit-on, • le monde a-t-il tiré de la Thébaide? pour- " quoi s'aller enfermer dans le désert et pri^ ver je siècle de rédificalion de leurs vertus? ' Je.conçois et j'approuve les docteurs quicombattent les hérétiques, les évoques qui administrent les diocèses et qui insiruisent le peuple; mais les anachorëles, que font^' ils? à quoi sèrvent-ils? comment ont-ils travaillé à l'établissement du christianisme?' Ces rnoines, austères et. durs, véritables stoïciens du Chridtianisnçiè, ont été, comme les stoïciens, aussi inutiles au monde, et leurs vertus.se sont stérilisées dans le désert, au lieu de fleurir dans te siècle et de donner uue moisson utile aux hommes.
<c Tels sont les reproches qu'on fait à la Thébaïde. Essayons de les réfuter, essayons de justilier cette portion du christianisme et de montrer son efïicacilé. Selon moi, le" christianisme pour s'établir n'a pas eu m.>ins besoin des moines de la Thébaïde que des
al'quîd manibus opcrarî , et cxteras borna babere ad le^endtim ctoiaiidum, aut altquid de divinis lit-, tcris agenduin liboras, quam tumulluosissiinas perplexilates caiisaruni alienarum pati de negotiis sxciilaribiis.» (SanUÂCGUbTiN, De opère monachorutu, cap. 29, n* 37.) L'eutbousiubiiic pour la lui du iravail entraiQaii quelquefois beaucoup pins loin les Pères du dcserl eux-mêmes , puisque Tun d'eux appelait louiparc sseux un voleur. — c Quidam Patruiit . aiebat nioiincbnm , si non laborclpro fraiidatort; liabendum esse. > (Socrate , Uiuoire ecctétiastique ,« livre IV, chapitre 25.)
r (315) c Facito aliquid operisut le semper diabo^ lus iiiveiiiat occupatum. > (Saint Jéhô^e, Lettres à Huttkui.)
(516) Il est curieux de voir un bomme qui connaisçaii si bien les monastères de rOrieiit, citer comme modèle de Pactiviic ces soliialres de TEgypie qir*on présente tous tes jours comme les types d'une existence inutile et d'un quiéiisme extravagant. Quand donc cessera t-on d'éciire sur deà questions qu'on n'a pas étudiées, et de diffamer d'une manière si audacieuse les institutions les plus grandes et les plus respectables! '
(317) f iEgyptorum mooaslcria bunc morcm leneiit, ut niilluiu absque operis labore suscipianl, nec tain propter victus neccssitatem, quam propier animx saluiein. i (Saint Jérôme, Lettres à. liusiicus* — Ailleurs il dit : c Ânia scientiam Scriplurarum et cariiis vitia non aniabis; > C'est la pensée de saiiii Thomas : c Valet studium ad vitaiidam carnis lasci- . viam. »
IMS
IfGI
DiCiiv/^\iiAinc;
MOI
éTdqaes et des docteurs qui siégeaient dans les conciles. En effet, rintelligence et Taction, la parole et l'œuvre, voilà, dès son origine, les deux forces du christianisme; voilà à quels signes le monde put comprendre que c'était quelque chose d'entier et de completi quelque chose où il n*y avait point de lacune. Prenez Thistoire du chnstianisme : toujours il parle et il agit; toujours les deux forces se font éauilibre et se balancent; toujours à côté de rintelligence qui persuade par la parole, il j a l'action qui persuade par l'exeniple.
«C'est ici que vient se montrer Tutilitéde la Thébaïde et de ses pieuses austérités» Après les martyrs, anres la victoire que leur sang a donné à l'EgKset ce sont les solitaires de la haute^Ëgypte, ce sont les disciples de saint Antoine qui perpétuent l'action dans l'Eglise; ce sont eux qui immolent leurs biens et leur vie à la foi chrétienne, et qui entretiennent la tradition du dévouement et du sacrifice. Saint Athanase discute contre les ariens; mais, dans toutes les discusions, il y a la part du doute et du scepticisme. Une religion, qui n'aurait contre lesnérésies quels force de la discussion^ se« rait bientôt ruinée. 11 lui faut, de plus, des exemples et des actions; il faut qu'elle puisse dire : Voyez ce que je fais faire, voyez ces solitaires qui bravent les rigueurs du désert et de la pénitence, qui couchent sur le sable enflammé, qui vivent d'eau et de pain grossier. Ce sont là sans doute, pour le philosophe, de fort mauvais arguments.
Pour le peuple, ils sont excellents, et le peuple a raison, il sent au'il y a, dans la religion qui inspire ces dévouements, quelque chose de supérieur à la raison et qui vaut mieux qu'elle; il sent qu'il y a dans Taction quelque chose de plus fort que dans la parole. 11 n'est pas de raisonnement, si bon qu'il soit, auquel on ne puisse répondre par un raisonnement également bon (c'està-dire qui semblera également bon); mais que répondre aux austérités de saint Antoine ?— Qu'elles sont inutiles? —. Jamais le peuple ne juge les choses sur leur utilité, et c'est pour cela qu'il est bon juge de la grandeur et de la dignité; il juge toujours le motif. Dans les austérités de saint Antoine, il toit la foi ardente qui les lui inspire, et il code à l'ascendant de cette foi ; il eût langui aux raisonnements.
ir La foi et sa supériorité sur rintelligence, parce qu'elle agit, voilà ce qui fait le mérite des solitaires de la Thébaïde, voilà le service qu'ils rendent à l'Eglise. Ils sont par leurs œuvres les témoins de la foi chrétienne; les docteurs et les évoques, par leurs paroles, en sont les interprètes. Saint Antoine, dans le discours que j'ai déjà cité (318), démontre admirablement cette supériorité de la foi sur le raisonnement. 11 s adresse aux gentils, aux hommes du vieux monde romain, et il leur dit : « Vous n'avez plus
« aucune foi, puisque vousavez recours aux « arguments. Nous, ce n'est point des paroles « persuasives de la sagesse des Grecs dont « nous nous servons; c'est parlafoique nous « persuadons, la foi qui précède et qui sur- « passe toutes les paroles.» Et ailleurs t « Nous ne sommes que des ignorants qui c croyons en Dieu, dont lesœuvres nous révè- « lent la providence. Eh bien 1 notre foi « grossière est etiicace et puissante» car notfe « culte se répandu tandis (^ue« malgré tous vos « raisonnements sophistiques, vos idoles « tombentdetoutesparts» AVec tous vos arga-> « ments, toutes vos discussions» vous n^avea « pas converti un chrétien au paganisme, tam « uis qu'avec notre foi, nous diminuons sans « cesse le nombre de vos croyants. »
« Représentants de la foi chrétienne et da dévouement qu'elle inspire, c'étaient ces moines du désert que saint Athanase invo* quait dans les jours de périls, quand la religion était menacée par l'arianisme. La foi qui raisonne et qui discute avouait» pour ainsi dire, son impuissance et faisait uo ap* pel à la foi agissante. Alors quelques-utls des solitaires, saint Antoine à leur tètei quittant leurs grottes, leurs ruines» leurs austérités, venaient à Alexandrie exhorter le peuple à l'orthodoxie; et tout ce peuple» repu de paroles et de discussions, sans quau» cune peut-être l'eût décidé, accourait YOir et entendre ces hommes d'action, ces pénitents vieillis dans le désert, ces nouveaux mar* tyrs du christianisme. Voulez-vous connat-* tre l'ascendant de ces moines 7 11 fallait quand les juges ariens envoyés à Alexandrie^ voulaient faire le procès à quelque catholi^ que rebelle aux ordres de Tempereur, il fallait qu'ils défendissent aux ippines d'eiH trerdans la salle du tribunal, elsèuvent ils leur ordonnaient de quitter la VHIe. C'était surtout saint Antoine que le peuple écou« tait avec un respect mystérieux^ comme un homme que Dieu inspirait. < tout le monde voulait le voir; les gentils eux-mêmes et leurs prêtres venaient à la maison où il habitait, disant : Laisse-nous voir l'homme de Dieu. Plusieurs, parmi les gentils, voulaieol toucher ses vêtements,'croyant que ceia leur porterait bonheur. » Et ne croyes pas que cet empressement et cette foule troublassent le pieux solitaire, il avait le calme et cette assurance qu'ont les hommes d'action. Tran« quille et toujours égal à lui-même, le visage serein, sans mouvement de joie ou de tris-* tesse,il regardait la multitude et lui parlaité Venu à Alexandrie pour aider saint Athanase, il avairhàtC) aussitôt sa tflche accom^ Elie, de retourner au désert avec ses frères» es poissons meurent, disait il, quand on les tire à terre, et les moines s'énervent quand ils restent trop longtemps dans les villes, retournons à nos montagnes. El il y retournait pour reprendre ses austérités. Mais le monde ne lâche point ainsi sa proie. Le bruit des affaires et du siècle venait jus<*
(518) Ce dlscoare est celui que j*ai cité prëcë- spirituel professeur fait allusiou est contenu daai Ueiuoient, éjL moins en partie. Le passage auquel le la seconde moitié du discours*
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qu'à lui; \es empereurs, qui savaient la puissance de cet anachorète, lui écrivaient de leur main. Alors, malgré leur renonce- 0)ent aa monde , les moines du désert se troublaient et s'enorgueillissaient; c'était un événement l Vous vous étonnez qu'une IteUre de Tempereur nous arrive, ce n'est jqu'un homme! Etonnez-vous plutôt de Dieu •qui a écrit la loi que nous devons suivre, et ^ui nous l'a envoyée par son Fils unique.
« Cet ascendant de l'action dans un siècle livré à la dispute est tout naturel. Voyez aujourd'hui, quand un homme a, non pas dit, mais fait quelque chose de grand, gagné une bataille, exécuté un voyage périlleux, affronté quelques dangers extraordinaires, voyez comme l'admiration et la vogue populaire s'attachent h lui, comme on veut le voir, comme on fait foule à sa demeure I tant est grand le pouvoir de l'action I tant elle ^subjugue les esprits 1 Le siècle, en cela, se fait justice -.siècle de paroles et de théories, l'action est pour lui quelque chose d'étrange ot de nouveau qui Tétonne, qui le saisit, :qui le fait courir pour voir l'homme merveilleux qui agit, et qui fait suivre sa volonté d'une effet.
« Si donc nous voulons comprendre le mérite et Tulilité de la Thébaide,-.. tenonsnous en à cette idée : dans un siècle de doute et d'examen, les solitaires de la Thébaïde ont, par leurs œuvres, témoigné de la force inébranlable de la foi chrétienne. De •cette manière ils ont aidé à sauver l'Ëglisa •et ont mérité d'en être aussi appelés les Itères (319). »
Un autre professeur de laSorbonne ajoute à ces conai^rations vraiment dignes d'un savant et dii|^ penseur, quelques paroles éloqueuteMM^ous allons citer comme la meuIeure^Hclusion possible de cette longue discussion.
« Dès le ui* siècle, et quand le premiier effort des grandes invasions menaçait les provinces septentrionales, on avait vu à l'autre extrémité de l'empire, dans les solitudes de l'Egypte et de la Palestine, le christianisme rassembler ces armées de cénobites destinées à former la réserve de la civilisation.
o( Les flmes généreuses s'échappaient des ruines de ce monde romain, qui périssait par l'égoïsme; elles se réfugiaient au désert et il ne faut pas les accuser d'avoir abandonné la société en péril, elles emportaient avec elles la société même ; ou du moins l'esprit de sacrifice qui la fonde et la soutient. Les milices monastiques, successivement ralliées par les règles de saint Pacôme, de saint Antoine et de saint Basile, se trouvèrent en mesure de passer en Occident au moment où l'invasion en forçait les frontières, de reprendre pied à pied le terrain conquis par la barbarie, et de pousser peu à
(519) Saint-Marc Girardim, essais de lUiéraiure et de morale f 11, La Thébaide. — Le jtigenienl du célèbre proresseur de la Sorbonne forme un celatant conlrasie avec les upprccîaiions superficielles oc
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peu leurs lignes victorieuses jusqu'aux derniers rivages du Nord. » (Ozanam, La civi^ lisation chrétienne^ chap. 3, Les Francs.) (3SH)).
Mais c'est assez parler de l'origine de U vie monastique, c'est assez lajtiltificr des plus injustes attaques, suivons son rapide développpement :
Vers le milieu du iv' siècle, on comptait dans les déserts de l'Egypte 76,000 religieux, et 20,000 religieuses. Les lieux qu'ils avaint choisis pour leur demeure furent bientôt changés eu des champs fertiles, en de vastes ateliers. En Syrie, sur les bords de TEiiphrate, saint Alexandre réunit des Grecs, des Latins, des Syriens, des Egyptiens.
Divisés par chœur, il chantaient nuit et jour les louanges de Dieu. Sâiàt Athanase, ayant fait connaître à Rome, Pesprit et le régime de la vie monastique, l'Occident eut bientôt de nombreux monastères. Eusèbe de Yerceil forma une communauté oi^ les religieux alliaient les austérités de leur état avec les travaux du sacerdoce. C'est au zèle de saint Martin de Tours que la célèbre abbdye de Marmoiitier doit sa naissance. Maxime, son disciple, les deux frères Romain et Lupicien se retirèrent sur les montagnes ua Lyonnais et du Dauphiné. La Provence devint l'émule de l'Egj^pte. Lérins fut l'école des savants et la pépinière dés évégué^. Dès le IV' siècle, nous trouvons aussi à Toulouse des traces de la vie religieuse. On remar-
3uait à cette époque dans cette ville, Alexaare qui avait renoncé aux honneurs et aux plaisirs pour se livrer entièrement à l'étude des livres saints et à la pratique dés vertus chréliennes. Minervius, son frère, ou du moins son parent, le suivit dans sa retraite. Exupère, évoque de la môme ville, chargea, vers l'an 403, Sistinnius, moine de son diocèse, de porter à saint Jérôme les écrits de vigilance, ainsi que des lettres de charité, pour les solitaires de la Palestine et de l'Egypte. Nous apprenons par le concile de Saragosse, tenu en 380, qu'il y avait des religieux en Espagne ; il y en avait aussi à Milan, aussi bien que des religieuses, sous répiscopat de saint Ambroise, qui vivait dans le même temps. Saint Augustin, évoque d'Hippone, engagea le clergé de son diocèse h mener la vie commune. Deux siècles s'é* taient à peine écoulés depuis l'apparitiOD des premiers solitaires, que déjà la vie monastique, cette vie obsciira, laborieuse et pénitente s'était répandue dans l'empire romain, et même au delà. Les princes convertis au christianisme protégeaient les religieux doni ils admiraient et louaient la piété et la charité. Ils fondaient eux-mêmes des monastères, les rapprochaient des villes et permettaient aux év^ôques de les y appeler. Constantin honora saint Antoine; il lui écrivil plusieurs fois en le traitant de Père, et er lui demandant comme une faveur quelques
pnriîales que M. Guizol faisait des mômes faits 60 iSi9, dans m\c des chaires de la même faculté. (5i0) Chassay, Essai sur le Mysticisme catholiffu^
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mots de réponse k sa tendresse filiale. Théodose un moment trompé, porta d'abord contre eux une ordonnance sévère, mais il no tarda pas à la révoquer. Si d'autres empereurs Tes persécutèrent, c'est qu'au lieu de veiller à la défense de l'empire attaqué de toutes parts par les Barbares, ces princes passaient leur vie dans des discussions théologiques et s'efforçaient de propager nar des châtiments et des récompenses lés hérésies dont ils étaient les auteurs ou les fauteurs. Ils faisaient subir des supplices rigoureux aux moines qu'ils n'avaient pu égarer et dont ils n'avaient pu changer la science et les vertus en instruments de leurs folies. Le fondateur de la monarchie française, Clovis, exempta de toute contribution plusieurs monastères, pour ne pas diminuer Jes ressources que les pauvres trouvaient dans le travail des religieux. Ses successeurs protégèrent aussi ces asiles de la piété et de la charité, ils enî dotèrent et fondèrent plusieurs.
Dans le vi' siècle parurent saint Benoît et saint Colomban^ deux célèbres législateurs de la vie religieuse. Jusqu'à ces grands hommes, les religieux s'attachaient indistinctement aux règles de saint Pacôme, de saint Basile, de saint Macaire, de saint Augustin ; les maisons religieuses à l'exception d'un très-petit nombre, fondées par le même abbé, n'avaient aucune relation entre elles. Les règles de saint Benoît fixèrent les devoirs des supérieurs et des inférieurs, elles déter* minèrent l'emploi de chaque moment de la journée etc., pourvurent a tout ce qui constitue un gouvernement sage. Cette règle fut établie dans tous les nouveaux monastères et adoptée, en général, par les anciens. Au VII* siècle, saint Augustin l'apporta en Angleterre. Les princes qui gouvernaient alors ce pays, convertis successivement à la foi chrétienne par Içs missionnaires apostoliques, furent de zélés protecteurs de la vio monastique, qui s'établit aussi chez les Frisons, par les soins des missionnaires anglais, qui pour la plupart étaient moines. Elle prenaitégalementunnouvel essor en France, grâce au zèle et aux soins de saint Eloi, de saint Ouen et de sainte Bathilde. En Espagne, saint Isidore et saint Fructueux donnaient aux monastères des règlements pleins de sagesse. Cependant, les irruptions des Lombards et des Sarl'asins, ainsi que la violence des seigneurs qui usurpaient les biens des monastères et s en rendaient abbés, affaiblirent la vie religieuse ; mais elle reprit une nouvelle ferveur sous les règnes d'Alfred et de Louis le Débonnaire. Le premier de ces princes rechercha de tous côtés les religieux qui se faisaient remarquer par leur science et leurs vertus : il gardait les uns auprès de lui et plaçait les autres à la tête d'anciens ou de nouveaux couvents. A la persuasion d'un de ces religieux appelé Néat, ri fonda l'Université d'Oxford .: c'est ainsi qu'il releva les études dans son royaume. En France, sous Louis le Débonnaire, saint Benoît d'Aniane, vivement pénétré de l'es-
f^rit de l'Evangile, et revêtu deTautorilé que ui avait donnée le concile d'Aix-la-Chapelle en 817, rerail en vigueur la règle de saint Benoît. Mais les guerres civiles et les ravages des Normands firent reparaître les abus que saint Benoît d'Aniane avait voulu détruire pour jamais. En ^0, Guillaume, comte de Toulouse et duc d'Aanitaine, fonda le monastère do Cluny et le soumit au Pape,
{)our empêcher les usurpations des seigneurs aïques. Les premiers aobés, non moins distingués par leurs vertus que par leur science, y firent fleurir l'exacte observance de la rè-
(;le de Saint Benoît, l'étude de la religion et a charité envers les pauvres. Les évêqaes comblèrent de biens les religieux de Cluny, leur aflllièrent de nouveaux monastères, les proposèrent pour modèles à ceux qui eustaient déjà, pour y renouveler Tespril primitif . Dans plusieurs Eglises, on substitua les religieux de Cluny aux chanoines.
La réforme de Cluny s'étendit dans tonte la France, en Italie, en Allemagne. Dans le même temps, saint Dunstan régénérait les maisons religieuses en Angleterre. Saint Bomuald et saint Nil de Calabre rBtraçaieot par leurs austérités la vie des premiers moines d'Egypte. En Orient, la première ferveur s'était longtemps maintenue» malgré les guerres des Perses et la lureur des hérétiques. Les persécutions des empereurs hérétiques avaient fini pourtant par y étoulfer l'esprit de l'état religieux. On y remarquait néanmoins encore, au temps dont nous parlons en ce moment, saint Nicon, sUrnomiâé le Métamoïte, saint Paul de Latre et saint Luc le Jeune. La réforme de Ëlunv se soutenait encore avec splendeur^ la nn du xi* siècle; Ulric, qui écrivait aloiiijtç coutumes de cette congrégation , en àlypte'ant. Dans cet intervalle, de nouveaux drores s'établirent pour le bien de Thumanilé et la restauration des mœurs. Saint Jean Gualbert forma la congrégation de Vallombreuse; il fut le premier des fondateurs qui admit des laïques parmi ses disciples; il les chargea des travaux du dehors. L'épidémie appelée FeU'Sacré ôyiSaint-Antoinef donna naissance aux Antonins. Etienne de Muret établit l'ordre de Grammont, saint Bruno, celui des Chartreux. Ce dernier présente un exemple unique dans l'histoire. Depuis près de huit cents ans les Chartreux conservent l'esprit de leur Père et observent le genre de vie qu'il leur a tracée; la solitude, ie travail, le silence [)erpétuel, la prière. La sainteté est héréditaire parmi eux. En lii^lS, Eudes 1" jeta les fondements de Cîteaux. Son premier abbé, Robert de Molenne y établit la règle de Saint Benoît. On sait que saint Bernard fut l'ornement de cette maison. La vertu des Cisterciens était si généralement esli* méc qu'en moins de cent ans il y eut deux mille monastères de leur ordre. Guillaume le Conquérant établit un grand nombre de monastères en Angleterre, et, sur son lit de mort, il se consolait par le souvenir de la
f)rotection qu'il leur avait accordée et par 'espérance qu'iU continueraient après lui
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lo bien qu*ils faisaient de son vivant. Robert d'Ârbrisselles dévoua son institut au service des pauvres, des estropiés et des lépreux. La maison de Fontevrault réunit jusqu'à trois mille religieux. Bernard de Tiron et Vital de Savigny établirent aussi deux congrégations^ dont la première s'étendit en Ecosse» en Angleterre. La seconde se confondit avec les Cisterciens. Alors s'établirent aussi les congrégations des chanoines réguliers qui unirent les rigueurs de la vie monastique aux fonctions sacerdotales. On remarqua surtout celle de Struf» formée par quatre prêtres de TE^lise d'Avignon, et celle des Prémontrés, instituée par saint Norbert, archevêque de Magdebourg. Les ordres religieux et militaires prirent naissance à cette époque : les Templiers, les chevaliers deSaint-)ean de Jérusalem se vouèrent &1a défense de la Palestine et des Chrétiens d'Orient ; ils protégeaient le commerce contre les pirates et les infidèles. Les chevaliers de l'Ordre leutonique, d'abord employés au •service des pauvres malades de la nation allemande, suivirent ensuite l'exemple de ces deux premiers ordres. Au nombre désordres religieux et militaires figurent encore ceuxde Saint-Lazare, de Calatrava et de Saint-Jacques d'Alcanlara. Ces deux derniers subsistent encore en Espagne. Saint Jean de Matha et saint Pierre deNolasque fondèrent au xin' siècle, le premier, l'ordre des Trinitaires, et le second, celui de la Merci, consacrés tous deux à échanger ou à rache* ter des mains des infidèles les captifs chrétiens, dont lé nombre s'était beaucoup augmenté depuis les croisades. Saint Louis ramena de la Palestine, des ermites qui menaient, sur le mont Carmel, une vie trèspénitenie et dont la règle que leur avait donnée Albert, patriarche de Jérusalem, fut confirmée en 1226, par le Pape Honorius. C'est au règne de saint Louis et à l'année 1259 que remonte l'existence des ermites de Saint-Augustin, du moins à Paris. Le Pape Alexandre' IV réunit en une seule observance diverses congrégations qui suivaient la règle de Saint Augustin. Telle est l'ori-
Ï;iûe des Auguslins, religieux mendiants. Is embrassaient la pauvreté, ils s'appliquaient avec zèle aux études; ils avaient à Toulouse une maison renommée par la sainteté et la science des religieux. Les hérésies des Albigeois donnèrent naissance à deux ordres religieux destinés à combattre les erreurs et les vices de ces novateurs. Saint François d^ Assise et saint Dominique défendirent à leurs disciples toute propriété, môme en commun. Ils devaient vivre d'aumônes, ai le produit de leurs travaux ne suQisait pas pour leur subsistance. La pa* tience, l'humilité de cesreligieux, leur amour pour l'élude, leur zèle infatigable pour la propagation de la foi, rendirent les Frères prêcheurs et les Enfants de saint François également chers à l'Eglise et à l'Etat. Saint Louis aurait voulu se donner à eux par égale portion. Ils obtinrent des chaires dans les universités de Paris et de Boulogne. La
charge de mattre du sacré palais fut confiée aux Dominicains, les princes les employaien* dans les négociations importantes. On vit plusieurs Frères mineurs et Dominicains élevés aux premières diçnités d^ l'Eglise et même à \h papauté. A 1 exemple tte œs religieux, les anciens ordres, reprirent leur zèle pour rétude. La fondation du collège des Bernardins date de cette époqtie. €ajétan et ses compagnons firent revivre l'esprit des apôtres en se consacrant an ministère avec le même désintéressement tt la même ferveur. A ces obligations les BamaMtes ajoutèrent d'établir des collèges, des sémimaires pour élever la jeunesse et la rendre propre aux missions. An xvi* siècle, à la naissance même dn protestantisme, saint Ignace de Loyola fonda la grande institution des Jésuites, dont le nom seul, ce qui prouve l'excellence de cet institut et le bien qu'il fait, soulève la colère de tous les ennemis de la religion. L'instruction dn peuple et l'éducation de la jeunesse sont les objets utiles que se proposèrent saint Philippe de Nérv, en fondant rOratoire de Rome, et le cardinal de BéruIIe celui de France. En ce même temps, les anciens corps religieux reçurent une nouvelle vie. En France, en Espagne, en Italie s'opérèrent les plus grandes réformes des Frères mineurs, des Capucins, des Récollets, des Pénitents du tiersordre de Saint-François, nommés Picpus, ?[ui, ressuscitant l'esprit de saint François, urent approuvés par le Pape. Aux mitigatioiis que les Carmélites avaient obtenues, sainte Thérèse fit succéder la première austérité de la règle. Par ses conseils, saint f ean de la Croix fit la réforme dans les couvents des Carmes. Jean de la Barrière, rappela les Feuillants à l'observance sévère de Clairvaux. Jean Michaélis, dominicain, surmonta aussi tous les obstacles que le relAchement opposait à son zèle, à sa piété. Saint Jean de Dieu établit cette pieuse congrégation qui se livre spécialement aux soins des malades indigents et des aliénés.
Le concile de Trente raffermit la discipline des divers ordres, et, restreignant les exemtiens, prévint le renouvellement des abus. Dans 1 hi^oire des ordres religieux, saint Vincent de Paul remplit celle du xvii* siècle, soit par ses propres établissements, soit par la part qu'il prit à tous ceux qui furent formés de son temps. Les Bénédictins, qui embrassèrent la réforme de saint Vannes et de saint Maur, surent allier la piété à la culture des lettres, ils ont produit des ouvrages qui ne sont pas la moindre gloire du siècle de Louis XiV. Le cardin^vl de Laro-. chefoucauld, évéque de Senlis, et abbé de Sainte-Geneviève, réunit les chanoines en une seule congrégation que leur régularité multiplia bientôt en France. Le célèbre abbé de Rancé, après avoir fait les délices du monde, se retira à la Trappe où il fit observer la première règle de Cîleaux. Plusieurs autres abbayes embrassèrent la réforme de Rancé; mais la Révolution survint, qui détruisit toutes les communautés reli-
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. gieuses. Lorsque la tempête fui appaisée, quelques ordres anciens et nouveaux parurent. Aujourd'hui il existe en France treize maisons de Trappistes et deTrapistinessouuiises aux mêmes règles sévères que les religieux; plusieurs congrégations d'hommes ayant pour objet la propagation de la ïbi et réducation de la jeunesse, d'autres ne s*occupant que des missions étrangères ou de réducation de la jeunesse; il existe trois maisons de Bénédictins, trois de Dominicains, trois de Capucins, deux de Chartreux. Les Carmélites, les Claristes, les Dominicaines, les Bénédictines du Saint-Sacrement, les dames du Refuge, du Bon-Pasteur, de la Visitation Sainte-Marie, et beaucoup d'autres ordres religieux de femmes, anciens et nouveaux ont aussi divers établissements en France. Lès uns ne s'occupent que de la vie contemplative, les autres allient la vie acclive à la vie contemplative. ( Yoy. Ascètes, Ordres reugieux, et notre Discours préliminaire. )
MOLINA (Antoine), chartreux de Miraflotes, près Burgos, en Castille, mourut vers 1612, après s'être acquis une grande réputaûon de piété, il a laissé : l** un traité de ÏInsiructiondei Préêres, ouvrage très-propre à honorer .'e sacerdoce, et h sanctifier ceux qui en sont revêtus; il a été traduit en français ; Paris, 1677, in-8° ; — 2" Exercices spirituels de Vexcellence^ profit et nécessité de l'oraison mentale y traduit par R. Gaultier, Paris, 1631.
MOLINOS (MichelJ, prêtre espagnol, naquit dans le diocèse de Saragosse en 1627, d'une famille considérable par ses biens et par son rang. Né avec une imagination ardente, il s'établit à Rome, et y acquit la réputation d'un grand directeur. Il avait un extérieur frappant de piété, et il refusa tous les bénéfices qu'on lui offrit» Le feu de son génie lui Gt imaginer des folies nouvelles sur la mysticité. Il débita, en 1675, ses idées dans son ouvrage intitulé : Guide spirituel^ livre imprimé d'abord en espagnol, puis en italien et en latin, ({ui le fit enfermer dans les prisons de rinquisition,{en 1685. Cet ouvrage parut d'abord admiraole : (c La tiiéologio mystique, disait l'auteur dans sa préface, n'est pas une science d'imagination, mais de sentiment... On ne l'apprend pas par l'étude, mais on la reçoit du ciel. » Cela était vrai à bien des égards, mais l'auteur en porta trop loin les conséquences, et en fit do fausses applications. Ce ne fut qu'en creusant dans une espèce d'abîme, où Molinos s'enfonce et son lecteur avec lui, qu'on aperçut tout le danger de son système. Le père Segneri ayant entrepris d'en découvrir le venin dans un livre qu'il publia sous le titre de l'Accord de Vaction et du repos dans Voraison^ peu .s'en fallut qu'il ne lui coûtât la vie. On le regarda comme un homme jaloux, aveuglé par une basse envie, qui calomniait un saint. Son livre fut censure, et on ne lui rendit justice que lorsque l'hypocrisio fut démasjcjuée. c< On vit, dit le Père d'Avrigny, que Uhomme orétendu oarftiit de Molinos est un
homme qui ne raisonne pas: qui ne réfléchit ni sur Dieu, ni sur lui-même, qui ne désire rien, pas même son salut; qui ne craint rien, pas même l'enfer; à qui lès pensées les plus impures, comme les bonnes œuvres, deviennent absolument étrangères et indifférentes. » La souveraine perfection, suivant le rêveur espagnol , consiste à s'anéantir pour s'unir à Dieu : de façon que toutes les facultés de l'âme étant absorbées par cette union, l'âme ne doit plus se troubler de ce qui peut se passer dans le corps. Peu importe que la partie inférieure se livre aux plus honteux excès, pourvu que la supé* rieure reste concentrée dans la Divinité par l'oraison de quiétude. Cette hérésie se répandit en France, et.y prit mille formes différentes. Malaval, M"* Guyon, Fénelon en adoptèrent quelques idées, mais non pas les plus révoltantes. Celles de Molinos furent condamnées en 1687, au nombre de 68. On en trouve une réfutation dans le tome IV des Œuvres de Fénelon, publiées à Versailles, chez Lebel. Le même volume contient une analyse judicieuse de la doctrine de Moli« nos, et la différence de cette doctrine avec le quiélisrae mitigé de M"* Guyon. Molinos fut obligé de faire une abjuration publique de ses erreurs, et il i'ut enfermé dans une prison où il mourut en 1696 , âgé de près de soixante-dix ans. Quelques-uns ont avancé que Molinos en était venu jusqu'à ouvrir la porte aux abominations des Gnostiques; mais d'autres le justifient sur ce point, et soutiennent qu'il n'a pas admis cette horrible conséquence. Les sentiments, dans lesquels on dit qu'il est mort, viennent à l'appui de cette assertion. Des lecteurs superficiels ont quelquefois confondu , avec le quiétismc ou la quiétude de Molinos, cette paix de l'âme qut nous devons garder, même daHs la détestation et la fuite du péché. Le quiétisme enseigne qu'il n'y a pas de jTécnés pour les âmes unies avec Dieu, et que dès lorsL il ne faut pas s'en inquiéter. La vraie théologie dit qu'il faut pleurer ses péchés sans agilaftions, sans se tracasser et sans s'abattre. « 11 est diflicile de comprendre , dit un ascéii" que, qu'on puisse confondre de telles disparates, et cela à la faveur du misérable équivoque qui porte sur le mot quies ; la douceur, la componction, le regret le plus vif d'avoir offensé Dieu sont calmes et paisibles. Le Peccavi Domino de David, le Flevit amare de saint Pierre, étaient sans agitation et sans trouble. La situation contraire vient de la grande idée qu'on a de soi-même, do ses vertus, d'un désir de perfection rapporté à soi et non pas à Dieu. » (Voy. Quiétisme).
MOLINOSISME, doctrine de Molinos, sur la vie mystique , condamnée à Rome, en 1687, par Innocent XI. — Ce Pontife , dans sa bulle , censure 68 propositions tirées des écrits de Molinos qui enseigne le quiétisme le plus outré, et poussé jusqu'aux dernières conséquences. — Le principe fondamental de cette doctrine est que la perfection chrétienne consiste dans la tranquillité do Tânie, dans Iç renoncemcnl*
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toutes les choses extérieures et tenoporellesi dans un amour pur de Dieu, exempt de toute Tue d'intérêt et de récompense. Ainsi, une ftme, qui aspire au souverain bien, doit re- . noncer non-seulement à tous les plaisirs des sens, mais encore à tous les objets corporels et sensibles, imposer silence à tous les mouvements de son esprit et de sa volonté, pour se concentrer et s'absorber en Dieu.
Ces maximes, sublimes en apparence, et capables de séduire les imaginations vives,
{meuvent conduire à des conséquences afreuses, Molinos et quelques-uns de ses disciples ont été accusés d'enseigner, tant dans la théorie que dans la pratique, que l'on peut s'abandonner sans péché à des dérèglements infftmes, pourvu que la partie supérieure de l'Ame aemeure unie à Dieu. Les propositions âS, 41 et suivantes, de Molinos, renferment évidemment cette erreur abominable. Toutes les autres tendent à décréditer les pratiques les plus saintes de la religion, sous prétexte qu'une Ame n'en a plus besoin lorsqu'elle est parfaitement unie à Dieu.— Certains auteurs assurent que, dans le dessein de perdre ce prôtre, on lui attribua des conséquences auxquelles il n'avait jamais pensé. 11 est certain que Molinos avait à Rome des amispuissants, et respectables très à portée de le dérendre, s'il avait été possible. Sans les faits odieux dont il fut convaincu , lorsqu'il eut donné une rétractation formelle, il n'est pas probable qu'on l'aurait laissé en prison jusqu'à sa mort qui n'arriva qu'en 1696. — Lfn auteur protestant suppose que les adversaires de Molinos furent surtout indignés, de ce qu'il soutenait, comme les protestants, l'inutilité des pratiques extérieures et des cérémonies de religion. Voilà comme les hommes à système trouvent partout de quoi nourrir leur prévention. Selon l'avis des protestants, tout hérétique qui a favorisé en quelque chose leur opinion, quelque erreur qu'il ait enseignée d'ailleurs, méritait d'ôtre absous. La bulle de condamnation de Molinos censure non-seulement les propositions qui sentaient le protestantisme, mais celles qui renfermaient le fond du quiétisme , et toutes les conséquences qui s'ensuivaient. Mosheim lui-même n'a pas osé les justifier. {Hist. ecclésiast, du xvu' siècle^ sect. ii, 1" partie, chapitre 1, § W).— 11 faut se souvenir que les quiétistes, qui firent du bruit en France peu de temps après, ne donnaient point dans les erreurs grossières de Molinos, ils faisaient au contraire profession de les détester. (Voyez Quiétismr}. Comme la doctrine de Molinos résume parfaitement toutes les notions du faux mysticisme > comme d'ailleurs la vérité, et surtout le sens des vérités abstraites et délicates , ressort mieux du contraste de l'erreur, nous donnons ici, avec la bulle d'Innocent XI, les propositions condamnées du célèbre quiétiste ; on verra mieux par ce simple exposé aue par tous les raisonnements, comment il faut entendre sur ces matières la doctrine catholique.
Bdllk d'Innocent XI, contre Michel de BIoLiNOs. — Innocent, évoque, serviteur
des serviteurs de Dieu : à la mémoire per-
Sétuelle de la chose. Le céleste pasteur, btre-Seigneur Jésus-Christ, voulant par sa miséricorde infinie tirer le monde des ténèbres et des erreurs où il était enseveli au milieu de la sentilité et de la puissance du démon, sous laquelle il gémissait depuis la chute de notre premier père, s'est abaissé jusqu'à prendre notre chair en témoignage de sa charité envers nous, et s'est offert à Dieu une hostie vivante pour nos péchés, ayant attaché à la croix la eédule de notre rédemption. Aussitôt prêt à retourner au ciel, laissant sur la terre l'Eglise catholique, son épouse, comme cette sainte cité, la nouvelle Jérusalem, descendant du ciel, n'ayant ni tache, ni ride, étant une et sainte, entourée des armes de sa toute-puissance contre les portes de l'enfer, il l'a donnée à gouverner au prince des apôtres et à ses suc-, cesseurs, afin qu'ils gardassent saine et entière la doctrine qirils avaient apprise de la bouche de leur maître, et que les ouailles rachetées au prix de son sang, ne retombassent point dans les anciennes erreurs par l'appât des opinions dépravées; comme nous apprenons, dans les saintes Ecritures, qu'il a recommandé principalement à saint Pierre. Car à quel autre d'entre les apôtres, a-t-ildit : Pais mes brebis; et encore: j'ai prié pour toi, afin que ta foi ne te manque point; et lorsque tu seras converti, fortifie tes frères? Aussi, nous qui sommes dans, la chair de saint Pierre, et revêtu de sa puissance, non par nos mérites, mais par le conseil impénétrable du Dieu tout-puissant ; avons-nous toujours eu cette sollicitude, dans l'esprit, que le peuple chrétien gard&t la foi prêchée par Jésus-Christ et par ses apôtres, qui nous est venue par une tra-* dition constante et non interrompue, et doit durer jusqu'à la fin du monde selon sa promesse.
Comme donc il a été rapporté à notro apostolat que le nommé Michel de Molinos a enseigne de vive voix et par écrit des maximes impies, qu'il a même mises en pratique, sous prétexte d'une oraison de quiétude, contraire à la doctrine et à la pratique des saints Pères, depuis la naissance de l'Eglise, il a précipité les fidèles de la vraie religion et de la pureté, de la piété chrétienne, dans des erreurs trèsrgrandes et dans des infamies honteuses : nous, qui avons tant à cœur que les âmes confiées à nos soins puissent neureusementarriver au port du salut, bannissons toute erreur et toute opinion mauvaise, avons ordonné sur des indices très-certains, que le susdit Michel de Molinos fut mis en prison. Ensuite, après avoir ouï en notre présence et en la présence de nos vénérables frères les cardinaux de la sainte Eglise romaine, inquisiteurs généraux dans toute la république chrétienne, députés spécialement par autorité apostolique, plusieurs docteurs en théologie, ayant aussi pris leurs suffrages de vive voix et par écrit, et les avant mûrement examinés, l'assistance du âaint-Esprif
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implorée, nous avons ordonné, de Tavis commun de nos susdits frères, que nous procéderions cemme s'ensuit à la condamnation des propositions ici apportées, dont Michel de Molinos est auteur, qu'il a reooRHues être les siennes, qu'il a été convaincu et qu'il a confessé respectivement avoir dictées, écrites, communiquées et crues, ainsi qu'il est porté plus au long dans son procès, e: dans le décret qui a été fait par noire ordre, le 38 août de la présente années 1687.
Propositions, — 1. Il faut que l'homme anéantisse ses puissances : c'est la voie intérieure.
2. Vouloir faire une action, c'est offenser Dieu, qui veut être seul agent; c'est pour-
3uGi il faut s'abandonner totalement à lui, et emeurer ensuite comme un corps sans âme.
3. Le vœu de faire quelque bonne œuvre est un empêchement à la perfection.
k. L'activité naturelle est ennemie de la grâce, c'est un obstacle aux opérations de Dieu et à la vraie perfection; parce que Dieu veut agir en nous sans nous.
5. L'âme s'anéantit par l'inaction, retourne à son priHcipe et à son origine, qui est l'essence divine dans laquelle elle demeure transformée et déifiée : alors aussi Dieu demeure en lui-même; puisque ce n'est plus deux choses unies, mais une seule chose : et c'est ainsi que Dieu vit et r^ne en nous, et que l'âme s'anéantit même dans sa puissance d'agir
6. La voie intérieure est ceHe où Ton ne connaît ni lumière, ni amour, ni résignation : il ne faut pas même connaître Dieu; et c'est ainsi que l'on s'avance à la perfection «
7. L'âme ne doit penser ni à la récompense, ni à la punition, ni au paradis, ni à l'enfer, ni à l'éternité
8. Elle ne doit point désirer de savoir si elle marche dans la volonté de Dieu, ni si elle V est assez résignée ou non; et il n'est pas besoin qu'elle veuille connaître son état ni son propre néant, mais elle doit demeus rer comme un corps sans vie.
9. L'âme ne se doit souvenir, ni d'ellemême, ni de Dieu, ni d'aucune chose; car dans la vie intérieure toute réflexion est nuisible, même celle qu'on fait sur ses propres actions humaines et sur ses propres défauts.
10. Si par ses propres défauts elle scaadalise les autres, il n est pas encore nécessaire qu'elle fasse aucune réflexion, pourvu au'elle ne soit point dans la volonté actuelle de les scandaliser : et c'est une grande gr&ce de Dieu de ne pouvoir plus réfléchir sur ses propres manquements
11. Dans le doute» si l'on est dans la bonne ou dans la mauvaise voie, il ne faut pas réfléchir.
12. Celui qui a donné son libre arbitre à Dieu ne doit plus être en souci d'aucune chose, ni de l'enfer, ni du paradis : il ne doit avoir aucun désir de sa propre perfec-
rance.
13. Après avoir remis à Dieu notre libre arbitre, ii faut aussi abandonner toute pensée et tout soin de tout ce qui nous regarde ;. même le soin de foire en nous sa divine volonté.
14. 11 ne convient point à celui qui s'est résigné à la volonté de Dieu, de M faire aucune demande : parce que la demande est une imperfection, étant un acte de propre volonté et de propre choix, c'est vouloir que la volonté divine soit conforme à la nôtre.; aussi cette parole de l'Evangile : Demandez, et vous recevrez, n'a-t-elle pas été dite par Jésus-Christ pour tes âmes in* iérieures, qui n'ont point de volonté, pois-
Îu'enfin ces âmes parviennent an point e ne^uvoir faire aucune demande à Dieu.
15. De même que l'âme ne doit faire à Dieu aucune demande, elle ne doit aussi lui rendre grâce d'aucune chose, l'nn et l'autre étant un acte de propre volonté.
16. 11 n'est pas à propos de chercher des indulgences pour diminuer les peines dues à nos péchés, parce qu'il vaut mieux satisféire è la justice de Dieu que d'avoir recours à sa miséricorde; l'un venant de l'amour pur de Dieu, et l'autre de Famoor intéressé de nous-mêmes : aussi est-ce chose qui n'est point açréable à Dieu, ni d*aucnn mérite devant lui puisque c'est vouloir fbir la croix.
17. Le fibre arbitre étant remis à Dieu avec le soin et fa connaissance de notre ftme, il ne faut plus avoir aucune peine des tentations, ni se soucier d'y faire ancune résistance, si ce n'est négativement et sans aucune autre appiieation : que si la nature s'émeut, laissez-la s'émouvoir, ce n*est que la nature.
18. Celui qui dans l'oraison se sert d'images, de fiçures, d^idées^ ou de ses propres conceptions, n'adore pas Dieu en esprit et en vérité.
19. Celui qui aime B!eo à la manière que la raison prouve qu'il fe faut aimer, et que Tentendement le conçoit, n'aime point le vrai Dieu.
20. C'est une ignorance de dire que dana l'oraison, il faut s'aider de raisonnement et de pensées, lorsque Kea ne parle point h l'âme; Dieu ne parle jamais, sa parole est son action, et il agit dans Fâme toutes les fois qu'elle n'y met point d'obstacle par ses pensées ou par ses opérations.
ai. Il faut, dans l'oraison, demeurer dans la foi obscure et universelle en quiétude et en oubli de toute pensée particulière, même de la distinction aes attributs de Dieu et de la Trinité ; il ftiut demeurer ainsi en la présence de Dieu, pour l'adorer, l'aimer et le servir, mais sans produire aucun acte, parce que Dieu n'y prend pas plaisir.
22. Cette connaissance par h foi n'estpas un acte produit par la créature ; niais c est une connaissance donnée de Dieu à h créature, que la créature ne connaît point tion, ni des vertus, ni oe sa* sanclilTcation, être nulle, et qu'ensuite elle ne connaît m de aoQ salut dont il doit perdre Tespé- k point y avoir été; j'en dis autant de Taniour.
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23. Les mystiques avec saiût Bernard, dans réchelle des solitaires, distinguent quatre deçrés, la lecture» la méditation, Toraison et Ta contemptation infuse. Celui qui s'arrête toujours au preipier échelon ne peut monter au second : celui qui demeure continuellement au second ne peut arriver au troisième qui est notre contemplation acquise, dans laquelle il faut persister pendant toute la vie, si Dieu n'attire l'ftme, sans toutefois qu'elle le désire, à la contemplation infuse, laquelle venant h cesser, Time doit descendre au second degré et s'jr Hier tellement qu'elle ne retourne plus ni au premier ni au troisième.
2^. Quelles que soient les pensées qui viennent dans l'oraison, dussent -elles môme impures, ou contre Dieu et contre les saints, la foi et les sacrements; pourvu qu'on ne s'y entretienne pas volontairement, mais qu'on les souffre seulement avec indifiFérenee et résignation, elles n'empêchent point l'oraison do foi ; au contraire, elles la perfectionnant davantage, farce qu'alors l'flme demeure plus résignée la volonté divine.
, 25. Quoiqu'on soit accablé de sommeil et tout à fait endormi, on ne cesse pas d'être dans l'oraison et dans la contemplation actuelle; parce que l'oraison et la résignation, la résignation et l'oraison ne sont qu'une même chose et que l'oraison dure autant que la résignation.
26. La distinction de trois voies, purgative, illuminative et unitive» est la chose la plus absurde qui ait été dite dans la mysti* cité; ear il n'y a qu'une seule voie» quv est la voie intérieure.
27. Ceh^i qui désire et s'arrête à la dé* Totion sensible, ne désire, ni ne cherche pa^ Dieu, mais soi-même, et celui qui marche dans la voieinlérieure, fait mal de la désirer,, et de sV exciter tant dans les litiux saint» qu'aux ffetes solennelles
28. Le dégoût de hiec^ spirituels est un bien, parce qu'il purifie Tamour-propre.
29. Quand une âme intérieure a du dégoût des entretiens de Dieu ou de la vertu; et quand elle est froide et sans ferveur, c'est un bon signe.
30. Toute sensibilité dans la vie spirituelle est une abomination, saleté et ordure,
31. Aucun contemplatif ne pratique de vraies vertus intérieures, parce qu'elles ne se doivent pas connaître par les sens, il iaut donc bannir les vertus.
32. AvaHt ou après la communion, il ne faut aux âmes intérieures d'autre préparation ni actions de grâces, que de demeurer dans la résignation passive et ordinaire, parce qu'elle supplée d'une manière plus parfaite à tous les actes do vertus qui se font ou qui se peuvent faire dans la voie intérieure ; que si, à l'occasion de la commumon» il s'élève dans l'âme des sentiments d'humiliation, de demande ou d'action de grâces, il faut les réprimer toutes les fois qu'on verra qu'ils ne viennent point d'une inspiration particulière de Dieu ; autrement
ce sont des émotions de la nature, qui n'est pas encore morte.
33. L'âme qui marche dans eette voie intérieure, fiiit mal d'exciter en elle par quelque effort, aux fêtes solennelles des sentiments de dévotion; parce que tous les jours de l'âme intérieure sont égaux, et tous lui sont jours de fêtes ; j'en dis autant des lieux sacrés, car tous les lieux lui soBt aussi éeaux.
34. Il n'appartient pas aux âmes intérieures de faire à Dieu des actions de grâces en paroles et de la langue, parce qu'elles doivent demeurer en silence, sans opposer aucun obstacle à l'opératiou de Dieu en elles : aussi éprouvent-elles, d mesure qu'elles sont plus résignées à Dieu, qu'elles peuvent moins réciter Foraîson dominicale ou Notre Père*
35. Il ne convient pa.^ aux âmes inté^ rieure do faire des actions de vertu par leur propre choix et leurs propres forces, autre ment elles ne seraient point mortes, ni de faire des actes d'amour envers la sainte Vierge, les saints el Thumanité de Jésus- Christ, parce qu'étant des objets sensibles, l'amour en est de même nature.
36. Aucune créature, ni h bienheureuse Vierge, ni les saints ne doivent avoir place dans notre cœur, parce que Dieu veut seul le remplir et le posséder. ^
37. Dans les tentations, même d'emportement, l'âme ne doit point faire de aetes expli^^ cites, des vertus contraires, mais demeurer dans l'amour et dans la résignation qu'on a dit»
38. La croix volontaire des mortifications e^t un poids insupportable et sans fruit; c'est pourquoi il faut s'en décharger.
39. Les plus saintes aotions, et les péni- ^enees que les saints ont faites, ne sont point suflisantes pour effacer de l'âme la moindre attache
40. La sainte Vierge n'a jamais fait au* cune action extérieure, el néanmoins, elle a été la plus sainte de tous les saints : on peut donc parvenir à là sainteté sans action extérieure.
41. Dieu permet et veut pour nous humilier et pour nous conduire k la parfaite transformation, que le démon fosse violence dans le corps h certaines âmes parfaites qui ne soût point possédées, jusqu'à leur faire commettre dea aotions animales, même dan.« la veille et sans aucun trouble de S'esprit, en leur remuant réellement les mains et d'autres (larties du corps contre leur volonté; ce qu'il faut entendre d'autres actions mauvaises par elles-mêmes, qui ne sont point péché en cette rencontre, parce qu'il n'y a point de consentement.
42. Ces violences à des actions terrestres peuvent arriver en même temps entre deux personnes de différent sexe et les pousser jqi^qu'à l'aocomplissement d'une actioc mauvaise*
43. Aux siècles passés, Kea fiiisait lea saints par le ministère des tyrans; maintenant il les fait par le ministèire des démons, en excitant en eux ces violencei», afin qu'ils
im
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se méprisent et s'anéantissent d'autant plus, et s'abandonnent totalement à Dieu.
44. Job a blasphémé, et cependant il n'a point péché par ses lèvres, parce que c'était une violence du démon.
45. Saint Paul a ressenti dans son corps ces violences du démon, d'où vient qu'il a écrit : Je ne fais point le bien que je veux, mais je fais le mal que je hais.
46. Ces violences sont plus propres i anéantir l'âme, et à la conduire à la parfaite union et transformation; il n'y a pas môme d'autre voie pour y parvenir, et celle-ci est la plus courte et la plus sûre.
47. Quand ces violences arrivent, il faut laisser agir Satan, sans y opposer ni effort ni adresse; mais demeurer dans son néant; et quoiqu'il s'ensuive l'illusion des sens, ou d'autres actions brutales, et encore pis, il ne faut pas s'inquiéter, mais rejeter loin les scrupules, les doutes et les craintes, parce
2ue l'âme en est plus éclairée, plus fortiée et plus pure et acquiert la sainte liberté : surtout il raut bien se garder de s'en confesser, c'est très-bien fait de ne s'en point accuser, parce que c'est le moyen de vaincre le démon et de s'amasser un trésor de paix.
48. Satan, auteur de ces violences, tâche ensuite de persuader à l'âme que ce sont de grands pécnés, afln qu'elle s'en inquiète, et (].u*elle n'avance pas davantage dans la voie intérieure; c'est pourquoi, pour rendre ses efforts inutiles, il vaut bien mieux ne s'en point accuser, puisqu'aussi bien ce ne sont point des péchés, pas même véniels.
49. Par la violence du démon, Job était emporté à des excès étranges, en môme temps qu'il levait ses mains pures au ciel dans la prière : ainsi que s'explique ce qu'il dit au chap. XVI de son livre
50. David, Jérémie, et plusieurs saints prophètes souffraient ces sortes de violences au dehors, dans de semblables actions honteuses.
51. Il y a daos la sainte Ecriture, plusieurs exemples de ces violences à des actions extérieures, mauvaises d'elles-mômes : comme quand Samson se tua avec les Philistins, quand il épousa une étrangère et qu'il pécha avec Dalila, choses d'ailleurs défendues et certainement péchés; quand Judith mentit à Holopherne, quand Elisée maudit les enfants, quand Elie fit brûler les fils du roi Achab avec leurs troupes, on laisse seulement à douter si cette violence venait immédiatement de Dieu ou du ministère des démons , comme il arrive aux autres âmes.
52. Quaûd ces sortes de violences, môme honteuses, arrivent. sans trouble de l'esprit, alors l'âme fpeut s'unir à Dieu, comme en effet elle s'y unit toujours.
53. Pour connaître dans .a pra ique si quelque action dans les autres personnes vient de cette violence, la règle que j'en ai n'est pas seulement tirée de ce qu il est impossible qu'elles jurent faussement de jtt'y aiçiv pa» couseuti; ou de ce que ce sont des
âmes avancées dans la voie intérieure, mais je. la prends bien plutôt d'une certaine lumière actuelle, supérieure à toute connaissance humaine et théologique, qui me fait connaître certainement, avec une conviction intérieure, que telle action vient de la violence; or je suis certain que cette lumière vient de Dieu, parce qu'elle me vient jointe à la conviction que j'ai qu'elle est de Dieu; de sorte qu'elle ne me laisse point d'ombre; de même qu'il arrive quelqueiois que Dieu, révélant quelque chose à une âme, il la convainc en môme temps aue la révélation vient de lui, de sorte qu'elle n'en peut avoir aucun doute.
54. Les spirituels, qui marchent dans la voie commune, seront bien trompés et bien confus h la mort, avec toutes les passions qu'ils auront à purilier en l'autre monde.
55. Par cette voie intérieure on parvient, quoique avec beaucoup de peine, a purifier et à éteindre toutes les passions, de sorte
3tf on ne sent plus rien, pas môme le moinre aiguillon : on ne sent pas plus de révolte, que si le corps était mort, et l'âme n*est plus sujette è aucune émotion.
56 Les deux lois et les deux convoitises,
l'une de l'âme et l'autre de l'amour-proprc : c'est pourquoi, quand une fois il est épuré et mort, comme il arrive dans la voie intérieure , alors aussi meurent les deux lois et les deux convoitises, on ne fait plus aucune chute; on ne sent aucune révolte, et il n'y a plus môme de péché véniel.
57. Par la contemplation acquise, on parvient à l'état de ne plus faire aucun péché, ni mortel, ni véniel.
58. On acquiert cet état en ne faisant plus aucune réflexion sur ses actions, parce que les défauts viennent de la réflexion.
59. La voie intérieure n*a aueunj^rapport à la confession, aux confesseurs, aux' cas de conscience, à la théologie, ni à la philosophie.
60. Dieu rend la confession impossible aux âmes avancées, quand une fois elles commencent à mourir aux réflexions ou qu'elles y sont tout à fait mortes ; aussi y supplée-l-il par une grâce qui les préserve autant que celle qu'elles recevaient dans le sacrement; c'est pourquoi, en cet état, il n'est pas bon que ces âmes fréquentent la confession , parce qu'elle leur est impos» sible.
61. Une âme arrivée à la mort mystique ne peut plus vouloir autre chose 4ue ce que Dieu veut, parce qu'elle n'a plus de volonté, et que Dieu la lui a ôtée.
62. La voie intérieure conduit aussi à la mort des sens : bien plus une marque qu\)A est dans l'anéantissement, qui est la mort mystique, c'est que les sens extérieurs ne nous représentent pas plus les choses sensibles que si elles n'étaient point du tout, parce qu'alors elles ne peuvent plus faire que l'entendement s'y applique.
63. Par la voie inférieure, on parvient à un état toujours fixe d'une paix imperturbable.
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6^. Un théologien a moins de disposition ju'un idiot à la contemplation : 1** parce :|u'il n'a pas une foi si pure ; 2" qu'il n'est pas si humble; 3** qu'il n'a pas tant de soin le son salut ; 4" parce qu'il a la tôte pleine Je rêveries , d'espèces, d'opinions et de spéculations : de sorte que la vraie lumière n'y trouve point d'entrée.
65. 11 faut obéir aux supérieurs dans les choses extérieures; le vœu d'obéissance des religieux ne s'étend qu'aux choses de cette nature : mais, pour l'intérieur, il en est tout autrement; il n.'y a que Dieu seul et le directeur qui en connaissent
66. C'est une doctrine nouvelle dans TËglise, et digne de risée,^ que les âmes , dans leur intérieur, doivent être gouvernées par les évoques ; et que Tévêque en étant incapable, elles doivent se présenter à lui avec leurs directeurs : c'est, dis-je, une doctrine nouvelle, puisqu'elle n'est enseignée ni dans l'Ecriture, ni dans les conciles, Tiidans les canons, ni dans les bulles, ni par aucun saint, ou par aucun auteur, ou qu'elle ne le peut être; l'Eglise ne jugeant point des choses cachées, et toute âme ayant droit de se choisir qui bon lui semble.
67. C'est une tromperie manifeste de dire qu'on est obligé de découvrir son intérieur au for extérieur des supérieurs; que c'est péché de ne le point faire : parce que l'Eglise ne juge point des choses cachées, et que l'on fait un très-grand tort aux âmes par ces illusions et ces déguisements.
68. II n'y a dans le monde ni autorité, ni juridiction qui ait droit d'ordonner que les lettres des directeurs sur l'intérieur des Ames soient communiquées : c'est pourquoi il est bon qu'on soit averti que c'est une entreprise du démon.
Lesquelles propositions, de l'avis de nos susdits frères les cardinaux de la sainte Eglise romaine, et inquisiteurs généraux, nous avons condamnées, notées et effacées, comme hérétiques, suspectes , erronnées, scandaleuses, blasphématoires, offensives des pieuses oreilles, téméraires, énervant et détruisant la discipline chrétienne, et séditieuses respectivement, et pareillement tout ce qui a été publié sur ce sujet de vive voix, ou par écrit, ou imprimé : avons défendu à tous et à un chacun de parler en aucune manière, d'écrire ou disputer de ces propositions et de toutes les autres semblables , ni de les croire, retenir, enseigner, ni de les mettre en pratique : tfvons privé les contrevenants, des à présent et pour toujours, de toutes dignités, degrés, honneurs, bénéfices et offices, et les avons déclarés inhabiles à en posséder jamais ; et , en môme temps , nous les avons frappés de i'anathème, dont ils ne pourront être absous que par nous ou nos successeurs les pontifes romains*
En outre, nous avons défendu et condamné, par notre présent décret, tous les livres et tous les ouvrages du même Michel de Molinos, en quelque lieu et en quelque langue qu'ils soient imprimés» même les
manuscrits ; avec défense è toute personne, de quelque' degré, état et condition qu'elle puisse être, et quoique par sa dignité elle dût être nommée, d'oser, sous quelque prétexte que ce soit , les imprimer en toute langue, dans les mêmes termes ou de semblables, ou équivalents, ou sans nom, ou sous un nom leint et emprunté, ni les faire imprimer, ni même les lire ou retenir chez soi imprimés ou manuscrits, mais de les porter aussitôt, et de les mettre entre les mains des ordinaires des lieux ou des inquisiteurs contre le venin de l'hérésie, sous les peines portées ci-dessus, avec ordre de les brûler a la diligence desdits ordinaires ou inquisiteurs. Enfin, pour punir le susdit Michel de Molinos de ses hérésies, erreurs et faits honteux, })ar des châtiments proportionnés, qui servissent d'exemple aux autres, et à lui de correction ; la lecture faite de tout son procès dans notre congrégation susdite , ouï nos très-chers fils les consulteurs du Saint-Office, docteurs en théologie et en droit canonique, de l'avis commun do nos vénérables frères, susdits les cardinaux de la sainte Eglise romaine, nous avons condamné, dans toutes les formes de la jus-* tice, ledit Michel de Molinos, comme coupable, convaincu, et après avoir avoué res« pectivement, et comme hérétique déclaré , quoique repentant, h la peine d'une 'étroite et perpétuelle prison, et àdespénitencessalutaires qu'il sera tenu d'accomplir, après toutefois qu'il aura fait abjuration suivant le formulaire qui lui sera prescrit : ordonnant qu'au jour et à l'heure marqués, dans l'église de Sainte-Marie de la Minerve de cette ville, en présence de tous nos vénérables frères les cardinaux de la sainte Eglise ropaaine, prélats de notre cour, même de tout le peuple qui y sera invité par la concession des indulgençe.^t , sera lue d'un lieu élevé la teneur du procès, le même Michel de Molinos étant debout sur un échafaud, ensemble la sentence qui s'en est ensuivie ; et après que ledit Molinos, revêtu de l'habit de pénitent , aura abjuré publiquement les erreurs et hérésies susdites, nous avons donné pouvoir à notre cher fils le commissaire de notre Saint-Office de l'absoudre, en la forme ordinaire de l'Eglise, des censures qu'il avait encourues : ce qui aurait été accompli en tout point, en exé-* cution de notre ordonnance cfu 3 septembre de la présente année.
Et quoique le susdit décret, fait par notre ordre, ait été imprimé publié et afSché en lieu public, pour l'instruction plus ample des fidèles , néanmoins, de peur que >a mémoire de cette condamnation apostolique ne s'efface dans le temps à venir, et afin que le peuple chrétien, instruit de la vérité catholique, marche plus sûrement dans la voie du salut : en suivant les traces des souverains pontifes nos prédécesseurs : j^ar notre présente constitution , qui sera à jamais en vigueur, nous approuvons dé nouveau et confirmons, le décret susdit, et ordonnons qu'il soit mis & exécution couofk^
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U doit être; condamnant en ouire défiiiitivemenl, et réprouvant les propositions susdites, les livres et manuscrits au môme Jkîichel de Moiinos, dont nous interdisons «t défendons la lecture, sous lés mômes peines et censures portées et infligées contre les cou Ire venants.
Ordonnant au surplus que les présentes lettres auront force, sont et seront en vigueur perpétuellement et à toujours, sortiront et auront leur plein et entier effet : que tous juges ordinaires et délégués, et de
Quelque autorité qu*ils soient ou puissent Ire revôtus, seront tenus de iuger et déterminer, coi\formément à icelies, tout pouvoir et autorité de juger ou interpréter autrement, leur étant ôtés à tous et à chacun d'eux; déclarant nul tout jugement, et comme non avenu, sur ces matières à ce contraire de quelque personne et de quelque autorité qu'il vienne, sciemment ou par ignorance; voulons que foi soit ajoutée aux copies des présentes, même imprimées sousûgnées de la main d'un notaire public, et scellées du sceau d'une personne constituée ecclésiastique , comme on l'aurait h ces mômes lettres représentées en original.
Qu'il ne soit donc permis à aucun homme, par une entreprise téméraire, de violer ou de contrevenir au contenu de notre présente approbaliony confirmation, condamnation, réprobation» punition, décret et volonté. Que celui qui osera l'entreprendre, sache qu'il s'attirera l'indienation du Dieu toutpuissant et des bienheurelix apôtres saint Pierre et saint Paul.
Donné h Rome, à Sainte* Marie-Majeure, le vingiièntô novembre , Tan mil six cent quatre-vingt-sept de rincarnalion de Motre- Seigneur, et le deuxième de notre pontificat.
Signé: F. Dataire, e^piu^&a^, J. F. Albani,
Registre au secrétariat des Brefs, etc.
L'an de Notre-Seisneur Jésus-Christ mil 9ix ceni quatre-vingt-huit» indictionouzième, \q 19 février et du pontificat de notre saint pAre le Pape, par la*Providence divine, Innocent XI, Tan douzième, les présentes lettres apostoliques ont été publiées et afllchées aux portes de l'église de Sainl-Jean-de-Latran, de la basilique de Saint-Pierre, et de la chancellerie apostolique, et à la tête du Champde-Flore, et autres lieux accoutumés de la ville, par moi François Périno , courrier de noire saint père le Pape et de la très-sainte Inquisition.
MONTANÏSME.—Tandisqueleçnosiicisme menaçait de transformer le christianisme en une tbéosophie mystique; lemontanisme en faisait un monacbisme outré. Montan, son fondateur, né à Pépuse, en Phrygie (vers 170), d'abord vraisemblablement prôlredeCjrbèley £ut à peine reçu dans le sein (lu christianisme, C|u'il se fit passer comme particulièrement ^spiré par le Saint-Esprit, comme l'organe
(521) TfiRTULLiEN, DeVirginibus veland.y c. 2 : Una DOBis et mis fides, anus dominus, idem Clirisius , eadem spes, eadem iavacri sacramenta. Semel dixeriiB uHù eeclesië somus. ka nosiroin est quodnonrotuiii est ; dUcnni dividU corpus, r
le plus puissant du Paraclet qui t^t faroais paru, et menaga des iu^emeilts les plus sévères et les plus prochains, ceux qui s'élevèrent contre lui et le persécutèrent. L'inspiration dont il se prétendait doué n'était que momentanée ; c'étaient des ravissements passagers qui lui enlevaient toute réfiexion eV toute conscience de lui-même, disait-il. <(c Voici le Dieu, voici le Saint-Esprit qui parle,» s'écriait Montan : (Necesse esl excidat sensu). Mais la conduite du prétendu prophète était loin de ressembler à la vie pure et céleste de ceux qui, dans les temps apostoliques, recevaient les dons de vision et de proj)hétie. Ses révélations avaient principalement pour objet des préceptes moraux très-rigoureux, et dont la réalisation devait amener ]'£glise à sa maturité , à l'âge viril. 11 fallait renoncer à toute activité scientifique, fuir toutes les joies terrestres, rechercher le martyre. L'impureté , le uaeurtre, les secondes noces, excluaient h jamais de l'Eglise. L'esprit de prophétie devait ôtre permanent dans la vraie Eglise du Nouveau festamont, comme il l'avait été dans l'Ancien Testament; et les disciples de Montan en étaient, en effet , les dépositaires et les organes. Des apôtres, ce don avait passé à Agabus, Judas, Silas; aux filles de rapôlre Philippe a Hiérapoiis ; h Ananie de Philadelphie; à Quadratus, Montan, et aux deux saintes femmes, Priscille et Maximille. Tout en prétendant conserver la doctrine de Tfiglise catholique (321) , Montan disait : La morale doit se perfectionner; elle doit devenir plus rigoureuse; Dieu môme a prouvé et montré d'avance cette gradation! en passant de l'Ancien au Nouveau Testament , à travers les institutions et les moyens de salut progressifs de l'un etl'autreTestameiils. Les évoques catholiques, réunis en divers ^nodes, s'opposèrent à cet esprit d'illusion et de mensonge, à ce rigorisme moral. Alors Montan et ses adhérents se séparèrent de l'Eglise, et les m'ontanistes , pepusiens ou cataphrygiens (oc xeeT«c fp^jyoLç) , conati^iièrent une Eglise propre en Asie, et delà rarjgie, leur siège principal , se répandirent dans l'Occident. On vit en Afrique le sévère Tertullien (vers 205) se laisser séduire par Vaustérilé de ces principes moraux, exposer plus nettement ce que Montan entrevoyait dans son imagination fantastique, et faire positivement connaître l'erreur dogmatique du montanisme, qui méconnaissait la coopéra" tion du Saint-Esprit dans l'œuvre de Jésus- Christ (322). Le Christ , disait-il, consolant les apôtres par la promesse de la descente du Saint*£sprit, ne voulait certes point faire entendre par là que la révélation n'était point complète en lui et par lui » puisqu'il dit positivement : « II recevra de ce qui est à mot, et vous l'annoncera {^); il rendra témoignage de moi, et vous fera ressauvenk
(322)'CF. BiERMTER, Syst. des faits divins, T. H p. 206; TiLLEMONT, T. ni, p. 2H-220.
(525; CF. Joan, xvi, 15, U; xv, W; xvi, M; xfi •i» ...
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de toat ce que je vous ai dit ; » o^est-à-dire, que rEsprit-Saint devait expliquer , développer, approprier au monde oe oue déjà le Chriat avait eoseigné. Mais Tertullien, méconnaissant ce rapport , et interprétant mal les paroles du Christ: «J*ai encore beaucoup « de choses k vous dire, mais vous ne pou* vezies porter maintenant, (32ilh)» prétendait que le temps où le Christ prenait en considération la faiblesse humaine était passé, que le Saint-Esprit s'était pleinement com* muniqué par Montan et les deux prophètes, qu'il avaitaecatrq^b* la révélation pour élever la vie chrétieAne à sa perfection; qu'ainsi, c'était un devoir impérieux pour les âdèles> d'observer consciencieusement les nouveaux commandements du Saint-Esprit. Les catholiques se montrèrent peu disposés à embras* ser cette erreur; aussi les montanistes les nommèrent-ils les charnels (^^^xoc) , tasdis qu'ils s'appelaient les.ipirt7tie/f (vvêM^rtn^i)^ poussant leur polémique exagérée jusqu à paraître souvent rejeter entièrement la doctrine de )'£glise catholique (325).
Le gnostique égyptien, Hiéracas (326) , dévetoppades principes d'un rigorisme et d'une sévérité encore plus outrés que ceux des montanistes, avec lesquels il avait beaucoup d'afQnilé
MONTB (Ptertheiemi-Haria dbl], célèbre missionnaire, naquit à Bologne , le 12 novembre i726 , et reçut ia prêtrise le 21 décembre iH9. S'étant associé quelques ecclésiastiques, il parcourut pendant vingt-» etnq ens les États de l'Église , de Lucqucs, de Venise et de Modèle, prêchant et évaio^ gélisaot les ri(dies el les pauvres. Une vie pleine de méritée et de bonnes œuvres fut couronnée par une sainte mort, le 2^ dé^ eembre ITW. 11 esl auteur de divers ouvrages de spiritaalilé, dont les principaux sont : 1* Se$u al cwere àel saeerdote sttotar^ e r%f efare, etc. ^ — 2* Raggionamsnto dd risjjHêêû aovuio aUê persont eecksiattici ; ^ 3* JievertimewH mqli ordinoMÛt; ^kr Risàreito dMi prixwipalM cérémonie d$lla eaneia mena prtvata ; — S"* Opuêceli, etc. ; Rome et Bologne, 1T75.
MONTIS (Pierre br), est auteur d'un livre espagnol que G. A voraone a traduit en latin: Jh digneicendis kominikm; Milan , 1492, in-folio. Ce livre est rare.
MONTREUIL (Bernardin m). Jésuite^ se distingua dans son corps par ses talenls pour Fa dliairo et peur la direction. Nous avons de lui une excellente Yie ée Jésus- Christ y revue et retouchée par le P. Brignon.
(924) Jaofi XVI, 13.
Le principe montanîste «ans i'erluU., De drginih, velana. , c. 1 : t Régala ^iiiéeai êM ona ooniiio esi, 8ola imnobiiis et IrrelirmalMlis. Hac l«ge fidei maiieale , caetera îam disciplkim ai convesationU adiMiUttiii novlutem correcticms» opérante se et proficieoie us^ue in fiaem i^ralia Dei. Proplerea Paracleium misit DominuSi ut , quoniam htunana mediocritas omaîa seiael cajpere non fpoterat {Joan, XVI, 12-15), paulatim diri(|;eretur et ordi.q^reiur et sd pcrfectum perdueeretur dhcipHna »b ilio vicario DoiBifli.Spiritu sancliN Qiiai est erge Païadeti admi-
Cette Vie pet»t tenir lieu d'une bonne concordance des Evangiles. L'auteur ja con-* serve, autant qu'il a pu, cette onction divine qui est au-dessus de tous les vains ornements de Tesprit.
MOREL (Dom Robert), bénédictin de Saintr Maur, né à La-Cbaise-IMeu, en Auvergne, en 1653, devint bibliothécaire (te Saint-tier^ main-des-Prés, en 1$80. 11 fut ensuite su* périeur de plusieurs maisons de son ordre*, et se retira, en 1699, à Saiot-Penis, oîL il s'occupa à composer des ouvrages ascéti-
Îues ; il excella surtout dans les matières e piété, dans la connaissance des moaurset des règles de conduite pour la vie spirituelle. 11 mourut en 1731^ âgé de soixante-dix*: neuf ans. On a do lui: 1" Effusion du cmur . sur chaque versti des psaumes et des canti* ques de VEglise; Paris, 1716, in-i2; -- 2" Médiiatiims sur la règle de Saini-BenoU ^ 1717, in-8'; — '3** Entretiens spirituels sur les évangilee des dimanches et des mystères de toute Tannée, etc., 1720, 4- vol. in-12; — *• Entretiens spirituels pour servir de prépara^ tion à la mort, 1721» in-12; — 5** Entretiens spirituels pour la fête de Voctave du Saint' Sacrement^ 1722, in-i2; — (^ Imitation de Jésus^hristy traduction nouvelle» avec une prière affective ou effusioet ée eesttr d /a jfo de chaque chapitre, 1723, in*12 ; — 7"" Médirtaiions chrétiennes sur les évangiles de taute Vannée, 1726, 2 vol. in*12; *~ »" Dubonlkewr d*u» simple religieux et d'tme simple reti^ gieme, qui aiment letir état el leurs devoirs f 1727, in*12; — 9"" Metraite de dix tours sttr les devoirs de la vie religieuse^ 11», in<*12y *^ 10* De i* espérance chrétienne et de la eauiance en la miséricorde de iU«M, 1728, in-12. MORTIFICATION. — La mortification e^ tine œuvre de pénitence, que nous aoooaa^v plissons librement, afin de mourir en quelr* que sorte à notre vie d'iniquité, pour com^ ttencer une vie nouvelle.
On appelle mortification l"* une œuvre; ou un exercice actuel, plutôt qu'une habt^ tude, parce que l'espèce de mort qu'elle constitue, d^ou lui vient son nom de mortiUcation, consiste dans l'actedebien vivre, avec excliision de toute action mauvaise. 2? Une œuvre de pénitence, quelle qu'elle soit, pourvu qu'elle soit faito ou acceptée libre** ment. Car mourir, ou supprimer une vie mauvaise, est toujours accompagné de quel* que peine, ou cette œuvre n'a de mérite, qu'autant qu'elle se fait librement, e'est-à* dire, qu'autant qu'on choisit ou qu'on accepte volontairement les souffraaces au prit
AMtraiie nisi toe, quod diuipthia ^rîgHor , qnod icripturae revelaniar, qaod iaieUeeius refomaiur , quod ad metiora proficiinr? Justili» prioio fuit ia ïudîmeniis ; dudc per Paracletam cojnpoaitor ia luatarilatem. »
(325) Tertull, De pudicttia, c 21 c Et ideo ecclesia quidem dilecta donabit , sed ecclesia spîritus per spirilualem hominem (Montanislarum), non eedesia numéros episcoporinn^(calbollc.). Donifcil enim, non faiiiuli,estj«s et arbitrium; Del Ipsios, non in* cerdotis. i (P. 74i.>
(326) Epira., h»r; 67 {Opp. i, I, p. 1«9aq*>
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desquelles on meurt h une vie mauvaise
g dur entrer dans la voie de la perfection, ar c'est là la fin de la mortification; souffrir dans une autre intention n'est nullelement méritoire, et souvent même c'est un péché.
La mortification est une vertu qui se rapporte à la tempérance prise dans son acception générale, en tant qu'elle réprime toutes nos passions; et en effet elle nous arrache aux appétits désordonnés. C'est une vertu^ et parce qu'elle participe aussi à la nature de la force, en ce qu'elle combat contre les craintes désordonnées, et parce que cette force s'exerce autant par l'acceptation passive que par l'énergie active, c'est-à-dire, autant par le choix volontaire des peines et de tout ce qui peut contrarier nos appétits, que par leur acceptation volontaire, dans le but de délivrer notre âme de ses souillures et de lui rendre toute sa pureté. C'est pourquoi les ascètes distinguent deux voies de purification: la voie active qui concerne plus spécialement les commençants, et la voie passive qui concerne ceux qui se rapprochent le plus de l'union parfaite. Chacune de ces voies se subdivise en intérieure qui réprime les sens et les puissances internes, et en extérieure, qui réprime les sens externes, selon cette parole de l'Apôtre: Bien que dans nous Vhomme extérieur se dé^ truise, néanmoins Vhomme intérieur serenoih velle de jour en jour. (II Cor. iv, 16.] D'après cette notion l'homme se divise en intérieur et extérieur, et la mortification combat sans cesse contre l'homme intérieur au profit de l*homme extérieur : La chair a des désirs contraires à ceux de l'esprit. [Gai. v, 17.^ Je me plais dans la toi de Dieu, selon Vhomme intérieur; mais je sens dans les membres de mon corps une autre loi, qui combat contre la loi de mon esprit. (Rom. vu, â2, 23.)
La mortification, a un certain degré, est utile et même nécessaire à la vie non-seulem«Dt parfaite, mais même chrétienne. On le prouve :
1" Par l'Ecriture sainte, où Jésus-Christ adresse ces paroles, non à ses disciples, mais à tous les hommes, comme Ui montre saint Luc (ix, 23) : Si quelqu'un veut marcher à ma suite, qu'il fasse abnégation de lui-même. (Malth. XVI, 24). Et, puisqu'on ne pcutobtenir le salut sans marcher a la suite de Jésus- Christ, l'abnégation, c'est-à-dire la mortification est donc nécessaire.
2" Par les saints Pères. Citons, entre autres, saint Jean-Chrysostome: « Jésus-Christ ne nous a pas dit seulement: Ne vous épargnez pas; il a dit d'une manière plus claire et plus significative: faites abnégation de
vous-mêmes Il n'a pas dit: affrontez les
combats, souffrez, comme si c'était un autre qui endurât les souffrances: faites négation dey ouS'Xnèmes: il s'est exprimé avec plus de force: faites abnégation de vousmême8: car abnégation a plus d'énergie que négation. » (Honi. 56.) saint Basile prétend que tous les hommes sont obligés par un précepte, de renoncer è tous leurs biens et
à eux-mêmes, à toutes les affections oe \u chair et du monde, et à la vie elle-noême, en tant qu'ils font obstacle à la perfection de l'Evangile, du salut et au zèle de la piété.» [Reg. fusior. , interr. 8.)
3'Le saint Concile de Trente reconnaît et déclare (sess. v, can. 5) « que les baptisés renferment encore en eux-mêmes un foyer de concupiscence, contre laquelle ils doivent lutter sans cesse, qui est pour eux une source de faveurs, s'ils résistent courageusement par la grâce de Jésus-Christ; car on ne sera couronné qu après avoir généreusèment combattu. » Si nous voulons donc être un jour couronnés, en vertu de la grâce qui nous a été conférée par le baptême, il nous faut toute notre vie combattre courageusement co foyer de concupiscence, lutter contre notre ennemi intérieur, ne jamais lui céder, ne pas déposer les armes en sa présence, mais le repousser avec courage: voilà l'abnégation et la mortification prescrite par Jésus-Christ, et que saint Paul propose sous le nom de circoncision. (Col. ii, 11.)
k*' La nécessité de la mortification se démontre encore par l'obligation où nous sommes de satisfaire à Dieu pour nos péchés personnels. Cette satisfaction, selon le même concile de Trente (sess. vi, c. 8) « a non-seulement pour objet de nous soutenir dans notre vie nouvelle et de guérir notre infirmité, mais encore de nous faire expier nos péchés passés. » Sans elle nous ne pourrons vaincre cet homme intérieur ou extérieur, toujours en lutte avec rhomma supérieur ou intérieur.
5*" Cette nécessité se prouve encore par les vices, les passions, les inclinations dérégléesylestentationsintérieuresetextérieuresv contre lesquels nous avons sans cesse à combattre tant dans le corps que dans KAme, et que nous ne pouvons vaincre sans la mortification. Elle est encore nécessaire
[)Our la pratique des bonnes œuvres et *acauisition des vertus. « C'est uq^j^aive. dit rabbé Pynuphe, dansCassien ^Çppt-xx, e. 8), qui verse utilement ce sangiMppiii>/o, par lequel est animée la matière ou péché, qui tranche et coupe tout ce qu'il y a de charnel dans nos membres, qui nous mortifie à nos vices, et nous fait vivre pour Dieu et nous enrichit de vertus spirituelles,
Nous avons dit que la mortification est nécessaire à tous à un certain degré : bien que ce degré ne puisse se déterminer en particulier d'une manière absolue, cependant il consiste en général dans la disposition à observer par-dessus tout le grand principe de l'amour de Dieu, ainsi que les autrjes commandements, soit par des actes à Toccasiondonnés,soit par une préparation babi* tuelle de l'esprit. El, comme rien n'est plus contraire à l'observation de ces préceptes, que la concupiscence, les vices, les passions et les tentations, la mortification qui le5 réprime et les empêche de nuire à l observation due à la loi de Dieu, est par coiv séquent nécessaire à tous les bomoies
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Il faut s'appliquer d^autant plus à une pratique assidue, diligente et exacte de la mor~ (i^ca/ton, audelàdes bornes de l'obligation^ que nous voulons ôlre plus certains de vivre en Chrétien , de faire sans cesse de nouveaux progrès et de tendre à la perfection. Outre les preuves que nous en avons données précédemment, nous le démontrons encore : !• par l'Ecriture sainte : Si quelqtf un veut marcher à ma suite, qu'il fasse abnégation de lui-même^ qu'il porte sa croix chaque jour et quHl me suive. [Luc* ix, 23,) Portant toujours en notre corps la mort de Jésus. (// Cor. iv, 10.) Remarquons ces expressions : chaque jour, toujours, qui nous montrent que la mortification doit être assidue.
2^ Par les saints Pères. « Ne pensons pas qu'il suffise de porter sa croix une fois seulement ; il faut la porter toujours, comme il nous faut toujours aimer Jésus-Christ, n (Saint JÉRÔME, in c. x Matth.) « De toutes Tes luttes que les Chrétiens ont à soutenir, les seules pénibles sont celles de la chasteté; car le combat y est continuel et la victoire bien rare. » (l^int Augustin, Serm. 20 De Temp., c. 2.)
S*" Il faut fuir la tiédeur, et tous les hommes sont tenus d'aspirer à la jperfection chrétienne : or, on ne peut sans la mortification obtenir aucun de ces résultats. Vous n'avancerez dit Vlmitation, qu'autant que vous vous ferez violence à vous-mêmes. Donc la mortification est nécessaire.
k"" La prière, soit vocale soit mentale, est un moyen nécessaire à la perfection, et par conséquent aussi la mortification continuelle. Sans elle, en effet, la prière ne peut ,élre attentive, dévote et fructueuse, puisque ces qualités de la prière ne s'obtiennent que par la mortification. L'Ecriture sainte recommande à la fois la prière et le jeûne. (Tob. XII, 8; Matth. xvii, 20.) « Le jeûne, dit saint Bernard fSerm. h Quadrag.), donne de la dévotion et ae la confiance à la prière. La prière obtient la vertu du jeûne, et le jeûne procure l'efficacité de la prière. » Le inème saint divise la mortification plus par* £iite (Serm. T Quadrag.) en mortification du voyageur, selon ces paroles de saint Pierre : Je vous exhorte à vous abstenir, comme étrangers et voyageurs, des désirs har* fiels qui combattent contre fàme (/ Petr, ii, 11); mortification dumort, selon ces paroles: Tous êtes morts et votre vie est cachée en Dieu avec Jésus 'Christ (Col. m, 3); et mortification du crucifie. Mais pour moi, à Dieu ne plaise que je me glorifie en autre chose qu'en la croix ae Notre-Seigneur Jésus-Christ, par qui le monde est crucifié pour moi, comme je suis crucifié pour le monde. {Gai, vi, 14-. ) a Le voyageur, ajoute le môme saint , s'il est prudent et n oublie pas son chemin, passe, quoique avec bien de la peine, et ne se laisse pas arrêter par les choses du siècle. Le mort méprise également les douceurs et les adversités de ce monde. Mais celui qui a été ravi jusqu'au troisième ciel) a pour croix tout ce qui se ratt(icbeau
monde, et s*altache à tout ce qui parait être une croix pour le monde. » it appelle aussi celte mortification une sorte de martyre « inspirant moins d*horreur que celui qui trancne nos membres avec le fer^ mais ane la durée rend moins supportable. » (Serm.30| in Cant)
Il nous faut pratiquer la mortification de bien des manières, si nous voulons tendre sérieusement à la perfection. Nous devons, en effet, nous mortifier avec soin, l"" pour éviter le péché mortel : Si vous vivez selon la chair, vous mourrez ; mais si vous mortifiez par l'esprit les œuvres de la chair, vous vivrez ( Rom. viii , 13); 2" pour éviter les péchés véniels, afin de prévenir plus sûrement les péchés mortels. C'est ainsi que l'ancienne loi interdisait aux Nazaréens tout ce qui pouvait enivrer, jusqu'à un pépin de raisin. [Num. vi, h.) — 3* Poumons abstenir môme des choses premières, par l'amour de Dieu, comme fit David (// Re;. xxiii, 16), quand, malgré une soir ardente, il refusa de boire 1 eau c|u'on lui apportait , mais en fit une libation au Seigneur. — i"" Enfin , nous devons nous mortifier, tantôt nous livrant spontanément à des macérations volontaires, aux jeûnes, aux ciliées, etc., tantôt en acceptant de bon cœur les adversités, de quelque part qu'elles nous arrivent, comme les chagrins, les tentalions, etc., pour la raison que Jésus-Christ dit à saint Pierre : Quand vous étiez jeune, vous vous ceigniez vous-même et vous mar^ chiez où vous vouliez; lorsaue vous serez devenu vieux, vous étendrez tes mains, et un autre vous ceindra et vous conduira où vous ne voulez pas. {Joan. xxi, 18.)
On ne peut donc, dans aucune condition, acquérir la perfection chrétienne, sans une mortification assidue. L'Apôtre la recommande aux gens du siècle et aux personnes mariées : Que ceux qui ont des femmes soient comme s'ils n'en avaient pas; aue ceux qui pleurent soient comme s'ils ne pleuraient pas, et ceux qui se réjouissent, comme s'ils ne se réjouissaient pas; et que ceux qui font usage de ce monde soient comme s'ils n'en usaient pas. {1 Cor. vil, 29.) C'est en cela que consistent et le renoncement que tous ont promis dans le baptême, et l'abnégation ou la
' mortification, qui retranche toute superfluité, et qui fait supporter les adversités avec courage. La mortification est encore beaucoup plus nécessaire chez les religieux; ils se se sont retirés du monde', mais non d'une manière suffisante , s'ils n'ont pas fait une complète abnégation d'eux-mêmes, selon ces paroles : Celui qui ne renonce pas à tout ce qu'il possède, ne peut être mon disciple. {Luc.
'XIV, 33.) C'est de l'oubli de cette considération que provient l'erreur de ces religieux, 3ui, après avoir abandonné dans le monde es richesses immenses, se passionnent dans
" le cloître pour des obiets de rien. De même aussi dans tous les degrés de la vie chrétienne, c'est-à-dire les commençants, les
' progressants et les parfaits, ont besoin de la
' mortification, soif pour se purifier de leurs
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péchés et de leurs vices, soit pour acquérir les vertus illuminatives et pour s'uuir à Dieu. Car toute la perfection, à tous ses de-
£és, consiste dans un degré correspondant charité, qui s'accroît en proportion de Taffaiblissement des passions par la mortiiication. En effet, selon saint Augustin, la [diminution de la passion est raliment de la charUé. (Xt6, LIXXIJI Quœst., 3,6.) Le pré- *texte de la perfection acquise ne dispense personne du soin d'affaiblir ses passions et de se puriGer d'une manière active et passive; car le Seigneur, après avoir dit qu'il ^st la vigne, le Père, le laboureur, et que les justes sont les branches, ajoute : // taillera toutes celles qui portent du fruits afin mii*tlles en portent davantage, [Joan^ \y, 2.) saint Thomas dit aussi : « Thomme doit se mortiRer quand même il serait pur, parce .qu'il n'est personne d'assez pur en cette vie, pour n'avoir pas besoin de se purifier en- 'core. » (Lect. 1.) — a Croyez-moi, dit saint Bernard, les branches coupées repoussent, 'le feu que l'on croit éteint se rallume, ce qui n'est qu'assoupi se réveille. C'est peu d'avoir coupé une fois, il faut couper sans cesse; car vous trouverez toujours, si vous le voulez bien, quelque chose à couper. Quelaues {)rogrè8 que vous ayez faits, vous êtes dans 'erreur, si vous croyez le vice tout à fait déraciné de votre cœur. »(6erm. 58, in Cant.)
I. Après avoir parlé de la mortification en général, nous allons traiter des différentes espèces de mortification, et tout d'abord do k mortification intérieure j qui réprime les sens et les puissances internes, c'est-à-dire, les mauvaises habitudes, les passions, la mémoire, l'intelligence et la volonté.
Les actes répétés du péché engendrent en nous les mauvaises habitudes^ qui nous disposent et nous inclinent au péché et deviennent en quelque sorte une seconde nature : il faut donc travailler à mortifier et à extir- , per radicalement ces habitudes mauvaises et vicieuses. Nous le prouvons par tous les mo^ tifs déjà cités pour démontrer la nécessité de fuir le péché mortel et véniel ou la tiédeur. (F. VOIE Purgative et Tiédeur.) Nous ajouterons ici qu'il est impossible de faire gerraor les vertus dans le jardin de notre , âme, si nous n'avons préalablement arraché , l'ivraie du vice. C'est pour cela que Dieu conseille à Jérémie d'arracher, de détruire, de perdre et de dissiper, pour édifier et pour planter. [Jer. i, 10.)
Comme (es sept péchés capitaux sont en quelque sorte les racines de tous les autres péchés, c'est surtout contre eux qu'il faut, au commencement de notre conversion, tirer au nom du Seigneur le glaive de la mor- , tification : une fois ces racines coupées, les rameaux des autres vices qu'elles produi- , saient, seront en même temps détruits.
Pour déraciner les mauvaises habitudes, il est nécessaire de mortifier les passions. (Foir le mot Passions.) Mais comme même dans la partie supérieure de l'homme, c'està-dire dans la mémoire, l'intelligence et la volonté, il peut y avoir en quelque sorte des
passions toutes intellectuelles désoraonnées« ou au moins de graves excès, par exemple, dans la mémoire, les pensées vaines et inutiles; dans V intelligence, les jugements erro* nés sur une vérité apparente; dans la roïonté, les complaisances déplacées et les désirs touchant le bien agréable, au préyndice du bien honnête et raisonnable ; il faut remédier à tous ces abus par la mortificatioo. (Voyez MÉMOIRE, IntIblugengb, Voloitté*) C'est la mortification purement intérieure,
11. Quant à la mortification extérieure, elle consiste dans la répression de notre corps et de nos sens externes. Les ^ens externes du corps sont au nombre de cinq, selon les différents modes dont les choses extérieures affectent le corps et peuvent produire dans l'âme cette modification i)arlicQUdre, qui s'appelle sensation. Le premier sens externe est la vue, dont l'organe ou Tinstrument est l'œil. Le second est Vouîe^ dont l'organe est l'oreille; le troisième est Vodorat, dont l'organe est le nez; le quatrième organe est le goût, dont le principal organe est la langue, le cinquième est le taeÈ^ dont l'organe est en général la peau et sa particulier les mains. Outre ces sens, les philosophes distinguent aussi dans le corps la faculté loculive, la faculté locomotive, la &culte nutritive, la faculté augmentative, et la faculté générative. Toutes ces facultés, pour ne pas dépasser leurs limites et ne pas devenir une source de péchés, doivent être assuietties à la mortification extérieure, {f. Appétit.)
Il nous faut mortifier notre corps en luimême quant à ses sens externes et à ses autres facultés. On le démontre :
l"* Par l'Écritui^ sainte : Ceux gui sont à Jésus-Christ, ont mortifié leur chair avec ses vices et ses convoitises. {Gai. v, 24.} Saiot Paul ne manquait pas de le faire : Je châtie mon corps et je le réduis en captivité. (I Cor. IX, 27.) Portant toujours en noire corps la mort de Dieu, [Il Cor. iv, 10.) Mof$ifiez ves membres. [Col. ui, 5.) Montrons Jiiijii les mtnistres de Dieu par nos ieùméhnos veilles^ etc. [II Cor. VI, 4, 5.) Quant à la mortification des sens et de la langue, l'Écriture nous la recommande en beaucoup d'endroits, comme nous le verrons plus tard , et, entre autres dans ces passages : J'ai conclu un pacte avec mes yeux^ afin de ne pas même penser à une jeune fille. {Job, XXXI, 1. ) Entourez vos oreilles dTueu haie d'épines. lEccli. xxvui, 28. ) La prière accompagnée du jeûne est excellente. (Tob III, 8.) La Genèse (xxxvii, 3^) fait mention du cilice, quand elle nous montre Jacob s'en revêtant lui-même parce qu'il s'imagine qoe son fils Joseph a été dévoré par les bêtes sauvages. David fit un fréquent usage du cilice. Je me couvrais d'un cuice. IPs. xiin, 13.) Saint Jean-Baptiste était velu de poils de chameau, et %me ceinture de peau ent$¥^ rail ses reins. ( Matth. m , 4. ) Celui qui «* met pas un frein à sa langue, n'a quuiu vaine religion. (Jac. i, 26.}
2° Par les saints Pères. « Cbètiez voire ,
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corps et vous (noiupherez da démoD : c'est ainsi que* seloa saint Paul, nous pouvons lutter contre lui.» (Saint Augustin» in I Car* IX.) « Afin de conserver la pureté de noire coeur, il faut faire observer à nos sens ex-» ternes une sévère discipline. » (Seint Gfiir GotRK, liv. XXI Mor.fiAï. 2. ) C'est pour ceU que tous \e$ saints mortffiaient leur corps avec le plus graod soin, et le li*aitaieiit durement, comme leurs aeiions le font Voir. « Conformez-vous, dit le cardinal Bon^,à cette utile et salutaire méthode de conduite^ de n*aecorder au corpe que ce qu'exige la santé. II faul le traiter durement , afin dé Tempédier de se Bronlrer rebelle à l'esprit. » i^Manmd. tMl oœl., ch. 10, n. 1.)
3° Saint Thomas en dooneia raison. « La diair est la sourc^edes vicee : donci si nous Toulons éviter tes vices, il faul dompter la chair. » (Lect. m £p. nd Gatatas.)
iMS pseudo^mystiques de noire temps »
par une fausse interprétation de ce passage : Lee ewercices t4mp0rd$ servent à peu de ek9w (I Tim, iv, 8), nient que la mortiucatioQ du corps soit utile à l'esprit. Mais ils sont loin de donner le sens légitime du texte cilé, qui, selon saitit lean Cbrysostome, désigne les exe>rci^s du st(Kle, ou, selon saint Thomas , indiquent que la mortification du corps est de peu d'utilité, si elle est faite saris piété et sans la mortification de l'esprit, qui est préférable. Quimd elle réunit toutes les conditions requises» la mortification est très-utile pour comprimer la concupiscence, si toutefois elle est recherchée, comme dit saint Bôoavefiture {l,i De prof, relig.j c. 4), non pour eUe^nême, mais à cause de la piété.
lies mortifications corporelles consistent dans l'abstiDence , le jeûne, le cilice et les veilles; de m6me c'est se mortifier eorpo* reilement que de coucher sur la dtire, se frapper Toiotitairement, se donner la discipli ne. Les anciens Pères et les plus antiques monuments de l'Église ne font, il est vrai, aucune mention é^verbératiom volontaires; aussi certains auteurs doutent qu'on doive les compter au nombre des moyens de mortilier la chair^ approuvés par l'uiglise. Morin admet l'usage de la flagellation par une personne tierce. Selon Jacques Boilean, nous devons l'usage de s'infliger soi-même la disciplin43 , am bienheureux Dominique , Vencuirassé ^ et au bàënbeureox Pierre Demi en. Avant eux on se servait de fouets, mais il fallait alors réclamer l'assistance d'une auJtre personne. Il prétend aussi que }es flagellations volontaires ne doivent pas être toujours approuvées, parce qu'ellea sont coniraires à la modestie, ^ qu'infligées sur les parties inférieures du corps, elles provoquent quelquefois des sensations voluptueuses; e'est rc^rnian de Meimbonius et de Bartbolinus. — M ais , selon le cardinal Baroniua, le biraheureux Pierre Damien n'aurait que propagé l^isage de la discipline. 11 a , en'^ effet , réfuté plusieurs moines opposés à cette pratique de mortification. Il est certain, du reste; que
Guido Pomposejanus et saint Poppe, abbé» en ont fait usage ; ce qui suffit pour montrer que ni Dominique, ni Damion, n'eu sont les auteurs, comme le fopi remarquer Mabillon et Graveson« Quoi qu*il en soit sur l'institulion de celte pratique, les plaa anciennes règles monastiques ont prescrit la fustigation poq^r les moines pécheurs , et , selon les livres pénitentiels , les pénitent^ se jetaient quelquefois aux pieds de leur confesseur, qui les frappait de verçes. Nous voyons un trait semblable dans la vie de saint Louis, roi de France^ (BolUind.^ 2g Aug.| C'est pourquoi nous devons, aveo Mabillon (Prai. 1 ad sffîc; v< Bened^, regarder les flagellations spontanées, comme un usagepieux etlouable, d'autant plos qu'ellea: ont été pratiquées par le bienheureux Pierre Damien et d'autres saints remarquable^^ Sigonius rai^orte aussi qu'elle? furent^ d'après les conseils de l'ermite Régnier, pratiquées par les habilaais de Pérouse, d'ImoLa et de Bologne. On doit mépriser les ot^etions fondées sur ce qu'elles blesseraient la modestie ou exciteraient à la volupté. Elles ne sont pas défendues par la constitution de Clément YI : cette oonstitutiaa était, en effet, dirigée contre les FlageUaiMy hérétiques dontSpondanus etBingham rapportent la doctrine et les moeurs corrompues. ( F. FLA6ELLàT9TS.) Ou n*en peut donc rien conclure contre cette pieuse habitudedes saints, de se flageller pour dompter la cancupiscence : c'est l'opinion de Grstser , qui reproche à Gerson d'avoir condamné cet usage. Mai^ Théophile liajrnaud le justifie ; saos proscrire complètement la flagellation , tl craignait seulemont que sous préteste de faire pénitence en «e flagellant, à l'exemple de saint Vincent Ferrier » «n ne fit revivre l'hérésie de flagellante. Au reste, ces flagdtations spontanées des saints sont rapportées avec éloges au nombre des motifs de leur canonisation. (F. BbnoitXIV, DeCttnon.^ L iH.) La mortification de la chair, à l'exception dn jeûne et des autres prescriptions de l'É* glise , n'est pas , selon Bellarmin { De sept^ verb. Dom.. 1. ii, c. lOj, nécessaire au salut, mais seulement à U perfection chrétienne. Qn peut être doué de la tempérance chrétienne, dit Rossignoli , sens s'abstenir pour cela de tous les plaisirs permis; mais pour atteindre le eommet de la perfection chrétienne, la mortification du corps est nécessaire. C'eat ce que prouvent les exemples des saints, par exemple celui de saint Pau1« ermite , rapporté par aaînt Jérôme, et celui de saint Antoine rapporté par saint Atbanase. Qoand» dans un procès de canonisatira, on s'aperçoit que le personnage dont il s'agit s'est abstenu de la mortification, a en trop d'amour pour son corps et l'a entouré de plus de soins qu'il n'était nécessaire, raffàire de la canonisation s'arrétOi quel que soit l'édat do sa vertu ou de ses actions. Saint Grégoire de Nazianze s'ex primo formellement sur ce sujet. ( Or. U>.) Ceux mêmes qui, sans avoir montré trop de complaisance pour leur corps, ont négligé les
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macérations nécessaires pour atteindre le sommet de la perfection chrétienne, ne sont pas inscrits sur la liste des saints dans TÉglise militante. Car, selon Gerson, sans cette mortificalion,il est bien difficile de se frayer un chemin vers la contemplation, qui est si utile è la sainteté. (F. Benoit Xiy, De Canon. 1. ih.}
Il faut donc mortiSer la chair , l*" par la tempérance dans le boire et le manger : nous ne aevons rien accorder au corps au-delà' de ce qui est absolument nécessaire à la vie et aux besoins de notre état. S"" Par la tempérance dans le sommeil^ ne lui refusant pas le nécessaire, mais supprimant le superflu , pour éviter l'indolence, la mollesse, la perte du temps. 3" Par la tempérance dans le vêtement^ le choisissant simple et conforme à notre position, n'en faisant jamais un objet de mollesse et de vaine gloire, k" Par un usage discret du jeûne, du ct/tce, de la fla^ gellation^ etc., afin de vaincre les passions de la chair et les tentations, et d'imiter Jésus-Christ qui a souffert pour nous. 5° Il faut mortifier la vue, afin que nos regards no voient rien de honteux ou d'indécent, de curieux et d'inutile, mais ne se dirigent que sur les objets qui peuvent les porter à l'amour de Dieu et à la dévotion. 6' Il faut mortifier l'ouie, pour que nos oreilles n^entendent ni scandale, ni calomnie, ni conversation honteuse, vaine et inutile. 7" Il faut mortifier le goût, pour qu'il ne fasse aucun excès dans le boire ou le manger, pour qu'il ne désire pas avec trop d'ardeur la recherche, la délicatesse, etc. 8° il faut mortifier Tch dorat, en le privant de tout parfum suave et délicat. 9" Il laut mortifier htact^ et ne jamais toucher indécemment ni notre corps, ni celui des autres sans nécessité. lO*" IV faut mortifier la langue et lui interdire toute parole méchante, oiseuse, deshonnête , calomnieuse, scandaleuse, etc. 11* Il faut mortifier la faculté locomotive, afin d'observer dans notre démarche une gravité pleine de modestie. En un mot, il faut diriger tous les sens et toutes les facultés de notre corps en vue de notre salut éternel et de celui du prochain.
Pour que. la mortification nous soit salutaire, il laut la pratiquer avec discrétion, et par conséquent observer les règles suivantes.
1. Naus devons éviter tout excès dans la mortification extérieure. L'Apôtre demande qu'on la pratique d'une manière raisonnable {Rom, xtif 1), c'est-à-dire, selon saint Thomas (Icc. 1), qu'on offre à Dieu avec discré" lion son corps en sacrifice. En effet, ajoutet-il, « les actes intérieurs sont comme la fin que Thomme se propose et qu'il recherche pour elle-même, tandis que les actes extérieurs produits par le corps, sont toujours comme les moyens destinés à tendre à une fin. Or, la fin qu'on se propose, ne nous engage à aucune mesure. Au contraire, moins on y met de mesure, mieux on arrive au but. Mais il n'en est pas ainsi des moyens que l'on prend pour arriver à une fin. Il
faut en agissant y mettre toujours des limites proportionnelles à la fin qu'on se pro- Êose. » C'est aussi Tavis de saint Basile (I. i e virg,)^ de saint Grégoire (I. xxx Mor.^ c. H), de saint Bernard (serm. 49, in Cant.) de saint Pierre d'Alcantara ( p. ii De orai. c. 7). Gerson remarque, k ce sujet, que le jeûne indiscret, selon l'avis des médecins et des théologiens, serait plus nuisible qu'un repas intempérant : on peut guérir l'un j l'autre est souvent sans remède. Et cependant il faut bien peu de chose à la nature, à moins que la gourmandise ne s'en mêle. » {Tr. de myst. TheoL^ cens. 10.) Souvent il arrive en effet que, sous prétexte dé soigner une santé ruinée par les excès, Taustérité fait place à la mollesse. Il n'y a d'exception que pour le cas où un esprit extraodinaire, bien éprouvé, nous donnerait des forces pour soutenir les excès ; ce que le directeur reconnaîtra si la santé ne souffre aucunement des |pénitences extraordinaires.
II. Il ne faut pas admettre les afflictions du corps qui mettent obstacle à notre devoir ou à la pratique des autres vertus. C est une règle admise par tous les saints Pères. Saint Jérôme (Ep. 125, ad AtM^tc), saint Grégoire (I. XXX îdor.j c. 18, n. 63) et saint^Thomas (5, a. 18), sont unanimes sur ce point. C'est un péché, dit ce dernier, que de se rendre,
Ear les jeûnes, les veilles et autres semblales mortifications, incapable de vaquer aux obligations de son état. Guigo ahbé, et saint François de Sales, expriment la même idée.
III. Dans les mortifications extérieures^ il faut éviter le défaut de la singularité, auquel prêtent surtout les pratiques extérieures :et publiques. « Fuyez, dit saint Bernard, l'obstination et le vice très-funeste de la singularité.» (vi Post. Pentec.f serm. 1.) Saint Basile {Reg., p. 138) et Cassien (1. y, c. 23) tiennent le même langage. Le moineDaniel écrit, à propos de saint Jean Climague : « A table il ne refusait rien de ce qui n était pas contraire aux prescriptions de la vie religieuse. » Au reste cette règle n'est bonne à observer que dans les communautés gui ont conservé dans leur intégrité toutes les prescriptions de leur règle; dans une communauté relâchée, la singularité en ce genre serait digne d'éloges.
lY. La discrétion évangélique» par rapport à la mortification, doit nous Tenir surtout de la sagesse et de la discrétion du directeur. C'est pourquoi saint Basile {Reg. brev.j p. 138), et saint Benoît (Reg., c. 49), ont prescrit aux moines de ne jamais praf tiquer aucune abstinence ou morlifioatioa volontaire, sans le conseil et Tas^eiitimeot de leur père spirituel. L'abbé Platon aisait lApud ffallad.) : a Les aiBictions corporelles, les nuits passées sur la dure, les veiUes, etc., sont en elles-mêmes dignes de louanges; cependant elles causent souvent la ruine de ceux qui les pratiquent d'après leur propre volonté, sans consulter leur directeur et se soumettre à ses avis. )>
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V. La véritable discrétion» dans la morlificationintérieurei consiste à ne passe contenter de peu de choses, maiâ à avancer toujours d^ plus en plus, fin effet la perfection ne consiste pas formellement dans la mortification extérieure; elle n*est qu*un instrument pour y arriver, et souvent elle tfst impuissante à y atteindre. La mortitication intérieure^ qui consiste dans l'abnégation de soi-même, est elle-même la perfection, et elle est praticable pour lousles nommes.« Les vertus qui son t du ressort de l*esprit, dit saint Basile^ comme la douceur, etc., obligent également tous les hommes; ce sont les vertus particulières de rflme; le corps ne concourt avec PAme à leur acquisition et à leur pratique, au*«n étant en quelque sorte le théâtre de leurs délibérations. » {Canst. mon.i. c. S.)
VL Pour 8*é)ever, avec la grdce de Dieu, à une mortitication intérieure plus grande, i! faut de ta discrétion daM la maniirey c'està-dire, procéder peu à peu et par parties; mortifier d*abord la passion dominante, ne pas s'attendre h arriver de suite è la perfection, ni è pouvoir, en cet^e vie, parvenir à cet état où t*homme est impassible et inaccessible à toute passion.
Il faut de la discrétion dans la mortlHca^ lion extérieure, avons-neus dit; mais cette discrétion doit être déterminée, non par lamour-propre de la chair^ mais selon iW prit de TEvangile; car la sageae de la ehair têt ennemie de Dieu. {Bom. viii, 7.) « Vous m*avez enseigné, dit saint Augustin, à pren»dro des aliments tfvec la même mesure que des médicaments. » (L. x Conf.^ c. 18.) Il montre ainsi que ce qu'on regarde comme une nécessité se transforme imperceptible* ment en plaisir. « Rappelez-vous, dit saint Bernard a ses religieux, que vous êtes moines et non médecins, et quo vous ne devez juger que de votre profession et non de votre complexion. » ^erm. 30 inCant.)
II n'est pas nécessaire, même pour la canonisation» que tous les serviteurs de Dieu pratiquent, au même degré, la mortification du corps. Personne ne prétendra qu'on ne doive canoniser et regarder eomme saints aux yeux de Dieu ceux qui n'ont ni jeûné pendant quarante jours sans boire et sans manger, coiume Moïse et Elie, ni accompli, d'autres austérités du même genre, que d'autres saints ont cependant pratiquées par une faveur toute spéciale de Dieu, et que la tradition nous rapporte, non pour que nous les imitions, mais pour que nous reconnaissions et que nous glorihions en eux la puissance et la sagesse infinie de Dieu? Il est des saints qui se sont toujours abstenus de vin, d'autres de l'usage de la Viande; fiiut-il, pour cela, faire un crime au serviteur de Dieu qui ferait un usage raisonnable et modéré de vin et de viande? L'Apôtre ne permet-il pas l'usage modéré du vin^ à cause de la faiblesse de l'estomac? (/ Tim. V, 23.) Saint Antoine lui-même fit usage de viande aussi è cause de la faiblesse de son estomac* (Boli.ai«d«v t^ I,!2Maii.} Peuton exiger les flagellations volontaires d'un
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serviteur de Dieu, qui, comme saiJD( Gré^ goire le témoigne de lui-même (1. x, ep.35)^ ne pourrait se lever de son lit? Pourrait-on> enfin, faire une obligation des mortifica-» tîons corporelles è aes vieillards, en qui^ selon saint Jérôme, totAes h$ facvdiés du corpe s'affaiblissent^ et qui^ à mesure qu'ils eroisheni en sagesse^ deviennent de plus en plus incapables de jeûne ^ de veilleêy elC; (E|). 52 ad Nèpoi.) Toutefois les Religieux doivent toujours observer les austérités près* érites par la règle, tant que les forces le leu^ permettent.
. Que faut-il penser de ceux qui affligent tellement leur corps, que, non-seulement ils se rendent incapables de vaquer aux oc^ eupations qu'ils sont tenus de remplir, mais même accélèrent le moment de leur mort% comme un certain abbé M^rosène, dont il est parlé dans le Pré spirituel de Sopbro^ nius (RoswrrDis), et comme saint Bernard s'excuse de n'avoir pas agi ? (T. II, 1. 1, c. 8.) Notre vie a des limites différen* tes. Les unes surnaturelles ont été éiabliei par la divine Providence, et ne peus^em être franchies {Job xiv, 5); les autres natUK^ relies sont en rapport avec la complexion de chacun do nous. L'art peut les reculer jusqu'à un certain point, d'autres résultent de cas imprévus; aucun intervalle ne leé peut restreindre t Âvicenne les appelle abrëgéeSf et Codronchius enseigne que rien ne peut les prolonger. Ceci posé, les théolo^ giens nous montrent, 1" que c'est un grave péché de se livrer à d'excessives austérités» de manière % causer sa mort» ou àavan*^ cer les limites naturelles de la vie. S'il est seulement probable, et nullement certain, que ces austérités abrègent la vie, comme le montre Hippocrate, et comme le prouve l'exemple de saint PauU premier ermite, et de beaucoup de pénitents très-aus-^ tères, qui sont parvenus è une extrême vieillesse. (Voyez lart. Jsunb.) 3" Il est permis et même méritoire d'embrasser» dans une fin surnaturelle, un genre de vie très-sévère, tout en prévoyant devoir ainsi avançait sa mort, pourvu qu'on ne le cherche pas. C'est là iWnion d'Azorius, de Lugo, etc«> . qui citent l'exemple des saints et des com- . munautés régulières approuvées par TEgliseé C'est pourquoi on ne doit pas se montrer facile à porter un jugement sur l'excès des mortifications ; car, comme le dit Alvarez de Paz : « Certaines, personnes sont appelées à un genre de vie extraordinaire et à degran*" des mortifications corporelles | la grftce les rend capables d'efforts au-dessus de la nature et du commun des hommes i il faut donc les distinguer avec soin, afin de ne as les enchatner parles règles communes. » T. III,iol. 1247.)
Il nous reste à prescrire des remèdes gé-> néraux pour la mortification des vices, des passions, de la mémoire, de l'intelligence^ de la volonté» du corps et des sens externes, etc. Le premier est la prtVre, soit sous forme de demande , soit sous forme de méditation. La mortification» étant uneœuYird
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difficile et au-dessas dos forces de la nature déchue, réclame le secours de la grâce; et ce secours n'est promis qu à ceui qui le demandent, selon ces paroles du concile de Trente : Demandez ce que vous ne pouvez pas. (Sess. VI, c. 11.) Celte demande n'est faite d'une manière convenable, et n'a d'eflicacilé ^K)!I^ ta grâce, qu'autant que s'y joint la méditation.
Le second remède est la présence de Dieu, selon ces paroles : Le voici qui se tient der^ riêre notre mur^ qui regarde par les fenêtres,
ifui jette sa vue au travers des barreaux, Cant. Il, 9.) Louis Du Pont dit à ce sujet : L. V Exhort., xi, § 3.) « Le Prophète sei^- )le leur dire : Uemarquez, d mes yeuxl (^ que vous regardez; oreilles, ce que vous entendez; esprit, ce que vous pensez ; appétit, ce que vous désirez; car c'est Dteu lui-même^ c'est noire époux, qui se tient derrière notre iBur, aBn de voir ce que vous faites, et, quand le temps viendra, de rendre à chacun «elon ses œuvres. Si vous répétiez ces paroles à chacune de vos actions, vous ne pécheriez jamais. »
Le troisième remède est Vexamen de chaque jour, soit général, soit particulier^ selon ces paroles : Je mettais à mort, dès le matin^ tous les pécheurs de la terre. (Ps. c. 8.) Je me suis épuisé à force de gémir. Toutes les nuits furroserai ma couche de mes pleurs. (Ps. w, 1.) Car c'est par les bonnes résolutions qu'on prend le matin, et par la douleur qu'on témoigne le soir, qu on triomphe des passions et des vices. Remarquons toutefois ce que dit Cassien au sujet de l'abbé Sérapion: « Nous nous préparons une victoire sûre et complète, en attaquant tout d'abord les vices les plus redoutables, et ensuite ceux gui ont moins de gravité. Il ne faut pas toutefois s'imaginer que celui, qui no lutte que contre un défaut principal, sans se mettre en garde contre les autres, puisse être plus facilement blessé d'un coup imprévu : cela ne peut pas arriver. Il est impossible en effet que celui qui, rempli de sollicitude pour la reforme de son cœur, s'arme surtout contre les attaques d'un certain vice, ne soit pas en même temps animé d'une horreur générale pour tous les autres vices, et pareillement en garde contre leui;â efforts. » (Coll. xv,c. 1^.)
Le quatrième remède est le soin de se mortifier dans les petites choses. Car, celui qui est fidèle dans les petites choses, t'est aussi dans les grandes. (Luc xvi» 10.) Nigronius [Opusc. ae Cura minim.) traite à fond cette matière. « Lorsquci même dans les petites choses, dit aussi P. de Blois, on résiste pour Dieu à la sensualité et à sa volonté personnelle, et qu'on se mortifie, on se rend plus agréable à Dieu, que si l'on rappelait plusieurs morts à la vie.»(/nf<r. spir.^ c. 2.) * Le cinquième remède est l'amour de Dieu et des choses spirituelles. Car cette maxime de Jéfus-Christ est bien vraie : Venez à moi, vous ious qui êtes fatigués et qui êtes chargés, et je vous soulagerai. Prenez mon joug sur vous... et vous trouverez te repos de vos Ames. CcÊT mon joug est dot^ et mon fardeau est
léger. (Matth. xi, S8-30.) QueHe peiii^ l'amour ne fait- il |>»$ trouver douce et légèr^ à un amant profnni*? Que ne fait pas affronter au marcliaiid l'amour des richesses, au soldat celui de la gloire? Qu'y a-l-il donc d'étonnant, dit saint Augustin, si celui qui aime Jésus-Christ, et qui veut le suivre, est conduit par son aniour h faire almé>;Qtion de lui-môme? (Serm. hl, De div.)
Le sixième remède consiste à pratiquer la mortiQcation par des œuvres, et non |)oinl seulement par des désirs ; en effet, et non point seulement par affection. Car ce ne sont point ceux qui écoutent la loi qui sont justes devant Dieu; mais ceux qui gardent ta toiser ont justifiés. {Rom. u, 13.) « Si quelqu'un, dit saint Basile, prétendait oue, pour régler toutes les affections de son âme, et pour se conduire avec justice et sainteté, il suffisait de connaître les divines Ecritures, il serait semblable à celui qui apprendrait à construire, sans jamais élever aucun bâlimenl, sans jamais mettre en pratique ce qu'il aurait appris, h (Reg. fus,, int. 7.)
Pour que tous ces remèdes deviennent pratiquement efticaces, i\ faut éviter, par Tordre de la volonté, toute action mauvaise, et en produire fréquemment de bonnes. C'est ainsi que nous arriverons à effacer nos fautes légères , k triompher des vices et des passions, à acquérir des vertus , à tourner nos pensées vers Dieu, h maintenir dans le devoir nos facultés et nos sens internes et externes, à éloi^ttT la concupiscence et à faire dominer ramétir de Dieu dans nos cœurs.
Que celui donc, qui veut marcher dans la voie de la perfection, se livre à la prière el à la mortification. Qu'il aille à la mwitagne de la myrrhe, c'esl>-è-dire de la mortification, et à Vautel de l'encens, c'est-à-diro de la prière. (CanL iv, 6.) « C'est en pratiquant ces venus, dit saint Grégoire, que TBglise des fidèles, que toute âme, devient pure. Par la mortification des plaisirs, elle résiste aux yices, et par de fréquenles prières, airosées de larmes, elle efface ses souillures, afin de plaire à son époux, et de riarâitre belle à sm yeux. » Alors, en effet, elle montera par% désert, comme une petite vapeur d'aromateSf de myrrhe et d'encens. {Cant. iii,-6.) Car« selon saint Bernard (seruu 50, Ex parv.), la confession dpU toujours être accompagnée de myrrhe et d'encens, c'ost-àHlke de la mortification de la chair et de llL^Éfifte (ta cœur : l'une sans l'autre n'est iTOffpÉQ oq point utile. 81 «quelqu'un mortifiefir^iair et s'abstient de prier, c'est un orgueitleoii et le Seigneur lui dira : Est-ce qu€ jf^ mumgerm la chatr des taureaux? ou boirat-jetêB-sanf des boucs? {Ps. xlix, 13.) De mèmttjBJ prie et néglige de mortifier sa chair, iMpîeadn ces paroles : Pourquoi mecriez-vousSeigneuft Seigneur f et ne fa%tes»vous pas ce que je vous dis? {Luc. VI, 46.) Et comme nous avons tous eu part au pécijé d'Adam, nous devons tous prendre part è sa pénitence et i ses mortifications. Il n'est pas d'exception pos^ s'Me. Si nous avons bien pu trouver la force, la manière et le secret de pécher, pourquoi
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ne tes feriùm-nous pai servir maintenan^i à la fusiice pour la juilification ^ de noire vie? {Ùom. VI, 19). On voit au milieu du monde ' (tes personnes cherchera trouver des relrai- (es pour châtier leur corps. Qui les empoche (le détourner leurs sens de toute chose vaine? de supprirafer toul raflineroenl dans le boire et le manger^ le lîl, le sommeil et rhabillement? el surtout de supporter patiemment les adversités» sorte de ciliées et tle disciplines dont le monde fourmille? Ce(ii-là ne sont pas même excusables qui, nu dehors coûime au dedans du cloître, se croient dispenses de toute môrtificaliod sous prétexte do santé. En effet, un régime austère est plus favorable li la santé qu'une vie de délices, comme le prouve Lessi us (Opu^c. de VaUtud. conserv.); d'ailleurs, Citons k ce sujet une remarque de Hugues de Sainl-Vîctor : « C'est le démon qui dévient notre médecin; il allègue la faiblesse de notre tempérament, il énumère toutes les infirmités qui résulteront pour nous dé Tobservation des préceptes de la religion. Mais dans quel but? ce n'est pas pour nous guérir, mais afin de pouvoir tious tuer ; ce n'est pas pour porter remède à nos souffrances, ùiais àûn de nous frapper plus sûrement d'un coup mortel.» (L. I, De claus. an.t c. 2.) Assurément le véritable repos s'obtient , non en satisfadsant ses passions, mais en les surmontant et en faisant abnégation de soi-même, selon la promesse de Jésus^Christ : It recevra le cenluple et possédera la vie éternelle, {Matth, lix, 29.)
Pratiqub.—I. a l'égard des pénitences et des macérations corporelles, le directeur ne doit les permettre qu'avec prudence. Cependantil nefautpas(][u*ill6srefuse entièrement, moins encore qu'il s'y montre systématique^ ment opoosé, ainsi que plusieurs directeurs le font, un voit quefqueiois des pères spirituels de religieuses qui ne leur permettent jamais aucune macération corporelle, bien que leur règle ne soit pas d'une telle austérité qu^on n*y puisse ajouter quelque [œuvre de mortification. D'où il arrive que, malgré leurs désirs île châtier leur corps, elles n osent plus en demander la permission, sachant que toute demande de leur part en serait inutile. Pour nous, nous ne comprenons pas de quel droit un directeur peut ainsi priver les Ames qui lui sont connées d'un moyen de perfection si profitable et si familier aux saints, d'où elles pourraient tirer tant de fruit. Nous le comprenons moins encore s'il s'agit de personnes à la fleur de la jeunesse ; car alors, à raison de la vivacité des esprits et de la chaleur du sang, les macérations corporelles sont souvent d'un besoin extrême. On veut, dit'^on, ménager la santé : ce soin est louable, mai^r il faut en coûclure seulement que ces sortes de pénitences doivent être refusées aux personnes de mauvaise santé ou de tempérament faible, et non pas à celles qui jouissent d'une santé florissante et vigoureuse. On dit encore que l'on a plus à cœur les vertu intérieures et l'exacte observance des règles.
en quoi consiste l'eissence de la perfection religieuse , et que l'on fait peu de cas de ces sortes de choses extérieures, sans les- QueHes une religieuse peut être saiate.
Nous ne tiions pas que la perfection, soit religieuse, soit, chrétienne, consiste principalement dans les Vertus intérieures. Mais qu on prenne garde de tomber ici dans l'erreur. Pour arriver à cette perfection, là mortification delà chairetdes sens extérieurs est nécessaire^ parce que, si le corps n'est réduit en servitude, l'esprit ne sera plus le maître et ne pourra exercer en paix les Vertus doût le directeur a raison de faire un tel cas, d'autant plus que, faute de ces maôéralions, l'âme se prive des secours plus efficaces el de la grâce plus abondante qu'elle aurait obtenus de Dieu, par la mor«tification, pour la pratique des vertus intérieures.
En un mot; que le direcleuk* se rappelle ce que dit à ce si^get saint Grégoire cle Naj^iauze, à savoir, que traiter mollement sou corps, c'est jeter de l'huile siir le feu, c^est nourrir avec soin une bête féroce et cruelle. {Orat. kk.) C'est pourquoi s'il veut voir dans ses pénitents un esprit vigoureux»
qu'il sache briser la force exubérante du corps par l^exèrcice d'une macération modérée.
II. Or, pour que le directeur, à l'égard de ces œuvres de iSénitence, se tienne dans leâ bornes d'une sage modération, il doit faire attention è deul choses : 1* à la qualité des personnes, et 2*" à la qualité et au nombre des macérations qu'il prescrit. Quant è l'éliat des personnes, il est certain que les jeunes gens d'un âge encore tendre, ainsi que les vieillards d'un âge fort avancé, sont bien peu capables de ces sortes de pénitences, puisque leurs forces ont plus besoin d'être augmentées que d'être affaiblies. Cependant on doit les permettre aui^ jeunes gens et aux jeunes personnes comme un moyen avantageux contre la trop grande vivacité des esprits et contre la chaleur excessive du sang, et il feut leur eu permettre un pfus fré*
auent usage qu'aux' personnes mariées, uant aux religieuses, le directeur doit leur en permettre davantage encore; car comme elles sont plus strictement obligées de tendre è la perfection, elles sont plus tenues aussi de se servir de ce moyen si propre à les y faire parvenir. Cependant il est nécessaire d'avoir toujours égard à la santé et à la force du corps, afin de se montrer plus ou moins facile, selon le plus ou le moins de force. Pour ce qui concerne la qualité des œuvres de pénitence, nous pensons que la discipline [ou flagellation) prise avec modération, ne peut nuire & la santé, parce que la douleur qu'elle procure n'affecte que l'extérieur du système cutané et disparaît presque aussitôt que les coups, surtout si la discipline se fait, non pas sur le dos, mais sur les autres parties moins rapprochées de l'estomac ; car, de cette manière, il y a moindre dissipation des esprits animaux nécessaires à la digestion des aliments.
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D'ailleurs, ce genre do pénitence est trèspropre à mortifier la chair par le sentiment de douleur qui est diamétralement opposé aux brûlants désirs de la coucupiscenee, et en môme temps il contribue puissamment à exciter la dévotion. C'est pourquoi le directeur peut permettre pliis facilement ce genre de mortification, non pas cependant au point que la discipline aille jusqu'au sang, et cela pour deux raisons : premièrement , parce que le corps peut lrè3-bien être châtie sans aucune effusion de sang (ce qui, du reste, est fort souvent nuisible ala santé); secondement, parce que c'est un moyen demeitnpL. obstacle a un sentiment de vanité, qui s*0<f lève si facilement dans l'esprit de quelquesuns par suite de ces disciplines sanglantes, au point que quelquefois ils s'imaginent avx>ir fait une chose héroïque, et se croient élevés jusque dans les nues. — Le cilice de fer est ordinairement moins nuisible aue celui de crins, qui, privant le corps decnaleur, affaiblit l'estomac. Le directeur doit donc conseiller l*usage du premier plutôt que du second. Mais il no doit pas permettre aux personnes de faible poitrine ou de santé délicate, de l'appliquer sur les reins, mars seulement sur les bras ou ailleurs. Du reste, pour savoir combien de temps ou combien de fois il faut faire usage de ces instruments de pénitence, il est nécessaire de consulter avec soin les forces du corps et la ferveur du cœur de chaque pénitent. Cependant, il est bon de remarquer qu'il ne faut pas en permettre l'usage la nuit, de peur
3ue le sommeil n'en soit troublé ; ni imméiatement après le» repas, dans la crainte d'empêcher la digestion. Le temps le plus favorable, c'est le matin, pendant un temps proportionné à l'état du pénitent. — On peut permettre aux personnes d'une santé ro* buste de dormir sur des planches nues, ou sur de simplespaillasses, si elles sont d'une santé moins forte; et cela plus ou moins selon les forces de chacun, selon que le sommeil est plus ou moins profond, selon qu'il est plus ou moins facile de s'endormir et de continuer son sommeil, au milieu de ces œuvres de macération. Il est bon cependant de remarquer qu'il ne faut point mortifior ainsi son sommeil sans être muni de bonnes couvertures, de peur quele corps ne soit privé de la transpiration nécessaire. Mais on ne doit permettre è personne de dormir sur la terre nue, parce que le froid et les exhalaisons humides de la terre peu-> veni être excessivement nuisibles à la santé du corps. Il faut aussi ne permettre qu'avec une.extrême prudence de passer les nuits en ▼eilles, puisqu'il est d'expérience que ceux qui veillent toute la nuit sont ^leu disposés aux travaux du jour. Il est bien vrai que quelques saints passaient les nuits sans dormir, ou n'accordaient à leurs yeux qu'un très-court instant de repos. Mais cela n avait point lieu sans une grAcc particulière et Spéciale de la divine Providence, qui, en exigeant d'eux de telles austérités, les conservait sans qu'ils eussent besoin de se dé-
lasser par le sommeil. En outre, il faut observer que pour ces saintes âmes le sommeil qu'elles perdaient ainsi en veillant^ était compensé par Dieu même, qui les tenait abso(bées toute la nuit, le plus souvent, dans de sublimes contemplations, et qui par Ih, remplissant leur esprit de douceurs ineffables, soutenait aussi leur corps et Tempéc1>ait de succomber à de si accablantes fatigues. Quant à ceux à qui Dieu n'accorde pas de telles faveurs, et qui ne peuvent se promettre des secours aussi puissants, ils doivent se contenter de conserver, par un repos convenable, leur corps en étal de remplir leurs devoirs pendant le jour; et il leur suffira de se mortiner, en retranchant à leurs yeux une certaine partie de leur sommeil, parce que la prolongation du sommeil n est pas nécessaire pour la vie, ni pour l*ap.tiludé au travail, mais n'a d'autre résultat que la satisfaction des sens extérieurs. Il faut enfin rappeler aux pénitents qu'ils doivent accorder à leur corps ce repos modéré et convenable, non pas pour le goût, pour le plaisir qu'ils Y trouvent, mais uniquement par soumission à la volonté divine, qui en a disposé ainsi, et dans la pensée de se rendre plus propres au service de Dieu.
IlL Les règles que nous venons de tracer servent à la direction ordinaire des Âmes} mais pour les cas extraordinaires qui peuvent se présenter, ces règles soutirent exception. Dltna 4ous les siècles, Dieu a orné son Eglise de terlaines âmes qu'il a voulu faire briller par des œuvres de pénitence d'une rigueur tonte particulière; c'est-à-dire qu'il a voulu sanctiiier, par une pénitence au-dessus des iorces humaines, ainsi que nous pouvons le voir avec admiration à chaque page des annales ecclésiastiques. Et il ne parait pas vraisemblable que maintenant il ne se rencontre plus de ces Ames que Dieu veut élever à la perfection par ces voies extraordinaires. C'est pourquoi, si quelque personne de cette sorte se présentait aux pieds du din^cteur, il ne serait point libnp^, de la détourner de cette voie, par laqueUé Dieu rappelle à la perfection. Car nous ne sommes pas proprement les roattres des âmes; Dieu seul en est temattre; et nous ne sommes, nous, que,(^ ministres de ce grand Maître, èous la conduite dugitêl nous devons chercher constamment à m6% OiaP* cher nos pénitfsnls avec fidélité sur Mg'Iraces divines. Maii| Toi)^, dira-t-on, où élt le travail, où est la difficulté : de connaître la volonté de Dieu sur un poiritciUî se place en dehors de Tordre accoutumé,, et qéi, en même temps, si nous nous trôiidpod^ peut être une source de graves prèjml^yites, et pour la santé du corps et pour les progrès de Tâme. Quoi qu'ail en soit, il ne faut i^s perdre courage: car celui qui agira conformément aux règles de la jrudeuce et avec un sage discernement, quil faut demander constamment à Dieu, parviendra à obtenir sur la volonté de Dieu une connaissance de certitude morale. Or il y a deux règles à suivre ici.Premièrement, le directeur doit
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considérer û 80D péniteni est poussé par de fortes îQspifatioiii à des auslérités graves. Mais cela ne suffit pas encore, parce que le démon peut très-bien se transformer en ange de lumière et inspirer de violents désirs de pénitence, r*ans le but non-seulement de fatiguer et d'affaiblir le corps, mais aussi de rendre Tesprit incapable de se livrer aux iBUvres dp la perfection. Il est donc nécessaire, en second lieu, de sonder peu à peu le terrain, en sorte qu'en permettant au pénitent plusieurs mortificatioDs considérables, on fasse en même temps attention à la manière dont il supporte le poids de ces macérations. Si le directeur s'aperçoit que ces pénitences, au lieu de détériorer la santé, la fortifient, comme ii arriva aux trois enfants hébreux à Babyione, qui, ne se nourrissant que de légumes et ne buvant que de l'eau, parurent cependant d'une santé plus robuste et plus fleurie que les jeunes gens qui étaient nourris des mets de la table du roi; si surtout, ainsi que ceia a lieu qi^eji|uefois, il remarque que telle personne, en renonçant aux austéritéi, en éprouve un affaiblissement, une détérioration dans sa saaté, c'est là une marque que Dieu veut la co duire par la voie é))ineuse de la mortiQcaiion, puisque, d'un côté, ij fait connaîtra sa volonté à cet égard par des inspirations intérieures, et que, de I autre, il la lui manifeste davantage encore par ce secours spél^ial, qui la soutient et l'einpôche de succomber sous le poids des austérités. Si Dieu fait connatte sa volonté par des signes manifestes, le directeur pourra agir avec plus de sécurité encore, et se montrer plus facile pour accorder l'usage de ces sortes^ de pénitences, auxquelles l'dme se sent poussée par l'£sprit-Saint. Cependant, même dans ce cas, il ne faut pas permettre au pénitent de se livrer à aucun acte de mortiucalion, de son propre mouvement et sans y être spécialement autorisé: car, de celte, manière, Tespril sera maintenu dans la soumission, en même temps que le corps. Mais si, par la suite, on sppercevait que les forces s'altèrent considérablement ou que la santé se détériore, il faudrait sur-le-champ retirer les permissions que Ton a accoruées, dans la crainte que le mai ne prenne de Taccroissement et ne rende, à h ûn^ le pénitent incapable des exercices de la vie spirituelle.
IV. Le directeur remarquera surtout que ces sortes de macérations doivent être accompagnées de l'esprit intérieur, autrement elles seraient fort nuisibles au corps et peu litiles à l'Ame ; bien plus, si une vaine com-
f plaisance, une bonne estime de soi-même es accompasiie, elles seront plutôt nuisibles qu utiles. C est pourquoi le directeur fera enlendre è ses pénitents qu'ils doivent se livrer aux macérations corporelles avec une intention droite, et dans un esprit de douleur intérieure et d'humilité véritable. Quant è ce qui regarde la pureté d'intention, on ne doit se proposer, dans les œuvres de pénitence, d autre but que do soumettre la chair à Fespriti de saliifairo pour ses propres
péchés, de plaire à Dieu et d'obtenir de lai des secours abondants pour corriger ses défauts et acquérir les vertus solides. Pour exciter la douleur intérieure, il faut, avant de mettre la main aux œuvres de mortiBcation, se remettre sous les yeux ses péchés présents et nasses, en concevoir une vive douleur au fond de l'Âme, et s'animer à un saint zèle pour satisfaire à Dieu , autant qu'il est en nous, par nos macérations: Pour obtenir l'humilité du cœur, nous devons unir nos pénitences aux douleurs et au sang précieux du Sauveur, et nous bien convaincre que, d'elles-mêmes, nos mortifications n'ont aucune valeur, etquil faut jeu rapporter, non-seulement tout le prix, mais encore l'honneur qui en découle, aux mérites iuQnis de Jésus-Christ. De cette manière nous offrirons à Dieu, sur l'autel de la pénitence, le sacrifice parfait de nos corps.
y. Le directaur ne doit pas facilemejit permettre aux jeunes gens ni aux jeunes filles déjeuner souvent, et beaucoup moins encore au pain et à l'eau , puisqu'une nourriture modérée est le fondement de la vie humaine, forme les esprits vitaux, fortifie le corps et entretient la santé. Ce qu'il faut exiger avec soin des pénitents, c'est que, prenant une nourriture suffisante, ils se mortifient dans mille choses agréables au palais sans être nécessaires à la conservation de la santé; c'est qu'ils se contentent de peu; qu'ils preHnent leur nourriture avec une fia droite, ne s'altachant point dans cet acte au plaisir naturel qui l'accompagne, et surtout se gardant de se plaindre si les mets sont sans saveur, désagréables au goût et mal préparés; copime de les louer, d'y prendre visiblement plaisir, s'ils sont exquis et bien préparés ; en un mot, mangeant ce qui leur est présenté, sans en faire l'éloge ni s'en plaindre : car rien ne montre mieux le détachement de î'flme.pour le plaisir naturel du manger, que l'indifférence avec laquelle on prend les aliments, bons ou mauvais. Le directeur s'efforcera donc 4'inspirer & ses pénitents l'amour et la pratique do la sobriété. S'il y parvient, qu'il soit convaincu qu'elle suffit pour contenir dans la modération le sens du goût et la passion de la gourmandise; mais potir y parvenir, illui faudra des efforts et des soins, parce çiu'il peut obtenir plus facilement de ses pénitents des jeûnes fréquents qu'une tempérance régulière et parfaite.
VL Le directeur doit encore accorder plus difficilement de jeûner à ceux qui ont une table commune avec d'autres , comme sont les religieux et les religieuses, tant parce que des jeûnes particuliers, dans cette circonstance, exposent au danser de la vaine complaisance, que parce qu'us peuvent être pour les autres qui en sont témoins la source de vains prc^os et de censures. Toici comme s'exprime saint Bernard au sujet do celui qui jeûne dans ces circonstances : « 11 se romplatt plus dans un jeûne qu'il fain lorsque les autres manjgent; que de sept
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iours Je jeûne avec les autres. » {De grad. hum.y 5 ) L'homme qui veut se priver de uourrilure par pénitence, s*tl y est porté par l'esprit de Dieu, trouvera bien les moyens (te mortiQer la gourmandise sans que ses com-
f)agnons de table s'en aperçoivent, puisque 'esprit de Dieu sait inspirer à Tâme une pieuse précaution et une sainte adresse pour cacher ses bonnes œuvres. Aussi saint Jean Climaaue« parlant d'un moine nommé Daniel, disait à son éloge : « A table, il ne rejetait rien de ce qui n'était pas contre ks règles et l'institut de la rie religieuse; mais il mangeait si peu et avec une leUe sobriété, qu'il paraissait plutôt goûter les mets que les manger. Et ainsi , brisant la tête de l'orgueil, il sut, en même temps par sa sobriété et en se contentant de peu dans ses deux re« pas, dompter la tyrannique volupté, souvent si pernicieuse pour un grand nombre. » (fftblt^lh. vit. Pair,) Par là le directeur compt Ddra que l'homme qui vit en communauté doit suivre b la vérité les règles d'une exacte et sévère tempérance, et mémo faire dans SOS repas quelque mertitioation , de inanidre cependant à ne pas \e laisser apercevoir parles autres. Toutefois nous ne vou- JOA^s pas dire qu'il soit défendu de permettre è quelqu'un un jeâne plus rigoureux, surtout dans les temps consacrés au jeûne et à
. l'occasion de la vigile d'un saint patron.
' Vais avant d'accorder cette permission, le directeur fera bien d'examiner jsi cette personne s'expose par cette mortification corporelle au danger de la .vaine comi^laisance : c^r dans ce cis, il en résulterait plus de dpn^mage que de profit.
VII. Le directeur ne doit pas non phis ou* bjier que certaines femmes, et même quelqi^es. homuies simples, font consister toute leur perfection dans les jeûnes et dans la mortification de l'appétit, et s'imaginent ainsi avoir tout fait, bien que d'ailleurs ils soient pleins do colère, d*impalience, d'orgueil, et sans charité. Il faut leur dire franchement qu'ils se trompent énormément, et
. qu'ils sont dans une profonde illusion sur la véritable vie spirituelle. Il peut même arriver que le démon les excite lui-même à
' jeûner, afin de les tenir ainsi dans'-rillusion et l'epreur. « A quoi sert, dit saint Jérôme, de fatiguer son corps par le Ijeûne, si l'esprit est enflé d'orgueil? Quel mérite auronsnous de pâlir dans les jeûnes, si nous portons aussi sur notre visage la pftleur de l'envie? Quelle vertu y a-t-il de ne pas boire de vin, si tu t'enivres de haine et de vengeance? Oui, il est beau de jeûner, il est louable de mortifier son corps, lorsqu'en môme temps l'âme jeûne en s'abstenant de pécher. » {Episl. ad Celant.)
VIII. L'odorat, il est vrai, est le sens le moins nuisible et le moins contraire à la perfection , parce qu'étant le plus faible de tous les sens, il a moins de force pour nous nuire. Cepenc^'lnt ce sens peut être aussi nuisible à l'esprit, si une personne pieuse recherche les odeurs agréables, et s'en procure la jouissance par les fleurs, les parfums,
les pastilles odoi»férant(^, ete.; si elle en porte sur elle, en fait par^mier ses apparte* menis, et aime à en savourer les flatteuseai émanations, puisqu'il est manifeste qu»
toute délectation sensible, cherchée pour le
Blaisir seul àes sens, est illicite et coupable, ne telle mollesse ne sied même pas aux personnes du monde; et celui qui s'y lame entraîner avec une recherche démesurée, déplaît tellement à Dieu, que plus d'une fois il a montré par des châtiments terribles combien ses yeux en sont offensés. L'homme vraiment pieux ne doit pas se contenter de refuser à l'odorat le plaisir de ses parfums-.; mais s'il aime la mortification des sens, qiii sied si bien aux vrais serviteurs de Dieu, H convient encore qu'il s'attache h se mortifier même par des odeurs désagréables, an moins à supporter dé bon cœur celtes qui se présentent, à l'occasion du Heu qu'il habite, oa des personnes avec lesquelles il vit; et ct\R surtout, lorsque la cJiarité chrétienne-l'exige de lui et lui iait un devoir de porter.df s secours aux malades dans les hôpitaux ou daiis^ leurs maisons. En ces sortes de cas, il faut imiter les saints, qui, animés de eet esprit de charité et de mortification, se plaisaieat au sein des odeurs fétides exhalées par les malades, comme s'ils s'étaient trouvés daos * un jardin tout perfiuné de suaves odeurs. Ix. Quant à ce qui eoncerne la langue et la démangeaisoii'de (Mirler, le directeur doit veiller d'une manière particulière sur les femmes, attendu que, par suite de leur propension naturelle à s'y laisser entraîner, elles mettent un grand obstacle à leur propre perfection. Car comme en elles la raisoi^ est plus faible, et l'imagination plus vive, leurs entretiens, où l'imagination domine plus que la raison, sont dordinaire imparfaits et ooppables. Ohl que de femmes il y a dans l'ttiiivers chrétien , qui ser^iient des saintes si elles n'avaient pas de langue ! Mais^ parce que du malin au soir ellea abusent de cette faculté, elles apportent h leur perfection un grand obslaole, et souvent mémo perdent leur salut éternel. Si donc le directeur a des femmes à conduire dans les voies, spirituelles, il doit les faire veiller particulièrement à la garde de leur langue» leur montrer la gravité des fautes commises par la langue, les en reprendre souvent et leur suggérer des moyens propres à les en corriger. Le. directeur aura donc soin d'examiner dans quel défaut de la langue son pénitent tombe plus souvent. Si celui-ci est accoutumé à 1 exercice de la méditation, il lui enjoindra de consacrer une partie de sa wéditnlion à la considération de ce défaut, afm qu'il prenne une généreuse résolution de s'en corriger, et deviemie un gardien soigueux et vigilant de lui~raônie. Mais si le pénitent n'est point exercé h la méditatioa, il lui prescrira de [^rendre chaque jour dans sa prière vocale la ferme résolution de se défaire de ce défaut. Il fa.ul aussi lui recommander avec soin de demander sans cesse à Dieu la correction de ce défaut dans ses prières et dans ses communions. Si le vénitè:i\
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rctombo souvent, il faudra lui imposer quelque œuvre de raorlificatiOQ, pour l'aider è 80 corriger (>lus efficacement, comme le faisaient les saints désireux de lenravancement spirituel. Un disciple de saint Antoine, nommé Paul , | our se punir d*un défaut de tangue, quoique non coupable, s'interdit par pémtence Tusage de la parole pendant trois ans. £t saint Grégoire de Nazianze, pour se corriger du môme défaut, passa plusieurs fois quara.nte jours dans le jeûne et le sitence. Nous savons bien que le directeur ne peut ni ne doit infliger de telles pénitences )Our de tels défauts; cependant rien ne 'empôcbé d''imposer d'autres mortifications eu rapport avec les forces , les dispositions çl la vertu des pénitents. Par exemple , de leur prescrire de se retirer dans leur charnière pendant une certaine heure du jour, pour s'y tenir dans le silence en punition de leur amour excessif de parler; ou encore de s'abstenir de vin pendant un jour et de le remplacer par quelque boisson amère ; ou enfin de demander pardon aux personnes blessées par ses paroles, s'il a manqué à la charité, etc.
Quant au silence, le directeur doit exiger rigouireuseaieut des religieux de l'un et ue Tautre &exe, de le garder aussi stricteipenlque la règle le l^uir. prescrit. 11 doit mèïXie les exhorteiL à. demeurer solitaires dans leurs ceduies^ allant qiie le leur peripettent leurs dévora el leurs fonctions, à $'y livrer au travail des mains, à des études utiles, h la prière ou h la lecture de livres de piété. Car il est inctoyable combien le silence est avantageux à Tesprit, cojubien il lo nourrit et le fait croître. Le défaut de parler continuellement, au contraire, remplit l'âme de mille images de choses vaines, dissipe Tesprit, met obstacle U|. fecueillement, rend Thomme inc/ipable oè mé-ijÀiri lui fait perdre le goût des verluSf et le flfir çipite dans une multitude de fautes; ->|le . sorte que peu à j[)ei]i il se voit dépouillé diV^ tout le bien «pirJltuel qu'il a^ait acquis, et devient incapatde de le recouvrer. Aussi est-ce pour celte raison que les saints nonscLulement eurent une haute estime pour le silence, maj^ encore le pratiquèrent avec une telle sévérité, que quelques-uns d'entre eux paraissent être, tombes dans l'excès opnosé. Saint Romuald, vivant dans la solitude de la vie la plus austère, passa sept ans sans jamais parler à personne, au témoignage de saint Pierre. Pamien. Saint Jean, que sou silence a fait surnommer le 5t7encieuxy passa quaj*ai^le-sept ans dans un silence continuel et rigoureux, et ainsi do cjuelques autres. Nous ne rapportons point de tels e]^en)|)lL's, d^ns la pensée de les prp-
f»oser è l'imitation ; nous sav.oqs que les reigiaux des deux, sexes ont besoin de parler, lorsque leurs fonctions le demandent, ou lorsque la charité à Téganl du prochain l'exige, ou bien lorsque la règle le permet ou Tordonne pour. un honnête délassement. Ce que nous voulons dire, c'est que, s'ils aspirent h la perfection qui sied si bien à
leur état, ils doiveni aimer la retraite, la cellule, le silence et la solitude. Que le directeur surtout prenne garde de favoriser le penchant des religieuses à parler, sous le prétexte de les conserver dans la paix et le contentement, comme le font plusieurs en leur disant qu'elles peuvent parler entre elles, tant qu'elles voudront, qu'en cela il n'y a pas de mal. Il est bien vrai que dans ces entretiens non interrompus du matin au ibir entre les religieuses ne se trouve pas le mal déplorable qui résulterait, si ces entretiens avaient lieu à la grille avec les gexts du monde; mais cependant c'est encore là un grand mal, puisqu'il en provient une
f;rande dissipation pour l'esprit, une grande iberté pour les petites passions et un grand amas de défauts. Prétendre contenter ainsi par cette permission de toujours parler, une femme renfermée dans des murs resserrés, c*est évidemment se tromper. Il n'y a que Dieu qui puisse rassasier et contenter leurs cœurs par l'infusion de la paix, de la trauquilllté intérieure que produit la grâce : or on ne trouve point Dieu au milieu des amu* sements et aes entretiens frivoles, mais bien dans le silence et dans la solitude.
Pour ce qui concerne les personnes du monde, leur silence doit être en rapport avec leur état et avec leurs devoirs , autrement une imprudente taciturnité pourrait avoir de graves inconvénients. Et cela d'autant plus que Dieu demande de chacun une vertu gui soit en rapport avec son état particulier. Cependant il est certain que les femmes, étant plus ordinairement renfermées chez elles, peuvent se tenir dans la solitude plus commodément que les hommes, qui sont souvent appelés au dehors par leurs alfaires, ou sont chez eux chargés d'occupations. C'est pourquoi le directeur pourra prescrire aux premières de se priver de visiter leurs voisines, de ne point introduire chez elles des réunions de femmes, 'et, sauf les occasions de politesse ou de bienséance, de vivre contentes au sein de leur famille. Ce genre do silence sera excellent pour elles et les empêchera de tomber dans une foule de péchés par paroles. De plus, si ^rs occupations et les soins qu'elles doivent à l^eur famille leur permettent de se retirer quelques heures de la journée dans leur chambre pour s'v livrer à leurs travaux, on fera bien ae leur conseiller ce genre de solitude, comme un moyen trèspropre à les tenir dans le recueillement au milieu même de leurs occupations. De cette manière elles pourront se conformer h cette parole du Sauveur: Cherchez d*abord le royaume de Dieu et sa justice. {Matth. vi, 33.)
MOSCHUS (Jean), pieux solitaire et prêtre du monastère de saint Théodose à Jerusa- ^ lem,. visita les monastères d'Orient el d'Egypte, et alla à Rome avecSophrone, son disciple. Il mourut vers 619. Il dédia à Sophrone un ouvrage célèbre, auquel il donna le titre de Pré spirituel, où l'on trouve les sentences et les miracles des moines de différents p^js. Cet ouvrage, écrit en grec
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a élé Iraduit.ea fraoçnis par Aroauld d'An-
diily.
MDRATOIVI ( Louis-Aotoine) , prévôt de Sainte-Marie de Pomposa, écrivain célèbre, naquit à YignoLa dans le duché de Modènei eu 1672. Son savoir lui acquit une réputation européenne. Ses connaissances étaient immenses: jurisprudence, philosophie, théologie, poésie, éludes de Fantiuuilé, histoire» il avait tout embrassé, et il réussit en tout. Quaranle-six volumes in-folio sont le rét sullat de sa vie savante et laborieuse. Il mourut le 21 janvier 1750, avec le titre de bibliothécaire-archiviste du duc de Modène. Il a laissé deux ouvrages de piété : 1*" De Paradiso regnique cœlesUs gloria, etc.; — 2"* Delta rigolata divoxione de' Chriaiiani. Il y a dans, ces deux livres plus de science que de piété.
MUZZARELL\ (Alphonse], théologien de la Péniteneerie, naquit à Ferrare, en 17M. En 1809, il suivit en France le Pape Pie VU, et eut sa part de la persécution. Il mourut à Paris le 25 mai 1813. C'était un ecclésiastique saYAnt et vertueux, à qui sa piété, son a£àie et un heureux caractère avaient valu Vestîme générale. Ses ouvrages de piété sont : 1* Le bon usage des vacances pour la jeunesse êfudieuse ; — 2** £c carnaval_ sanciifié; — 3* Vannée de Marie; .sacré CŒur»
MYSTICISME. — Nous montrons h Tarticle Tbéologib mtstiqle, la nature, Tobjet, la fin et les avantages du mysticisme; aux M'ticles Moines et Ascètes, son origine et ses pratiques diverses : nons avons fait son histoire dans notre discours préliminaire; quMl nous suffise d'établir ici (a distinction urécise entre le vrai et le faux mysticisme. Les vrais mystiques, dit M. Gossefin, enseignent Que Taclede la conteir;plation, c'està-dire l'attention simple et amoureuse à la présence de l)ieu peut durer quelgue temp$, plus ou moins, selon la disposition habir
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principe sur la contemplalion perpétuelle et pon interrompue des parfaits , que ceux-ci sont dispenses de tous les actes explicites distingués de la charité, de toute réflexion sur eux-mêmes et sur les vérités de la religion ; que, par conséquent, ces actes et ces réflexions ne sont que pour les commençants et les imparfaits (328).
Les vrais mystiques enseignent que la plus parfaite contemplation est ceHe qui regarde la nature divine selon les notions les plus générales el les plus abstraites, comme celles d'ôtre, de Térité, de perfection ; parce que ces idées» étant plus intellectuelles et moins resserrées, représentent mieux la perfection de l'Etre divin, et exci* tent davantage l'admiration de Pâme contemplative; mais ils reconnaissent en même temps que tout objet de la foi peut être l'objet de la contemplation, et que, dans la plos parfaite oraison, quoiqu'on ne pense pas directement à Jésus-Christ, ni aux attributs divins, cela n'a lieu que dans le seul temps de cette manière d'oraisona.M même sans exclure jamais positivement et è dessein les idées particulières de la foi. Les faux roy&r tiques, au contraire, semblent n^ recoin naître de vraie contemphtioQ que celle qui s'attache à Dieu seul. Bien plus, ils préiteak'' La dévotion au , deni que cette coonaissance générale et indistincte de Dieu est la seule et perpétoeUt action du par||U. contemplatif. « Que ces faux contemplatifs apprennent enfin , dit Bossuet, que d'établir des oraisons, où, ptr étal et comme de profession, on cesse de
Îenser à Jésus-Christ, à ses mystères, èli rinité, sous prétexte de se mieux perdee dans l'essence divine, c'est une fausse piété et une illusion du malin esprit (329). »
Dans le langage dos vrais mystiques, la sainte indifférence des parfaits el leur entier ^^ll^ndon aa bon plaisir de Dieu, au milieu 'mèn^e des plus grandes épreuves, consistant mtiquement à ne rien désirer qiie pour la
tiuelle de l'Ame contemplative, et surtout S4H .J^loire de Dieu, et par coqfojrœité à sa vo-
Ion la force de la grAce qui l'attire à la contemplatiop. Les faux mystiques, non. contents de cet acte passager, ont prétendu qu'il pouvait durer des années entières, et môme toute la vie, sans nul besoin de réitér,ation, perfection chimérique et incompatible avec la fragilité de notre nature en cette yie, où il y a tantdc sujets de distraction et . de dissipation (327).
Les vrais^ mystiques enseignent que la contemplation, le regard amoureux de Dieu, étant un actiB de la pure charité, qui croit tout, qui espère tout, qui supporte tout, qui demande toul^ il contient éminemment tous les actes de la religion, sans pourtant nou3 décharger de l'obTigalion de les produire d*une manière plus expresse au temps convenable. Les faux mystiques, au contraire, prétendent, et il suit évidemment de leur
Ibnté sainte. Les faux mystiques, au contraire, à force dQ rafliner et dé renchérir sur les expressions souvent exagérées de quelques pieux auteurs, en yiennent à exclure absolument tout désir du salut et toute coopération de l'âme aux inspirations de la grâce (330). Il est bien vrai que l'amour do Dieu peut embraser une âme, au point de rcmpccher, pour l'ordinaire, de penser k ses propres intérêts; mais exclure positirement de l'état des parfaits le désir et la demande du salut éternel, et généralement tous les actes explicites distingués de la charité;faire profession de ne s'y exciter jamais; les repousser même lorsqu'on s'y sent intérieure ment porté ; voilà un excès inconnu à loos les vrais mystiques, contraire h tous les principes de la saine théologie, et particulièrement au précepte qui oblige les piss
(527) Cr, Bossuet, Etats d'oraison, iiv. i , u"*» 14, (5i9) Bosslxt, Eiat d'oraison, liv. n, n** 7, lli SK), n. 17. 26.
(528) Cf. Bossuet, Etats d'oraison, liv. ii, n'»» 1 (530) Cf. Bossuet, Etat d'or atson^ liv iv,ii*J; 6;liv. 111^ n» 1, etc.; liv. V, n«M, 5, 8, li. iiv. x, n"» 17, 18,
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parfaits aussi bien que les eomrneiiçaiits, h espérer, à désirer et à demander leur salut éternel.
Les vrais mystiques enseignent que, parmi les i^preuves de h vio intérieure, la partie inférieure de Fftuie est séparée de la supérieure, en ce sens que l'imagination et les sens peuvent être troublés parles tonlations, sans que Tentendement et la volonté y prenpeut aucune part, ils «goûtent cependant qu'en cette vie la séparation ne peut être entière, et qu'il reste toujours assez de liaison entre les deux parties, pour que la supérieure soit obligée de régler Tinférieure et d'en réprimer les mouvements désordonnés. Les faux mystiques, au contraire, ou du moins plusieurs «d'entre eux, à la suite des anciens gnosti^ues, ont prétendu que, dans les âmes parfeites, la séparation Jus deux parties est entière et absolue, en sorte que ce qui se passe d'irrégulier dans l'inférieure ne peut plus être imputé à la supérieure. On verra les affreuses conséquences que plusieurs hérétiques ont tirées de ce faux principe (331).
« Dès le !!• siècle de l'ère chrétienne, dit M. Tabbé Gosselin , les valentiniens, et quel-
Îues autres sectes, connues sous le nom B gnostiques, enseignaient une espèce de quimisme tout à fait semblable à celui des philosophes néoplatoniciens (332), et présenté peut-être sous des formes encore plus obscures (333). Un des points les plus constants, «t en même temps les plus répréhensibles de leur doctrine, était la conséquence qu'ils tiraient de leurs principes, pour autoriser, dans ceux qu'ils appelaient spirituels ou parfaits, les plus grossiers excès. Ils distinguaient tous les hommes en trois classes, les matérieU^ les psychiques ou animaux^ et los gneumatiques ou spirituels. Les premiers no doivent point es|iérer de salut; les seconds pouvaient se sauver par la foi et les bonnes œuvres ; les spirituels seuls, du nombre desquels se mettaient tous les gnostiques, de* vaient infailliblement être sauvés, quelques crimes qu'ils pussent commettre, la gnose pu contemplation de l'Etre divin leur tenant lieu de toutes les bonnes œuvres. Ces principes n'étaient point une pure spéculation, et la plupart des gnostiques y conformaient leur conduite, Voici comme un de leurs chefs prétendait justifler lus principes et la conduite de sa socle : « J'imite, disait-il, ces
(351) GossBLUi, Bïsioire linérairs de Fénelon , Analyse de la cooiroverse du quiéiîsme.
(^2iSur le quiéiisme des iiéoplaioniciens, cl. II. bi-HiLAiRg, Du m9f$iicisme ei de Ucole d'Alexmdm; GosSEUN, Histoire lilUrairp.
(353) SaiiU iRÉNÉE, Advershn^re»; libr i, c, 6;Ci4- ME»T D'AiEXANDmE, S/romfl/e^ lîv. II, p. 407; elc. ; Si* EpiPDArfE, haeres, 2<5, n» 4,clc.; Fleurt, Hiii. ecctès., loni I. liv. m, n«» «0, 26; D. Cbillier, Hisi. des miteurseecl.iouien,pA^, eic.;i,VIII,p.e38,cic.; Pm- QUET, DiciionMes hérésies, ariide» Gnosliques^ BasUlides, Vtf/«ffiiii,etc,NçusrÊittan|ueroiis,en passaiii,que le fiem de gnosiiqtfes, désigu^U, dans roiigine, di*s liomiiies vnûmeui s|)iriiueUeiparraiis; il u*eâi devenu odieux avec lu temps que par suite de labus 4u*()Q eu a i^it. 11 ne faut donc pus confondra lei
HU
« transfuges qiiînassenidaBsIebMmi} ennemi « sous prétexte de lui rendre service, mais en « effet pourte perdre. Un vrai snoslique doit % tout coonatire» car, qnehmériley a-l-il à « s abstenir d'une cboseqn'on ne connattpas? « Le mérite ne consiste pas à s'abstenir des « plaisirs, mais h tenir la volupté sous son « empire, lors mftme qo'eNe bous tient en-. « treses bras. Pour moi, c'est ainsi que î'bu « use, et je ne Tembrasse que pour l'élouf^ <^ fer (334). »
On ne doit pas s'étonner, après cela, que saint Irénée, Clément d'Alexandrie, saint Epiphane et les autres saints docteurs, qui ont parlé de ces anciens hérétiques, le;s re.présentent comme des hommes au3si décriés
Par la corruption de leurs mœurs ^(^ pac infamie de leur doctrine, et d*autaut plus condamnables, qu'ils cachaient ordinairement leurs erreurs sous une apparence de piété et de perfection. Ces excès sont d'autant moins étonnants, que les guostiques, aussi bien que plusieurs autres hérétiques des premiers siècles, avaient puisé, en grande partie, leurs erreurs dans la philosophie païenne, dont ils prétendaient allier la doctrine avec les dogmes du christianisme.
Mais quelle qu'ait été l'origine de ces excès^ il est certain qu'ils ont été depuis renouve*^ lés par différentes sectes hérétiques, dont les principales sd^l les hésychastes chez les Grecs, au xi* siècle, e^ les bésuards chez les tatins, au xiv* (335L Ces derniers furent solennellement condamnés par le concile général devienne, qui réduisit leurs erreurs à un certain nombre de propositions, dont plusieurs ont un ri^pport manifeste «vec la doctrine des anciens gnostiques et avec celle des quiétistes modernes. Voici quelques-unes u-* ces propositions : « l"" L'homme peut acquérir, dès cette vie, un tel degré de perfection, qu'il devienne impeccable, et ne puisse plus profiter en grlce. 3^ Dans l'état de periection, on ne doit pltis jeûner ni prier. d"" Dans ce même état, on est affranchi des lois ecclésiastiques, des lois humaines, et même des commandement^^^ Dieu, h* L'exercice des vertus n'est que pour l'homme imparfait, l'ftme parfaite en est exempte (9!3<). »
MYSTIODS ( ThAologib ). — DftnmTion »
DIVISION, OBJBT, FIN BT AVANTAGES. — IW-
finition. — La théologie mystique est une science qui procède de la révélation, et qui
hérétiques oonnus sous le noiu coromun de gnas*^ tiques avec les gnostiques ou futrfails Chrétiens, donl^ Clément d'Alexandrie fait un si lieau portrait' dans, ses livres des Strcmntes, (Voie Fleurt, Hist ecclés.^^ toin l'sllv. IV, n*40, etc.; D. Ceillies;//»!. des aic*^ leurs eccl., tom il, p. 266, $70, etc. ; Bossuet, /n«^. irurt. sur les éinti a*oraison, liv. x, ii« S. (584) Clément a'ALCx., Stromates, lîv. ii, p. 4fK (855) Pluquet, fiictlonnaire dté hérésies, arlicleft. déêgckasles et Déguofds; UoêkVEj , iMlracf. sur léi^ éiai% d'enison, Irv. x. n** I, 4.
(336) CUmjbntici, livre v, titre 3, eb. 3 Ad nth» sirum; TAULÈRE,serm. 2 /» domin. pnm* qùadreg.i DossuET, ubi supra; éslairci^ments des phrans mtfSm. térieu$es de Saint-Jean de la Croix, v partie, cb» 8». à la suite de ses UEii;vn£Si iii4% Paris^ 1664
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ensetgae les moyens d'arriver k la verlu parfatle.
La théologie en général est \a science de Dieu. Les spéculations qui ont ]>ieu pour objet s*appellent théohgie naturelle, qvtand elles ne soiit éclairées que par les seulos lumières de la raison ; et théologie révélée y quand elles sont éctoirées pnr la lumière du la révélation divine. Cette science prend le ixom de théologie dogmatique quand elfe con.siste dans la simple expositrion de$ principes révélés; de théologie polémique, ou controversiste , quand elle s'aUache à défeuiire ces mômes principes contre les ennemis de la foi ; de théologie morale ^ quand elle règle les mœurs conformément aui; préceptes ut a^ux défenses de réterneile loi de Pieu; cte théologie scoln$tiq^e, quand, par le raisopoement^elle déduit des mystères révélés toutus les vérités moj^ehnes; de théjlogi/s symbolique^ quand elle explique les sy m botes sacrés, et qu'elle dévoile les mystères contenus sous ces flgures apparentes; de théologie mystique enQn, quauJ elle ne pro^ cède ptus par spéculation, mais qu'elle nous (Jiiigeel nous conduit, conformément aux vérités f)raliq^ucs révélées, et par loulc soi-le de perfeeiion morale, k connaître et h aimor Dieu de plus en plus. Elle dilT^redo ta théologie sro'aslir^ue, parce qu'elle no s'occuup que d.e la pratique, de la théologie moralo,
i>arce qu'elle enseigne les moyens d'arriver I la perfection, et que sans s*arrâ(cr & là fuite du péché, elFô va beaucoup plus loin, elle chercUo à perfectionner les mœurs jusqu'à Tunion de la volonté des créatures avec la vo'onlé de Dieu, même dnns les plus hautes régions do la perfectibilité humaine. C'est du V* siècle que date celte division do la théologie eu symbolique et mysiiquo,. à l'époque où parurent les livres attribués h saint Denys TAréopagite. Parmi ces livres, nous avons encore celui qui traite do la théologie mystique. ( K. Dkîiis l'Aréo- PAOïTfc.) Snint Haiimc, Pachymère etquci- (lues autres l'ont enrichi de leurs commentaires; saint Thomas et d'autres tliéologiens fnnl le nliis grand cas (Fo cet ouvrage. Les autres divisions furent successivement établies au XII* siècle, principalement par l'dvèque do Paris, Pierre Lombard» dit le itaitre 4^ eejitfnceê^
La Rhéologie mystique est réellemeoi une science i car elle se déduit d'une série de raisonnements avec autant d'éiidenco que les autres sciences humaines, surtout h raison de son objet, puisqu'elle repose sur des vérités de foi divinOi, bien qu'elles ne soient pas d'évidence rationnelle. Elle est en même temps une science pratique f car elle tend tout entière h faire arriver de. plus en plus à l'union intime avec Dieu, et ceux qui commencent, et ceux qui ont fait quelques progrès, et ceux qui sont arrivés à la perfection; d'ailleurs tous ses principes révélés sont pratiqués • comme , Yoîis aimerez le Se gneur votre Dieu^ etc. ; cntin ses moyens le sont éj^alemeiit, tels que la prière, là raortilication, etc., etc.
Division, — La théologie mystique se divise en doctrinale ou subjective; c'est celle que nous avons détinie; et en expérimentait ou ofr;ec(if?e : celle-ci, certains auteurs la définisécnt une élévation de Tftmo en Dieu par le désir de l'amour; d'autres, un mouvement anagogique, c'esl-5-dire, qui dVn haut nous côntiuit en Dieu par l'acnoar pur et fervent ; (faiitros une connaissance expérinientalo de Dieu, qui nous est. procuré» par l'amour unitif; G^rson (Tract, 7 sup, Magn^ , I. m ) , la définit en ces termes : C'est kl connaissance très-divine de Dieu, connaissance que Tignopance acquiert^ par une union supérieure à l'esprit, alors que l'esprit, se détachant de toute chose , s'aliaodonnnnt lui-même ensuite, s'unit aui payons de la splendeur divine, et reçoit la lumière de cette sagesse, dont on ne peut so.nder les profondeurs. » Cette Ihéologia. n'est [wis enseignée par les hommes ou (lar la parole, commue les autres tliéologies ; eHe s'apprend par l'expérience et par les sensation^ internes, elle n'est enseLignée que p.ir Dieu soûl, selon les paroles de saint Deny!^, au début de sa théologie mystique.
11 résuile de ces détlnilions (|ue la théoloeie mystique doctrinale ou subjective a pour fonction : l*" de considérer |>armi les acte5 expérimentaux de la Uiéologic mystique; ceux qui sont parfaitement ou iinparfaitoment unitifs, et d'exaniiner les pmpriélés et les effets de ces dilTércnls actes^ d'a|)rè$ Pautorité de la sainte Ëcriturc, et les écrits dei; saints Pères et des mysti<|ues. â° De donner aux conteinpJalifâ (les règles certaines [vuir s'avancer sûremeit et uiilomcDt dans lour5 élévations vers Dieu-, et assigner cPanini règles à ceux qui, n*étant pas encore |iârvernis à l'était de la contemplaiion, se (li<(M». sent eux-môiues à acquérir uu drjii si précieux.
Objet et fin. — L'objet et la tin do la tii4k>logie mystiuue consiste à conduire IMmo. par la voie ue la perfection, jusqu'à l'union de la charité- parfaite avec Dieu.
Il ne faut pas restreindre uniqueniPiU l'objet de la théologie mystique au degré de la parfaite union conLemptative; QÏIe s'étend encore soit à ceux qui commençant, ^ ccui qui progressent et à ceux qui sont parfaits, c'est-à-dire à la yoie purgati^e^ illuminativr et unitive, dont nous parlerons plus tard. Ainsi saint Denys„ au premier chapitre de sa théologie mystique, s'efforce de prouvt^r que la pratiffue de ces préceptes conduii U< Ames bien purifiées et illuminées jusc]ti'a l'union do la charité parfaita; et il conclut i h fin par l'exemple de Moïse [Exod^ jlw] « Ce n'est pas sans raison, dit-il, que le divîii Moïse reçoit de Qieu l'ordre défaire d\'ibi»nl des expiations (c'est là la voie purgative), ci ensuite de se séparer de ceux qui n'ont fN^^ été puriGés; ces. expiations terminées, \\ entend des trompettes retentissantes, et >e> yeux sont frappés de mille rayons d'une éfincelante lumière (c'est la voieitlaminative'-. enfin il est séparé de la multitude, et avei les prêtres d'élite» il parvient au faite de U
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monlagne divine (c'est la voie unirfve). Gerson (Je mftmc, en énuméranl les diseipJcs do la théologie mystique, dit : « Nous comptons d'abord ceux qui commencent, ensuite ceux qui progressent, entin ceux qui sont parfaits. » On peut reconnaître toutes ces divisions dans les autres théologiens mystiques. 11 ne fiiut pas en conclure que la théologie mystique ne soit pas dltTérente do la morale, laquelle consiste à préserver Iqs hommes de tout péché. La théologie mystique supplée et perfectionne la morale. Elle s'occupe non-seulement de ceux qui sont piirfails, mais encore de ceux qui tendent et aspirent à la perfection, Uœuvredo la théologie mystique est donc de perfectioimer; ce qui suppose nécessairement les trois degrés de commencement, do progrès et do perfectionnement : et tous reçoivent do la ihéologie mystique leurs lumières et leurs forces.
Les sources qui fournissent à la théolosie inystique ses règles et ses .T^ri tes sont les mômes que celles de la IhéoUme dogmatique, polémique, morolo et scGdlaiiiqae : à savoir, VEcrUure sainte f ta irilÊUim^ c'està-dire, Tunanimilé des Pères à reconnaltro toujours le même do^me ; VEglUe^ soit quand elfe est n ssemblée sou$ la présidence do son chef, dans les conciles oscuméniaues, suit quand elle adhère, tout en restant dispersée, au dogme défini [>ar son chef; enfin les Décrets des S(Mt>erains Pontifes.
L*Kcriture sainte, la trauition, l'Eglise^ les décrets des Souverains Pontifes, sont appelés /fs lieux thiologiqacs internes nécessaires; quant aux lieuQc internes n(m nécessaires^ source de principes d*où sont déduites dos propositions plus ou moins probables, ce sont Vautorité des conciles provinciaiix et nationaux, des saints Ptres^ on tant que considérés isolément, et des théologiens dogmatiques^ polémiqjues^ moraux et mystiques. Le lieu externe^ destfn^ à éclaircir les vérités do la théologie tpjfmuue, est ou la raison^ ou V autorité dei pkmsophes et des historiens f ou V expérience. daiks les choses mystiques,.
L'expérience et la pratique sont très-utiles et nécessaires pour acquérir la perfection (je la théologie ruystique. En effet: 1** Le but de la théologie mystique est la pratique. Or c'est le prOjTO de tout art, ou de toute science pratique, de perfectionner les enseignements par les actes, jusqu'à ce qu'on ait appris par sa pjopro expérience h faire une juste application des règles et à éviter (outc erreur, t'est en forgeant qu'on devient forgeron : Fit fabricando faber. 2" Nous connaissons, mieux les opérations intérieures et les alfectrops du cœur par notre propre expérience, que par nos recherches ou par le témoignage, d'aulrui. Et comme c'est leur perfectionnement que se propose surtout la théologie mystique, il est clair que nous avons besojn de notre propre expérience pour rétudier ou pour renseigner. « Autrement ce serait comme si quelqu'un, dit Çassien, voulait raconter par des paroles la douceur du miel à quelqu'un qui n'aurait
jamais rien goûté de doux; on n^ pei^t assurément faire éprouver h Toreillc les suaves impressions que ressent la bouche, et la parole ne peut rendre la douce joui&> sance du goût. » (Cass., Collât, xu, c. t3.) 3^ Les mystiques les plus parfaits ont aussi toujours été los plus saints par leur propn^ expérience, selon les ensei^Hemonts qu'i's avaient reçus de Dieu; témoins saint lean do la Croix, sainte Thérèse, etc. Aussi c'est h leste titre que Gerson refuse d'admettre au. mysticisme, surtout parmi le& directeurs « ceux oui s'enorgueillissent d'une vaii^ie philosophie qui les aveugle, qui foulent nonteusoment aux pieds ce qu'ils ne peuvent goûter, et qui déchirent d'une deiit vorace ce qu'ils ne peuvent comprendre [Tr. de mtfst, tnéoL<,cons.Si)x » seloa ces paroles do saint Paul (Rom. viii, 5) : Ceu^ qui sont charnels goûtent les choses- de la c^aù*, mais, ceux qui sont spirituels, goûtent les choses de Vespnt.
En disant que la pratique et l'cxpérienco
, sont indis|)eiisables a Télude et i)[ l'enseignement parlait de la théologie ipystique, il ne faut pas comprendre que les maîtres ou Iqs disciples doivent nécessairement être parfaits et avoir reçu de Dieu le don d'une extraordinaire contemplation; ^il Leur sufÇt d'entrer et de s'avancer avec ferveur dans la
. voie du Seigneur, et do chercher h expliquer ou à comprendre de mieux en mieux les vérités mystiques propres h la vie spirituelle.
La pratique et l'expérience ne sont pas tant dans le mysticisme i elles doivent s'y subordonner à la mystique doctrinale, qui par les règles de la foi et des. docteurs expérimentés, dont l'Eglise regarde le témoignage comme certain, jpréserve les hommes do toute erreur. D'après Geràon, il ne faut ni mépriser, ni rejeter sur-le-champ les personnes que l'esprit conduit par des voies extraordinaires, il ne faut pas non plus les croire à la légère, mais les examiner avec soin, suivant les règles de la tradition de l'Eglise, afin de séparer l'or du plomb.
Nous en tirons pour première conclusion que, outre la théologie mystique expérimentale, nous devons admettre comme néctssaire la théologie mystique doctrinale ^ eh tant que science acquise et procédant à 1^^ manière scientifique. Eh effet, 1** quoique la théologie mystique doctHnale soit en partie
. révélée de Dieu dans la sainte Ecriture, en partie transmise par les Pures, en partie révé-
. lée particulièrement à l'âme conlcm()lalive, sans aucun autre maître qu'une lumière intérieure; elle tire cependant de ces principes •différents des règles sûres, pour conduire les âmes au faîle de la perfection chrétienne. Or la nécessité de ces règles entraîne la
' nécessité de la théologie myNliuue doctrinale. 2' Privée de la doctrinale, la théologie mystique expérimentale tombe facilement dans les erreurs de Tesprit privé, source de toults les hérésies spéculatives et de toutes les cireurs mystiques. C'est pourquoi rEglise,soit dans les jugements de l'inquisition i soit
lilf
TS
MIS
dans les procès de canonisation , eiaraine aTCC kl plus grand soin les e$|»rils les plus eKlraordioaires selon les règles de la m vstiqué doctrinale. Sainte Thérèse recommaïkle insUuDioeDl au ftmes spiritoellas de ne point mellre en elles-mènies leur confiance, mais de rechercher un confefseur édairét qui, bien que moins habile dans la mystique eipérimentale • soit néanmoins plein de zèle pour la perfection. « Les coniiaissances littéraires, dit-elle, sont un graod atantage : elles instruisent et enseigntfttt notre ignorance : leur lumière nous fait trouver le sens réritable de l'Ecriture, et nous apprend à taire ce que nous derons. > Et le Pire S^;neri indique comme le caractère le plus déiaf orabic du quiétiste leurs prétentions è ne vouloir |>our juges de leurs doctrines que ceux oiii les avaient éiirouvées. c L'expérience , dit-il, est très-utilo, mais elle est souvent trompeuse, surtout dans ces matières qui, parcela mémo qu'elles ne sont pas physiques, mais morales, so'^it sujettes à toute sorte d'erreurs. • Ln théologie mystique doctrinale est donc nécessaire pour éviter les erreurs dans la voie do la perfection, et pour diriger les âmes et discerner les esprits.
Il n'est pas diflicile decomprendre le motif de cette nécessité. On trouve souvent dans TE^Iise des âmes aue Dieu seul conduit intérieurement et qu il éclaire |»ar des lueurs, par dps parples, par dos visions et par des eilases plus profondes et plus subiimes. Toutes ces âmes cependant sont exposées au danger de tomber uans les erreurs les plus graves, soit par les illusions de leur profire imagination, soit par les ruses du démon.
Apanf âges. — Vous en tirons cette seconde conclusion : La théologie mystique est une êcience de la plus grande uUUté. En effet : 1* « La véritable sagesse, dit Alvarez de Paz, consiste, non (lans de stériles spéculaliois, mais dans des œuvres utiles; non dans les disputes, mais dans la fiiite de tout mal, dans la recherche persévérante du bien, dans la parfaite observance des coinmandemenls et dans la pureté de Tâme. » (Prœf. de vit. »pir.) 2* La théologie mystique abonde en principes révélés par la foi à tous et à cliar cun; elle présente les garanties les plus certaines de crédibilité, auant au discerlEiement des inspirations, ces révélations et des^esprits; elle fait usage d*exercices aussi aolides qu'utiles, entre autres, de roraison mentaie,dontellerecommanderusagccomme très-avantageux. Elle enseigne à reconnaître les dons surnaturels, non-seulement de la foi et de la science, mais même du discerne?ment des esprits, des ravissements et des axta^es, et à distinguer le vrai du faux.
Une troisième conséquence, c'est Vexcel^ lence de la théologie mystique: Aussi les Bscètesdonneni à cette science les plus grands ^log^s. Gerson dit (Demont. contempl.y c. h): « Je crois que c'est là la sagesse que le bien- Heureux Denys à principalement enseignée dans son ouvrage de la théologie mystique;
est celle que lui a ré%t-lée le bienfaeureui apôtre Paul, dont il avait été le disciple. ■ Louis Du Pont dît à ce sujet (/iiIrM. ad dueemspirJ): c Elle est saos aucun doute ioeomparablement supérieure i toutes lei autres sciences etàtiiuslesarts de l*univers; car elle est plus que toutes, profonde, noble, sainte, utile, agréable et de longue dii> rée. Elle est la fin dernière, en qui réside la béatitude de la vie présente, è laquelle se rattachent toutes les autres sciences. •
La pnnci|aale prérogative de la théologie mystioue est donc de se rapporter par sabi spéciale è Tamonr de Dieu et de tendre à l'exercice de la perfection chrétienne. Si ce sentiment ne règne dans Tesprit du maftre on de récolter, cette science sara digne ï |ieine de son nom; ce n*est plus qu*Qiie science tronquée et monstrueuse. lavr seulement^ dit saint Bernard (Srrai. m mi. S. Joan.) c'est une vanité; krûier seMUment, c'est peu de chose; laper feciion emmstt à luire ci à brûler. — Qê$€ vowês seri^ dit VJudiaiiim^ de /farter sur m Trimiié en termes sublimes^ si vous déptaûe» é îa TrinîU par woire peu thumilitéf Tainae smieux rrssenHr la eomponction que d'est eammaîireladé' finiiiom. Quelle honte pour le mystique, qai eonduit et exhorte è la perfetîtion, s1l se contente de savoir, sans mettre la main 1 Tceuvre? « 11 est semblable, dit Gerson, (ThéoL myst.^ consîd. 31) à un 6!s qui chefche seulement h connaître les secrètes volontés de son père, sans s*inquiéter d*ex^ cuter ses ordres. Aussi ne pourra-t-il éviter ai sa vengeance, ni sa colère. »
La fin de la théologie mjsticiue, avonsnous dit, est de conduire rame, par la voie de la perfection, jusqu'à Tunion do la charité parfaite avec Dieu. Le théologien qoi veut mettre de Tordre dans cette matièn*, 1^* doit expliquer en quoi consiste la viesitirituelle et la perfection, et quelle obligation il y a pour Thomme de tendre i cette perfection. Et comme la tbtekigîe mystique, qui a pour but de rendra Tnomme parfait, ne peut atteindre ce but que graduellement et par parties, ea commençant, en continuant et en atteignant, elle doit dooc indiquer, 2* de c[uello manière ceux qui commencent doivent tendre h la perfedton pir la voie purgative, c'est-à-dire par la fuite du péché mortel et véniel, et de la tiédeur, résultat qui nécessite Toraison et la mortification. 3* Comme l'âme purifiée de toute souillure, et faisant des progrès dans la vie spirituelle, est plus souvent éclairée de Dieu dans la voie iiluminative, et suit Jésus-Christ, qui est la vraie lumière, la voie, la vérité et la vie; et comme dans cette voie il faut ac-
3uérir des vertus, pour parer rame, é|>ouse a Jésus-Christ, et pour la disposer à ai mer fermement Dieu, son souverain bieni le théologien doit alors traiter de Timitatiou de Jésus-Christ, des vertus que nous devons en recueillir, des tentations et des obstacles que nous rencontrerons dans cette voie. ^*
et cette sagesse, la plus parfaite et la nJus L*homme, ainsi i^clairé, parvient enfin au profonde que nous puissions avoir ici-bas, sommet de la perfection, autant (ju'il lui est
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possîblô en celte vie, dans ia voie unitive, en s*umssant avec Dieu; il s'élève jusqulL la contemplation à laquelle Dieu le conduit par diverses voies, et s'unit enfin de différentes manières avec Tâme parfaite. On doit donc expliquer quelles sont ces manières.
Celui qui recherche la perfection^pourne pas s'écarter do la voiedireete qui y conduit, a besoin d'un directeur soirituel. Quel doit être ce directeur spirituel pour les âmes qui aspirent è la perfection; comment ce directeur doit-il s^accommoder au degré d'avan^ cément des uns et des autres; comment doit-il aider les commetiçànts» ceui qui progressent et ceux qui sont parfaits et corriger leurs défauts; comment peut-il, parle di^cernement des esprits, distinguer les bons de ceux qni sont méchants ou égarés, etpurifler les esprits corrompus ;comment peut-il reconnaître et apprécier avec certilude les révélations, les prophéties, les apparitions, les visions, les ravissements etles extases,queDiea accorde pariois h l'âme parfaite; comment enfin le supérieur d'une communauté peut-il saintementet habilement diriger lesreligieux qui lui sont soumis, et quelles sont les qualités que doit surtout réunir un bon supérieur, telles sont toutes les questions dont s'occupe encore la théologie mystique.
Maintenant il est aisé de comprendre que cette théologie ne peut pas plaire aux protestants. Comme ils ont intérêt de persuader que la doctrine de iésus^Christ ou le vrai christianisme a commencé à dégénérer dés le ir siècle, et que le mal est allé toujours en empirant, jusqu'à Ih 'naissance de la réformaiion qu'ils y ont faite, ils ont cru trouver une des causes de cette cori'nptîon dans tes rêves de la théologie mystique j et ils se sont donné carrière pour la couvrir de ridicule. Mosheim, en particulier, dans son Histoire chrétienne et dans son Histoire ecclésiastique^ n'a rien négligé pour y réussir. Il n'est presque pas un seul siècle sou^ lequel il n'ait lancé des invedtives contre la vie des contemplatifs. Il rappelle MélHnco' lie, démence , fanatisme, exlravagûhce, âéilte de l'imagination, etc. On est presque lente de douter s'il n'a pas été lui-même atiélïh de la maladie dont il a voulu guérir les autres.
Avant d'examiner l'hisloiro satîriqiie qu'il en a faite, voyons si les principes et les motifs qni ont dirigé la conduite des conlemplatifs, sont aussi chimériquës'et aussi mal fondés qu'il le prétend. Ndb% éroyon^ les trouver dans l'Écriture sainte*, et puisque les pidleslants ne veulent p6iiit d'autf'es preuves, nous avons de quoi les safisiaire.
l** Jésus-Christ dit(prt/ faut toujours prier et ne jamais se lasser. (Lue. xviii, inila confirmé celte leçon parson exemple; 'libiA lisons i]u'il passait tés nuits entières à pfièr. [Luc, VI, 12.) Lorsqu'il demëUtti qWattïiJte jours et quarante nuits dans le déSéi't, nmfs présumons qu'il employa principalement ce temps à la prière et à la contemplation. Pendant la nuit qui précéda sa passion , il
se TQixT^ySuitani ia toutumê, ùtarxs le jardin et sur la montagne des Oliviers ; il y reCotn roença sa prière Jusqu'à trois fois : il rof/rit ses apôtres de ce qu ils ne pouvaient refiler et prier une heure avec lui. [Matth. nxvi ^ k\ ; Lue, xxiT, 39. ) Saint Paul répète aux fidèles les leçons de notre divin Maître; il les exhorte à priet* en tout temns^ à multiplier leurs orniS^ons è\ leurs aemandes, à veiller et à prier surtout en esprit {Ephes. VI, 18) ; à prier sans relâche (/ Thess. v, 17 ^ jRom. XII, 11 y; à joindre les veilles et les actions de grâce!) à leurs prières {Coloss. ty, 2 ) ; à prier jour et nuit (/ Tim. v, 5). Il faifail lui-même ce qu'il prescrivait aux au-* très ( / Thess. m, 10) ; saint Pierre tient le même langage. (Epist. /, ly, 7.)
2** Quant a la manière de prier, Jésus- Christ nous enseigne à rechercher la solitude ; pour le faire, il se retirait dans les Heusù déserts {Luc. y, 16); t7 allait sur lés monta" gnes (-Liic.,yi9l2; ix, 28) ; il priait dans le silence de la nnrft. Lorsque vous voulez prier, dit-il, enfrexdans votre chambre, fer^ fnex la porte e$ fffiex votre Pire en secret. \Matth. yi, 6.)
3* H nous fait 'entendre que'là prière întérlc^bre, la prière mentale, est la meilleurOf pVi^^Iti'il dit: Lorsque vous prie» , ne parlez pas beaucoup. {Matth. vi, 7.) Saint Paul, de son côté, nous donne la môme instrtiction : Priez en tout temps et en esprit. (I Cor. xiv, 15.) ^
V L'Ecriture nous apprend encore que la prière doit elfe accompagnée du jeûne; c'est Tavis do saint hônonie Tobie. ( xii, 8. ) L'Évangile fart Téloge d*Anne la propMtesse, qui no sortait pas du temple, qtii s'exerçait à la prièfe et au jeûne le jour et la nuit. (lue. ii, 37.')t<ous ne répétons pas la foule des passagé^'cilés à l^rticle MortiiPiCATTON, dans lesî^uels Jésus-Christ et l(^^ Qpôtrestotit réloge de la vie retirée, austère, pénitente et'mortitlée.
5* S'il était besoin de consulter encore l'Ancien Testament, nous y verrions qUe les psaumes de David sont remplis d'exhorfationis à la prière, non-seulement à là prière vocale, mais à la prière mentale, h la prfëre de l'esprit et du coeur, h la méditatidh et à la contemplation ; que ces leçons divines sont confirmées par les exemples de Bavid lui^ètiae/de Tobie, de Judith, de 9nnlel et deis 'autres'propbètes , ainsi que par ceiitde^iit Jean-Baptiste, d'Ande >a pro-* phétes'se,' des apôtres dans le Cénacle, du centurion Corneille, etc.
Nous*n^ demandons pas si les protestants tro\rveftnit'dés explications et d¥S sulHerfugés pmir tordre le sens de tOtis ces pas« sages et pour en esquiver les conséquences, ils n'ëh'itianqiiént jamais ; mafs nous de-* m^ndoift si lies Chrétiens tJu 'ifet du ni* sièete, t[tfi n^étfliem prf^ ati^i hMHles, ont éti ibrtde-p^éndhô l^Béritnre è la l'étfrc^et d'en'concldfe, !• q^i'utre 'vte/ consacrée éh grande pdftio à la'f)riftre, est agréable à Die'u ; â"" que la meilleure prière^est l'oraison mentale ; 3' que, comme il est à peu près
loa^i^âsiilo d'y ôtr'o dans ic monde, il vaut mieiix iSo retirer dans la soliludo pour y vaquer avec plus de liberté; 4** qu'il faut lOindre «^ la prière une vie austère et mortifiée. S'ils se sont trompés, c'est Jésus-ChrisI, ce sont les afi^tros et les autres écrivains sacrés qui les ont induits en erreur, comme le soutiennent les incrédules. S'ils ont eu raison, il y a de l'impiété h déclamer sans :iucune retenue contre les ascètes, les anacliorèlos, les moines, et contre tous les con-' templalifs.
Leibnitz, plus sensé que le commun des protestants « ne blAme point la théologie iiiysli(|U(». « Cette ihéologie ^ dit-il ♦ est \\ la liiVfologie ordinaire «^ peu nrès ce qu'est la poésie à l'éloquence, c'est-a-dire elle émeut davantaj^c, mais il faut des formes et de la modération en tout. » (Esprit de LeibnilZf t. II, p. 51.) Pour 1rs autres qui ont eu peur sans doute d'être trop émus par le langage de la piété et de l'amour de, Dieu, ils n ont pas poussé les réflexions si loin, ils ont trouvé plus aisé d'avoir recours au ridicule, aux railltTios, aux sarcasmes, et d'objecter de prétendus inconvénients. «Si tout le monde embrassait la vie solitaire et contemplative, que deviendrait la société?» Nous avons déjà répondu plus d'une fois que la Providence y a pourvu ; Dieu a tellement 4iiversitié les talents , les goûts^ les inclinalions, les vocations des hommes, qu'il n'est jamais à craindre qu'un trop grand nombre 4*mhrassont un geire de vie extraordinaire. Mais la question est toujours de savoir si Dieu n'a pas pu donner a un certain nombre de personnes, du goût et de l'attrait pour la vie contemplative » et s'il n'a pas pu récompenser par des grâces particulières celles qui ont été tidèles à suivre cette vocation do Dieu, qui se sont occupées constamment à méditer ses perfections , à exciter en elles le feu de son amour, à étouffer toutes les atfoctions gui auraient pu affaiblir ce sentiment sublime, tant exalté par saint PauL Nous déOoQS nos adversaires de le prouver jamais.
Après cas préliminaires, nous pouvons examiner en sûreté les imaginations de Mosheîm.
Il rapporte Toriginede la théologie myêtiaue au u* siècle et aux principes de la nbylosophie d'Àmmonius , qui sont les mômes que ceux de Pythisore et de Platon. Comme ceux-ci ont vécu longtemps avant Jésus^ Christ, il en résulte déjà que cette théologie est plus ancienne que Je Christianisme.
Aussi Mosheim suppose que les essénicns et les thérapeutes en étaient déjà imbus , et que Philon le Juif a contribué beaucoup à la répandre. Elle était, d'ailleurs, dit-il, analogue au climat de TE^ypte, où la chaleur et la sécheresse de l'air inspirent naturellement la mélancoliet le goût pour la solitude, pour l'inaction, le repos et la contemplation. H déplore les conséquences pernicieuses quecette disposition des esprits a produites dans la religion chrétienne. {UM,€hri$t.^ sect. ii, S 25; Hi$t. eccles.^
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secK 11, p:iirt. ii,ch. 1, §12.) On a réfufé toutes ces visions aux mots Ascètes, Ana-
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bien ridicule de supposer que le commun des Chrétiens du m' -et du ir siècle étaient des savants et des philosophes imous des principes de Platon, d'Ammonius et de Philon^ et qu'ils les ont suivis plutût que l'Écriture sainte : il ne restait plus à Mosheim Îu'à dire, comme quelques incrédules, que ésus^hrist lui-môme et son précurseur étaient prévenus des mêmes erreurs, qu'ils n'ont fait qu'imiter les essénicns et les thérapeutes.
A l'époque du m' siècle, il prétend qu'OrigèneaJoptale sentiment de ces philosophes, qu'il le regarda comme la clef ue toutes lus vérités révélées, qu'il y chercha les raisons de chaque doctrine; H imagina i comme
Platon^ que les âmes avaient été produites, et avaient péché avant 4*dtre unies à dos corps, que cette union était un châtiment
f>our elles, cfue pour les fair^n retourner et es unir à Dieu^ il fallait léiji4tacher de la chair et de ses incJ i nations iJ^.puriQer par des austérités, par le silence» pur la prièrei par la contemplation. Sur cette fausse hypothèse, Mosheim prèle à Origène un plan de théologie au'il a forgé lui-mémo , et dont l'absurdité est révolta'iK». (ilist. christ,, sec. III, § 29 ; Hist. eccles., m* scCi, ii' jMirl., ch. 5. § 1.) Si Origène en était vraiment l'auteur, il faudrait le regarder, non-seult^ ment comme un visionnaire insensé, mais comme un apostat du christianisme
Heureusement il n'en est rion< 1" Il est faux que ce Père ait regardé le système de Platon comme la clef de toutes les vérités révélées. Après avoir proposé Popinion de ce philosophe touchant la préexistence des âmes {Deprincip.t I. ii, ch. 8), il dit, n'k: « Ce que nous venons de dire, qu'un esprit est devenu une âme, et tout ce qui peut tenir à cette opinion» doit être soigneusement examiné et discuté par le lecteur : que l'on u*imagine pas que nous l^|in(;ons comme un dogme, mais comme itmrquestion à traiter, et comme une recherche à faire. » Il Je répète, n'5. 2' Origène a Admis formellement le péché originel (BoQii/. 8 m Levit., nH; homil. 12, ir k; CanUra Cels.^l. ly, n* kO; homil. 14 in Lueam ; Comment, in Epist. ad Rom.y liv. v, pag. 5U, 547.) 11 a pensé que ce péché avec sa peine a passé dans tous les homnies, parce que toutes les âmes étaient renfermées dans celles d*Adam, opinion incompatible avec celle de Platon. S'' Il fondais nécessité die mortiGer la chair, non sur la raison qu'en donnaient les platoniciens, mais sur celle qu'en apporte saint Paul, savoir que les inclinations de la chair nous portent au péché, et il cite à ce sujet plusieurs passages de cet aj)ôlre. (Comment* m Epist. ad Rom.^ iiv. vi, n" 1.) 4° Origène a eu, pendant sa vie et après sa mort, des partisans et des ennemis, des accusateurs et des apologistes : ni les uns ni lés autres ne l'ont regardé comme l'auteur ou le propagateur de la théologie mystique; Mosheim le
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sait-il mieuj. qu'eux? 5' D'autres critiques fint attribué cette invenlion h Clément d'Alexandrie, sans lui préférer pour cela toutes les rêveries que Mosheim veut mettre sur le romnte (l'Ori^çône. Son prétendu [tian de la -théologie de ce Père est dont faux à tobs égards. (rotrOai6èr«B.) 6" EiiUn il se réfute Itii-mème» en disant que les csséniens et les thérapeutes avaient puisé leurs principes tlans la philosophie orientale , que les solitaires et iesnioines-n'ont fait que les imiter. {Hiit. tkrisi., Prolegv, ch. 2, § 18.)
Au xiY* siècle» suivant son opinion , les philosophes hectiques , ou les nouveaux f)lalonicieus de Técoic d'Alexandrie» cultivèrent la iMotogie mystique sous le nom de science secrèie. Un fanatique ifilposleuri qui prit le nom de saint Denys rAréof)aaite« la i-éduisit en système et en prescrivit les rè* glos. Notre critique déplore de nouveau les erreurs, les superstitions» Jes abus aue cette prétendue science introduisit dans le christianisme^ {Hisi. dt VEglitti iv' siècle^ ii'
Nous répondons qu'il n'y avait rien de commun entre la science secrète des éclectiques, fondée sur un paganisme grossier, €t la ihéoiogie myêtiaut des docteurs chré>tiens, si ce n'est quelques termes ou quelques expressions que les premiers empruntèrent du christianisme pour tromper les ignorants. A cette époque , la religion chrétienne était établie , non -seulement chez les Arabes , chez les Syriens , les Arméniens et les Perses, mais en Italie, ^en Espagne, sur les côtesd*Afrique, dans les Gaules et en Angleterre. Nous fera-t-on «croire que les platoniciens d*Alexandrieoiit envoyé des émissaires dans ces différentes régions, dont les langues leur étaient étrangères, pour y répandre leurs principes ol ieur science secrète , pour y introduire les superstitions et les abus dont Mosheim prétend qu'eilea été la cause? Nous |)ersuaderat^n que Lactance (Julius Firmicui Mater* fiuff), Ëusèbe et Arnobe, qui dans ce siècle ont écrit contre les philosophes païens, qui en ont combattu les principes et les conséquences, qui ont démontré les absurdités, les superstitioos, les abus auxquels la doctrine 06 ces rêveurs avait donne lieu, et qui n'ont pas mieux traité Platon que les autres, ont cependant vu de sang'^froid introduire dans le christianisme ces mêmes abus sans «n témoigner aucun regret , ni aucun étoonement? Voilà le phénomène absurde que les nrotestauts ont entrepris de prouver.
Plusieurs écrivains ont contesté raulben* ticité des œuvres de saint Denys; nous renvoyons sur ce point le lecteur à l'article
DbRTS L'ARÉOPiieiTB.
Mosheim renouvelle, au v*siècle« irpart., cb. 3, § 11, ses plaiutes et ses invectives contre la multitude des moines contemplatifs qui fuyaient la société des hommes, et qui s'exténuaient le corps par des macérations excessives; cette peste, dit-il, se répandit de toutes parts. Ce n'était (fonc plua la chaleur de l'atmosphère de TEgypte qui
produisait cette contaffioii. dWa avait déjh pénétré chez les latins , puisque Julien Pomère, abbé et professeur de rhétorique i Arlesv écrivit un traité De Yilatontemplalira; et bientôt elle gagna les pays du Nord. (Fo^^ejsMoRTiFicATioN^ Stylites^ etc.)
Notre sévère senseur avoit oublié ces faits, lorsqu'il a dit qu'au ix* siècle les Latins n'avaient pas encore été séduits parles charmes illusoires de la dévotion mystique, mais qu'ils le furent, lorsqu'en 62fc^ l'empereur grec, Michel le Bègue, envoya à Louis lo Délmnnaire une copie des ouvrages de Deiiys rAréop«igile. (ix' siècle, 3* part., ch. 3, § 13.) 11 est cependant certain qu'au vr et au vn* siècle, les moines des Gaules et de l'Angleterre étaient pour le moins aussi np))liqnés h la vie cootemfhitive que ceux du IX' et du x'
tfn des abus que ce critique filit remarquer dans les théologiens du xii' siècle , est leur affectation de rechercher dans TEcriiure sainte des seYis mystiques, et d'altérer ainsi la simplicité de la ^parole de Dieu.
in* part., ch. 3, S S.) Mais les lettres de saint iarnabé et de saint Clément, disciples des apôtres, sont tontes remplies d'exniicalions mystiques et allégoriques de r£criture sainte; Mosheim lui-même le leur a reproché comme un défaut; ils exhortent les fidèles à la méditation et h la mortification : étaient-ils platoniciens? Il reconnatt (§ 12) que les my$tique$ de ce même siècle enseignaient mieux ta morale que les scolastiques; que leur discours était tendre , persuasif el touchant; que leurs sentiments sont souvent beaux et sublimes , mais qu'ils écrivaient sans méthode , et qu'ils mêlaient souvent la lie du platonisme avec les vérités célestes. Fausse accusation. S'il y eut an X4I* siècle un excellent maître de théologie mg^tique^ c'est incontestablement saint Bcr« nard; mais il puisait ses leçons dans l'Ecriture sainte, et non dans Platon ; ce philosophe était profondément oublié pour lors,* les scolastiques mêmes ne connaissaient qu'Aristote.
Au xin* siècle (u' part. , c. à, S 9), notre historien s'adoucit un peu à l'égard des mystiques ; comme il avait dit beaucoup do mal des scolastiques, il a su bon gré aux premiers de leur avoir déclaré la guerre, d'avoir travaillé h inspirer au peuple une dévotion tendre et sensible, de s'être fait
fo(Uer au point d'engager les scolastiques se réconcilier avec eux. Mais saint Thoma.s d'Aquin ne fut jamais dans ce cas ;. pendant toute sa vie, il sut allier à une étude assidue la piété la plus rarcel la plus tendre, et il eut au plus hautdeçré le talent de l'inspirer aux autres. Mosheim parle à peu près de même des mystiquei au xiv' siècle , il semble leur accorder la victoire au xv* el au commencement du xvi* , parce qu'alors la barbarie et le philosophisme des scolastiques avaient beaucoup diminué, comme nous l'avons remarqué on pailant d'eux; mais ce censeur malicieux n'oublie jamais de lancer
fin
RAR
titt
pfcmiers qoelqiic trait de naine et de fiiépns.
Enfin^ Ton fil éc1<yre à celte ^poqoe la brillante lamière de la réformation « et Ton sait les efft*is qu>Ue produisit; elle étouffa la piété jusque dans sa racine, en discréditant toutes les pratiques qui peuvent la nourrir, en occupant tous les esprits de con^ troverses théologiques , en allumant dans tous les coeurs le feu de la baine et de la dispute. Tout le monde roulut lire TEcriture sainte, non pour y recevoir des leçons de morale et de vertu, mais pour y trouver des armes offensives contre rEglise catbolique, et le moyen do soutenir toutes sortes d'erreurs. Vainement, après tous ces orages» quelques protestants^ bouteux de Tanéantissement de la piété parmi eux, ont voulu la ranimer; ils ont été forcés de faire bande à part; comme ils agissaient sans règle et
3u*ils marcbaicnt sans boussole, tous ont onné dans le fanatisme ; tels ont été les quakers» les piétistes, les méthodistes, les hernutes, etc., et tous sont regardés par les autres protestants comme des insensés*
Ils affectent de supposer» contre toute vérité, que les solitaires, les moines, les religieuses se sont uniquement voués à la contemplafion, qu*ils ont Aené une 4ié àbdo-
lomeDt oisive et inutile. H est constant qm^ les anciens solitaires, à la réserte d*un trèspetit nombre, ont joint à la prière et h la méditation le travail des mains, ils ont cultivé des déserts, et ils sont sortis de iBor rétraite toutes les fois que les besoins et le salut du prochain Tout exigé. Us ont converti les nations bart)ares, et c*est ainsi Su^ils ont humanisé et policé les peuples du ord. Dans les siècles d*ignorance, ils ont cultivé les lettres et les sciences , et ce sont eux qui les ont conservées en Europe. Tous les instituts qui se sont formés depuis cinq cents ans, ont eu pour principal objet l'utilité du prochain t mais les fondateurs ont compris qu*il était impossible de conserver la constance,le courage, les vertus nécessaires
Cour remplir constamment des devoirs péni^ les et souvent rebutants, h moins que l'oil ne s'occupât beaucoup de Dieu, et que Ton n*en obtint des grâces dans la prièro» dans la méditation, dans de fréquentes réfleiiiaiis sur soi-même, etc. Ils se sont dope propofi de réunir la vie contemplalke h uœ riê très-^active et très-laborieose. Bncore mw fois, il y a de la frénésie à les blâmer, k les calomnier, à les tourner en ridicule. {Voit
MoilfB, AscàTES,0RDRB8 RBLieiBUl«i>18C0UHt MÉLIMlXAniE»)
N^miNÀL (Etie^tKfolOtf^ detorane des Franciscains, oriffioratre'durérigo'rd, devint archevêque de Nicosie et patriarche de lérosalem, et fut nommé (âibdinal en 1342 par Clément Vl. Il motirtit % Avignon en 1367. On a de lui en latih : V1)bs Commen-
taires eut les quatre Livres des Sentences et sur VAftéealfipse ; — 2r* Un Tfaiti de la vie contemplative ; — 3"* Dts Sérihons sûr les Evangiles.
NADASI (lean}, né \ tîi'nàu, en '16H, entra chez les Jésuites, è Gratz, cn^f633. Après avoir enseigné la théologie et la dohtroverse, il devint assistant des généraitx Nickel et Oliva. Il vivait encore en 1676. On a de lui un très-grand nombre d'ouvrages, lisplupaiH ascétiques. Il est auteur de ; Annus hebdo^ tnadarùm cœléstium^ Prague, i663, in-4'' ; -- Vitu stméH^Emerici, Presbourg, 16M, in-fol., et de plusieurs ovvrages qui concernent les religretls tle sa société , célèbres par leur piété et leUr 2èie pour la religion.
NAGOT (Charles François), de la Congrégation de Saint-Sulpice, supérieur et fondateur du séminaire de Baltimore, naquit à Tours, le 19 etrri\ 173i, et y fit ses études chez les Jésuites. Il vint à Paris pour son cours de théologie, et sollicita son entrée dans la Congrégation de Seini-Sulpice. Au mometilde m révolution, en 1791, il passa en Atnrériqtie, et se ftxa àBallimori», où Pie VI venait de créer un siège éf>>>«cOpal, et :>ù le zélé Sulpicienfonda un séminaire dont il eut la direction, Il mourut, le 9 avril 1816,
^nrs de ffrands sentiments de piétés 'Ouire une Vie de Af. Olier {Voir ce nom), il a laissé la traduction du Dévot chrétien, du docleuf Hay; celle du Catholique chrétien^ de Cbalonner; celle du Guide chrétien et de quelques autres ouvrages pieux en anglais^
NAIN (Dom Pierre Le), né è Paris, en 1640.— Il reçut une sainie éducation sous les yeux de madame de Braguelone , sa grand'mère, dame vertueuse, dirigée anciennement par saint Françoisde Sales. 'Le désir de faire son salut loin du monde le fit entrer à Saint-Victor, h Paris, et ensuitcè^la Trappe^ où il fut un exemple de pénitence et d'tuimilité, comme de toutes les vertus chrélvennes et monastiques. Quoique Talibé de Ranoé^fut ennemi des études des moines, il permit è Lenain d'étudier et de faire part au public de ses travaux. Son histoire cle Tordre deCIteaux, qui manque de critique, ne laisse pas d'être utile aux personnes qui y cliercheront l'édification plutôt que la science. On a de lui aussi : une relation de la «rie et de la mort de plusieurs religieux de la Trappe; un Traité de Vétat du mande aptes k jugement dernier; — un autre sur le s^MSsMe qiêi peut arriver même dans les monastères les mieux réglés ; — Elévation à Dieu pour sS'pré* parer à la mort.
NARI (Corneille), prèlre catholiqtie îrlanlandais, naquit, en 1660, dans le eomlé de Kildare, reçut la prêtrise dans la Tille de Kilkennv, et vint a Paris, où il acheva ses études dans le collège irlandaiSi dont il de*-
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vint ensuite proviseur. De retour en Irlande, il obtint une cure & Dulilin. Il avait de la piété, du zèle, du talent et toutes les vertus ecclésiastiques. Ses ouvrages ascétiques sont : l"" Des prières et des méditations^ 1705, in-12; — ^Règles et pieuses instructions composées pour Vavancement spirituel d'une dévotéveuve, Dublin,1716, in-16. Nari mourut le 3 mars 1738. Il était excellent conlrovertiste, et il a publié* plusieurs écrits de controverse pleins de science et do dialectique, adressés aux anglicans.
NATAL13 (Jérôme), jésuite flamand, mort en 1581, est connu seulement par un ouvrage intitulé : Meditationes in Evangelia totius anni ; in-fot.» Anvers, 1591.
NATIVITE (Jeanne Le Roter, Sœur deld)»
née le ^ Janvier 1732 , au village oe fieaulot, è deux lieues de Fougères, d'une famille de laboureurs, entra comme domestique, à rflge de dix-huit ans, chez dos religieuses de l'ordre de Sainte-Claire, appelées Drôanjslef, établies à Fougères. Quoiaù'elle n'apportAt rien en dot, elle obtint anff la suite d^é(re reçue sœur converse, et fit de grands progrès dans la vertu. La sœur de la Nativité crut avoir des apparitions et des révélations dont elle flt part à sels confesseurs successifs, qui cherchèrent à l'éclairer sur des points aussi délicats. Cependant un nouveau directeur du couvent, M. l'abbé ^ Genêt, s*eIoignant de la route de ses prédé^ cosseurs, conQrma la sœur dans sa pieuse croj^ance; elle lui dictait ce qu'elle croyait avoir vu ou entendu; mais la révolution les sépara. La sœur, forcée de quitter son couvent, se réfugia chez son frère, puis auprès d'un charitable habitant de Fougères, où elle mourut le 15 août 1798, âgée de soixantesix ans. Pendant son séjour en Angleterre, Tobbé Genêt avait communiqué ses manuscrits à plusieurs personnes, qui varient d'opinion surlede^ré de conQance que méritaient les prédictions qu'ils contenaient. Plusieurs copies en furent même distribuées. A la mort de cet ecclésiastique, survenue en 1817, les manuscrits furent vendus è un libraire qui les publia dans la ruôme année sous le titre de Vie et Révélaiions de la Sœur de la Nativité; 3 vol. in-12. Cet ouvrage est composé d'un Discours pré: liminaire de M. Tabbé Genêt, qui tâche dé prouver que la sœur était inspirée ; d'un Abrégé de la vie de la Sœur^ par le même; d*une Vie intérieure de la Sœur, écrite ou, pour mieux dire, dictée {m* elle; de ses iiouibreuses et extraordinaires Révélations^ par lesquelles elle prédit beaucoup de choses sur TEglise et la 9n du monde. Ces révélations contiennent des détails pleins de piété et d*élévation, et d'autres qui pour* raient être soumis à une sévère critique. On trouve, dans le troisième volume, un Recueil d'autorités en faveur do ces mêmes révélations; des Observations de l'abbé Genêt sur cette [iiôme matière, et une Relation faite par lui des huit dernières années de la Sœur. On fil une nouvelle '.édition de cet ouvrage en 1819, en 4 vol. in-8' et in-12. Le qua-
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trième volume supplémdfitaire à été dicté par la Sœur h dos religieuses qui avaient mérité sa confiance. VAmi de la Religion a donné une analyse et un extrait de cet ouvrage dans le tome XXUL p, 321, 385, et dans le tome XXIV, p. 193. Un anonvme lui répondit par une brochure intitulée : Réponse de mon oncle sur la censure des Révélalions de la Sœur de la Nativité.
Une autre Jeanne de la Nativité, religieuse ursuline est auteur du Triomphe de Vamour divin dans la vie de la bonne Ârmelle; Paris, 16H3, in- 12.
NAVOEUS (Joseph), prêtre et chanoine do Saint-Paul de Liège, naquit à Viesrac en 1651. Il professa la poésie, et ensuite la philosophie, à Louvain et à Liège. Il eut des démêlés assez vifs avec les Jésuites au sujet du séminaire de cette ville, dont ces Pères cherchaient h avoir la direction. Il' mourut à Liège le 10 avril 1705, après avoir publié plusieurs ouvrages, et, entre autres, Le fondement de la conauite à la vie et à la piété chrétienne f selon les principes que ta foi nous en donne dans VEcriture suinte et la doctrine de VEglise, livre pieux et estimé» que Navœus composa dans la retraite à laquelle ses infirmités Je condamnèrent quelques années avant sa mort. On croit qu'il partageait les senlimenls d'Arnauld et de Quesnel.
NAZARÉEN, NAZARÉAT (Ascète Juif).
— Ces deux mois sont dérivés de l'hébreu Nazar distinguer, séparer, imposer des abstinences ; les nazaréens étaient des honvmes qui s'abstenaient par vœu de plusieurs choses permises : le nazaréat était le temps de leur abstinence, c'était une espèce do purïGcation ou de consécration ; il en est parlé dans le livre des Nombres ch. vi. On y voit que le nazaréat consistait en trois choses principales : V h s'abstenir de. vin et de toute boisson capable d'enivrerY'2'à ne pas se raser la tête et h laisser croître les cheveux ; 3** à éviter de toucher les morts et de s'en approcher. — 11 y avait chez les Juif$ deux espèces de nazaréat : l'un perpétuel^ qui durait toute la vie; l'autre passager, qui ne durait que pendant un certain temps. Il avait été prédit de Samson [Judic. xiii, 5 et 7j qu'il serait nazaréen^ de Dieu depu^t son enfance; Anne, mère de Samuel, promq: (/ Reg. 1, 11) de le consacrer au Seigneur toute sa vie, et de ne point lui faire raser U tête. L'ange qui annonça à Zacharie la naissance de saint Jean-Baptiste, lui dit que cet enfant ne ferait usage d'aucune boisson capable d'enivrer; et qu'il serait rempli du Saint-Esprit dès le ventre de sa mère. {Luc. i» 15.) Ce sont là autant d'exemples de nazaréat perpétuel. Les rabbins pensent que le nazaréat passager ne durait que trente jours; mais ils l'ont ainsi décidé sur, des idées cabalistiques qui ne prouvent rien ; ii est probable que cette durée dépendait de la volonté de celui qui s'y était engagé pai un vœu, et que ce vœu pouvait être plus on moins long. Le chapitre vi du livro des Nombres prescrit ce q«ie le nazaréen devait
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fairo h là fin dé son vœu. Il devait se présenter au prêtre, oirrir à Dieu des victimes pour trois sacrifices, du pain, des gâteaux et du vin pour les libations; ensuite on lui rasait la tète, et on brûlait ses cheveux au feu de l'autel ; dès ce moment, son vœu était censé accompli; il était dispensé des abstinences auxquelles il s'était obligé.
Ceux qui faisaient le vœu du iiazaréat liors de la Palestine* et qui ne pouvaient se présenter au temple à la un de leur vœu, se faisaient raser la tête où ils se trouvaient, • et remettaient à un autre temps Taccomplissemont des autres cérémonies; ainsi en usa saint Paul à Cenchrée, è la fin de son vœu, {Aci. XVI, 18.) Les rabbins ont imaginé qu'une personne pouvait avoir part au mérite du nazaréat, en contribuant aux frais du sacrifice du nazaréen lorsqu'elle ne pouvait faire davantage; cette opinion n'est fondée sur aucune preuve. — Spencer, dans sou Traité de$ lois cérémonielles de$ Hébreux^ 11* partie, 1'* dissert., ch. 6, observe que la coutume de nourrir la chevelure des jeunes
f;ens è l'honneur de quelgue divinité et de n lui consacrer ensuite»..élait commune aux Egyptiens, aux Syriens, aux Grecs, etc. : et il suppose très-mal h propos que iMoïse ne fit que purifier cette cérémonie, en l'imitant et la destinant à honorer le vrai Dieu. Il dit qu'il n'est pas probable que ces nations raient empruntée des Juirs; mais il est encore moins probable que Moïse l'ait em* prunlée d'eux, et il est fort incertain si cet ùsaçe était déjà pratiqué de son temps par les idolAtres. Si Spencer et d'autres y avaient mieux réfléchi, ils auraient vu qu'il n'y avait point ici d'emprunt; que la coutume des païens n'a rien de commun avec le nazaréat des Hébreux. Les jeunes Grecs nourrissaient leur chevelure jusqu'à l'âge de puberté; alors les cheveux les auraient embarrassés dans la lutte, dans l'action de nager et dans ti[*aulres exercices; ils les consacraient donc à Hercule qui présidait à la lutte, ou aux nymphes des eaux, protectrices des nageurs ; ils tes suspendaient dans les temples et les conservaient dans des bottes; ilà ne les brûlaient pas. Leur motif était donc tout différent de celui des Juifs. Sous un climat aussi chaud que celui de la Palestine, la chevelure était incorpmode, c'était une mortification de la garder, aussi bien que de s'abstenir du vin, etc.
. On voit parce que nous venons de dire, qne les œuvres de la vie ascétique sont antérieures au catholicisme qui n'a fait que les étendre et les perfectionner.
Le nazaréat dans la Synagogue était comme l'ombre et la figure de la vie religieuse ou monastique. — Voir Thérapeutes, et notre
DiSCpURS PRÉLIMINAIRE.
NELSON (Robert), gentilhomme anglais qui vivait pendant la révolution d'Angleterre de la fin du xvu* siècle. — Il fut de toutes les sociétés de bienfaisance établies en An;;leterre, et, à sa mort, il ,fit une grande quantité de le^s pour des bonnes
œuvres. On a de lui uno. Pratique de la vraie dévotion.
NEPVEU (François) , né à Sainl-Mâlo, en 1639, se fit jésuite en 1654. Il professa les humanités et la philosophie, et devint recteur du Collège de Rennes, où il mourut. Il a publié plusieurs ouvrages, qui ont tons la piété et la morale pour objet : l"* De la connaissance et de Vamour de riotre-Seigncur Jésus-Christ. Nantes, 1681, m-12; — 2* Jlf^thode d'Oraison, inl2. Paris, 1691 i—B'' Exercices intérieurs pour honorer les mystères de Notre-Seigneur Jésus-Christ , Paris , 169J . in-12; — k*" Retraite selon Vesprit et la méthode de saint Ignace^ Paris, 1687, in-i2; — 5*" La manière de se préparer à la mort, Paris, 1693, in-12 ; — 6° Pensées et Réflexions chrétiennes pour tous les jours de tannée, k vol. in-12, Paris, 1699; — /• V Esprit du christianisme, ou la conformité du chrétien avec Jésus-Christ, Paris, 1700, in-12. Tous ces ouvrages sont bien écrits; l'auteur a sa joindre les agréments du langage à ronelion' de la morale chrétienne.
NÉRI (saint Philippe de), fondateur de la congrégation des Prêtres de l'Oratoire, en Italie, naquit à Florence, en 1515« Elevé dans la piété et dans les lettres, il se distingua par sa science et.par sa vertu. Après avoir reçu le sacerdoce S l'âge de trente-six ans, il fonda une célèbre confrérie dans l'église de Saint-Sauveur del Campo, pour le soula- , gement des pauvres étrangers, des pèlerins, des convalescents, qui n'avaient point de retraite. Cette confrérie fut comme le berceau de la congrégation de l'Oratoire. Le saint instituteur ayant gagné à Dieu Salviati, Tarogio, le célèbre Baronius et plusieurs autres excellents sujets, ils commencèrent à former un corps, en 1564. Le Pape Grégoire Xlli approuva la congrégation en 1575. Le père de cette nouvelle milice détacha quelquesuns de ses enfiints qui répandirent cet ordre dans toute l'Italie. Le saint fondateur mourut à Rome, à l'âge de quatre-vingts ans. Il s'était démis du généralat trois ans auparavant en faveur de Baronius. Ce fut par ses conseils que ce célèbre historien se décida à travailler à ses immortelles anoa/es. Nous avons de lui ses Constitutions, imprimées en 1612. 5aint Philippe de Néri fut canonisé (>ar Grégoire XV. Peu d'hommes ont eu une piété plus ardente et plus tendre. Son oraison était une espèce de ravissement.
""NEDMAYER (François), né à Munich, en 1697. — Entré chez les Jésuites, il y enseigna les belles lettres et la théologie, travailla avec de grands succès au salut des âmes, eu dirigeant la congrégation latine de Notre- Dame de Munich. 11 devint ensuite prédicacateur de la cathédrale d'Augsboui^ fonctions dont il s'acquitta pendant dix ans avec une réputation extraordinaire. Ses discours avaient particulièrement pour objet la réfu* talion des erreurs du temps. Il écrivit aussi sur toutes sortes de sujets avec une force ei une éloquence de raison qui entraînait souvent SCS adversaires. On a de lui, en parti-
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ciilier, en lalin : le Théâtre ascétique, la Correction fratemelie^ le Remède de ta Mélancolie, les Vertus théologiques.
Il mourut è Augsbourg, en 1765.
NEUVAINES. — Prières continuées pendant oeuf jours en l'honneur de quelaue sainty pour obtenir de Dieu quelque grice par son intercession* Comme Tes incrédules, instruits par les protestants, se font une étude de tourner en ridicule toutes les pratiques de piété usitées dans l'Eglise romaine , un bel esprit ne peut pas manquer de regarder une neuvaine comme une superstition, de la mettre au rang des pratiques que l'on nomme vaines observances et culte superflu. Pour* quoi des prières répétées pendant neuf jours ni plus ni moins? Seraient-elles moins effi-. caces, si elles étaient faites seulement pendant huit jours, ou prolongées jusqu'à dix, etc. ? — En quelque nombre que l'on puisse faire des prières, la même question reviendra, et ne prouvera jamais rien. L'allusion à un nombre quelconque n'est superstitieuse que quand elle a quelque chose de ridicule, et n*a aucun rapport au culte de Dieu ni aux vérités que nous devons professer; elle est louable, au contraire, fors* qu'elle sert à inculquer un fait, ou un dogme qu'il est essentiel de ne pas oublier. Ainsi, chez les patriarches et chez les Juifs, le nombre septénaire était sacré, parce qu'il faisait allusion aux six jours de la création, et au septième, qui était le jour du repos ; c'était, par conséquent, une profession continuelle du dogme de la création, dogme fondamental et de la plus grande importance. Le cinquième jour de la fête des expiations, les Juifs devaient offrir en sacriGce» des veaux, au nombre de neuf, nous ne croyons pas que ce nombre eût rien de superstitieux, quoique nous n'en sachions pas la liaison. (iViim. XXIX, 26.)
Dans TEgtise chrétienne, le nombre trois est devenu sacré, parce qu'il est relatif aux personnes de la sainte Trinité. Comme ce iDjstère futattaquépar plusieurs sectes d'hérétiques, l'Eglise atfecta d'en multiplier l'expression dans son culte extérieur ; de là la triple immersion dans le baptême; le Trisagion ou trois fois saint chanté dans la liturgie; les signes de croix répétés trois fois par le prêtre pendant la messe, etc- Par la même raison, le nombre de neuf, ou trois fois trois, est devenu significatif : ainsi, l'on dit neuf fois Kyrie eletson; trois fois à Fhonneur de chaque personne divine, pour marquer leur égalité parfaite. Nous pensons qu'une neu^ vaine a le même sens et fait la même allu« sion; que non-seulement elle est très--innocente, mais très-utile, — Si, par ignorance, une personne pieuse s'imaginait qu'à cause de cette allusion, ce nombre de neuf a une yertu particulière , qu'une neuvaine a plus d'efficacité qu'une dixaiue , il faudrait pardonner à. sa simplicité, et Tinstruire de la véritable raison 'de la dévotion qu'elle pratique..
NEUVILLE (Anne-Joseph-Claude Frey de)
jésuite né en 1693,à Coutances, d*ue famillo noble, fit retentir les chaires de la cour et de la capitale pendant plus de trente ans. — Après la destruction de son ordre en France, il se retira à Saint-Germain-en-Laje, où il eut la permission de demeurer, quoiqu'il n'eût pas rempli la condition q\ie le Parkment de Paris exigeait des jésuites qui voulaientreslerdans son ressort, C'étaitd'abjurer leur institut. La supériorité de ses talents, ses grandes vertus lui avaient mérité à la cour d'illustres protecteurs qui obtinrent do Louis XV qu'il pût vivre tranquillçdeins sa solitude. La lettre qu*il écrivit à un de so^ confrères, après le coup dont Clément XIV avait frappé son ordre, est un beau monument de résignation, de sagesse et d'obéissance. Sa résignation avait d'autant plus de mérite que la douleur que lui causa cet événement abrégea ses jours. On peut lui appliquer à lui-même ce qu'il écrivait à son confrère : Nous avons désiré de servir la religion par notre xile et par nos talents^ tàchous (te la servir par notre chute même et par nos malheurs. Ses sermons, en huit volumes, so distinguent de la foule des écrits de ce genre par la beauté des plans, la vivacité des pensées, la singulière abondance des idées. Sa Morale du rfouveaù Testamentesi un oiivroge écrit avec netteté et solidité; il donne une idée juste de ce que doit être le Chrétien dans le monde , et même de. la vie de ceux qui aspirent à une plus grande perfection.
NIEMEYER (Alexandre-Hermès) naquit à Halle en 1754, et parcourut avec la plus grande distinction la carrière de renseigne-* ment. On a de lui plusieurs ouvrages, la plupart sur l'éducation. 11 en a aussi sur la morale chrétienne. £n particulier : Moyens de consolation pour ceux qui souffrent : Ti^ mothéCy ouvrage destiné à exciter et à augmenter la dévotion des Chrétiens,
NIEREMBERG (Jean Eugène De), jésuite, Allemand d'origine, naquit à Madrid en 1590, et y mourut en 1658, à soixante-huit ans. C'était un homme pénitent, austère et très-laborieux. Il a beaucoup écrit, et Id plupart de ses ouvrages de piété, composés, soit en espagnol, soit en latin, ont été traduits en diverses langues et quelques-uns en français. Le traité du Discernement du temps et de Véternité, ou de la Différence du temps et de rétemité, n'a pas été seulement mis en français par le P. Drignon, il l'a été auf si en arabe par le P. Fromage de la mémo Société.
NIGRONI (Jules), Jésuite, né Tan 1553, à Gênes, professa la rhétorique, la philosophie et la théologie, fut constamment préfet des études au collège de Milan, recteur des collèges de Vérone, de Crémone et de Gê ncs, supérieur des maisons professes de Gênes et de Milan; il mourut le 17 janvier 1625 dans ceUe dernière ville. On a du P. Nigroni les œuvres ascétiques suivantes : Regulœ communes Societatis Jesu^ commen^ tariis asceticis illustratœ ; Milan^ 1613, et 1616; Cologne, 1617, iu-h* ; ^ Dissertatio moralis de librorum amatoriorum lectione ju^.
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nioribus maxime vUanda^ Milan 1622, Cologne 1630, in-12;-- Traciatu» ascetici (au nombre de 17); Cologne, 162V, in-*-'; — Historica dissertatio de sancto Ignatio^ 5ocietatis Jesu fundatore^ et beaio Cajeiano Thiœneo, inslitutore ordinis clericorum regutarium, ouvrage poslhume, Cologne, 1630, iu-4% Le P. Nigroni avait encore composé un ouvrage, De mendicUate domorum professarum Socielatis Jesu^ qui est resté manuscrit.
NIL (Saintt, disciple de saint Jean-Chrysoslome, avait une grande réputation de piété dès le commencement du v* siècle,— On croit qu'il était de Constantinople et d'une des premières familles de cette ville. L'empereur Arcadius l'y éleva à la dignité de préfet. Mais voulant s'éloigner des vices de la cour et renoncer au monde, il se retira dans le désert de Sinaï avec son fils Théodiile. Sa femme consentit à sa retraite, et se relira elle-même dans un monastère de religieuses» en Kgvpte. Saint Nil mourut vers 450 , laissant pîusieurs ouvrages célèbres , parn)i lesquels on estime particulièrement ses Epîtres, le Traité de la vie monastique^ et celui de la Prière.
NOBILIBUS (Robert Nobili ou de). — missionnaire jésuite hé à Montepulciana en Toscane en loT7. H fut attaché aux missions des Indes orientales. Sa méthode de se conformer à tonles*]es habitudes des Brahmanes qui n'étaient pas contraires au culte catholique fut le sujet d'une dispute qui lui valut des remontrances de Bellarmin son oncle. Mais la querelle fut étouffée par un bref de Grégoire XV oui déclara qu'il est licite aux brahmanes aevenus chréliefls de continuer à porter certaines marques qui sont leur signe distinctif et à se conformer è des usages singuliers de la vie civile. Ce Père a composé un grand nombre de livres de piété, MCI^mlres -. Regulœ perfectionis,
N0CT11KNI& (Foy. Heures canoniales.)
NOM DÎZ JÉSDS. (Voy, Jésus.)
NONNES. {Voy. Beligieuses.)
NOTRER. (Saint) surnommé Balbulus ou le Bègue moine de Saint-Gall né à Uéligaie mort en 912. — On a de lui les \ies de Mâ/fif Gall et de saint Fridolin et d'autres œuinS consacrées dans le Novus thésaurus monumentorum de dom Pez ; Augsbourg, 1721.
NOUET (Jacques). — Jésuite, né l'an 1605, au Mans; il fut d'abord professeur d'humanités, et se consacra ensuite à la prédication. Selon Du{)in, auteur de YHistoxre ecclésiastique du XVII* siècle^ le P. Nouet attaqua dans ses sermons le livre de la Fréquente communion du fameux Arnauld ; mais comme ce livre avait été approuvé par des évèaues, ceux-ci conjointement avec d'autres prélats, tirent comparaître le P. Nouet dans une assemblée qu'ils tinrent à Paris, et où il fut contraint de désavouer ce qu'il avait avancé contre l'ouvrage d'Arnauid. Après cette disgrâce, il devint recteur des collèges d'Alençon et (i'Arras, place qu il exerça pendant
vingt-cinq ans. D'après Dupin, déjh cité, et d*où nous tirons ces faits, le P. Nouet fut un des plus ardents adversaires de Lenoir, contre lequel il publia cet ouvrage : Remerciements au consistoire de A\ aux théologiens d'Alençon^ disciples de saint Augustin, il dirigea aussi contre Pascal cet écrit : Répanse aux Provinciales. On a encore de lui plusieurs livres ascétiques, qui parurent en 1674 et 1678, et qn'on lit encore avec fruit, savoir : Méditations sur la vie cachée^ souffrante et glorieuse de Jésus-Christ 7 vol in-12 ; — Vie deJésuS'-Christ dans les saints^ â vol. V Homme d'Oraison; 6 vol., réimprimés en 1767; — La dévotion envers Jésus-Christ 1666, 3 vol. in-V : — Méditations et entretiens pour tous les jours de Vannée^ sur la «te, la doctrine^ et la personne sacrée de Notre-Seigneur ; Paris, 1675, 6 tom. en 8 vol. in-12. On y trouve la Yie de Jésus-Christ dans les saints, qui forme 2 vol. ; Vhotnme d'Oraison, sa conduite dans les voies du salut; Paris 1695, 5 vol. in-12. C'est le plus estimé de ses ouvrages ; il a été réimprimé en 1767. On fait entrer, dans un ouvrage intitulé : Bibliothèque des familles chrétiennes, 2% vol. in-18, un choix des méditations du P. Nouet, sous le* titre de Méditations pour tous les jours de Vannée; Paris 1828, 2 vol. On a annoncé à Lyon une nouvelle édition des principaux écrits de ce jésuite, sous le titre d'OEuvres spirituelles du B. P. Jacques Nouet, de la Compagnie de Jésus, on Y Homme d'oraison, 15 vol. in-12, comprenant ; les Méditations, 8 vol. in-12, des Retraites mnueltes en k vol., et pour se préparer è la mort, 1 vol. ; Conduite doits les voies de Dieu, 2 vol. Comme le style du P. Nouet n*a que très-peu d'expressions surannées, l'éditeur annonçait qu il conserverait le texte de ce pieux et savant religieux dans toute son intégrité. Ses ouvrages étaient devenus si rares, qu'à peine on en trouvait des exemplaires complets. Le P. Nouet mourut à Paris, en 1680, âgé de soixante-quinze ans.
NOVICE, NOVICIAT. — On appelle novice une personne qui aspire à faire profession de l'état religieux, qui en a pris l'habit , qui s'exerce à en remplir les devoirs. Dans tous les temps l'Eglise a pris des précautions pour empêcher que personne n'entrât dans l'état religieux sans une vocation libre et solide, sans bien connaître les obligations de cet état, et sans y être exercé snffisamment. Le concile de Trente (Sess. xxv. ch. 16 et suiv.) a renou vêlé sur ce sujet les anciens canons, et a chargé les évéques de veiller de près à leur observation ; mais cette matière appartient au droit canonique. Les hérétiques, les incrédules, les gens du monde, qui s'imaginent que presque toutes les vocations sont forcées, ignorent les épreuves qu'on fait subir aux novices, les soins que prennent les supérieurs ecclésiastiques pour empêcher que l'erreur, la séduction, la violence n'aient aucune part à la profession religieuse. On peut assurer en général que s'il y a dans ce genre quelques victimes de
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rnmbilion, de la cruauté et de l'irréligion de leurs j>arents, les novices y onl consenti, qu*ils ont surpris la vigilance et Tattention scruf ulcuse des évoques et de leurs, préposés. Mais, il est inutile dejépoudre à ceî» objections.
Le P. Rodriçuez, dans son admirable livre de la Perfection chrétienne^ a parfaitement démontré l'importance du noviciat .dans la vie religieuse. Deux raisons prouvent, ditil, cette importance, la première, c'est qu'à parler selon lo cours ordinaire, tous les progrès d'un religieux à l'avenir dépendent de I éducation qu'ir a eûia pendant son noviciat, et de la manière dont il s'y est comporté ; la seconde est que c'est sur cela que toute l'espérance de la religion est fondée, et de là que dépend absolument tout son bonheur. £t en premier lieu il est certain que lu* prolit ouïe peu d'avancement d'un religieux dépend tellement de cette éducation et de la manière dont il aura vécu durant son noviciat, que. moralement parlant, il est constant aue, si alors il a de la néglirence et de la tiédeur pour les choses spirituelles, il en aura également toute sa vie. Car pourquoi s'imaginer qu'il deviendra ensuite plus soigneux et plus fervent, puisau'il n'y a aucune apparence de croire ce cnangeraent, et qu'au contraire, il y a plusieurs raisons qui doivent nous persuiiler qu'il demeurera toujours dans le mim état?
Peur faire voir encore plus clairement cette vérité, adressons la parole au novice en particulier, déduisons lui nos raisons, et convainquons le de cette manière. Maintenant que vous êtes dans votre noviciat, vous avez beaucoup de temps pour vous appliquer à votre avancement spirituel, et beaucoup de moyens qui peuvent y. contribuer, parce que vos supérieurs songent à cela uniquement, et en font leur fonction principale, Vousavez devant les yeux l'exemple do vos frères qui ne vaguent à rien ^utro chose , et l'exemple fait d'ordinaire tant d'impression sur nous, que quand on est continuellement parmi des ^ens qui ne s adonnent qu'a la vertu, et qui y font des progrès considérables, il est dinicile que quelque lâche, quelque pesant qu'on soit, on ne se sente excité à sortir de sa lâcheté. Vous avez de plus un cœur qui n'est plus embarrassé de rien, qui est dégagé de toutes les pensées du siècle, et qui parait môme porté à la vertu ; vous n'avez nulle occasion qui vous en détourne, et vous en avez mille qui vous y portent. Si maintenant que vous n'êtes ici que pour cela et que vous n'avez pas d'autre affaire , vous ne faites cependant aucun progrès , et n'amassez aucun fonds de vertu pour l'avenir, que sera-ce lorsque vous aurez le cœur rempli do mille choses qui vous le partageront? Si maintenant, avec tant do loisir, tant de commodités ei tant do secours, vous ne faites pas bien votre oraison, votre examen ; si vous ne vous attachez pas à n'y manquer en rien, et à bien vous acquitter de
vos autres exercices spirituels, que sera-ce miand le soin de vos études vous occupera
I esprit, que vous serez dans les charges et dans le ministère de la confession et de la prédication ? Si avec tant de conférences , tant d'exhortations, tant d'exemples et tant de sollicitations, vous ne faites aucun profit, que sera-ce lorsqu'il vous surviendra des empêchements et des obstacles de toutes parts ? Si dans le commencement de votro conversion, lorsque la nouveauté devrait vous donner plus de chaleur et de zèle, vous êtes néanmoins tiède et languissant, que sera-ce, lorsque vous aurez les oreilles accoutumées et le cœur endurci à tout ce qui pouvait vous toucher et vous servir? Enfin, si maintenant que les passions ne font que do naître en vous, et que l^s mauvaises inclinations sont encore tendres et faibles, vous n'avez pas le courage de vous y opposer, comment pourrez-vous y résister et les vaincre quand elles seront lelle^ ment fortifiées par l'usage et enracinées, que vous ne pourrez les arracher sans vous faire une violence plus cruelle que la mort ?
Saint Dorothée explique très-bien cette vérité par un exemple qu'il rapporte d'un des Pères du désert, qui, étant un jour avec ses disciples dans un lieu plein de cyprès de toutes grandeurs, commanda à l'un d'eux d'en arracher un petit qu'il lui montra, et que le disciple ari'acha aussitôt sans peine.
II lui en montra ensuite un autre qui était un peu plus grand, et qu'il arracha pareillement, mais avec plus u'efforts et en y met tant les deux mains. Pour en déraciner un autre qui était plus fort, il eut besoin qu'un de ses compagnons lui aidât; et enfin tout ce qu'ils étaient de solitaires s'efforcèrent inutilement d'en arracher uoiiiutre qui était beaucoup plus gros que lea amaters. Voilà, leur dit alors le vieillard, oe^ulren est des passions. Au commenceifiei9t ipiand elles ne sont pas encore bien ettratoinées , il est facile de les arracher, pour peu qu'on veuillo se donner de la peine; mais lorsque, par une longue habitude, elles ont jeté de profondes racines dans le cœur, il est très-difficile de les en tirer; il faut faire des eiIoj|^ extraordinaires, et quelquefois même 4f Ce tout cela on ne peut en venir à bout.
On peut voir par là que c'est un trèsgrand abus et une tentation très-dangereuse de différer sa conversion de jour en jour, dans la pensée de pouvoir mieux se vaincre dans un autre temps, sur les choses où en n'a pas eu le courage de s'opposer à ca'Use de la difiiculté qu'on y trouve. Si vous n*osez entreprendre de surmonter cette difficulté quand elle est légère, comment le ferezvous quand elle sera plus grande? Si, à présent que votre passion n'est encore qu'un petit lionceau, vous n*avez pas ia hardiesse lie l'attaquer, comment lefercz-vous quand elle sera devenue une bête furieuse? Soyez donc persuadé que si maintenant vous êtes lâche et tiède, vous le serez dans la suite; si maintenant vous n'êtes pas bon novice,
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TOUS ne serez pas dans la suite bon reli-
Jifoi. Si maintenant tous tous négligez ans les choses de Tobéissance et qui regrdent TobserTation des règles, tous le rez bien plus dans la suite; si maintenant TOUS êtes peu attentif à bien faire tos ex* ercices spirituels» et tous ne les faites qu'à demi, tous les ferez de même pendant toute TOtre TÎe. Le tout est de bien commencer; et saint BonaTenlure nous rapprend quand il dit : On ne quitte guère les impressions qQ*on a reçues la première fois , et celui qui, dans les commencements d'un nouTeau genre de Tie, méprise la discipline, s'y api'lique difficilement dans un autre temps. Ceil un proverbe, dit Salomon, que celui qui a prié un chemin dam $a jeuneue, le suivra ioujour$ $ani le quitter, même dam $a vieil- Uêie. (Prov. xiii.) C'est ce qui a fait dire k saint lean Climaque que les commencements lAches et faibles sont Irèsndangereux, parce que c'est un signe manifeste d'une chute à Tenir. H est donc très-important do s*accotttumer d'abord & la Tertu et à bien faire ses exercices spirituels. Le Saint- Esprit nous apprend qu'il at três-avanta- • qeux à Vhomme de porter le joug dis sa jeunesse (Thren. iir) , parce que la pratique de la vertu lui sera aisée; mais si! n'y a pas été formé de bonne heure , comment pourra'4'%1 trouver dans sa vieillesse ce que dam sa jeunesse il n'a pas tu le soin d'amasser. {Eceli. xxY.)
De celte première raison, on tire une induction nécessaire pour la seconde, puisque, si tout le profit d'un religieux pour l'avenir dépend de la première éducation qu'il reçoit, tout l'avancement de la religion en général en dépend par conséquent de la mémo sorte. Car c'est l'assemblée des reli-
Sieux et non les murailles des maisons et es églises qui font la religion; et ceux qui sont (làmte noviciat sont ceux qui doivent composer loat le corps. C'est pour cela que r)ar une salutaire institution, on a établi des maisons de probalion, pour ne s'y appliquer qu'à Pabnégation de soi-même, à la niorliRcation de ses sens e( à la pratique de toutes les véritables vertus. Saint François ^. Borgia disait que ces maisons étaient -Spor ses novices une Belhiécm, c'est*-àulro une maison de pain, parce que c'est là où l'on fait des provisions pour celte navigNtion de long cours que l'on doit entreprendre au sortir de ces maisons. Le temps que vous v demeurez est le temps de la moisson. Je temps de l'abondance et de la feitilité dans lequel vous devez, comme Josenh, vous munir contre les années do slérilité et do famine. Si les Egyptiens eussent bien compris ce qui devait arriver, et eussent eu de la prévoyance, ils ne se seraient nos tant pressés de se défaire de leurs bics, qu'ils amassaient avec tant de soin. Si vous pouviez concevoir de quelle importance il vous est de ne point sortir du noviciat sans avoir fait une bonne provision, vous no souhaiteriez pas d'en être ntût dvhors« et vous u*cn^ sortiriez au
contraire qu'aver douleur quana vous Tien driez à considérer que tous êtes peut-être fort mal pounru de toutes les Tertus nécessaires à un bon religieux. Ceux qui sont impatients d'être bientôt hors du noviciat, montrent bien , dit le même saint, qu'ils manquent de connaissance: puisqu'allant faire un vojage si lonff et si pénible, ils ne craignent pas de I entreprendre sans avoir fait toutes les provisions dont ils ont besoin.
Saint Ignace s'est tellement persuadé que pendant le noviciat on ferait un grand amas de vertus, que dans ses Constitutions il re-
farde cela comme une chose certaine. Il lablit deux années de probation, a6n que durant ce temps on ne son^e qu'à son aTancement spirituel, sans faire aucune autre étude que celle dont on peut tirer quelque profit [>onr parTonir à une plus grande abnégation de soi-même et à un plus haut degré de perfection. Ensuite, se persuadant
au un religieux sort de là aTec un tel esprit e ferTeur, de mortification et de retraite, et aTec tant d'ardeur pour l'oraison et les choses spirituelles, qu fl est nécessaire do le retenir, il aTertit ceux qui continuent après cela leurs études, de modérer alors leur ferveur, de Taquer à l'oraison ^moins que de coutume, et de faire moins d'austérités qu'à l'ordinaire. Tâchez donc de sortir du noviciat tel que ce grand saint comptait que vous deviez en sortir; ménagez fiien un temps si précteux; songez^que peut-être de votre vie vous n'en aurez point d'autre qui soit |si propre, pour travailler à voire avancement et pour amasser des trésors spirituels. Enfin, pour me servir des paroles de l'Ecriture : Ne souffrez pas qu'un si bon jour se passe sans que vous en profitiez, et tâchez de ne rien perdre d'un temps si excellent.
Ceux que Dieu appelle à la religion dès leurs plus tendres années, ont un grand sujet de lui en rendre grâces , parcequ'alors il est très-facile de s'appliquer à la vertu et de se soumettre au ioug de la discipline religieuse. Il est aisé dans les commencements de plier un jeune arbrisseau , et de le rendre droit; mais s'il est courbé et que vous le laissiez croître en cet état, il y demeurera toujours et vous le romprez plutôt auc de le redresser. Il en est de même de l'homme dans un âge tendre; il est facile de lui faire prendre un bon pli et de le tourner au bien; de sorte qu'y étant ainsi accoutumé de bonne heure, il y trouve ensuite une très-grando facilité et y persévère toujours. Une étoffe teinte en laine ne perd jamais sa couleur, et qui pourra, dit baint Jérôme, rendre la première blancheur à la laine qui aura été teinte en écarlate?Un vase neuf retient longr temps l'odeur de la première liqueur qui y a été versée. L"£criturc loue Josias de s être adonné, dès son bas âge, au service de Dieu. Lorsqu'il était encore enfant ; il commença à chercher le Dieu de son père David. [Il Parai. xxxiv.)
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Humbert, personnage illuslrc, et général do Tordre des Dominicain^» rapporte qu'un religicui élan^ mort, apparut à un autre tout brillant degloire, et que le tirantde sa cellule» ii lui mon'ra un grand nombre d*hommes vôtus de blanc et enrironnés de clarté, qiii portant de très -belles croix sur leurs épaules, s*en allaient en procession au ciel. Il lui en fit voir d*autres ensuite qui marchaient dans le même ordre, mais qui étaient beaucoup plus éclatants de lumière que les premiers , et tenaient chacun à la main une croix beauroup plus belle et beaucoup plus riche. Après cela, il passa une troisième procession, mais incomparablement plus lumineuse et plus admirable que les deux autres ; toutes les croix y étaient aussi d'une beauté bien surprenante , et au lieu que les hommes dos deux autres troupes portaient chacun ta
leur, ou h la main, ou sur leurs épaules, ceux-ci avaient chacun ange qui portail leur croix devant eux , afin qu'ils marchassent plus facilement et suivissent avec plus de joie. Le religieux étonné de cette vision , en demanda l'explication à celui qui la lui avait montrée; celui-ci lui répondit que les premiers qu'il avait vus porter leurs croix su»' leurs épaules, étaient ceux qui étaient entrés en religion dans un âge avancé; que les seconds qulla tenaient i^ la marn, étaient ceux qui s'yétaientmislorsquMIsétaientencorojeuncs:
et que les derniers, qui marchaient si librement, étaient ceux qui, dès leur plus tendre jeunesse, avaient embrassé la vie religieuse et renoncé à toutes les vanilés du monde. NUDITE CONTEMPLATIVE. (Koy. Coif.
TËMPLATION.)
OBEISSANCE , son excellence , ses degrés, etc. — L'excellence de cette vertu , si in iispensable dans la vie ascétique, se fonde sur les divines Ecritures, sur l'autorité et l'exemple de tous les saints.
Eyt-ce Que le Seigneur] veut qu'on lui oSjre ^es holocaustes et des ylAïtimes, êl non pas plutôt qu'on obéisse à sa voix ? L*obéissanco vaut mieux que les victimes ; et il vaut mieux faire ce que Dieu veuf, (|ue de lui offrir la graisse des béliers. Saint Augustin demande en plusieurs endroits, pourquoi Dieu défendit a l'homme de manger du fruit de Tarbre de la science du bien et du mal ; et une des raisons qu'il en donne, c'est que Dieu voulait montrer aux hommes que l\)béissance est d'elle-même un grand bien, et que la désobéissance est d'elle-même un g[rand mal. En effet, ce ne fut pas le fruit de I arbre qui fut cause de tous les malheurs qui suivirent le péché d'Adam ; car, outre que cet arbre n'avait rien en lui de mauvais, puisque Dieu lui-même reconnut que tout 4!e qu'il avait fait était excellent, il n'est pas h présumer que Dieu eût voulu mettre quelque chose de mauvais dans le jardin des délices, Ce fut donc la désobéissance seule et la transgression de la défense qui furent cause de tout le mal : c'est pourquoi saint Augustin dit que rien ne pouvait mieux faire voir combien la désobéissance est mauvaise d'elle-même , que la punition du premier homme, pour avoir contre la déiense de Dieu , mangé du fruit qui n'avait rien de mauvais sans cette défense , et qui n'aurait pu faire aucun mal. Que ceux qui se dis- {>cnseut d'obéir quand il s'agit de choses Jégères, apprennent de là h connaître quelle est leur erreur et leur faute : car ce n'est pas la nature de la chose qui fait le péché , c'est la désobéissance qui est toujours mauvaise d'elle-même , soit que les choses soient importantes, soit qu'elles ne le soient pas.
Une autre raison quo saint Augustin donne de la défense que Dieu fit à Thomme, c'est que riuxrame ayant été créé pour servir Dieu, il était à propos de lui défendre quelque chose pour lui faire connaître sa dépendance, que sans cela il n'aurait pas si bien reconnue; et Dieu voulut, dit ce Père, que To^ béissance qui étailun acte par lequel l'homme reconnaissait celui qui Pavait créé, fftt en même temps un moyen par lequel il pût mériter d'être uni quelque jour b lui. Il s'étend ensuite sur les louanges de cette vertu, et il ajoute qu'une des raisons pour lesquelles le Fils de Dieu se fit homme , fut pour nous apprendre l'obéissance par son propre exemple. L'homme , dit-il , avait élé désobéissant jusqu'à la mort» c'est-à-dire jusqu'à mériter la mort en punition de sa désobéissance, et Jésus-Christ se fit liomme pour être obéissant iusqu'a la mort. La porte du ciel nous avait été fermée par la désobéissance d'Adam ; elle nous fut ouverte par Tobéissance de Jésus- Christ : car, comme par la désobéissance d'un seul homme, plusieurs hommes sout devenus pécAenrs, ainsi, par l'obéissance d'un seul, plusieurs sont devenus justes. Dieu a même voulu , dit encore ce Père , nous faire voir le mérite et Texcellence de lobéissance, dans la récompense et dans la gloire dont il a couron-» né l'humanité sacrée de Jésus-Christ, qui avait été obéissant jusqu*à la mort et même jusqu'à la mort de la croix. Car c'est pour cela , dit l'Apôtre, que Dieu l'a élevé, et lui a donné un nom au-dessus de tout autre nom, afin qu'au nom de Jésus tout ce qui est dans le ciel , sur la terre et dans les enfers, fléchisse les genoux. {Perfection ChréLf de Rodr.)
Les saints relèvent le mérite de Tobéissance par une infinité d'autres louanges; mais il nous suflira mainteniint de nous arrêter à un des avantages qu'ils lui attri-
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b!e. Car, pourvu quo vous soyez obéissant, vous serez pauvre, vous serez chaslOr vous serez humble; vous aurez Tesprit de modestie, de patience et de mortification; en un mot ♦ vous acquerrez tontes les vertus. Ceci n'est point, au resle, une exagération, c'est une vérité Irès-conslante. Les vertus s'acquièrent par Texercice de leurs actes, et ce n'est que de cette sorte que Dieu veut nous les 'donner; or, l'obéissance nous met dans cet exercice fU tout ce que nos règles nous prescrivent, tout ce que nos supérieurs Douscommandent,est un exercicedequclque vertu. Laissez-vous seulement conduire par Tobéissance et embrassez de tout votre cœur toutes les occasions qu'elle vous donnera, et cela suQit. Car on ne manquera pas de vous exercer, tantôt sur la patience, tantôt sur l'humilité, tantôt sur la pauvreté, tantôt sur la mortification, tantôt sur la tempérance, tantôt sur la charité; et, de cette sorte, à mesure que vous, augmenterez en obéissance, vous augmenterez aussi en toutes les autres, vertus. C'est le sentiment de saint Ignace : Tant que l'obéissance, dit-il, fleurira parmi vous,* toutes les autres vertus y fleuriront aussi, et produiront dans les âmes tout le fruit que je souhaite. Tous les saints en général sont de ce môme sentiment, et c'est pour cette raison qu'ils appellent Tobéissance la mèreetia source des vertus. L'obéissance, dit saint Augustin, est une des plus grandes vertus; et elle est, pour ainsi dire, la source et la nière des vertus. C'est la seule vertu, dit saint Grégoire , qui imprime toutes les autres vertus dans l'esprit, et qui les y conserve, quand elles y sont une lois bien imprimées. Et le même saint Grégoire et saint Bernard, expliquant ce passage des proverbes : L*homme obéissant ne parlera que de victoire, disent, que Thommo obéissant n'obtiendra pas une victoire seulement; mais qu'il en obtiendra plusieurs, et qu'il acquerra toutes les vertus.
Si vous voulez donc un moyen court et facile pour faire de grands progrès en peu de temps, et pour acquérir la perfection, soyez extréœemenf obéissant : c'est là le chemin; vous n'avezqu'àle suivre sans vous détourner à droite m à gauche, et vous arriverez bientôt où vous souhaitez d'aller. . Que c'est une grâce heureuse et abondante, dit saint Jérôme, que celle de l'obéissance! toutes les vertus y sont comprises en abrégé, et elle conduit droit à Jésus-Christ ; il n'y a qu'à marcher par la route qu'elle vous montre, et en peu de temps on se trouvera parfait.
Saint Jean Climaque dit, qu'arrivant un jour dans un monastère il y vit des religieux « tout blancs de vieillesse e"t d'un aspect vénérable, toujours prôls à faire les moindres choses qu'on pouvait leur commander ; et il y en avait quelques uns d'enlr'eux, dit-il, qui s'étaient enrôlés sous l'étendard de l'obéissance, il y avait déjà plus de cinquante ans. Il leurdemandaquelfruitetquelavantageilu avaient retirés d'une si grande soumission'^
et les uns lui répondirent que par ce moyen ils avaient acquis une profonde humilité, qui les avait mis à couvert des plus dangereuses attaques du démon ; les autres, qu ils étaient parvenus à n'avoir aucun sentiment des injures ou des mépris. Ainsi nous voyons que l'obéissance est un moyen pour acquérir toutes sortes de vertus; et c'est ce qui faisait que les anciens Pères du désert tenaient que Tobéissance et la soumission d'un solitaire à la volonté de son Père spi> rituel, était comme un gase assuré du progrès qu'il ferait un jour dans Ta perfection.
Saint Dorothée» rapporte que son disciple Dosithée, qui était un jeune homme do bonne maison et d'une constitution fort délicate, lorsqu'il était encore dans le siècle, fut touché d une vive appréhension du jugement et du compte qu'il aurait un jour à rendre; Dieu accomplissant en lui cette demande du Prophète royal : Seigneur pénétrez ma chair de votre crainte, car j'appréhende vos jugements. Pour se mettre done en état de pouvoir rendre quelque jour un bon compte, il se Gt religieux; et vovant que la délicatesse de sa complexion ne lui permettait pas d'aller la nuit à matines, de manger des mêmes viandes que les autres, ni do suivre l'usage ordinaire de la communauté, il résolut de se dévouer entièrement à l'obéissance, en s'exerçant continuellement dans l'intlrmerie du monastère aux services les plus vils, et à tout ce qu'on pourrait lui ^commander de plus humiliant* Au bout do jDînq ans il mourut pulmonique, et Dieu ré- . Vêla à l'abbé du monastère, qu'il avait ot)tenu laïécompense de Paul et d'Antoine ; ce que les autres religieux ayant entendu, ils commencèrent à murmurer entr'eux et h s'en plaindre : « Eh quoi ! disaient-ils, où est la justice de Dieux Un homme qui n'a jamais jeûné et qui a toujours été nourri délicatement, est égal à nous autres qui portons toute la charge de la vigilia, et tout le poids du jour et de la chaleur ; que gagnons-nous donc par les austérités et par les travaux auxquels nous nous exerçons sans cesse? » Comme ils faisaient ces plaintes. Dieu leur fit entendre qu'ils ne connaissaient pas le prix et l'excellence de l'obéissance, et qu^etlo était d'un si grand mérite devant lui que Dosithée avait plus mérité par là en peu de temps, que beaucoup d'autres par de longues et rigoureuses austérités.
Saint Ignace, parlant de l'obéissance, dit, dans la troisième partie des Constitutions^ qu'il est très à propos et très-nécessaire pour notre avancement spirituel que nous nous proposions tous d'avoir une obéissance entière. Venant ensuite à expliquer ce que c'est que cette sorte d'obéissahce, il dit que non -seulement il faut obéir extérieurement, en exécutant ce qu'on nous commande, ce qui est le premier degré de l'obéissaace : mais qu'il laut aussi obéir intérieurement^ en conformant notre volonté à celle de notre supérieur, et en réglant la nôtre sur la sienne, ce qui est le second degré. Mais ce
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nVst pas encore assez, ajoute- t-ii, il faut aller plus loin» et conforiuer aussi notre jugement à celui de notre supérieur, en sorte que nous soyons toujours du mèuie senliroent oue lui, et que nous croyions que tout ee qu'il commande est bien ; et c*esl en quoi consiste le troisième degré de l'obéissance. Quand nos actions, notre volonté et notre jugement seront tout à fait conformes h ce qtrott nous aura prescrit, alors notre obéissance sera parfaite et entière; mais s'il y manque (quelqu'une de ces conditions, elle ne saurait l'être.
Pour commencer maintenant par le premier degré, je dis qu'il faut une grande diligence et une grande ponctualité dans l'eiécution des choses que l'obéissance prescrit. Saint Basile demande de quelle sorte il faut s'y norter, et il répond qu'il faut s'y porter de la même manière qu'un homme extrême»
mont affamé se porto à rassasier sa faim, ou qu'un homme qui aime extrêmement sa vie se porte aux choses qui peuvent la conserver. Encore devrait-on, ajoute-t-il, s'y porter avec un empressement et avec une ardeur tout autres, puisque la vie éternelle qu'on mérite par l'obéissance est infmiment plus noble et plus excellente que la temporelle, qu'on peut se conserver par ses soins. « Celui qui est vjéritablement obéissant, dit saint Bernard, ne sait pas ce aue c'est que de différer et de remettreau lenaemain; il est ennemi de la lenteur, il va au devant des comman** déments qu'ori veut lui faire, et il a plusîâfc obéi qu'on ne loi a commandé; il est tôiJHv jours prêt à entendre, à voir, à dire et è faire tout ce qu'on veut, et à aller partout où Ton veut; enfm il se tient toujours en état de recevoir et d'exécuter tous les commandements qu'on veut lui faire. »
Le second degré de l'obéissance est de conformer entièrement sa volonté à celle de ses supérieurs, en sorte qu'on n'en ait point d'autre que la leur. L'obéissance, dit saint Jean Climaqun, est le tombeau où notre propre volonté est ensevelie, et d'où rhnmilité ressuscite. En effet, du moment que nous voulons pratiquer la perfection, nous devons faire état que nous mettons notre volonté dans le tombeau, et que dès lors nous ne devons point en suivre d'autre que celle de nos supérieurs. Saint Ignace ajoute qu'il faut que nous soyons toujours disposés à l'exécuter, quelque difficiles que puissent être les choses qu'ils nous commandent, et quelque répugnance naturelle que nous puissions y avoir. « C'est môme particulièrement en celles-là, dit-il, qu'il faut témoigner davantage notre promptitude à obéir, parce que c'est en celles-là principalement, comme remarquent les saints, que la véritable obéissance se fait mieux voir. Lorsqu'on nous commande des choses qui nous plaisent et qui sont conformes à notre inclination, on ne peut pas bien connaître avec quel esprit nous obéissons, parce que nou^ sommes peut-être plusf portés f)ar le mouvement de notre propre incllualiou que par une ylVIIu-
ble soumission à la volonté de Dieu. Mais lorsqu'on nous commande des choses difficiles et auxquelles nous avons de la répugnance, et que cependant nous ne laissons pas de l^s embrasser avec chaleur, il n'y a plus à douter du motif qui nous fait agir, parce qu'alors nous sommes bien assurés que ce n'est point nous-mêmes que nous cherchons et notre propre satisfaction, mais que c'est Dieu seul et l'accomplissemeut de sa volonté sur nous. »
Le troisième degré d'obéissance consiste à conformer notre entendement à celui do notre supérieur, en sorte que nous n'ayons qu'un même sentiment que lui, non plus qu'une même volonté; que nous estimions que tout ce qu'il commande est raisonnable, et que, soumettant tout ^ fait notre jugement au sien, nous fassions du sien la règle du nôtre. Pour comprendre la nécessité de ce tioisième degré, il suffit de ce aue nous avons dit d'abora, que sans cela robéissance ne saurait être parfaite et entière; et celle doctrine est conforme à celle des saints, qui disent que l'obéissance est un holocauste très-parfait, dans lequel l'homme, par le moyen des ministres de Dieu, s'offre tout entier à Dieu dans le feu de la charité. Il y avait dans l'ancienne Loi cette différence entre Tholocauste et les autres sacrifices,
3ue dans les sacrifices on brûlait une partie e la victime en l'honneur de Dieut ^t l'on en gardait une autre partie pour les prêtres et pour les ministres du temple; mais dans l'holocauste, on brûlait la victime tout entière, sans en réserver aucune chose. Or, si en obéissant vous ne soumettez votre jugement aussi bien que votre volonté, votre obéissance n'est point un holocauste ; et elle n'est point parfaite, puisque vous manquez à offrir à Dieu la principale partie de vousmême et la plus noble, qui est votre propre entendement. C'est pourquoi saint Ij^nace disait que ceux qui, soumettant leur volonté aux ordres de leur supérieur, n'y soumettent point leur jugement, n'ont encore qu'un pied dans la religion.
Saint Bernard, dans le'prciUfer sermon de la Conversion de saint Paul, explique au long qu'elle doit être Tohéissance d'entendement; et, pour cet effet, venant à parcourir les différentes circonstances de son sujet, il les af>plique o*ix différentes qualités au'elle doit avoir. Lorsque saint Paul, frappé de la lumière du ciel, et saisi de crainte, se fut écrié . Srigneur^ que voulez •vous que je fasse? le Seigneur lui répondit : Allez dans la ville^ et là on vous dira ce qu'il (àul qtn vous fussiez. « Voilà, dit à ce sujet sauit Bernard, pourquoi vous êtes entré en religion, afin d'y apprendre ce qu'il faut qua vous fassiez : c'est pour cela que Dieu, |«r un ordre admirable de sa Providence, vousa frappé de la crainte de ses jugements, ot que, vous donnant un désir ardent de léser* yjr, il vous a donné le dessein d'entrer dans ecttc ville sainte et dans cette école de vertu cl de piélé. C'est là que vous appreiidrcr ce
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qu*il veut de vous, et ce qu*il faut que vous lassiez pour lui plaire. L*£criture ajoute, conlioue ce Père, que lorsque saint Paul entra* dans la ville, il ne voyait rien, quoi-
2u*il eût les yeux ouverts, et que ceux qui taient aveo lui le meuaient par la main. Et c'est là, mes frères, ajoute-t-il, la figure d*une parfaite conversion ; c'est là le modèle de parfaite obéissance qu'un religieux doit avoir; c'est là précisément on quoi elle consiste ; de ne voir rien quoiqu'on ait les yeux ouverts, et de ne juger de rien par soimême, mais de se laisser^ conduire par ses supérieurs, et de se remettre absolument entre leurs mains. Prenez garde que, malheureusement pour vous, vous, ne veniez à voir clair comme Adam et Eve, de qui l'E* crilure dit qu'après leur péché leurs yeu^ furent ouverts, en sorte qu'ils connurent
au'ils étaient nus, et qu'ils eurent honte 'eux-mêmes; Mais comment I dira-t-on, estee qu'avant leur péché, ils n'étaient pas nus et qu'ils ne voyaient pas clair? Oui , sans doute,' mais ils ne prenaient pas garde alors è leur nudité, parce qu'ils vivaient dans la pureté et la simplicité de la justice originelle. Or, cette pureté et cette simpliulé 3u'ils perdirent par leur désobéissance, nous evons essayei-, nous autres, de l'imiter et de la conserver par notre soumission, en sorte que nous n'ayons jamais les yeux ouverts nour voir les fîiutes d*autrui, non pas même les plus apparentes, et que nous les fermions surtout lorsqu'il s'agit de choses qui regardent l'obéissance. »
Saint Jean Climaque, parlant de l'extrême retenue qu'il faut avoir là-dessus , dit quo dans les pensées et dans les sentiments qui nous viennent contre l'obéissance, il faut nous comporter comme dans les pensées qui nous viennent contre la pureté ou contre la foi ; c'est-»à-dire, ne nous y arrêter en aucune sorte, mais prendre de là occasion de nous Abaisser et de nous humilier davantage.
Saint Jérôme, écrivant à un religieux, et lui donnant des régies pour sa conduite dans la religion, lut recommande particulièrement cette soumission d'esprit. Ne vous mêlez i)Oiut, lui dit-il, de ju^r les ordres de vos supérieurs, et d'examiner s'ils ont raison ou non dans les commandements qu'ils vous font; c'est à vous d'obéir et d'exécuter ce qu'ils vous commandent, suivant ces paroins de Moïse : Ecoutez^ iiraël, et faites silence. Saint Basile propose aux religi«!ux pour modèle de leur obéissance, celle d*un apprenti qui se met sous un maître pour apprendre quelque métier. Il a, dit-il, les yeux continuellement attochés sur son maître, il loi ('béit en tout sans le contredire en rien, sans interposer son jugement en quoique ce soit, et sans lui demander raison ae ce qu'il lui commande; et, de celte sorte, il se rend habile avec le temps. La soumission des disci^ pies de Pythagore était si grande à cet égard que sa seule autorité leur tenait lieu de raison; et ils y déféraient de telle sorte quo KÏ^s qu'on leur disait : Lui-même l'a dit, il ne leur çn fallait pas davantage pour se ren-
dre. Quelle déférence ne faudrait-il donc point que des religieux eussent pour leur supérieur, ctui est sans doute bien au-dessus de Pythagore, puisqu'il tient la place de Jésus-Christ même? ne faudrait-il pas qup, dès qu'il est question d'obéissance, cela leur suffit pour les obliger à soumettre aussitôt leur jugement, et à croire que ce qu'on leur commande est toujours ce qui est le plus eonvenable.
Saint Ignaoedit que, comme il y a dansi'Eglisedeux sortes de voiespour le salut. Tune qui regarde tous les chrétiens en général, qui est cellede l'observation des commandements; et l'autre qui regarde particulièrement leg religienx, qui est celle de la pratique' des conseils ajoutés aux commandements , aussi il y a dans la religion même deux sortes d'obéissances : l'une générale, commune et intf»arfaite ; l'autre très-parfaite qui fait voir la brce et la vertu de l'obéissance, et qui montre jusqu'où peut aller la perfection du vé'ritable religieux. L'obéissance imparfaite, dit-il, a deux yeux, mais pour son malheur; l'obéissance parfaite est aveugle, mais c'est dans son aveuglement que sa sagesse et sa perfection consistent. L'une raisonne sur tout, et l'autre obéit sans raisonner; l'une a toujours plus d'inclination pour une chose que pour une autre, et n'est jamais indifférente sur rien ; l'autre se tient comme la languette de la balance sans pencher de côté ni a'autre, et est toujours également dispo~ sée à toutes les différentes choses que l'on peut lui commander, La première obéit véritablement au dehors, en exécutant ce qu'on lui commande: mais elle désobéit intérieur rement parla résistance de son esprit; ainsi elle ne mérite pas le nom d'obéissance. La seconde ne se contente pas de faire ce qu'on lui prescrit, elle soumet encore sonjugement et sa volonté à la volonté et au jugement du supérieur, supposant toujours qu'il a raison de commander ce qu'il commande ; et elle ne cherche point de raison i>our obéir, ni ne se laissepointconduireàcellesqui lui vienoentà l'esprit; maiselleobéit par la seule considération du commandement qu'on lui fait, et parce que c'est obéir aveuglément que d*obéir de la sorte. Voilà quelle est l'obéissance aveujgle que les saints et les maîtres de la vie spirituelle nous recommandent si instamment et dont ils nous ont donné eux-mêmes de si grands exemples. Au reste, lorsqu'on Taf)pd!!e aveugle, ce n'est pas qu'on prétende qu'elle doive être soumise indistinctement à toute5 les choses qu'on peut lui commander, quand même elfes seraient criminelles; car ce serait une dangereuse erreur, et saint Ignace nous le marque expressément; mais c*est parce que dans toutes celles où nous ne voyons point de péché, nous devons obéir simplement sans raisonner, supposant toujours que ce que l'on nous commande est conforme à la volonté de Dieu, et ne cherchant uoint d'autre raison d'obéir que celle de l'ouéissance même et du commandement qu'on nous fait. Aussi Cession appelle-t-il cette sorte d*obéis$aiice, une obéissance sans
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discussion ^et sans oxamen, parce qu'en effet il ne faut qu'obéir simplement h ce qu'on Duus commande, sans nous ingérer d'en rechercher et d'enexamjner les raisons. Suint Jean Climaque dit de même que l'obéissance est un mouvenient de la volonté sans aucune discussion el sans aucun oxamen, une mort volontaire, une vieexempte de toutes sortes de curiosilést et un dépouillomenl entier de son propre discernement. Et saint Basile, sur ces paroles do Jésus-Christ adressées à saint Pierre et à tous les supérieurs ecclésiastiques en sa personne*. Pait$ez, me$ brebii, dit que de même que les brebis se laissant conduire par leur pasteur et le suivent partout ofl il veut les mener , de même un religieux doit se laisser conduire nar son supérieur, et s'attacher simplement a obéir, sans raisonner sur ce qu'on lui commande. Saint Bernard, parlant de cette Rorte d'obéissance, dit que la parfaite obéissance, surtout dans ceux qui commencent encore, -doit être sans discernement, c'est-b-dire, .^oute-t-il , qu'il ne faut pas examiner ce qu'on TOUS commande, ni pourquoi on vous le commande, mais vous attacher seulement à exécuter avec tîd élite et avec soumission ce qu'on vous commande. ■ La vraie obéissance, dit saint Grégoire, n'examine point les commandements des supérieurs, ni l'intention qu'ils ont eue en les faisant; parce que celm qui a une fois abandonné tuuio ta conduite de sa vie entre les mains d'un supérieur, n'a point de plus grande joie que de Elire ce qu'on lui commande, u On ne sait ce que c'est que d'interposer son jugement, quand on sait parfaitemËid obéir, E farce qu'alors on ne connaît point d'autre ien que celui de .l'obéissance, il en coûta cher s nos premiers pères d'avoir voulu raisonner sur la défense que Dieu lear avait faite: ce fut le commencement de leur perte et (le la nôtre, et cefut par là que le démon les fit lember dans le précipice. Pourquoi, leur dit-il, Dieu ne vous a-I-il pas permis de manger de tous les fruits du jardin T C'est, répond Eve, de peur que peut-être nous ne mourrions. Dieu leur avait dit formellement, en parlant de l'arbre de la science du bien et du mal : Au même jo'jr que vous en mangerez, vous mourrez; cependant Eve commence par douter de l'effet de cette menace ; elle s'imagine que Dieu ne l'a peut~ élre faite que pour les intimider, et voilà une grande disposition pour se laisser tromper. Aussi le démon ne manque-t-il pas d'en profiter. Vous ne mourrez nullemest , leur dit-il, mais vous serex comme des dieux sachant le bien et le mal. Il veut leur persuader par lii que Dieu ne leur a défendu d'en manger que de peur qu'ils devinssent aussi savants que lui; el Eve se Isissantemporterà l'envie de s'élever au-dessus de sa condition, crut aux paroles du serpent, mangea du fruit défendu et en fit manger t Adam. Ainsi le roisonnemenl d'Adam et £«e les ayant portés à désobéir, les fit mourir au même momcnl do la mort de l'âme, les assi^cllit à colle du corps, el les chassa
pour jamais du paradis de délices; et comme cet arlifice réussit si bien alors au uemon contre nos premiers pères, il s'en est toujours servi depuis contre nous. C'est pourquoi l'ApAlro, qui connaissait ses ruses, nous avertit de nous en donner do garde, ie crains, dit-il, que comme le serpent séduisit Eve par son artifice, vos esprits ne soient aussi corrompus, et ne viennent à décbeoir de la simplicité do Jésus-Christ. Gardeivous lies ruses del'ancienserpent; attachezvous à ce que l'on vous commande,on)'eiéculant ponctuellement, sans en examiner les raisons et motifs; et de cette sorte l'obéissance sera pour vous une règle sûre el înEatlIible de tout ce que vous aurezà faire. 11 esc surtout d'une très-grande importance dans les commencements, dit sainlBernanl, de s'accoutumer à obéir aveuglément et sans raisonner : car il est moralement impossible
au'un nouveau religieux demeure longtemps ans une cellule, el persévère dans sa profession, quand il se conduit par les règles de ta prudence et de ta sagesse ordinaire et
âu'it veut savoir la raison de chaque cba«e. ue faul-il donc qu'il fasse et quelle doit être sa conduite? Il faut qu'il renonça à la sagesse pour devenir sage, que tout son discernement soit de n'avoir nul disceinemeal dans les cboses de l'obéissance, et que toute sa sagesse soit de n'avoir en cela aucune sab'i'sse. Car c'est au supérieur à bien consiiUTcr les choses el à les exaouoer avec soin avant que de les commander, mtis c'est ensuite aux inférieurs à exécater avec bumilité, avec simplicité et avec conBaocetout ce qu'il commande ; enfin, c'est k 1 ui ï raisonner, mais c'est aux antres i obéir- Saint Ignace, suivant tes traces des saintt cl leur doctrine, et voulant nous inslruira des devoirs de l'obéissance par des choses sensibles, se sert de deux comparaisons très-propres el très-utiles pour cet effet. Que tous ceux, dit-il, qui vivent dans l'obéi»sance, soient persuadés (|u'ils doivent sa laisser conduire par la divine providence, l>er lemoyend'un supérieur, de Bêmequ'ua corps mort qui se laisse mamveomme l'on veut et que l'on «mporteâ l'on veut.
Celle comparaison est aussi de saint Fraocois , qui ta proposait souvent h ses terigieui,avec ces paroles de l'Apôtre ; Vou$ élts mortf, et cotre vie est cachée en Ditu avti Jémt-Chriil. En effet, un vérilebln religieux doit être tellement mort au monde, que môme l'entrée dans la religion s'appelle une mort civile. Soyons donc commf) si netu étions tout à fait morts. Un corps mort oe voit point, no répond point, no se plaint point etn'a aucun sentiment. N'ayons point d'yeux pour observer curieusement les axr lions de notre supérieur; n'ayons pointée parole pour répliquer 6 celle que l'obéissance nous prescrit; ne faisons jamais «le plaintes, et quand on lous commande quelque chose qui n'est pas è notre gré, soyons comme si nous u'uvions aucun sentiment.
On choisit d'ordinsiie pour ensevelir un mori, le linceul le plus vieux, lo plus usé.
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Un religieux aoil souhaiter d*ôlre Irailé de môme, pour son vêlement et pour toutes choses, d'être toujours habillé dt)s habits ]os phis grossiers et les plus mauvais : et d'avoir toujours en partage pour son logement et pour sa nourriture, tout ce qu'il y a de pire dans la maison. Que s'il n*est pas dans cette disposition do volonté,. et gu'au contraire il soit fâché quand on le traite de cette sorte, il n'est pas véritablement mort au monde, comme un religieux doit Tétre, il n'a nullement l'esprit de mortification.
Saint Ignace dit encore, et c'est là l'autre comparaison dont il se sert, qu'il faut que nous nous laissions conduire à la divine Providence par le moyen de nos supérieurs, de même qu'un bâton dont on se sert pour marcher. Un bâton suit partout celui qui le porte, il demeure où on le met et il »'a aucun autre mouvement que celui que lui communique la main qui le tient. Il faut qu'un religieux soit de même, il faut qu'il se laisse entièrement conduire par son supérieur, qu'il n'ait aucun mouvement de lui-même et qu'il suive toujours ceux de son supérieur ; et soit qu'on le mette dans un lieu, soit qu'on le mette dans un autre, qu'on lui donne un emploi élevé ou qu'on 1 occupe à quelque chose de bas, il fjiut qu'il demeure sans répugnance dans le lieu ou dans l'emploi où on la placé. Si le bât )n qui vous sert d'appui en marchant venait à vous faire quelque résistance, en sorte que lorsque vous voudriez le poser en un endroit il se portât de lui-même vers un autre» il vous incommoderait au lieu de vousser*vir, et vous ne manqueriez pas de le quitter^i^ Ainsi iors(}uo vous résistez à la main dosupérieur qui vous gouverne, lorsque voustémoignez de la répugnance pour les lieux,, pour les emplois ou pour les fonctions où il veut vous placer, et que dans vos actions, dans votre volonté, dans votre jugement, il y a de l'opposition aux mouvements qu'il veut imprimer en vou.«, il est constant que vous vous rendez incommode au lieu d'être utile. De sorte que si vous persistez dans cet esprit d'indocilité, vous deviendrez bientôt à charge à tous les supérieurs avec qui vous aurez à vivre, et vous ferez que personne ne pouvant s'accommoder de vous, ni vous mettre à aucun usage, chacun ne songera qu'à se défaire de vous, et qu'ainsi on vous ballottera continuellement d'une maison à une autre. On porte un bâton, et il ne fait point de peine à la main, parce qu'on en fait ce qu'on veut; il faut de même qu'un religieux ne fasse point de ptîine au supérieur entre les mains duquel on Ta mis: mais qu'au contraire, il tâche de se rendre agréable par son obéi^saDce et (le lui donner lieu de dire avec le centurion: J'ai des soldats sous moi et je dis à celui-ci : allez, et il va; et à l'autre: venez, et il vient; et je dis à mon serviteur: faites ceci, et il le fait.
Saint Basile traitant le même sujet, se
^ert d'une autre comparaison très-propre.
De môme, dit-i), que celui qui travaille
a un bâtiment, se sert comme il veut des instruments de son art, et qu'il n'y a jamais eu d'instruments qui n'aient aisément obéi à la main do l'artisan et n'en aient suivi tous les mouvements, de même un religieux doit être un instrument utile, dont le supérieur peut se servir à son gré pour {l'édifice spirituel; et il no doit jamais faire do résistance è ce qu'on veut faire de lui. De plus, comme l'instrument ne choisit pas l'usage auquel on veut remployer, ainsi un religieux ne doit point avoir de choix pour aucun emploi, mais il doit en laisser tout le soin au supérieur et s'en rapporter entièrement à lui. Enfin, continue ce Père, comme l'instrument n'agit point en Tabsence de l'artisan, parce qu'il n'a aucun mouvement de lui-même, et qu'il n'en a point d'autre que celui que l'artisan peut lui donner quand il s'en sert; de même, il ne faut pas qu'un religieux fasse jamais rien sans l'ordre de sou supérieur, ni que dans les moindres choses, il dispose de lui-même pour un moment; mais il laat que toujours et en toutes choses il suive les mouvements et les expressions de son supérieur. »
Ce n*est pas seulement dans es choses qui semblent avoir c|uelque rapport avec la chair et le sang qu'il faut soumettre notre jugement à celui de nos supérieurs: il faut e soumettre dans celles gui sont les plus détachées de tout ce qui regarde le corps et qui sont purement spirituelles. Que per- ' sonne ne croie que dans celles-ci il lui soit plus permis de s'éloigner de la volonlé et du senliinent do son supérieur que dans les . antres; au contraire, la soumission et l'o- -bérssanco de Tentendement y est encoro plus nécessaire, parce que les choses spirituelles étant d'ellos-mêmes si élevées, le danger serait plus grand et la chute plus fâ-* cheuse, si. nous n avions point de guide* Cette vérité est si reconnue, que Cassien dit, quil-a'y a rien dont le démon se serve tant pour faire tomber les solitaires dans le précipice, que de leur persuader de mépri-' ser les conseils et les avis que leurs anciens peuvent leur donner touchant leur conduite spirituelle, et de suivre seulement leurs
Îropres lumières. Le même Cassien et saint ean Climaque rapportent des exemples do plusieurs solitaires très-adonnés h la spiritualité et à la raison, et déjà avancés en âge, ui se sont laissés tromper par les illusions u démon, pour s'être trop confiés à leurs propres lumières, et pour avoir voulu so gouverner par eux-mêmes. Il en porta un à sacrifier son propre fils qui était dans le môme monastère que lui; et cet homme, s'imaginant par Ih qu'il deviendrait un autre Abraham, en serait venu eifectivement à, l'exécution, si son fils, le voyant préparer des cordes et aiguiser un couteau, n'eût conçu quelque soupçon de son dessein et ne se fût enfui. Il suggéra à un autre de so précipiter, lui faisant accroire qu'il gagne-* rait de celte sorte la couronne du martyre et qu'il serait aussitôt reçu daus le ciel.
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Cassieii rapporte encore à ce sujet Thistoiro du solitaire Héron, qui vivait <ians une si grande retraite et dans une si grande abstinence, que môme le jour de Pâques, où, tous les solitaires avaient coutume de prendre leur réfection ensemble c-t de se traiter mieux que les autres jours , il demeurait dans sa cellule et gardait une rigoureuse abstinence, sans vouloir rien ajouter à sa nourriture ordinaire qui n^était qu'un peu de pain et d*eau. « Cette austérité de vie, dit Cassien , lui inspira tant d*orgueil et lui donna tant d'attachement pour ses propres lumières , qu'il vint à se persuader qu'il était parvenu au comble de la sainteté , qu'il n'y avait plus aucun danger pour lui d«'>ns la vie, et Que, quand il se jetterait dans un puits la tète la première , les anges lo soutiendraient de leurs mains pour empêcher qu'il ne se fit mal. L'esprit donc rempli de cette imagination , et ne redoutant point que Dieu ne dût faire un miracle pour faire éclater sa vertu et son mérite , il se jeta une nuit dans un puits très-profond, d'oCk les frères qui étaient accourus au bruit de la chute , le retirèrent avec peine à demi mort. Cependant Timpression que les illasions du démon avaient faite en lui étoîtsi forte, que pendant trois jours qu'il vécut encore , ni l'expérience malheureuse qui! venait de faire , ni tout ce qa*on put lui dire ]>our le désabuser et pour l'obliêer à se repentir , D6 fut janiaîs capable de l'efTacer. Cela fait biea voir que , quelque avancé {ftt'on soit et dans la spiritualité et danat^ I âge , il est extrêmement dangereux de trop se fier à son propre jugement , et de ne veoloir pas se soumettre à ceux que Dieo nous a donnés pour nous conduire. C'est pourquoi un saint homme disait avec raison que celui qui se croit trop lui-même n'a pas besoin de démon qui le tente , p^ice qa*il est lui-même son propre démon. »
Saint Cbrjsostome dit que celui qai s'appuie sur son propre jugement est m plus (n*and danger de faillir, quelque éclairé qu'il s'^lt dans les choses de la spiritualité , que celui qui , ne faisant encore que de commencer à s'y instruire , se laisse conduire Ear autrui. Il compare le premier è un trèson pilote qui , se confiant à son habileté et à son adresse , se mettrait en mer sur un vaisseau sans voiles et sans rames; et le second à un passager qui , n'ayant aucune connaissance de la marme , s'embarquerait dans un vaisseau bien appareillé, sous la conduite d'un très-excellent patron. Que personne donc ne s'abuse, eu «'imaginant que dans les choses spirituelles, par exemple , dans les exercices epirituels et dans la pratique de la pénitence et de la mortiUcation , on peut se dispenser de l'obéissance et se conduire par ses propres lumières. Car, comme dit très-bien Cassien, transgresser les commandements de son supérieur par envie de travailler, n*estpas moms désobéir que de les transgresser par envie de ne rien faire. Tenez pour maxime con-. staote, dit saint Basile, de ne rien jamais
faire contre l'avis et sans la participation de votre supérieur; car tout ce que vous faites à son insu est une espèce de toI et de sacrilège , c'est une chose qui ne saurait vous être que très-préjudiciable et gni ne peut iamais vous apix)rter nulle utilité. Je veux bien que vous l'estimiez bonne ; mais, si elle l'est , pourquoi vous en cachez-vous ? pourquoi ne demandez-vous pas permission ? Votre supérieur ne souhaite pas moins votre bien et votre avantage que vous-même, adressez-vous à lui, il tous la donnera ; et alors Dieu versera sa bénédiction sur ee que vous ferez. Ne tous ez()Osez l>as, faute de soumission, à faire une chose non-seulement inutile, mais qui vous soit même préjudiciable; et prenez garde que Dieu ne vous dise comme h son peuple, dans Isaïe : ne m'offrez plus inutilement des sacritîces.
Il ne faut jamais rien commander de mal, disent saint Grégoire et saint Bernard, et il ne faut jamais obéir, quand il s'agit de commettre un péché ; mais quand il ne s'agit que de manquer à faire un bien, et que 1 obéissance défend de le faire, on est oblif^ de se soumettre è Tobéissane. L'arbre donl Dieu défendit à nos premiers pères de manger, n'avait rien de mauvais de lui-môme; au contraire, il était très-bon ; mais Dieu, poer leur donner une occasion de mériter davantage par leur soumission et par leur obéissance envers leur créateur, voulut leur d^ fendre l'usage d'une chose qui n'avait rien de mauvais que la défense, et dont, sans ^eela,' ils eussent pu manger Irès-innocemment. Or, un supérieur en use quelquefois de même envers les religieux qui sont sous sa conduite; il leur défend des choses qui sont bonnes d'elles-mêmes, et cela, ou parce qu'elles ne leur sont pas alors convenables, ou pour éprouver leur obéissance et leur soumission.
Saint Basile ajoute que la perfection do l'obéissance dans les intérieurs éclate moiiis h s'abstenir de faire le mal, qu'à s'abstenir de faire une chose qui est bonne et sainle d*elle-même, mais qu'on leur a corumandé de ne pas faire. La raison qi^jl en donne est que, (le ce qui est mal, ils doivent iou^oun s'en abstenir, quand même il n'y aurait aucune défense; mais que, do ce qui est bon de soi-même^ ils ne s'en abstiennent qu'en veftu de la défense qu'on leuir a faite. De sorte qu*il est vrai de dire que leur obéissance parait en cela davantage, puisque c'est Tobéissance seule qui les retient. Au coutraire, quand on n'a pas de soumission dans ce qui regarde les choses purement spirituelles,, c'est alors qu!on fait Toir plus d*indpcilité d'esprit et plus d'attachement is» propre Tolouté; car dans les autres, pir exemple, dans ce qui regarde le silence, la fûodeslie, la tempérance, et ainsi .du reste, le plaisir et la sensualité peuvent aToir part è la désobéissance; mais dans les spirituelles, oui sont directement contraires à lacheir et ai sang, on ne peut être porté à désobéir que par la seule envie de faire à sa volonté»
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et par un esprit d'indocilité et d'orgueil. Ainsi, tout ce qui arrive de là, c'est que par les choses mèrae qu'on fait pour son avan- 'cernent spirituel et pour se rendre plus agréable à Dieu, on parvient à s'éloigner davantage de la perfection, et à déplaire davantage à Dieu et à ses supérieurs. C'est une chose dangereuse d'avoir affaire à un . cheval fort en bouche; car comme il n'obéit point au mors, on ne saurait en être maître, et il est capable d'emporter son homme à lout moment et de le jeter dans un précipice. Il faut qu'un cheval, pour être bon, ait la bouche lionne, qu'il porte bien son mors, et qu'il obéisse bien à la main. Il en est de nrôme d'un religieux; il faut qu'il aii l'esprit souple et aisé à gouverner, qu'il ne résiste point au frein de l'obéissance, et qu'il se laisse conduire comme on veut.
Nous lisons dans Y Histoire écclésiattique , quesainlSiméonStylitcayantchoisi sareirailt sur une colonne haute de quarante coudées , y pratiqua longtemps une pénitence qui, jusque-la, n'avait point eu d'exemple. Il demeurait continuellement exposé a toutes les injures et à toutes les rigueurs du temps; il passait tous les carêmes sahs boire et sans mançer, et il ajoutait tant d'autres austérités è celles-là, que Quelques -uns ne pouvant s'imaginer qu'un nomme fût capable de résister à une pénitenoe si prodigieuse, doutaient que ce fût véritablement un homme. Plusieurs saints Pères du désert,' entendant • parler d'un genre de vie si nouveau et si étrange, s'assemblèrent pour consulter ce • qu'ils avaient à faire sur ce suiet, et le ré- ' sultat de leur assemblée fut qu on lui enver- . raît quelqu'un de leur part, avec ordre d^ lui dire ces paroles : Quel nouveau genre de vie est-ce que vous menez? Pourquoi , quittant la voie que les Saints nous ont mar-» quée, avez- vous pris un chemin si étranj^e, et qui n'a encore été frayé de personne? Les Pères du désert se sont assemblés et vous commandent de descendre sur-le-champ du lieu où vous êtes, et de suivre la route de tous les autres solitaires, sans vous distinguer davantage par des singularités. .Us avaient, au reste, donné ordre que s'il refusait de descendre et d'obéir, on l'y contraignit par force, mais que s'il témoignait vouloir obéir, et qu'il se rott en devoir de descendre de sa colonne, on lui déclarât en leur nom qu'ils lui permettaient d'v demeurer, et de continuer dans ce genre de vie si nouveau et si austère, parce que son obéissance marquait assez que c'était Dieu qui le conduisait dans la voie qu'il avait prise. Celui qu'ils avaient chargé de ces ordres Ta trouver le saint, lui expose sa commission» et à ()eine eut^il achevé de lui dire aue-^ Fàiis du désert lui ordonnaient de rnsMidre de sa colonne, que le saint s'était déjà' mis en état d'obéir et de descendre. Alors^cet homme voyant une si grande soumission, exécute le second ordre qui lui avait été donné, et dit au serviteur de Dieu : Prenez courage, mon père, et continuez généralement dans le ^g»'nrc de vie que vous avez embrassé : c'est
Dieu qui vous y a appelé , votre obéissance le montre, et c'est le sentiment de tous les Pères du désert. Kem^irquons ici, d'un côté, la grande obéissance du saint , et son extrême détachement à Tégard d*une chose si sainte et qu'il croyait procéder de Dieu; et, de Tautre , quelle estime les anciens Pères faisaient de I obéissance et de la soumission, puisqu'ils crurent qu'il ne fallait point d*au- Ire marque pour connaître si l'esprit de Dieu le conduisait, et qu'au contraire, ils jugèrent que s*il n'obéissait pas , il n'en fallait pas davantage pour conclure que sa vocation n*était pas de Dieu.
Un des principaux moyens pour acquérir la perfection de robéissance, ou, pour mieux dire, le principal et le plus propre, est d*eu« visager Dieu même dans la personne de son supérieur, et de s*imaginer que c'est Dieu qui nous commande , et que c'est à lui et non pas aux hommes que nous obéissons. Ce moyen nous est extrêmement recommandé par l'Apôtre , qui nous le propose en plusieurs endroits de ses Epitrès, et principalement dans celle aux Épnésiens, ou, s'adressant aux serviteurs de Dieu, il leur dit : Serviteurs^ obéissez à vos maîtres êstm la chair ^ avec craints , avec respect , et dans la simplicité de votre clfiir, comme vous obéiriez à Jésus-Christ, Si l'Apôtre ordonne, dit à ce sujet saint Basile, qu'on obéisse aux puissances de la terre comme à Jésus-Christ même, et, qui plus est, à des hommes qui étaient encore dans l'inOdélité et dans la corruption dn péché : selon que l'ordonne aussi saint Pierre, qui veut qu'on obéisse non-seulement aux maîtres qui sont bons et doux, mais encore à ceux qui sont fâcheux et qui vivent dans l'infidélité, à combien plus i6rte raison les religieux doivent-ils obëjr deia même sorte à leurs supérieurs nAriloely, qui ne souhaitent autre chose cTeoi^què I accomplissement de la volonté dé Dieu? C'est pourquoi le même saint Paul ajoute aussitôt : Que ce ne soit pas seulement en les servant^ lorsqu'ils vous voient^ et comme pour plaire aux hommes , mais que ce soit en en faisant la volonté de Dieu ae tout votre cœur^ comme serviteurs de Jésus^Christ^ et en servant volontiers^ comme si c'était le SeU gneur^ et non pas les hommes que vous sertis^ . siez. Nous ne devons plus regarder l'homme dans la personne du supérieur qui nous corn* mande ^ nous ne devons regarder que Dieu ; en effets nous ne sommes point entrés dans la religion pour servir les hommes , inatt pour servir ZHeti, et ce n'est plus avec des hommes que nous y vivons^ mais avec Dieu même^,
{misque notre vie y est crucitlée avec Jésus- Ihridt. roul.ee que vous ferez , dit TApôtre en un autre endroit, faites4e de bon caur^ c&mme le faisant. pour le Seigneur et non pour les hommes^ et comme étant assurés que vous en recevrez la récompense du. Seigneur.
Saint Ignace, appuyé sur cette doctrine insiste fort sur ce moyen dans ses Consti^ tutionsy et nous le recommande souvent. « Il est très à propos et très-nécessaire, dit-il en un endroiii de s'abandonner à une obéis-
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sancc entière, reconnaissant que'lesupérioar, quel (]u*H paisse être, tient la place de Jésn9-Christ même. Il est très-nécessaire, dit-il ailleurs, d*obéir non-seulement au su* périeur général de la Compagnie, ou au supérieur particulier de chaque maison, mais aussi h tous ceux qui ont autorité de lui, et de s*dccoutumer à regarder dans Fobéissance, non pas la personne du supérieur h qui on obéit, mais la personne de Jésus- Christ^ pour i*amour de qui on obéit, et à qui tout le monde xloit obéir. » Il établit la même chose pour fondement, dans la sixième partie des Constitutions^' oh il traite plus expressément de l'obéissance; et il dit que si i*on veut acquérir la perfection de cette vertu, il faut avoir continuellement devant les yeux celui pour Tamour duquel on obéit, qui est Dieu lui-même, notre Créateur et notre Sauveur. L'efficacité de Ce moyen pourra trèsr-bien se connaître par la supposition suivante. Si lésus-Ghnst lui-même vous apparaissait et tous commandait de faire telle ou telle chose, avec quelle promp« titude, avec quelle joie, avecquelle soumission d'esprit et d'entendement ne vousçor*teriez-vous point à obéir? il ne vous vien-* drnit pas la moindre pensée de Juger do c'e^
Su'il vous commanderait ; pas le moindre oute si ce serait une chose juste ou non ; mais vous vous porteriez aveuglément i l'exécuter, par cette seule raison qui est au-dessus de toute autre raison : c'est Dieu qui me le commande^ c'est Dieu qui le veut, c'est ce qu'il y a par conséquent de meil- • leur. Vous vous estimeriez même heureux que Dieu voulût se servir de vous ; et plus ce qu'il vous conimanderaii serait pénible, plus VOUS- le tiendriez à grâce, Or, voilà précisément le moyen que nous vous pro^ posons. Saint Basile le propose de même dans ses constitutions ; et afin de nous e#* donner toute Testime qu'il mérite :C8 i^est pas, (lit*il , de moi-même que je m^avance do faire cette comparaison; c'est sur la foi et sur l'autorité de Jéstis-Christ, qui dit : celui qui vous écoule m'écoute ; c'est-à-dire celui qui vous obéit, c'est à moi-même qu il obéit. Tous les saints interprètent ainsi ces paroles, et ils disent qu'elles ne doivent pas seulement s'entendre des apôtres, mais do tous les supérieurs spirituels ; et cette doctrine était tellement reçue parmi les anciens Pères du désert, qu'ils regardaient les commondomenlsde leur&supérieurs comme des couimandcinents de Dieu même, ils ne s'attachaient point à regarder rhomaïc dans la personne de leur supérieur; m<ns ils regardaient Dieu dont il occupait la place; et c'est ce que Jésus-Christ nous recommande expressément, quand il dit : Les scribes et les pharisiens sont assis sur la chaire dô • Moïse. Observez donc tout ce qu'ils vous diront et faites-le; mais gardez-vous bien de faire ce qu'ils font. (Rodrio., Perf, ch, )
Avis PRATIQUES TOUCHANT LA VKRTU d'o-
BÉissANCB. -— I. Le directeur doit s'appliquer avec le plus grand soin à implanter profondément dans le cœur de ses disciples
la vertu d'obéissance, sans laquelle il perdra son temps et sa peine, et emploiera en vaia toutes sortes d'industries pour les conduire à la perfection. 11 aura beau conseiller, or« donner, exhorter, instruire ; si le pénitent n'obéit pas, il ne fera aucun progrès, même aTec la meilleure direction. Or, il y a deux moyens d'obtenir l'obéissance : premièrement, il faut s'attacher fortement a inspirer au pénitent une grande estime et un ardent amour pour cette vertu : car il est impossible d'obtenir la possession d'aucune vertu, si la volonté ne se résout efficacement à chercher à y parvenir. Dans ce but, le directeur fera sentir tous les avantages de cette vertu, et la proposera pour sujet de méditation : car, les réflexions apportent cette lumière qui inspire à la volonté l'amour de la vertu et le désir de l'acquérir. Secondement, il faut que le disciple s'exerce constamment dans l'obéissance , puisqu'il n'y a pas d'autre moyen d'acquénr I habitude uned' vertu quelconque que par le fréquent exercice des actes qui lui soRt propres; et quant à la vertu dont il est ici question, il est évident que celui qui s'ac-. coutume à suivre sa volonté propre n'ob« tiendra point la facilité de se soumettre à la volonté d'autrui. C'est pourquoi qu'en toutes choses, autant que possible, il l'assujétisse à nés conseils, et non-seulement pour Tusage des sacrements, mais aussi pour les exercices de pénitence, les mortifications , les méditations et pour les autres œuvres extérieures, même indifférentes. Il faut donc briser la volonté du pénitent, en lui refusant certaines choses quoique permises, comme les communions, les pénitences, ou d'autres exercices de piété pour lesquelles il a plus d'inclination ; et cela uniquement pour c]ue sa volonté s'assouplisse et se reconnaisse sous la dépendance d'une autre voloiité. Sainte Thérèse, parlant d'ellemême, rapporte qu'elle avait eu autrefois un directeur qui travaillait particulièrement à briser sa volonté, et qu'elle en avait excessivement souffert ; puis, eile ajoute que ce directeur lui avait plus servi que tons les autres. Le démon qui connaissait mieux qu'elle combien ce directeur lui élail utile, la poussait souvent à le quitter. Mais lorsqu'elle s'attachait à ces suggestions du démon, elle sentait intérieurement la grâce divine lui faire d'amers reproches et lui représenter l'avantage d'avoir un tel directeur. IL 11 ne faut pas oublier, cependant, qu'en mortifiant et en brisant ainsi la volonté on ne doit agir qu'avec prudence et modération; autrement il en résulterait plus de mal que do bien. C'est pourquoi le directeur se gardera de prescrire des choses impossibles, lise gardera même d'imposer des choses trop audessus des forces corporelles ou spirituelles du pénitent : autrement ce ne serait pas briser, assouplir sa volonté, mais le jeter dans de profondes angoisses. Il faut examiner, peser avec soin les progrès qu'il fera dans les voies spirituelles, et, en proportion de ces proj^rès, s'opposer à ses inclinations, lui
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imposer .0 joug de la mortification. En un mot, pour que la direction d'un pénitent puisse obtenir un iieureui résultat, il faut commencer par examiner quelles sont ses forces, ce que ses épaules refusent ou sont capables de porter.-
111. Outre la modération, le directeur a besoin d*un sage discernement pour le choix des mortifications qu'il doit imposer au pénitent dont il veut mortifier la volonté. C est pourquoi » s'il lui prescrit quelque chose de contraire à ses inclinations, il doit agir de manière à ne lui pas faire connaît-re son in« tention. Nous parlons ainsi, parce qu'il n'est pas rare de rencontrer certaines personnes, et surtout des femmes, qui, si elles s'aperçoivent que le directeur s'appliçiue à les exercer h la mortification, ne retirent de là qu'une vaine complaisance en elles-mêmes, au lieu de devenir plus humbles, parce
Qu'elles voient en cela une preuve que le irecteur a une haute idée de leur avancemeut spirituel ; de sorte que la mortification dégénère enfin en vanité; ce qui n'arrive pas, si pour leur imposer une mortification on attend quelque occasion oik elles ont fait une faute, car alors elles s'imaginent qu'elles ont mérité cette mortification. Il faut, en outre, s'abstenir de paroles dures, vives et humiliantes, à moins qu'on n'ait à traiter avec une personne de telle vertu qu'elle peut supporter toute sorte d'épreuves; car de telles paroles ne produisent point ordinairement la tranquillité de l'âme, même
dans les personnes spirituelles. C'est pourquoi, si elles doivent se vaincre elles-mêmes, il vaut certainement mieux qu'elles le fassent avec la paix de l'âme et sans inquiétude.
IV. Que le directeur ail recours à la sainte obéissance pour discerner les qualités des esprits, surtout à [l'égard des personnes qui se livrent à des mortifications extraordinaires, ou qui reçoivent de Dieu des faveurs f>articulieres, comme visions, extases, rêvéations. L'obéissance, plus que toute autre vertu, fera facilement connaître si l'esprit du pénitent est droit et sincère, ou s'il est faux et déguisé. Et la raison en est évidente : toute la perfection ou l'imperfection de la vie spirituelle a sa source dans la volonté, puisque toutes nos actions intérieures et extérieures, si elles sont bonnes, tirent leur éclat et leur beauté de la volonté qui leur donne le lustré de la vertu, et, si elles sont mauvaises, reçoivent de la volonté encore le voile qui couvre l'ignominie du vice. Car comment une volonté indocile, intraitable, inflexible, et que l'obéissance n'a point encore soumise à Dieu et aux supérieurs, pourrait-elle devenir le temple du Saint- Esprit, le sanctuaire où Dieu vienne habiter pour y fixer sa demeure et y faire ses délices.
OBLIGATIONS DES CLERS. - Schram a retracé dans un tableau synoptique les obligations générales et communes à tous les clercs ; il est divisé en quatre avertissements.
REMIER AVERTISSEMENT.
Ils se conserveront saints pour leur Dieu et ils ne souilleront point son nom\ car ils présentent rencens du Seigneur , et ils offrent le pain de leur Dieu : c'est pourquoi ils seront saints. {Levit, ixi, 6.)
Prenez vos habitudes
non danmais dans
la légèreté,
Tavarice,
Tambition,
la vocation de Dieu,
Fattrait de la perfection de votre état,
le zèle pour votre salut et celui du prochain
Marchez avec un extérieur
Soyez avec votre évêque
grave, modeste, pur, canonique
obéissants
soumis
. vous serez revêtus
de vêtetnents saints.
{Exod. XL.)
dans ses ordres, dans ses décrets dans ses avis, de cœur, de parole, d'action.
Fuyez
les maisons suspectes, — la société des femmes, — les jeux , — es
danses, — les théâtres, — les chasses bruyantes le mépris contre Tévèque, rinsubordination contre le sapérieur , les querelles avec tout le monde, les fonctions viles par iine honteuse économie,
en recevant des présents , Tavarice I en commettant d'odieuses exactions,
en administrant le bien d'autrui.
DiGTIONN. D ASCETISME. I.
ItSS OBL DiCnmNAIRB OM. JIM
DECXIÈHE AYEETISSBMENT.
Vous serez parfaits et sans tache {De%U. xf lu.)
i divine, ecdésiâstiqoe, civile.
Comme vous avez rejeté la science^ je vous rejetUroà^ pour que vous fCeatt»; ciez fmnt les fonctions du sacerdoce {Oie iv, 6.)
tdans leê conseils»
dans les jogementSy dans les commandements.
Le chef sans prudence fera périr beaucoup de tnonde, {Prov. xxvm.l
Par la modefitifi ( ^**^* ^^ vêtements,
îf u ^^S I dan» ^ discours, et la gravité \ ^^ ^ ^^^
L*habillement d'un homme, son sourire et sa démarche le font connaUre* (Eceli. XIX.)
Servez d'exempU aux j . ç„^ç„ 1^^ étrangère,
Par la libéralité I envers les pauvres^
^les. (1 Timoth. vt.) ^ y envers les églises.
Soyez miêérkordieux autant que vous le pourrez. {Toh. iv.)
(dans les richesses, dans les festins, dans les consolations.
Ne laissez pas appesantir votre cceur par la débauche et rivrognerie^ m ]les soucis de cette vie, {Luc, xxi.)
ten présence de Dieu, en présence des hommes, en présence de vous-même.
Gardez-vous vous^mèmes^ ainsi que votre âme^ avec sollicitude {DasU. iv.)
Par Tobéissance l envers TEfflise,
Par la soumission I envers le Souverain Pontife,
Par Famour ( envers ses décrets.
Celui qui me suit, ne marche pas dans les ténèbres, {Joan., viii.)
Celui qui vous écoute, m'écoute ' celui aui vous méorise, me méprise. {Luc, x.)
TROISIÈME AVERTISSEMENT
Soyez purst voiss qui portez les vases du Seigneur. {Isa. lu./ Que vos prétms soient revêtus de justice, {Ps. cxxxi.)
(redoutable aux anges ; {dus élevée que la dignité royale; vénérable pour tous*
Rappelez-vous qu'il y a dans) une admirable ||SJ'âZL2«r^«p£hé8- *""•• VOS fonctions \ puissance ( sur les esprits célestes et infernaux.
* • • ir»»«:^»( la pureté angéliquc, une stricte obligation | ^ f^ séFapHigue,
de vous appliquer à | aux progrès dsSis îi vertu.
rinterprète et Tambassadeur de Dieu, celui qui promulgue ses décrets éternels ;
I le prêtre éternel, immolant et ofijrant en sacrifice le Fils du Père Par elles, vous êtes devenu (étemel:
' le médiateur entre Dieu et les hommes» par Toflirande du sacrifice du pain et des prières des fidèles ; le dispensateur des eélesles mgrstére .
contempteur des choses sacrées ;
peu soumis à rantorité du Souverain Ponliis, «k_^-. j j j I *. ) sectateur d*une doctrine périllease ou doutense:
Prenef donc garde de devenir/ ^^^^^^ ^^ désajn^able, ou trop large et trop faible pour les pénitents;
avare, — imvMmde, -^mpudiquê^ — enclin au du, — avide d'un gain honteux, {ITim,iii; Tit.i.)
i pieux, — innocent, — sobre, — sans souillure, — séparé des pécheurs; Plus élevé que les cieox. {Hsbr. vu.)
Vous serez mon peuple saint, parce que je suis «atnl, mot qui suis le Seigneur, et que je vous ai séparét és tous les autres peuples, afin que vous fussiez à mot, (Levit, xx, i6.)
b Bail) te w palion.
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yOATRIÈME AVERTISSEMENT.
Je vous conjure de vous conduire d'une manière qui boH digne de l'état auquel vom é aiiptlés. {Eph. lY, 1.)
de Dieu.
du cœur,
des seiis.
de la mémoire,
(le l'inlelligence.
de la voloiiié,
d'cDlreiiou avec le coofcsteur,
de lecture spirituelle.
Les moycni soni ( dexamen de conscience
des sacrements.
iOieu, la bienheureuse vierge Marie les saitlls.
idans les affaires, dans les eou versa lion s, dans les consolaiioDS.
i Taire un bon emploi du temps; sanciiner les jours de fêle ; remplir chaque jour des e:
Faites ertaet vaut vmet. (Lue. i.)
OBLIGATIONS DES PRÈTBES.—Fow. Prêtres.
OBLIGATIONS DUN RELIGIEUX. —Nul peut-ôlre n'a mieux que Louis de Blois retracé les obligfltions du roiigieui. Nous laisserons parler le pieui auteur en conservani son langage d'une admirabifl simplicité. Son opuscule inlilulé : Le directeur des dmes religieuseï, esl dédié k Odon, l'un de ses amis.
a I. Vous me demandez, mon cher Odon, un ouvrage de piélé qui, comme un miroir fidèle, vous représente vous-mOme à vos yeui, avec tout ce q\io vous pouvez avoir lie bon ou de mauvais. Je vous «voue que voire prière me surprend. Sans doute vous ne nie connaissez pas, quand vous eiigez une chose toute spirituelle d'un homme teiTeslre et charnel. Je ne veux pourtant pas qu'on puisse m'accusor d'avoir regardé avec indifférence ou avec trop peu d'égard une demande aussi édifiante que la vôtre. Je me rends donc b vos instances, et je vous envoie un petit recueil de maximes spirituelles. Ma pauvreté ne me permet pas de vous faire un plus riche présent. Recevez celui-ci tel qu'il est. Il vous servira au moins comme d'une ébauche pour entrevoir ce que vous êtes, ce que vous n'êtes pas encore et ce que vous devez Être.
« II. Je vous eihorte d'abord à vous rappeler souvent et sérieusement le motif qui vous a fait entrer en religion. C'est atin de mourir au monde et à vous-même, c'est afin de ne vivre que pour Dieu seul. Voilà tout ce que vous vous êtes proposé en renonçant au siècle ; il faut donc en venir à bout, quoi qu'il vous en coûte. Pour cela, mou cher frère, apprenez à mépriser touice qu'il y a d'objets sensibles sur la terre, accoutumez-vous à rompre votre volonté par de généreux efforts, à vous renoncer vous-même par un saint abandon do tout ce que vous
avez de plus cher, & détruire vos passions et vos mauvaises îDciioaiious par la mortiflcation chrétienne. Travaillez à Hier les pensées vagues qui dissipent l'esprit, et affermissez-vous contre les dégoûts et les ennuis qui abattent le cœur. Telle doit être votre occupationtous les jours et tousiesmoments de votre vie. J'avoue que c'est une guerre difljcile a soutenir, mais elle sera suivie d'une couronne de gloire; c'est un étal de souffrancesetdepeinc8,maisil est accompagné des plus précieux avantages. Evitez surtout l'indolence et le relâchement, et soyez exact, vigilant, ittentîf, ferme, intrépide dans les combats qu'il vous faudra livrer à vous-même. Allez-y, pour ainsi dire, à corps perdu, et ne vous épargnez point par une délicatesse mal entendue. Dieu lo demande, et la sainteté de votre état l'exige. Vous portez le nom de religieux, i! s'agit de l'être en effet, et d'en remplir les obligations, d'en combattre le vice et de le chasser de votre âme. d'ôtre enQn toujours en garde contre le dérèglement delà nature, les saillies du l'humeur, les plaisirs des sens et les attraits do la volupté.
« III. Comprenez bien ce que je vous dis. Si vous permettez à l'orgueil, à la vanité, à une secrète complaisance de vous-même do prendre l'ascendant sur votre raison; si vous suivez votre propre sens dans votre conduite, si vous regardez avec mépris ce qui est bas et petit aux yeus des hommes, TOUS n'êtes pas vraiment religieux.
« Si vous ne réprimez l'envie, la liaine, tes amertumes du cosur, les mouvements d'indignation; si vous n'avez soin d'écarter les déllances, les soupçons injustes, les jugements téméraires, les plaintes puériles, et à plus forte raison les murmures qui sonlent la révolte, vous n'êtes pas religieux. — Si, dans un diËTérend qui s'élève entre un de
im
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VOS frères el vous» tous ne iraTailiez pas à TOUS réconcilier sur-le-H^bamp; si tous ne pardonnez pas à Tinstant, quelque injure qu*on tous ail faite; si tous rouiez dans votre esprit des desseins de vengeance; si tous j conservez de l'aigreur; si tous faites paraître du ressentiment au dehors» et si tous ne donnez pas au contraire toutes les mar- ((ues d'une affection sincère; si tous hésitez même à secourir dans l'occasion celui qui TOUS a maltraité, tous n*6tes pas religieux ; que dis-^je, tous n'êtes pas chrétien, TOUS êtes abominable aux yeux de Dieu.
« Si, après être tombé dans qu*elque faute, TOUS 8Tez honte de tous en accuser, comme la règle y oblige; si tous ne recoTez pas avec beaucoup d'humilité, de docilité et de patience les reproches et les corrections gu'onvous fait, vous n'êtes pas religieux.^. Si vous ne rendez pas à votre supérieur uneobéissance prompte, entière et générale, en tout ce qui n'est pas mauvais ; si vous n'avez pas pour lui le respect et la tendresse qui est due à celui qui tient sur nous la
glace de Dieu, tous n êtes pas religieux. — i vous <*.hercbez à vous dispenser du chœur ou de quelque autre exercice commun; si TOUS assistez à l'office divin sans l'attention et la dévotion requises, vous n'êtes pas reli-
Sieux. — Si vous bornez tous ros soins à ien régler voire extérieur, et que votre intérieur n'en soit pas le principal objet ; si TOUS vous contentez d'être présent de corps aux exercices, sans que l'esprit et le cœur y aient part ; si vous n'y allez que par habi- •tude, vous en perdez tout le mérite, vous n'en retirez aucun fruit, vous n'êtes point religieux. — Si vous ne vous appliquez avec ferveur à la prière, aux lectures de piété et aux autres pratiques de dévotion; si votre âme, tout occupée des choses du monde, demeure courbée vers la terre et ne prend que rarement son essor vers le ciel, vous n'êtes pas religieux. — Si vous cherchez à satisfaire votre sensualité dans les repas, si TOUS prenez de la nourriture au delà du nécessaire; si, en ce qui regarde le Tin, TOUS ne vous contentez pas d une très-petite mesure, surtout quand tous vous portez bien , et que d'ailleurs vous avez de la bière ou quelque autre boisson convenable, vous û'êtes point religieux.
« Si vous voulez être bien habillé , mollement couché, jouir de mille petites commodités qui ne conviennent pas à l'état que vous avez embrassé; si vous accordez à votre corps le repos qu'il souhaite , et refusez à Dieu le travail qu'il demande, vous n'êtes pas religieux. — Si vous fuyez la solitude et le silence, aimant à vous dissiper en des entretiens inutiles et par des ris immodérés, vous n'êtes pas religieux. — Si vous prenez plaisir à vous trouver dans la compagnie des séculiers, à sortir du monastère et à vous montrer dans les villes et les châteaux, vous n'êtes pas religieux. — Si TOUS êtes assez hardi pour disposer de la moindre chose, donner ou recevoir, envoyer pu retenir quoi que ce soit, sans la permis-
sion de votre supérieur , tous n*étes i religieux. — Si tous estimez peu les règle<^ . monastère, et que tous en violiez qur qu'une de propos délibéré, quelque pull qu'elle soit, tous n'êtes pas religieux. — E un mot, si dans le monastère tous cbri chez autre chose que Dieu, et que tous zi tendiez de toutes tos forces à la perfecl:.! de votre état, tous n'êtes pas religieux.
« IV. Ainsi pour reTenir à ce que je vodisais tout à l'heure , si tous Toulez remp/ le nom que l'on tous donne et être un rentable religieux, TiTez en Téritable religieux; armez-Tous, combattez contre TOus-méLiè.
n'omettez rien de ce qui est eo tous p>:»ur Taincre et dompter Totre amour- propre Mais si tous ne trouTez pas d'abord la paii que TOUS cherchez ; si Dieu diffère i fois accorder la tranquillité de TOtre ftme ; si les mouTcments delà concupiscence Tousaluquent ; si les passions s'elèTent, n'en soyez pas étonné. Quand Dieu même pour TÔtraTantage permettrait à ces ennemis dome5;> ques de-vous faire la çuerre pendant toute votre vie, ne vous laissez point abattre: mais vous humiliant devant Dieu à la vue de vos faiblesses, attendez tout de la forîj de sa grâce.
« Saint Paul, ce vaisseau d'élection, n'ectil pas à souffrir toute sa vie une tentatoa humiliante, un aiguillon de la chair, don; l'ange de Satan se serTait pour lui donotr des coups et pour l'insulter? Et quoiqu'il eût souvent prié le Seigneur de l^n délivrer, il ne fut point exaucé, parce qu'il ne lui était pas avantageux.de l'être. Ma grd(9 vous BuffUy lui dit le Seigneur, car ma puis» sance ne paraU jamais avec le plus aédat que dans la faiblesse. Il n'en fallut pas davaotage à ce serviteur de Dieu pour supporler dans la suite avec courage, et même avec gaieté, la ri^eur des épreuves imposées à sa vertu. Fortitiés par l'exemple de ce généreux athlète de Jésus-Christ, ne nous laissoDs point abattre par la tentation ; soutenons-en les attaques avec courage, sans que rien puisse nous faire chanceler dans les boos desseins que nous avons pris.
«( Ce qui nous parait un travai' pénible et chagrinant. Dieu prêt à le récompenser s'en fait un spectacle agréable. A la vue de la récompense qui nous attend, volons avec une ardeur invincible à cette espèce de martyre spirituel où l'on demande Je sacrifice de notre âme. Oui, n'en doutons point ; eussioosnous reçu mille blessures dans le combat, eussions-nous été renversés par terre mii>e fois, mille fois foulés aux pieds de nos ennemis, nous sommes encore assurés ci' la victoire, pourvu qu'au lieu de mettre lâchement les armes bas , nous résistioDs jusqu'au bout. Faisons seulement ce qui c^i en notre pouvoir, abandonnons le reste aui dispositions de la Providence, et discos^ « Que ce qui est arrêté par les dispositions « du ciel s'accomplisse. » C'est cette sou*mission aux ordres de Dieu qui doit faire toute notre consolation et toute notre ressource dans les sou^rances. Après tout, !&
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peine est le partage dû I nomme. Do quelque côté qu'il se tourne, et quelque part qu'il aille, les tribulations, les croii, les tentations l'accompagnent partout et dureront nutant que sa vie. Il doil| par conséquent être toujours prÈt h les soutenir. Heureux, si la grflce l'élève Ji ce haut degré de perfection et do bonheur, où l'on ressent une véritable joie à tout souffrir pour le Seigneur.
#fl V. Eli bien, mon cher frère, vous ai-je assez développé les devoirs d'un vrai religieos? No voudriez-vous pas encore des instrucliODs plus étendues? Voudriez-vous
3ue je vous délaille \n manière dont vous evez régler votre intérieur et votre extérieur, le train de vie que vous devez mener et à quelles occupations vous devez principalement consacrer chaque moment de la journée, pour tenir une conduite raisonnable et digne de Dieu î Je veux bien ; continuez à m'écouter.
■ « A votre réveil, et sur le point de vous lever pour l'ortice de la nuit, faites dévotement le signe de la croix, et demandez à Dieu, par une courte prière, le pardon de vos péchés el le secours de sa grâce. Ensuite rejetez les idées grossières et confuses dont Je sommeil laisse assez souvent des traces dans l'esprit ; occupez votre âme de quelque pensée spirituelle; pufifioz-la de plus en plus par de saints désirs ; excitez-vous è de secrets transports de joie, de vous voir appelé à chanter les louanges du Seigneur et à lui rendre vos hommages. — Que si la pesanteur du sommeil, la fragilité de la chair, la légèreté naturelles l'esprit, meltenl obstacle ii ces élévations vers le ciel, tïicn loin de vous rebuter, prenez courage, faitesvous violence, et triomphez de toutes ces dillicultés par un elTort do la volonté et de la raison ; car le royaume de Dieu se prend par la violence, el il n'y a que ceux qui te font violence qui l'emportent. La mesure du travail que vous entreprendrez pour votre Dieu sera la mesure de la récompense que vous recevrez de lui. — Après vous être promptement levé , offrez en sacrifice au Créateur votre ftme et ïolre corps, et mettez l'un et l'autre sous sa protection. Courez aussitôt au chœur, comme dans un asile assuré contre les poursuites de vos ennemis, comme dans un jardin do délices spirituelles. En allendanl que l'office commence, faites on sorte que votre esprit, dégagé de toutes pensées tumultueuses, «se trouve dans uno situation libre et tranquille ; et au milieu de ce profond recueillement, lâchez de vous exciter h de tendres sentiments d'amour pour Dieu.
n VI. Durant l'oflîce, ayez soin d'en prononcer et d'en écouter toutes les paroles avec respect, avec attention, avec uno sainte joie. C'est le temps de goûter combien le Seigneur est doux, le temps de ressentir les charmes ineffables et la forcn incompréhensible de la parole de Dieu, >e temps d'acquérir l'intelligence des Ecritures et do comprendre ces oracles du 1 Esprit-Saint ,
qui furent toujours la nourriture et .es délices des flmes chastes, humbles et mortifiées. Souvenez-vous donc do l'attention qu'il faut y apporter. — Evitez cependant une trop granae contention d'esprit, surtout si voua ne vous sentez pas la tâle à l'épreuve d'une trop forte application : sans cela vous pourriez vous causer un grand préjudice h vousmême, et tomber dans un accablement, une confusion d'idées, une gène et une con- , traintequi, vous rendant impraticable l'usage de la méditation, vous fermerait l'entrée à la connaissance des divins mystères. « VII. Que les distractions ne vous causent point une inquiétude scrupuleuse , oui pourrait vous jeter dans le trouble el le découragement ; mais chantez les louanges du Seigneur avec uoe attention assez Iran-
Suille d'un côté pour bannir la perplexité e ce saint exercice, et de l'autre assez vive pour faire naître la joie. Si votre cœur vous échappe malgré vous , ne vous alarmez point; rappelez-le par un doux effort, cl laites sans trouble et sans embarras ce qui dépendra de vous, abandonnant lo reste à la volonté divine. — Vous n'avez qu'à aimer Dieu constamment, et les défauts dont il vous est impossible de vous dérairo vous deviendront un sujet d'humiliation, un motif de vertu, une occasion de mérite, une source de consolation. Le terroir bien disposé trouve toujours dans le fumier un surcroît de fertilité, et l'homme , rempli de bonne volonté jusque dans le sein de la njisère, retire en son temps le fruit de ses imperfections et de ses faiblesses. Gela arrive lorsque le Soigneur, qui semble quelquefois se cacher, daigne reparaître. Mais en attendant le temps de sa visite, il faut souffrir avec patience l'abandon où il nous laisse; car que servirait-il de s'impatienter? Ce serait ajouter peine sur peine et faire voir, d'une manière bien sensible, qu'au lieu d'une humilité bien parfaite, on n'a qu'un amoor-propro pernicieux pour le salut.
B Êtes-vous à la prière avec respect, et dans un vrai désir d'y apporter de l'attention, il n'en faut pas davantage. Dieu est content de vous malgré les distractions qui vous empêchent d'être aussi attentif que vous le voudriez. Il ne vous fera jamais un crime de ces écarts d'une nature faible et volage, pourvu que vous ne vous y arrêtiez pas volontairement quand ils arrivent, et qu'auparavant vous n'y ayez pas donné occasion, faute de veiller à la garde de vos sens. Ne pouvant alors rendre au Seigneur un hommage parfait, offrez-loi du moins avec une humilité profonde voire bonne . volonté el la droiture de vos intentions. Le démon après cela n'aura plus aucun sUt 'et de vous chicaner.
« Quand vous n'auriez autre chose à présenter à Dieu que la résolution sincère de sacrifier votre corps et votre flme à son service, avec les sentiments d'une humble crainte à la vue de son auguste majesté, il n'en faut pas davantage pour vous donner la juste conl'incc que vous no perdrez pas
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la récompense que Dieu promet è ceux qui lui sont tidèles. Mais malheur à vous, si pendant )*oraison vous êtes lâche, indolent, inappliqué I car il est écrit : Maudit est celui qui fait l'œuvre de Dieu négligemment! Employez donc toutes yos forces pour lui donner tout ce qui dépend de vous, et vous serez (Quitte de tout, quand même vous ne pourriez pas tout ce que vous voulez. — Persua* dé de Ja vérité de celte maxime, ne vous troublez point lorsque vous rencontrez des obstacles qui ne vous permettent pas d*aller aussi loin que vos bons désirs. Si vous avez ]>sprit abattu, le cœur sec ou languissant, mal h la tête, les sens dissipés ; si vous ressentez quelque tentation ou quelqu'autre peine, gardez-vous bien de dire : Me voilà sans ressource, le Seigneur m'abandonne, mon service lui déplaît : langage ordinaire des enfants de la défiance. Au lieu que, si vous portez cet état avec soumission etsans murmure pour Tamour de celui oui vous a appelé et vous a élu, croyant lermement qu'il est toujours bcôtéde ceux qui souffrent, pour les soulager dans leurs travaux et les récompenser, vous ne sauriez croire quel poids immense de cdoire ce Dieu de bonté vous prépare. Alors vous pourrez dire avec le Prophète : Seigneur ^ j étais devant uotu tomme une béte^ et néanmoins fêtais toujours avec vous^ et vous avec moi.
« Mais écoutez ce que je vais vous dire. Quand vous seriez rempli des délices de la plus douce contemplation; quand, élevé au* dessus de vous-même, vous seriez transporté jusqu'au troisième ciel et favorisé de l'entretien des anges, tout cela serait moins
Îrand et moins estimable que de soutenir e bon cœur pour l'amour de Dieu les peines de la vie spirituelle, les aridités, les sécheresses, les désolations intérieures. Pourquoi? Parce que ce dernier état vous rend plus semblable à Jésus souffrant. Ce divin Sauveur, accablé de tristesse, d'ennui, de frayeur et réduit à une agonie mortelle, eut recours à son père, en lui disant: « Mon Père, que votre volonté soit faite et non pas la mienne. » Et lorsqu'il se vit attaché à la croix, les pieds et les mains percés de clous, il se contenta de dire: « Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m*avez-vous délaissé? )» Et c'est pour vous, mon frère, qu'il a souffert avec un très-grand amour les douleurs et les angoisses d'une passion si remplie d'amertumes. Souffrez donc avec une simple et invincible patience, et attendez en silence le temps où il plaira au Tout-Puissant de vous délivrer. Soyez persuadé que quand il paraîtra au jour de ses vengeances, il n'examinera pas si vous avez eu beaucoup de consolations intérieures, mais si vous avez été fidèle à le servir et à l'aimer.
«VIlï. Parmi ceux qui servent Dieu, la plupart ne sont que des serviteurs mercenaires et infidèles. Tandis qu'ils jouissent des douceurs d'une dévotion sensible, et qu'ils ont actuellement le don des larmes, on leur voit une ferveur, un attrait pour
l'oraison, une ardeur pour toutes sortes de bonnes œuvres, une tranquillité d'ftme oui porterait à croire qu'ils sont au-dessus des laiblesses ordinaires à tous les hoqpmes; mais dès qu'ils sont privés de ces faveurs, leur vertu s'évanouit; ils entrent dans le trouble, dans l'indignation, dans l'amertume, dans l'impatience; ils négligent la prière, ils abandonnent leurs exercices, et ()arce qu'ils ne ressentent pas à leur gré les joies spirituelles, ils se tournent vers les plaisirs des.^ens par un changement funeste et déplorable.
« Quand on est capable d'en venir là, il est visible qu'on n'aime pas Dieu d'un amour pur et chaste; que l'on ne désire ses dens que par un amour déréglé, et qu'on ne cherche que sa propre satisfaction; car si on aimait Dieu purement et sans avoir de l'attache pour ses seules douceurs, le chagrin de s'en voir privé n'ôterait point la paix intérieure et ne porterait point ceux dont je parle à quitter Dieu pour se livrer aux
Klaisirs des sens. Ils ne servent donc pas *ieu fidèlement, puisqu'une petite épreuve suQit pour les rendre infidèles à leurs en** gagements; et on doit les mettre au rang de ceux dont parle l'Evangile : au'Hs ne croient que pour un temps^ et qu'ils abandonnent leur devoir au moment de la ienta^ tion. La prospérité les retient, l'adversité les écarte. Tant que Dieu remplit leur &me de délices, ils sont à lui ; dès qu'il les en prive, ils quittent son service: ce qui donne droit de dire que Q'e3t plus pour eux q\z^ pour lui qu'ils le servent, puisqu'ils cher* cfaent leur propre satisfaction à faire leur propre volonté plutôt que celle de Dieu.
« Quel est leur aveuglement 1 La sainteté, qui consiste proprement dans la destruction des vices, ils la mettent dans les consolations spirituelles; nesachantpasqu'elles rendent toujours équivoque l'amour qu'on a pour Dieu, et que la preuve la plus certaine du véritable amour est de soutenir avec courage la privation de ces douceurs. Ne vous y trompez pas; la dévotion sensible vient plus souvent de l'homme que de Dieu, de la nature que de la grAce» de l'humeur et du tempérament que d'un principe surnaturel et divin. Mais enfin, de quelque part qi^elle procède, si on n'est continuellement sur ses gardes, elle produit un secret orgueil, une criminelle complaisance en soimême et une pernicieuse sécurité: témoins les personnes dont je parle* Dans les accès de leur ferveur, elles forment aisément des soupçons et des jugements au désavantage du prochain, et le méprisent comme indigne de participer aux privilèges dont elles jouissent. Elles ne croient déjà des modèles de sainteté et les dépositaires des secrets de Dieu. Elles souhaitent îes révélations célestes, et s'imaginent bientôt qu*elles en ont. Elles vont môme jusqu'à désirer qu'il se fasse en leur faveur ou par elles des miracles éclatants, pour convaincre les autres hommes qu'ils sont très-éloignés du haut degré de-aaintelé où elles croient étr^ arri«
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vées. C'est ainsi que se perdent dans leurs pensées ceux qui soupirent plus après les béni^dictioQs du ciel qu'après eelui qui en
esl le dispensateur.
« IX. Les fidèles serviteurs en usent autrement. Ils s'oublient eui-mômes pour ne songer qu'à Dieu ; ils ne clierchent qu'à nccomplir sa volonté, qu'à procurer su gloire, qu'à lui faire un sncritlce continuel de leur amour-propre. Qu'il répande dans leur cœur les joies spirituelles, ou qu'if en suspeiidc le cours pour laisser leur âme dans f'iiridilé, ils sont toujours les mêmes, toujours dans une égalité d'esprit que rien ne trouble, toujours constants à aimer, à louer, & liéiiir le Seigneur. Ni les nuages qui s'élèvent dans l'intérieur, ni la violence des impressions des sens, ni la froideur de leur âme, ni l'engourdissement de l'esprit, ni la sécheresse du cœur, ni la violence des tentations, rien au monde, les peines non plus que les douceurs, ne les tirent de la franqulllité, ni ne font sortir leur flme de son assiette. Ce n'esl pas qu'ils soient insensibles aux impressions de ces mnuvemenls:
les uns les flattent et les autres les aflljgent, mais la supériorité de la raison les met BU-dessus des senlimenls de la partie inférieure de l'âme. Lo fond de la volonté se conserve dans le calme, au miliuu du tumulte qui s'élève autour d'elle. Elle est tranquîMe, parce que toujours conforme à ce qu'il platt à Dieu d'ordonner ou de permettre, elle se contente de désavouer tous les mouvements qui s'élèvent contre l'ordre de la raison.
a Heureuï état I oii l'homme, appuyé sur la terre ferme, c'est-è-dirc sur la charilé, se trouve inébranlable dans l'amour qu'il a pour son Dieu, et incapable de goûter aucune consolation que dans une parfaile soumission à ses ordres. Heureux étatl où l'on fuit avec ardeur tout ce qui déplaît à Dieu, où l'on regarde avec horreur tout ce qui pourrait souiller le moins du monde la pureté de l'âme, et où l'on se remet de tous les événements de la vie h la Providence. Comme on a, par ce moyen, lo cœur pur, libre et tranquille, on esl véritablement dévol, car c'est dans cette pureté, dans celte liberté, dan^ cette tranquillité, que consiste la vraie dévolion et la plus agréable aux yeux do Dieu,
« Pour celle qu'on nomme dévotion sensible, elle n'esl ni d'une aussi longue durée, ni si ('apable de nous rassurer. Aussi vo,yons-nous que Dieu la donne plus communément à ceux qui sont depuis peu convertis ou qui commencent à entrer dans la vie spirituelle, qu'à ceux qui y ont déjà f.iit des progrès considérables. Efio ne laisse prturtûnt pas d'être d'une très-grande utilité quand on sait en faire un bon usage ; c'est pourquoi elle est aussi l'objet des désirs des âmes les plus avaucâes, de ceux que Jésus-Christ dit qu'il n'appellera plus serviteurs, parce qu'il les regarde comme ses amis. Oui, ceux-ci recbercbent les cousoiations intérieures dont les charmés sont
si délicieux et dont la force, pour soutenir dans la vertu, esl si merveilleuse. A peino en sont-ils privés, qu'ils s'en plaignent h leur divin maître, et le conjurent avec le prophète de leur rendre cette joie sainte qui est le gatje précieux de sa protection, lis ont une ardeur inconcevable pour ces communications où Dieu se laisse voir â découvert, et où l'on jouit de ces chastes et délicieux embrassemenls ; mais le désir qui les anime est pur, spirîluel, plein de modération et de retenue, et par là bien différent de celui des faux dévots, qui n'est qu'une avidité indiscrète, une vraie sensualité, un effet de légèreté et de faiblesse, un empressement inquiet et plein de trouble. Les vrais dévots soupirent après les douceurs de la grâce; mais loin d'avoir en vue leur sntisfaction particulière, ils n'y cherchent qu'un nouveau moyen décroître en ferveur, de se purifier sans cesse de leurs imperfections et de plaire de plus en plus à leur divin époux. Ils aiment les consolations, et quand Dieu les leur fait goûter, ils ne manquent pas de l'en remercier; mais ils les aiment comme des moyens et non comme leur fin. En sorte que, ne les prenant jamais pour motif ni pour règle de leur conduite et des mouvements de leur cœur, ils sont è cet égard dans une libu-rlé et une indépendante parfaite, prêts à faire égalemcul leur devoir (tuand même ce secours leur serait Aie. (.'est que ces faveurs ne sont |>as la lin où ils tendent, mais le canal par où ils remontent jusqu'à Dieu.jusqu'au souverain bien, â qui l'un est obligé de tout rapporter, et en qui seul il esl permis de s'arrêter. Enfin, pour comble de bonheur, moins ils sont attachés à cette sortlj de grâces, plus elles leur sont données avec profusion.
« Quelque riches qu'ils soient des dons célestes, on ne remarque point en eux d'élëvement de leur cœur ; ils ne s'en estiment pas davantage et n'en conçoivent pas lo moindre mépris pour les autres; s'eslimant peu eux-mêmes, les faveurs dont ils sont Comblés, loin de leur inspirer de l'orgueil, leur font sentir de plus en plus qu'étant indignes de toute grâce s|iirituelle, 'e peu au'ils en ont vient de la pure miséricorde u Seigneur, et que ceux a qui on a fait de plus riches présents et coutié des dépêls considérablcs,en rendroni h Dieu un compta plus sévère. Dans celte idée, ils se regardent comme les derniers serviteurs de Dieu, marchent toujours avec une sainte frayeur, et fout d'autant plus de progrès dans l'bninilité , que les bénédictions que te ciel verse sur eux sont plus abondantes,
■ Quelle joie, quels transports, qnoUe gloire pour eux, si. à l'exemple de Jésus- Cbrist, ils se voient diCTamés, noircis de calomnies, accablés d'outrages, d'injures, d'humiliations, sans y avoir donné aucun sujet l C'est alors qu'ils se réjouissent dans le fond de leur cœur, et qu'ils sont plus contents que s'ils avaient des révélations et des visions, ou qu'ils opérassent les plus grands prodigus. Ces routes cxtraordinai-
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res leur paraissent à craindre plulôl qu'à souhaiter, et ils sont toujours en garde contre ce qui pourrait les porter à la vaine gloire et à une secrète complaisance en eux-mêmes. Le démon a beau se transfigurer en ange de lumière, ils ne donnent pas dans ses pièges, et avec le signe de la croix ils savent rendre inutiles les artifices qu'em-
Floie le serpent infernal pour les séduire. Is n'ont pas la présomption ni l'orgueil de fonder l'espérance de leur salut sur le nombre ou sur les mérites de leurs bonnes œuvres ; mais ils mettent toute leur confiance dans les mérites de Jésus-Christ, qui leur a acauis, par son sang, la liberté des enfants de Dieu. — Pour vous , mon cher frère, après avoir reconnu la différence qui se trouve entre les faux dévots et ceux qui le sont véritablement, faites vos efforts pour être du nombre de ces derniers. Si par malheur vous étiez encore de ceux dont vous ne voudriez pas être, gémissez, humiliez-vous : Dieu donne sa grâce aux humbles, et c'est avoir déjà un pied dans la compagnie des véritables serviteurs de Dieu, que de reconnaître avec humilité et de confesser avec douleur qu'on est encore au rang des serviteurs lâches, inutiles et infidèles; mais travaillez cependant jusqu'à la jnort et ne craignez rien. A ce prix vous ne serez point rejeté avec les mauvais serviteurs, mais vous entrerez avec les bons dans la joie et dans la gloire de votre maître.
« X. Il y a une troisième espèce de gens engagés au service de Dieu, qu'on ne saurait regarder en aucun sens comme ses serviteurs et qui sont plutôt de vils esclaves du démon. Je parle ae ces misérables et infortunés religieux nui ne font aucun cas de la dévotion et de la grâce» qui négligent tout à fait le soin de leur salut, qui honorent Dieu des lèvres, tandis que leur cœur est loin de lui. Plongés dans un déluge de maux, à peine jettent-ils les yeux sur le danger qui les environne et sur le moyen d'en échapper. Ils sont aujourd'hui tels qu'ils étaient hier : ils sortent du chœur tels
au'ils y étaient entrés, pleins de vices et de éfauts, tièdes, lâches, dissipés, immodestes et même effrontés. Que sert à ces malheureux de mêler leur voix à celles de leurs frères pour chanter les divins cantiques?
Leurs lèvres souillées irritent le Seigneur, loin de l'apaiser.
« Plût au ciel que le monde eût retenu ces gens-là ! Pourquoi sont-ils venus dans le monastère? Faut-il que leurs pieds impurs souillent une terre aussi sainte? Faut-il que la piété de ceux qui ont fait des libéralités aux maisons religieuses serve contre leur intention à nourrir de tels sujets? Faut-il que les pécheurs dévorent ce qui n'a été donné que pour la subsistance des justes? Faut-il enfin qu'ils profanent, par
apprendre
vie des anges et à f^ire leurs fonctions?
Puisqu'ilsvou.aîent croupir dans le vice, que ne se tenaient-ils dans le siècle, qui est le lieu de la corruption ; et pourquoi sont-ils entrés dans la religion, qui est le lieu de la pureté? La vie criminelle qu'ils auraient menée dans le monde ne leur eût attiré qu'un enfer, au lieu que la vie molle et sensuelle qu'ils mènent dans la maison de Dieu leur prépare un double supplice; mais mon dessein n'est pas devons entretenir au Jong sur leur sujet. Revenons donc à vous.
« XI. Ayez soin de régler d'avance et de vous prescrire heure par heure tout ce que vous devez faire dans la journée ; mais souvenez-vous que cette exactitude à déterminer toutes vos occupations doit être accompagnée d'une grande fidélité à suivre l'ordre que vous aurez une fois choisi. Que si pourtant l'obéissance ou toute autre bonne raison, ou enfin quelque contre-temps imprévu, vous oblige d'interrompre et même de retrancher en tout ou en partie quelquesuns de vos exercices ordinaires, gardez-vous bien de vous en inquiéter. C'est la liberté d'esprit, l'égalité d'âme, la pureté du cœur, que vous devez rechercher avant toutes choses, et tous vos efforts doivent principalement aboutir à vous procurer une paix inaltérable que nul retour d'amour-propre ne puisse troubler. Tâchez de vous maintenir dans cet état sans perdre Dieu de vue ; par là vous vous rendrez plus agréable à ses yeux qu'en faisant les bonnes œuvres les
Elus pénibles et les actes de vertu les plus éroïques. Laissez donc sans crainte tout ce qui pourrait donner atteinte à cette heureuse tranquillité; et de quelque utilité qu'une chose vous paraisse, quelque rapport qu'elle puisse avoir à la piété, faites-en le sacrifice et abandonnez-la pour un temps, pourvu que l'obéissance n'y soit pas intéressée. Le scrupule est un obstacle à la véritable paix, à la parfaite confiance en Dieu et au progrès spirituel. C'est pourquoi l'on ne saurait assez prendre de mesures pour en prévenir les suites.
« Evitez avec soin l'oisiveté; c'es^t un poison qui gagne peu à peu et qui donne enfin la mort à l'âme. Fuyez avec la même attention les occupations oui ne sont d'aucune utilité pour le salut. Quand je parle de l'oisiveté, j'entends celle qui est viieieuse; car il y a une espèce d'inaction qui n'a rien que de louable; c'est lorsque l'âme repose dans le sein de In Divinité, et que, délivrée du bruit et de l'impression des objets sensibles, elle se tient dans un silence intérieur, où elle semble ne pas agir, mais seulement recevoir les faveurs de son bienaimé. Si la main de Dieu vous y conduit quelque jour, ô que vous serez utilement et heureusement oisif! Partout ailleurs, no soyez pas un seul moment sans vous appliquer ou à la lecture, ou à la méditation, ou à la prière , ou à quelqu'autre occupation sérieuse.
« XU. Si vous êtes assidu à la lecture des livres spirituels, si vous vous y portez
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avec empressement, vous éprouverez bientôt qirii n'y a rien de plus propre à remplir l'âme do joie, à lui adoucir les exercices de la piété, à l'accoutumer insensiblement aux pures délices de l'esprit, à la dégoûter des plaisirs des sens, à l'affermir parfaitement dans ses. bons desseins.Mais pour en retirer de si grands fruits, il faut s'appliquer nonsoulement avec ardeur, mais encore avec sagesse; c'est-h-dîre y rechercher des instructions salutaires, des motifs d'aimer Dieu de plus en plus,etnon de quoi flatter la curiosité, comme serait un vain étalage d'érudition, ou l'ornement du discours et la politesse des termes. Le royaume de Dieu lie consiste pas dans la beauté du langage, mais dans la sainteté de la vie. Cependant, comme on ne doit pas se faire une peine de ne pas rencontrer dans un livre de dévotion Télégance du style, il ne faut point aussi, quand elle s'y trouve, la rejeter avec mépris, mais en profiler avec reconnaissance, car c*est un don de Dieu. Recevez tout avec actions de grâces, et tout contribuera à votre avancement dans la vertu.
« Ne vous chagrinez pas de voir que ce
aue vous lisez ou ce que vous entendez ire de bon s'efface aussitôt de votre souvenir. Ce défaut de mémoire, qui, malgré le soin que vous prenez d'éviter dans vos lectures la précipitation et l'excès, parait vous enlever la divine semence, ne vous en dérobe pas tout le fruit. Les maximes spirituelles dont on se nourrit souvent, et qui semblent d'abord s'effacer de l'esprit, ne laissent pas de maintenir l'Ame touiours pure aux yeux de Dieu, semblables a ces eaux vives qui purifient les canaux par où elles ne fout que couler sans s'y arrêter. Après tout, le grand avantage que vous devez retirer de la doctrine céleste répandue dans les livres, ne consiste pas à en retenir les paroles, mais à en conserve^ les effets, qui sont la pureté de l'âme et une forte résolution de faire toujours et en tout la volonté du Seigneur.
« Appliquez-vous tout ce que les livres disent contre les défauts et les vices ,* et n'en faites jamais l'application aux autres par un travers où il y 'aurait peu de sûreté
f>oar vous et beaucoup de prévention contre e prochain. Cette conduite peu charitable pourrait facilement altérer la paix de votre conscience et même la souiller. — Si vous tombez par hasard sur certains endroits capables d'alarmer la chasteté, et que vous ne puissiez vous dispenser de lire, passezy rapidement. Il faut espérer alors que, vos lectures se faisant dans l'ordre de Dieu, ces matières délicates ne feront pas d'impression sur votre cœur. Hais, si maigre vos soins et vos précautions, elles trouvent entrée dans votre esprit , qu'elles ne fassent qu'en eiQeurer la pointe, et qu'elles soient aussitôt rejetées avec fidélité ; c'est un excellent moyen d'arrêter les suites que pourraient avoir les images indécentes qui se présentent à l'esprit, et de prévenir les mguvcmonts impurs. Que si cela ne suffit
pas, et que des tentations ^importunes continuent a vous fatiguer et à vous troubler» désavouez-les promptement. Opposez la raison à la chair, refusez de consentir au crime, munissez-vous du signe de la croix, invoquez le Seigneur, tournez vers lui vos pensées, car ce n'est point ici qu'il faut combattre de front pour vaincre 1* ennemi. C'est en fuyant, c'est en pensant à toute autre chose, que vous échapperez au danger.
« Ne suivez pas l'exemple de ceux qui ne gardent aucun ordre dans leurs lectures, et se jettent indifféremment sur tout ce qui se présente à leurs yeux. Imitez encore moins ceux qui ne veulent que du merveilleux, à qui rien ne saurait plaire sans la grâce de la nouveauté, et pour qui les choses les plus utiles sont fades et insipides dès qu'elles sont communes, à ia portée de tout le monde et autorisées par un lonç usage. Loin de vous des sentiments si bizarres, plus propres à vous égarer dans les voies spirituelles qu'à vous faire avancer. Loin de vous une maladie si dangereuse et ^si capable de vous exposer aux plus grands risques.
K Bornez-vous donc à une lecture utile, dont vous aurez fait un choix prudent. Demeurez-y attaché malgré les dégoûts que vous y pourriez sentir. Relisez même plusieurs fois les endroits qui vous paraîtront importants et propres à vos malaaies spirituelles. En un mot, faites vos lectures avec méthode et non avec coufiision, ni en pas« sant tantôt d'un côté, tantôt de l'autre. Ce n'est pas que dans le temps de la tentation, des peines intérieures et de la disette spirituelle, on ne puisse quitter pour un temps le livre qu'on aurait commencé, et chercher ailleurs la force, la consolation et la nourriture dont on a besoin. C'est à la prudence à choisir alors ce que la nécessité semble exiger.
« Rien de plus vrai que cette maxime des maîtres oe la vie spirituelle, qu'il est très-utile de passer de la lecture à l'oraison, et de l'oraison à la lecture. C'est une pratique très-louable de les faire succéder Tune à 1 autre pour en bannir le dégoût et l'ennui. L'esprit, plein de vigueur au sortir de l'un de ces exercices, se trouve en état de reprendre l'autre avec des forces toujours nouvelles. Enfin, ces deux sources étant jointes ensemble, les biens qui en découlent n'en sont que plus abondants. Et qui vous empêche même de mêler de telle sorte l'oraison avec la lecture que vous n'en fassiez qu'une seule et unique occupation? Vous n'avez qu'à interrompre de moment à autre ce que vous lisez pour faire de courtes aspirations vers le ciel, pour soupirer après Dieu par de tendres élancements d'amour. Et combien y a-t-il de traités, combien de livres d'où vous pourrez tirer tout à la fois des sujets de lecture, de prière et de méditation? Tels sont en particulier les livres de l'Ecriture sainte dont on peut dire que la lecture n'est autre chose qu'un entretien continuel de l'âme avec son Dieu.
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« XHI. Dans le concours des prières et des oraisons qui se font en communauté avec colles que vous vous êtes prescrites à vous-même, souvenez-vous de donner toujours la préférence aux premières. S*il vous semble que vous n'y êtes pas aussi fervent qu'aux autres, soyez persuadé qu'avec moins de goût sensible, vous y trouverez plus d'avantages réels. Préférez de même tout ce qui est dans le train de la régularité à toute œuvre de surérogation , car il faut que Tohéissance tienne dans votre esprit la première place, et elle doit aller avant tout Je reste.
« P^ut-élre voudriez-vous savoir les matières dont vous pourrez vous occuper dans les oraisons que vous ferez en perticulier? Si vous m'en croyez, vous les commencerez par vous accuser vous-même devant Dieu, et par lui demander le pardon de vos fautes. Après quoi vous le prierez d'éteindre en vous les passions déréglées et les inclinalions vicieuses, et de vous affranchir de tout ee qui est contraire à l'ordre et à la raison. Vous, lui demanderez la grâce de supporter avec patience et avec joie les tentations et les autres peines de la vie. Vous lui demanderez l'humilité la plus profonde, la charité la plus ardente. Vous le conjurerez de régler vos démarches, de vous apprendre la science du salut, d*éclairer votre ignocance, de vous soutenir dans vos faiblesses, de vous prenare sous sa protection. Voilà les pK>ints où je crois que vous devez le plus insister.
« De telles grâces sont quelque chose de bien grand et de bien relevé: aussi ne les obtiendrez-vous que par une constante fidélité et par une longue persévérance h les demander. Persévérez donc à frapper chaque Jour à la porte, le Seigneur à la Gn vous ouvrira et vqus donnera la nourriture céleste dont vous avez besoin pour marcher touiours avec courage dans les routes difficiles de la vertu. — Soyez fidèle à le remercier des dons qu'il vous fait ; rien ne le choque plus que de voir qu'on oublie ses bienfaits et qu'on les paye d'ingratitude. — Dn grand secret pour attirer plus facilement et plus promptement sur vous la miséricorde de Dieu, c'est de redoubler la ferveur de vos prières en les faisant pour toute l'Eglise, oour ses besoins, pour ceux qui la composent, pour les vivants et pour les tnoris, enfin pour tous sans exception.
« XIV. Si vous souhaitez apprendre quels
{peuvent être encore les objets des occupations journalières dont vous pouvez espérer plus de profit, je vous dirai que le chant des psaumes est utile, que la méditation des autres parties de l'Ecriture sainte l'est aussi; que la considération des créatures, qu'on a aoin de rapporter au Créateur, a des avantaçes ; que toutes les autres manières de prier sont bonnes; les saints cantiques, les actions de grâces et généralement toute réflexion pieuse, de quelque nature qu'elle soit. Mais enfin, il y a, de l'aveu de tout le
monde, un exercice plus utile que .es autres que rien ne saurait remplacer, et qui seule peut suppléer à tout le reste : c'est la méditation de la vie et de la mort de Jésus-Christ, et c'est surtout avec raison que l'on préfère à tout autre sujet la mémoire de sa passion sacrée. Elle est en eS*et un moyen efficace
f)Our la destruction des passions et des afèctions désordonnées, un asile favorable pour le temps de la tentation, une ressource assurée dans les dangers, un doux soulagement dans les maux, un repos charmant dans les travaux, le remède le plus prompt contre les distractions, le chemin qui con* duità la vraie sagesse, l'unique entrée à la contemplation, la joie la piusnure de l'âme, une fournaise qui ne cesse ue brûler d'amour, l'adoiuïissement des adversités les plus cruelles, la source féconde d'où toutes les vertus se répandent sur nous, un modèle achevé de toute perfection, un port assuré contre les écueils du siècle, l'espérance de tous les Chrétiens, leur mérite, leur salut.
« XV. J'ai connu un religieux qui s'était fait une méthode de partager l'histoire de la passion de Jésus-Christ en plusieurs points principaux, et de s'en proposer chaque jour un pour la méditer. Un jour, par exemple, il avait sous les yeux Jésus-Christ agonisant au jardin des Olives ; et ce jour-là, quelque part qu'il se trouvât, en quelque endroit qu'il allât, quelque chose qu'il fit, il ne perdait pas son Sauveur de vue, à moins que son devoir ne l'occupât à quelque autre onjet nécessaire; et parcourant ee qui se passa dans le jardin, il parlait à peu près de la sorte à son âme : « O mon âme, voici votre Dieu, regardez, voyez, examinez, considérez votre Créateur, votre Père, votre Rédempteur, votre Sauveur. Voici votre ressource, votre soutien, votre secours, votre confiance, votre force et votre salut, votre sainteté et votre perfection, votre mérite et votre récompense, votre tranquillité et votre joie, votre lumière et votre vi«, votre couronne et votre gloire, votre amour et votre souverain bien, votre premier principe et votre fin dernière. Jusques h quand serez-vous dans la dissipation^ fille vagabonde? Jusques à quand fuirez-vous la lumière pour courir après les ténèbres? Jusques à quand abandonnerez-vous la paix pour vivre dans le tumulte? Revenez, revenez, Salamite ; et puisque le nom que vous portez est le symbole de la paix, commencez enfin à vous tranquillisera vous recueillir, à rentrer dans vous-même. Abandonnez tout pour n'embrasser qu'une seule chose, car il n'y a qu'une chose nécessaire. Demeurez avec votre Seigneur; placez-vous auprès de votre Dieu, ne quittez pas d'un pas ce divin maître; asseyez-vous à l'ombre de votre bien-aimé ; mettez toutes vos dé*^ lices à partager avec lui le calice d'amertume qu'il boit à longs traits. Abl qu'il est bon pour vous d'être là I heureux endroit 1 d'où l'ennemi du salut n'approcha jamais, et où les embûches, les dangers, les ténèbres ne trouvent aucun accès. Tout y est dans
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une parfisite sûreté, toot y brille d^ane clarté lumineuse. Mon Âme, que ce aoit donc pour TOUS une demeure de choix et d'inclination. Vous y trouverez toute l'assurance, toute la liberté, toute la joie, tous les agréments que TOUS pouvez désirer. C'est là que les ▼ertus réunies répandent au loin un parfum céleste, mille fois plus doux que les fleurs les plus odoriférantes. C'est de là, eomme d*un feu sacré, que partent les plus claires lumières et les ardeurs les plus épurées. EnQn, c*esl là que vous trouverez la véritable consolation, la yéritable paix, le véritable repos, le comble de tous les biens. »
« Telles étaient les réflexions courtes et pieuses dont se nourrissait ce religieux pour s'animer à la piété, pour rentrer dans son intérieur et pour élever son esprit vers Dieu. 11 en choisissait une, deux, trois, tantôt plus, tantôt moins, suivant le mouvement de sa dévotion et l'impression de la grftce. Il réitérait auMsi et répétait souvent les mô^ mes inspirations. Il gravait profondément dans son âme ce que Jésus-Christ fil et soufihrit au jardin des Olives. Et à quels sen« timents de dévotion ne s'eicitait-il pas à la ▼ue de ce divin Sauveur? Tantôt il pesait avec attention l'excès prodigieux de son hu^ militéj de sa douceur, de sa patience, et Tardeur inconcevable de sa charité; tantôt il s'attendrissait sur les souffrances et sur les humiliations do ce Dieu de majesté. D'autres fois il s'animait ou à le remercier de tant de bienfaits, ou à lui rendre amour pour amour, ou à demander le pardon de ses péchés, on à solliciter quelque grâce. Il se disait souvent à lui-même avec ferveur : « O mon âme I quand serez-'vous prôte à mar* cher sur les traces de votre Dieu, à imiter son humilité, sa douceur et sa patience 7 Quand férez-vous reluire dans votre conduite un exemple aussi touchant? Quand, guérie de vos infirmités spirituelles et délivrée de vos passions et de vos inclinations vicieuses, verrez*vous disparaître tout ce qui se trouve en vous de* mauvais et de déréglé? Quand supporterez«vous avec tranquillité et avec piaisir les peines et les tentations qui vous arrivent? Quand aimerez* vous parfaitement votre Dieu ? Quand, unie intimement à lui, aurez-vous le bonheur de le tenir entre vos bras ? Quand serez-vous tout abîmée dans son amour ? Qnand parattrez-vous, devant lui avec la pureté^ la simplicité, le dénûment qu'il exige? Quand pourrez-vous sans obstacle, jouir de ses chastes embrassements ? O si vous aimiez votre Dieu avec ardeur! 6 si vous étiez inséparablement et pour jamais attachée à votre souverain bien f »
« Il fixait parfois ses regards vers le ciel, et s'écriait: « O mon ftmel où est votre c amour? où est votre trésor et l'objet de vos « désirs ? où est votre souverain bien et votre « Dieu? Quand aurez- vous le bonheur de le c voir, de le posséder et de jouir de lui ? c Quand pourrez-vous mêler votre voix à f cellesdes citoyens du cie^ pour chanter à «jamais ses . louanges? » C'est ainsi qu'il
s'entretenait d'esprit et de cœur, ou qu'il suivant le de bouche tout bas ces paroles» prononçait mouvement de l'Esprit-Saint.
« D'autres fois il s'accablait de reproches» blâmait soo âme de sa pesanteur, de sa mollesse, de sa tiédeur, de son ingratitudot de son endurcissement, de son inconstance» de sa misère ei de ses malheurs. Quelquefois pour se fortifier contre la pusillanimité» et dissiper ses vaines frayeurs, il lui disait ; Ne vous découragez pas, ô mon âm^), ne vous désespérez pas, consolez -vous et ayez confiance. Vous avez péché, il est vrai, vous Êtes couverte de plaies ; maia voici votre Dieu, votre médecin céleste prêt à vous guérir. Il est assez bon et as* sez miséricordieux pour vous pardonner»
et assez puissant pour effaeer vos fautes en un instant. Peut-être sa qualité déjuge vous fait trembler ? Mais rassurez-vous» celui qui est votre juge est aussi votre avocat. Quand il vous voit pénitente, il se charge de votre cause pour solliciter l'abo^ lition de vos péchés, et quand il vous voit humiliée en sa présence» il est votre juge, non pour vous condamner, mais pour porter en votre faveur un arrêt de vie et de salut. Sa bonté est infiniment plus grande
Sue votre malice, et ses miséricordes plus tendues que vos fautes. Je vous le dis» non poor que, persévérant dans le mal»
vous vous rendiez indigne da sa olémencat mais afin qu'en détestant sincèrement vos crimes, vous n'en désespériez pas le par^don. Que votre Dieu est plein de douceur et de bonté, qu'il mérite qu^on l'aime et ^ qu'on le désire plus que tout le reste ! Quelle est sa t^dresse pour les ouvrages de ses mains | Ah 1 quand on pense à lui, peut-^n se figurer quelque chose de sévère et d'effrayant? S'il est terrible» ce n'est que pour ceux qui, abusant de sa
etienoe, diffèrent de se convertir. Ne it-il pas qu'à la fin il punisse des crimes dont l'énormité fait injure à sa bonté» et dont l'infamie déshonore sa sainteté? Pour les fautes légères qu'il n'est pas possible d'éviter en ce monde, elles ne doivent pas, 6 mon âme, vous jeter dans la consternation. Ne pensez pas que Dieu vous regarde de mauvais œil, parce que vous aurez des imperfections et des faiblesses. Vous ne lui en deviendrez nue plus chère, si Wous désirez un plus haut degré de perfection et que vous travailliez à y parvenir. Bien plus» ce sera lui-même qui vous soutiendra dans ces généreux efforts»
2ui vous rendra de jour en jour plus parité, et ce que vous n'oseriez pas espérer peut-être, qui vous embellira jusqu'à vous rendre un objet digne de ses regards et de toute sa tenoresse. » Telles étaient à peu près les entretiens de ce religieux avec luimême, et les moyens qu'il employait pour s'animer à chérir son bien-aimé de Kamour le plus pur et le plus ardent. Il prenait aussi la liberté de lui parler à lui-même, et en soupirant après lui par de saints désir* v « O lésus, oisait-il» mon doux Jésus l Fas-«
im
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«•leur plein de bonté, maître plein de dou- « ceur, roi de la gloire éternelle, quand « pourrai-ie paraître devant vous sans au- « cune lacne, sans avoir rien qui puisse vous « déplaire, et avec Thumililé qui seule peut « gagner votre cœur? Quand mépriserai-je « entièrement les choses sensibles pour Tait mour de vous? Mais surtout quand aurai- « je cette parfaite abnégation de moi-même, « qui consiste dans un sacrifice entier de n mon amour-propre ? Oh I si je pouvais « une bonne fois me voir parfaitement guéri « de cet amour-propre et de ma propre vo- « lonlé I Je serais à couvert des passions et « de toute affection déréglée, je ne me cher- « cherais en rien. L'amour-propre est la « seule chose qui puisse mettre entre vous « et moi un mur de séparation ; lui seul « arféte mes pas vers vous. Quand en serai - « je donc délivré? Quand m'abandonnerai- « je à vous par une entière résignation à « vos volontés ? Quand vous servirai-je avec « un cœur pur et tranquille, un cœur dont « la sincérité ne connaisse pas les raiïine- « ments de Tamour-propre, et dont le calme a ne puisse être troublé par les images des « passions? Quand vous aimerai -je sans « partage? Quand aurai-je la consolation de a me jeter dans votre sein adorable et de « m'attacher entièrement à vous? Quand « ressentirai-je les saints transports de votre « amour? Quand ce même amour, ce feu « divin que vous êtes venu apporter sur la « terre , détruira-t-il pour jamais le fond « de tiédeur et d*im{)erfection qui est en « moi?
tf 0 mon Dieu, la douceur de mon Ame, « ma consolation, ma vie,jnon amour, mon « désir, mon trésor, mon unique bien, mon « principe et ma fin I Que ne suis-)e déjà « dans la jouissance des douceurs ineffables « que Ton goûte entre vos bras et pendant « qu'on vous possède I Que ne puis-je m'atf( tacher à vous par les liens indissolubles « du plus tendre amour I Que ne puis-je a vous être uni de la manière la plus intime « et la plus parfaite I Car, hélas I qu*ai-je à « désirer dans le ciel, et que puis-je aimer « sur la terre, si ce n'est vous, 6 mon Dieu? « Mon cœur et ma chair ne peuvent pas « soutenir la violence des désirs qui me « portent vers vous, ô Dieu de mon cœur, ô « Dieu qui êtes mon partage pour jamais 1 ff Ah I quand le monde ne me sera-t-il plus « rien, et que les embarras, les inquiétudes, « les vicissitudes du siècle seront unies pour « moi? Quand serai-je au terme de mon pè- « lerinage, à la fin de mon triste et doulou- «reuxexil? Quand verrai-je les ténèbres « de celle vie mortelle sur leur déclin et le « jour de l'éternité prêt à luire et h se lever « pour moi I Quand, délivré du poids de ce «corps mortel, pourrai-je m'élever jusqu'à « vous ? Quand est-ce enfin que, sans délai « et sans aucun empêchement, je serai assez « heureux pour vous voir face à face, et « vous bénir de concert avec tous vos saints « pendant rélernité? Hûtez ce momen». qui ic doit faire mon bonheuri ô mon Dieu, ô
« mon Dieu, mon amour, mon dési-r, mon « unique bienl »
« Il faisait un fréquent usage de ces aspirations, sachant qu'elles sont un excellent moyen de parvenir bientôt à l'union de l'âme avec Dieu et à une parfaite abnégation de soi-même. Il tenait toujours prêtes celles
S[u'on vient de rapporter, pour pouvoir en aire usage en tout temps et en tous lieux. Quand il avait quelques moments de plus qu'à l'ordinaire, il s'abandonnait plus longtemps et plus librement à ces saints transports. Assis aux pieds de son divin maître, a l'exemple de Marie, il goûtait les plus pures joies qu'il recherchait non pour luimême, mais uniquement pour la gloire de Dieu. Il ne manquait pas, au milieu de tout cela, de produire les autres actes de religion, comme de le louer, de l'adorer, de le remercier, de le prier ardemment, selon les circonstances, et le tout, avec une tendresse, une vivacité, une effusion de cœur admirables.
Ki II s'adressait encore à la sainte Vierge, comme à une reine pleine de miséricorde, et à une mère remplie de bonté, et à celle à qui il esi donné de dépenser les trésors célestes et qui les répand libéralement. En Crésence de cette auguste mère, il redoulait ses pieux gémissements, imploraut sans relâche ses faveurs par de saintes importunités. -- Un autre jour il considérait son Sauveur livré à ses ennemis par le traître Judas, et il appliquait à cet objet les exercices de dévotion dont on vient de parler. Il parcourait ainsi par ordre les mystères de la Passion, consacrant un jour à cnacun ; et après le dernier, il les reprenait de nouveau. Pour l'endroit de la Passion qui représente Jésus-Christ en croix, il n'attendait pas pour y penser, qu'il vint dans son rang, mais quand il le jugeait à propos, il y donnait quelques moments les autres jours, et il ne s'en passait guère qu'il ne fit des réflexions particulières aux plaies du Sauveur cruciG^, qui ont été aussi douloureuses pour lui que salutaires au genre humain ; et lorsqu'il en voyait couler le sang à grands flots, il tâchait d'exciter en son âme tous les sen(iment.s de passion et de reconnaissance qu'un tel spectacle exige de nous.
« Aux jours des fêtes du Sauveur et de la sainte Vierge, i! s'occupait des mystères que l'Eglise y célèbre, en suivant son esprit plutôt que son propre goût. Il interrompait sans peine les points de la Passion qui arrivaient ces jours-là, tournant ses exercices et ses aspirations à la solennité et aux circonstances des m^rstères ou de la fête ; mais ce qui transportait surtout ces jours-là ce fidèle serviteur de Dieu, c'était le chant des psaumes et des autres cantiques de l'Eglise. — L'usage continuel et réitéré de ces dévotes aspirations fut pour lui une source abondante de consolations spirituelles, et son travail fut abondamment récompensé. Je vous propose un exemple, c'est à vous de le suivre, si vous voulez. Si vous le faites, quels avantages n*en relirerez-voqs pas? Tant de
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pensées vagiifis et inuliles bannies de votro amo y laisseront un vido qui sera d'abord reaipli P'*'" ""^ foule de pieuses réflL'Sions et de saints désirs. De là une heureuse habitude de la présence de Oiou, qui vous accoutumera à no le jamais perdre de vue. De là la retenue de vos sens, qui réprimera leur convoitise, qui les tietora en garde couIfc les objets dangereux, qui leur Ojv prendra h se soumettre à. la raison, et qui, les garantissant de ce qui pourrait se troubler, les conservera toujours dans un calme parfait. De là cette facilité que vous éprouverez à vous frayer «no route à la contem- Lilatjon la plus émincole et à la perfection la plus sublime. De là, enfin, le bon usage du temps si précieux, dont la moindre partie no pourra vous échapper, à quelque Iravail que vous soyez occupé, et en quelque eîidroit que vous vous trouviez.
< Vous voyez par tout ce que j'ai dit que ce que j'entends par le mot aspiraliom se réduit a des oraisons jaculatoires, à des désirs embrasés qui se portent vers le ciel comme des traits do feu, à des élancements de cœur vers Dieu, également vifs et tendres.
« mon âme, sortez de la [lOussiËre... captive « depuis longtemps, fille de Sion, rompez
■ vos chaînes. Levez-vous et cessez de vous
■ traîner dans l'ordure de vos vices, dans le « désordre d'une vie tiède, molle et languis-
■ sanlo. Jusqu'à quand un charme trompeur ( vous donncra-l-il de la sécurité au milieu •t des plus grands dangers? Jusqu'à quand « vous retiendra-t- il endormie dans le sein « lïième de la mort ? Jusqu'à quand mettreza vous votre repos dans ce qui ne saurait « être qu'un principe d'agitftlion et de trou- « h\e, que lasource de mille peines T Jusqu'à
■ quand abandonnorez-vous la carrière de • la vertu pour Cire vagabonde, et courir « dans des routes égarées? llevenez à votre
■ Dieu, puisqu'il vous attend; hâtez-vous, « puisqu'il est prêt à vons recevoir. Il ira « au-devant do vous à bras ouverts : ne dif- « ferez pas davantage, approchez-vous de « Jésus, et il vous guérira, il vous puri- < Géra; unissez-vous à Jésus, et il vous « éclairera, il vous guidera; attachez-vous « h Jésus, et il vous bénira, il vous sau- « vera. «
Qu'il emploie mAme quelquefois des
Vous pourrez, à votre volonté, vons informer termes encore plus vifs, pour reprocher en-
vous-môme avec des expressions différente de celles dont je me suis servi. £t dans l'usage de ces aspirations .«aintes, si vous sentez que leur ardeur se ralentisse par la lecture, interrompez-la; mais lisez, au coutrairo, et relisez plusieurs fois la même chose, si cela vous facilite ces saintes élévations do l'âme et son union avec Dieu ; car je ne veux pas gêner votre dévolJon. 11 faut qu'elle soit libre, et que vous suiviez l'impression de la grâce sans aucune inquiétude. « XVI. Celui qui commence^ qui n'est qu'aux premiers éJéments de la vie intérieure, et <^ui n'a fait encore aucun progrès dans i'oraison ni dans la pratique de la luortilication, ne ferait peut-être pas bien d'observer en tout la méthode quon vient de donner. 11 lui sera plus avantageux do s'en tenir à celle qui suit. Qu'il se propose dune aussi un point de la Passion à considérer chaque jour. Quelque part qu'il soit, et dans quelque situation qu'il se. trouve, qu'il tâcnede l'avoir continuellement devant les yeux, pourvu néanmoins qu'il ne soit pas obligé d'ailleurs de s'occuper de ces sortes d affaires, qui semblent demander toute l'application ne l'esprit. Hors ces caslà, il pourra s'entretenir aussi avec son Ame, eu présence dé Jésus-Christ soulTrsnt : << O 0 mon âmel voicijvotre Dieu. Voyez, inn grate I regardez misérable, considérez, « malheureuse 1 Du milieu de votre india gence, considérez votro Dieu, votre Créu- H tour, votre Rédempteur, le roi de la gloire « éternelle, réduit pour l'amour de vous à
■ cet état humiliant. Voyez comment la inad jesié suprême s'est abaissée : regardez les <■ cruautés et les indignilésque votre Sauveur « souffre, et comprenez, s'il est possible, a combien vous a aimée celui qui, pouvant
■ se dérober aux tourments, les cherche et < les enduro pour l'amour de vous : sortez
core plus fortement k son ûme l'excès de son ingratitude et do sa malice. « Hélas t mon « tlDie, pourra-t-it dire, quelle a été votro n ingratitude pour votre Seigneur et votre o Dieu I Vous avez reçu de lui des bienfaits a si considérables et en si grand nombre, et « vous lui avez toujours rendu le mal pour « le bien. Ces' lui qui vous a créée à son n îQiage, qui vous a favorisée du don de a l'imuiorlalité, qui a formé pour vous le A ciel et la terre avec ce qu'ifs renferment 0 dans leur étendue. C'est lui qui vous a « comblée de tant do grâces, lui qui vous a « appelée et conduite à la foi de l'Eglise « catholique; lui qui, vous arrachant aux 0 écuoils et aux orages du siècle, vous a « fait venir dans le port tranquille de la vie v religieuse, aGn que là, comme dans un B paradis terresirc, comme dans le véritable
■ séjour des délices spirituelles, il ne vous « manquât ni de motif de vous réjouir dans B le Seigneur, ni des moyens do pratiquer B des bonnes œuvres. C'est lui qui a souÎTorl
■ avec U1I0 longue patience l'énormitô de « vos crimes, et qui dans le temps que vous B l'offensiez, au lieu de vous précipiter dans • les flammes éternelles, a I'>u)do'"s jelenu Il sa Tcngoanco. C'est lui qui, étant le roi
■ des rois, s'est incarné pour l'amour ds a VOUS, et qui, étant votre tréateur, s'est B encore fait votre frère ; lui qui, non con- « tenl d'être devenu dans sa naissance un « enfant faible, a voulu devenir encore, duu rant sa vie, un homme de douleur ; et tout B cela pour vous. Oui, c'est pour vous qu'il B a langui dans la tristesse et dans une ago- B nie mortelle, pour vous qu'il a été trahi a par son opOtre et saisi par ses ennemis, a pour vous qu'il a été garrotté et chargé B d'outrages comme un criminel, pour vous « qu'il a eu le visage couvert de crachats et « meurtri de soufflets, pour vous qu'il a été
îitn
ÙBL
MCnOMNAtME
OBL
ÎM
]*opproDre du monde et le Jouet d*une vile populace, pour vous qu il a été flagellé et couronné d'épines, pour vous qu'il a été frappé d*un roseau et chargé du poids de sa croix, pour vous qu'il a été cloué à cette croii et abreuvé de fiel et de vinaigre» pour vous qu'il a répandu son sang adorable, qu'il est mort et a été enseveli. Enfin c'est lui qui, ayant acquis par un si grand prix le royaume des cieux, vous a choisie préférablement à tant d'au* très pour vous transmettre l'héritage qui vous promet ce que l'œil n'a point vu, ce que l'oreille n'a point entendu, ce que le cœur de l'homme ne saurait comprendre.
« Mais vous, mon ftme, que lui avez-vous rendu pour tant de grâces? Vous avez quitté et méprisé celui qui vous en a iavorisée, vous vous êtes dépouillée de tout sentiment de respect et de crainte pour celui qui vous a aimée, vous avez secoué le jouç plein de douceur de celui qui vous a choisie, vous êtes devenue semblable aux enfants de Bélial ; comme une prostituée, vous vous êtes abandonnée au crime sans remords et sans honte; vous avez fait alliance avec la' mort, vous avez contracté avec le démon. D'abord vous vous êtes portée dès votre enfance à toute sorte de mal, vous n'avez cessé depuis d'entasser crime sur crime, et d'ajouter aux désordres communs aux autres hommes des excès qui ne pouvaient peut-être aller plus loin. Viiheureuse, vous avez crucifié derechef par vos péchés Jésus-- Christ qui vous avai t prise pour son épouse, et vous avez rouvert les plaies d'une passion si douloureuse, par la multitude et l'éaormité de yos péchés.
« Ah I qui vous donnera des soupirs et des gémissements proportionnés à de si grands maux? Qui fera de vos yeux une fontaine di larmes pour pleurer, nuit et jour, une aussi noire ingratitude ? horrible étal que celui où vous êtes réduite 1 De quel côté vous lournerez-vous? O si vous étiez demeurée pure et sans tache 1 si vous ne vous étiez pas couverte d'une telle infamie 1 si vous n'aviez pas quille le Seigneur l Mais hélas I vous avez perdu l'innocence, vous avez contracté des taches hideuses, vous vous êtes honteusement déshonorée, vous avez lûchemeut aban donné votre Dieu. A qui recourir? quel secours implorer? Le secours de celui-là même que vous avez ofl*ensé. Il est bon et « miséricordieux, au delà de ce qu'on peut « dire; humiliez-vous,jelez-vousàses pieds, « anéantissez-vous en sa présence, et vous « en obtiendrez miséricorde. »
« 11 est quelquefois à propos que ce pécheur adresse directement au Seigneur ses plaintes et ses gémissements à peu près en ces termes : « Hélas, Seigneur ! mon doux « Jésus, hélas I qu'ai-je fait? Comment ai-je « pu trahir votre parti , avoir pour vous une « si coupable indifférence, oublier ce doux c titre de Sauveur, qui vous a coulé si cher ? « Comment ai-je perdu )a crainte de vos ju-
« gementst Comment ai-je pn fouler aux « pieds votre loi ? Je suis donc un prévari» « cateur, ô mon Dieu I je surs an ingrat^ A « mon créateur I je suis le plus malheureux « des hommes, 6 mon Sauveur ! ma vie, mon « unique bieni Malheur à moi, misérable c que je suis, parce que j'ai péché! malheur c a moi dé m'être ravalé au rang des bêtes, « ou plutôt d'être tombé dans un état encore < plus honteux 1 Doux Jésus! pasteur cha- « rilable et le meilleur des mattres, aidez* « moi I Me voilà abattu sous le poids de mes « péchés, relevez-moi ; je suis prêt à tomber « dans le précipice, tendez-moi la main ; je ff suis souillé de mille crimes, purifiez-moi; « guérissez mes plaies, fortifiez-moi dans « ma langueur et ma faiblesse; je suis perdu, « sauvez-moi. Je mérite, il est vrai que la «t terre s'entr'ouvre sous mes pas et in^ense- « velisse dans ses abîmes. Je suis indigne « de la vie que vous m'avez donnée et des « grâces que je tous demande, car mon in« « gratitude est horrible, l'énormité de mes « péchés est infinie ; mais votre miséricorde « l'est bien davantage. Vous donc, Seigneur, « qui aimez tendrement les hommes, tous « qui êtes mon espérance, ayez pitié de mol, « selon l'étendue de vos miséricordes, et « effacez mon péché suivant la multitude de « vos bontés. »
« D'autres fois se laissant aller à de soudains mouvements de dévotion, il se prosternera devant Dieu, s'écriant avec ferveur: « Seigneur, si vous voulez, vous pouvez me « guérir. » Ou bien : « O mon Dieu I soyez « profuce à ce grand pécheur ; Jésus, fils de « David, ayez pitié de moi. Seigneur, secou- « rez-moi. » Il déchargera également son cœur en présence de la sainte Vierge et des saints, et emploiera de pareils gémissements
£our implorer leur intercession auprès de >ieu. ^
« XVII. Un commençant doit, chaque jour, ou du moins très-souvent, rentrer sérieusement en lui-même, se rappeler trèshumblement les péchés de sa vie passée, avec une ferme résolulion de ne les plus commellre. Il doit ensuite s'en accuser devant Dieu, s'arrêtant particulièrement sur ceux dont la grièvelé et l'énormité ont le plus offensé la maieslé divine. Pour les péchés d'impureté, il les considérera en gros, ^ans trop s'y arrêter, de peur que dans une matière si délicate les fautes passées ne fournissent des idées capables de donner occasion à des fautes nouvelles. 'Dans celte confession il s'excitera à une contrilion véritable, à des larmes sincères, à une piélé tendre et sensible, et fera en sorte que le motif de sa componction se prenne des outrages faits à son Dieu, à son créateur, au meilleur des pères, et de l'ingratitude qu'il a opposée à ses bienfinits, piutêt que des peines éternelles dont sespécnés l'ont rendu digne. \
a II ne s'attachera pas tellement à ces formules d'aspirations et de plaintes amoureuses, qu'il se croie obligé d'employer celles énoncées ci -dessus; il n'est pas néccs-
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;saire d en prendre un grand nomnre et de suivre Torare qu*on a prescrit. Qu'il s'arrête à celles qu'il voudra, en choisisse le nombre qu'il jugera h propos, et les place de la manière qui lui sera la plus convenable. 811 en prend une ou deui, qu'il s'en souvienne et s'en nourrisse pendant la journée, et se borne là. S'il en veut pren- 'dre davantage, il le peut encore. Tout ce qui est à désirer, c'est que sa dévotion soit entièrement libre, et toujours exempte de ce qui pourrait y répandre la confusion et la perplexité:
«e J'ai connu une persoryie qui dans ses occupations extérieures bornait tous ses entretiens sur la passion à ce peu de mots : « O mon aimable Jésus, ô pasteur plein de « bonté, ô maître plein dé douceur! aima- « ble Jésus, ayez pitié de moi ; pasteur plein «de bonté, gui Jez-moi; maître plein de « douceur, instruisez-moi; mon Seigneur et « mon Dieu, secourez-moi. » J'en ai connu un autre qui choisissait plusieurs pensées plus ou moins courtes, et qui aimait snr^ tout à exprimer le même sentiment de mille manières différentes.
<c Tout cela doit être laissé au goût et à la discrétion du disciple. Il peut encore faire usage de la considération de la mort, du purgatoire, du jugement, du paradis et do I enfer, pour s'animer à la componction et se fortifier dans sa résolution de marcher h grands pas dans les voies spirituelles. Plus un tel exercice approchera de la crainte filiale et de l'amour divin, plus il sera agréable à Dieu et propre à purifier l'âme ; au contraire, plus il donnera dans la crainte servile, moins il en retirera de fruits. La crainte filiale nous fait craindre le péché de peur d'outrager un Dieu infiniment bon, et de perdra sa grftce et son amitié ; la crainte servile nous fait craindre ce même l^éché, de peur de tomber dans l'enfer. 11 est pourtant bon d'avoir cette crainte servile qui est un frein pour le .mal. Mais il faut se souvenir de ne pas en demeurer là, et de passer de la crainte des esclaves à celle des enfants.
K XVIIL S'il veut méditer sur la gloire du ciel, il pourra faire les réflexions suivantes : « Oh 1 que la céleste Jérusalem est « un doux séjour 1 Ses murs sont b&tis de « pierres précieuses, ses portes brillent de « réclat des perles les plus fines; ses rues « et ses places sont pavées de l'or le plus « pur, ses jardins émaill^ de fleurs pré- « sentent le speetacle le plus riant. C'est là « que retentissent continuellement des paie rôles d'allégresse, que se chantent sans « rel&che des cantiques de joie, que se re- « Douvellent sans cesse des cris de réjouis- « sance, que se font toujours entendre les « concerts des esprits bienheureux. C'est « U que le baume et les parfums répandent « l es plus douces odeurs. C'est là que règne a une paix, un repos qui passe tout senti* « ment, un calme au-dessus de toute ima- « gination, un jour éternel, une union for- « mée par un seul et môme esprit qui anime
tout, une ferme sécurité, une éternité assurée, une trailquillité perpétuelle, -une agréable félicité, une douceur ineffable, un charme délicieux. C'est là que les justes brilleront comme le soleil dans le royaume de leur père. O quel avantage d'assister aux chœurs des anges, et d'être pour jamais en société avec les patriarches et les prophètes, les apôtres et les martyrs, les confesseurs et les vierges, et surtout avec la glorieuse Vierge Marie Mère de Dieu ! Quel bonheur de se voir pour toujours exempt de crainte, de tristesse, « de chagrin, de peine, d'ennui, de travail, « d'embarras, de dégoût, en un mot de «r tout besoin ! Mais quelle abondance de « consolations 1 quelle multitude de délices I « quel excès de joie I quelle yaste étendue et « quel abtme de plaisir, de voir la gloire « ineffable de la Trinité, cet être immense « qu'on ne saurait comprendre, cette lumière <r douce et ravissante qu'on ne saurait assez « aimer ; de voir dans Sion le Dieu des « dieux, le Seigneur des seigneurs; de le « voir non dans un miroir et en énigme, « mais face à face; de voir enfin l'humanité « sainte de Jésus-Christ dans son état de <c gloire 1 Si l'on trouve tant d'agrément sur « la terre à considérer la' grandeur^ la di- « versité, les révolutions, la clarté brillante a des astres, l'éclat et les rayons du soleil, « la blancheur resplendissante de* la lune, « la lumière répandue dans les airs; à re- « garder la variété des oiseaux, des fleurs, ff des paysages, des couleurs ; à écouter le « son harmonieux des belles voix et les « doux accords des instruments, à sentir « l'odeur des parfums et des fleurs, et à se <K nourrir de mets délicieux; si tout cela « saisit l'flme et la pénètre de joie, quel « sera le torrent de volupté dont cette arae <K sera enivrée, quand elle pourra voir, sen- « tir, goûter, posséder pleinement celui qui a est la beauté et la bonté même, le principe a d'où émane tout ce qu'il y a de beau et de ff bon dans l'univers, la source féconde de « toutes \es perfections, dont tout le reste « n*est qu'un faible écoulement. Ah I je « comprends ce que c'est que l'état de « l'homme ressuscité quand il entre dans « son éternité bienheureuse* C'est comme « lorsque le printemps, succédant aux ri- « gueurs de ITiiver, vient renouveler la na- <K ture, embellir le ciel et la terre, réjouir <K tous les cœurs. Mais que dis-je ? il y a « plus de différence entre ces deux choses « qu'entre les ténèbres de la nuit la plus j( obscure et l'éclat du soleil dans son midi. « Qu'il est donc charmant ce séjour de la c Jérusalem céleste, puisque tout ce qui « peut plaira s*y trouve en abondance, et « que tout ce qui pourrait chagriner en est tf banni I Qu'il est charmant, puisqu'on y « loue le Tout-Puissant durant les siècles 0 des siècles. Il faut cependant autant que « possible rendre ces désirs du ciel purs et a désintéressés, et ne soupirer après le ciel « que pour la gloire et les louanges qui « en reviendront àDieu. Quoique ces médita-
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« lions sar le ciel conYiennent mieux à « ceux qui sont avancés dans la spiritualité» « ces aspirations ont plus de vérité et de « pureté dans leur bouche, que dans ceux « qui, n'étant pas encore exercés à la morti- K fication des sens, sont sujets à se chercher « eux-mêmes plutôt que les intérêts de
« Dieu. »
« XIX. Revenons donc aux pieux gémissements qui leur conviennent.- Ils doivent s*y appliquer avec ferveur et persévérance, sans pouvoir dire combien de temps il faut s'y adonner. En général i-ls doivent durer jusqu'à ce que le mépris du monde et de soi-même ait pris quelque empire sur leur cœur, et que leur peu de progrès dans la vie spirituelle ait allumé en eux une sainte ardeur d'en faire de nouveaux. Cela vient après un ou plusieurs mois; il y en a même qui ne se trouvent dans cet état qu'après des années entières. La parfaite conversion du cœur est pour quelques-uns un ouvrage de longue haleine. Ordinairement elle ne se fait que par degrés, mais il y en a que Dieu prévient tellement par sa grâce, qu'un instant suffit pour opérer en eux un changement entier et parfait. — Au reste on peut, parmi ses exercices ordinaires de pénitence, en pratiquer de plus doux et de plus consolants, en y joignant les louanges de Dieu, des actions de grâces et des adorations. Cependant le pénitent doit faire son occupation principale de s'occuper de ses péchés et d'rà gémir jour et nuit. S'il ne peut verser ms larmes comme il le désirerait, il ne doit pas trop s'en alarmer. La déleslation du péché et l'horreur des moindres fautes, sont comme les larmes du cœur que Dieu exige principalement.
« Après que l'amertume salutaire d'une véritable contrition aura rendu quelque lustre à l'image de Dieu, que le péché avait tellement défiguré, alors animé d'une nouvelle confiance, on pourra se servir plus utilement des aspirations ci-dessus. C'est ainsi qu'on avancera peu à peu dans la perfection. Mais on ne s élève de la sorte qu'à mesurequ'on s'affermit dans l'humilité chrétienne; et on n'entre en familiarité avec le céleste époux qu'à proportion de la ferveur qu'on a pour se disposer à ces communications étroites.
9 Quand on se sentira froid et languissant, on tâchera de s'enflammer de l'amour divin en faisant de sérieuses réflexions sur l'Incarnation et la Passion du Fils de Dieu, et en s'entretenant avec soi-même de ces deux mystères. Par là, le cœur embrasé d'une samle ardeur se portera bien vite à la prière cl aux aspirations, et l'âme apprendra à être unie avec son unique et souverain bien. En s'accoutumant à cette sainte pratique, on parvient en peu de temps à se passer de considérations et de réflexioos pour se porter à Dieu ; d'une simple vue on se sépare des créatures, on les oublie et on s'enivre sainteraeni et heureusement dans les torrents de délices de l'amour divin.
« La qualité de pécheur et le devoir do
pénitent n'obligent pas de repasser en soimême tous les péchés de sa vie passée, ni à avoir toujours devant ses yeux l'image fâcheuse de ses anciens désordres. Ce serait un obstacle à la liberté de l'âme et aux pro* grès de la charité ; il sufflt d'élever souvent son cœur à Dieu par l'amour le plus tendre et le plus vif. Ce qui n'empêche pas qu'on ne déteste de temps en temps tout ce qui a pu nous ôter sa grâce, et ce qui pourrait encore retarder la course qui nous porte amoureusement à lui ; car je ne prétends pas que par négligence on laisse effacer de sa mémoire le mal qu'on a fait; il faut au contraire y penser toujours, mais de manière que ce souvenir n'empêche pas un plus grand bien. C'est pourquoi je voudrais qu'on se contentât alors de faire chaque iour à Dieu l'aveu de ses fautes en générai, sans trop descendre dans le particulier.
« XX. Pour les petites fautes dont les plus justes ne sont pas eiempts, on peut les effacer plus promptement et plus efQcacement qu'en s'attaçhant scrupuleusement à les examiner en détail et à. s en punir par des pénitences austères. Ce moyen est de les jeter dans la fournaise d'un amour plein de vivacité, de force et de tendresse , et de les plonger avec confiance dans les abîmes de fa divine miséricorde, là ils s'évanouiront comme une étincelle aai loinbe au fond de la mer. N'ouWions rien pour retrancber de bonne houre les peines de conscience qui pourraient nous inquiéter mal à propos, les scrupules qui se repaissent do vains fantômes, la pusillanimUé qui méconnaît les règles de la sagesse et de la raison, les défiances que l'embarras et le trouble causent toujours. De quelque bon principe que ces inquiétudes semblent sortir, elles n'ont guère que des suites funestes. Ce sont des épines dont il faut couper la racine dès qu'elle paraît; sans cela elles ôtent la liberté de l'âme, empêchent son activité, et la font marcher plus lentement dans le chemin de la vertu.
« Nous ne devons rien tenter au delà de nos forces. Contentons-nous de nofre sort, c'est-à-dire du degré de perfection que Dieu nous accorde. Si nous ne pouvons arriver à celui que nous désirons, travaillons du moins a acquérir celui qui est proportionné à nos forces. Quand on ne se flatte pas et qu'on no se laisse pas aveugler par un excès dramourpropre , on voit aisément à quei degré de vertu on peut arriver. Cependant la bonté divine est infiniment libérale; aimant à se communiquer avec profusion, elle ne manque jamais de le faire quand elle trouve une âme bien disposée. C'est pourquoi si un homme appliqué à la vie intérieure ne se trouve pas élevé tout à coup à la contemplation ni à la charité parfaite,
3u il se dise qu'il n'est pas encore capable e cet heureux état; car à quoi lui servirait d être favorisé d'une grâce dont il ne ferait pas un bon usage? Qu'il se hâte donc de déraciner tous ses vices; pour se rendre moins indigne d*unsi grand bien , qu'il ne s'obstine
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pas è vouloir aller au-delà de ses forces.
c C'est & la ffrâce à le prévenir avec bonté, et b lui de la suivre avec humilité. Qu'il se garde doue bien de vouloir pousser son esprit avec violence vers un ternie où il ne peut encore parvenir. Le désir présomptueux de monter trop haut ne ferait que le précipiter plus bas, et une chute meurtrier^ serait la peine do sa témérité Ce n*est pas qu'il ne soit obligé de faire de continuels efforts pour devenir de jour en jour plus parfait, mais ces efforts ne doivent point tenir d*un emportement fougueux, d'un soin chagrinant» d'une entreprise violente et tamultueuse. — Qu'il fasse attention à la mesure de la grâce qu'il a reçue , et qu'il n'oublie jamais qu'on n'arrive plus facilement, plus sûrement, plus promptement et plus agréablement môme, au degré le plus élevé do la contemplation, quand c'est la grâce de Dieu qui nous y porte , que quand nous nous tourmentons nous-mêmes pour y parvenir. Ce n'est pas ainsi qu'on acquiert riutelligence de la théologie mystique, il faut' aller sagement et avec beaucoup de retenue , de peur qu'une trop grande envie d'obtenir ce qu'on n'a pas ne fasse perdre tout d'un coup ce que I on a.
« Le pain des larmes est une nourriture excellente et délicieuse, mais il y en a qui en prennent trop, et cet excès abat leurs forces loin de les réparer. On les voit pleurer si longtemps et avec tant de véhémence, que leur corps et leur esprit également épuisés, succombent enfin a cet exercice trop violent par lui-même et par sa durée. Il y a pourtant des Ames privilégiées, dont les larmes , quoique continuelles , ne pourraient être taxées d'indiscrétion , parce que le Saint-Esprit les fait répandre. — On voit encore des gens qui, dans le moment que Dieu les comble de délices, font de nouveaux efforts pour porter leur ferveur au-delà de l'impression de la grâce; mais ils sont bientôt punis de leur indiscrétion ; Dieu, les abandonnante leur propre faiblesse, leur fait seutir tout le poids de leur misère; et aussitôt ils se trouvent incapables de goûter les grâces qu*il leur faisait. Il faut donc modérer de telle sorte cet esprit de ferveur dont on est Quelquefois animé , qu'au lieu d'y ruiner les forces de notre âme , on y trouve au contraire un surcroît de vigueur.
« Quand on a la lôte forte , on peut se laisser aller plus librement à des aspirations animées et pleines d'ardeur. Quand on a la tête faible, on doit se ménager, surtout si ces efforts indiscrets ont déjà contribué autrefois à la situation fâcheuse où Ton se trouve. On se voit quelquefois réduit à un si triste état, qu'on ne saurait presque s'occuper d'un motif de componction , d'une méditation courte et légère, d'une simple lecture. La moindre application incommode lors même que, pour se la faciliter, on se met dans une posture commode, c^u'ons^appuie la tète ou qu'on se tient assis. Telles sont les Suites déplorables que l'indiscrétion tratue après soi. Ceux qui les éprouvent ne
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doivent pas pour cela se désespérer. Quils travailleht au contraire pour écarter adroitement tout ce qui pourrait aigrir leur mal , et qu'ils prient humblement le Seigneur de leur rendre , par un effet de sa bonté, le bien
Su'ils se sont ravi par leur faute. Si Dieu coûte leurs vœux , qu'ils ne manquent pas de Ton remercier; s'il ne les exauce point, qu'ils ne laissent pas de le bénir, et qu'ils apprennent à supporter avec patience , pour l'amour de lui , un malheur qu'ils se sont attiré par leur imprudence.
c Je veux que rhomme véritablement spirituel se tienne en garde aussi contre rmconstance et la légèreté , et qu'après un choix judicieux des pratiques qui lui paraîtront les meilleures , il y persévère coostammeqL malgré les dégoûts et les amertumes qw&t^ pourraient survenir. Il y a pourtant ici une précaution à prendre, c'est d'obéir avant tout à l'Bsprit-Saint, et de sacriGer sans peine toutes les méthodes particulières è celle qu'il nou^ inspire, pourvu qu'on no prenne [jbs ses propres pensées pour des inspirations du Saint-Esprit. Il nous attire en diverses manières , et il a un nombre infini de voies pour nous conduire dans ses cel* liers mystérieux où l'on est abreuvé d'un vin céleste, et dans ses couches spirituelles où Ton s'unit à lui par l'amour le plus pur. Suivons-le donc partout où nous avons un juste suyet de croire que sa voix nous appelle, et n'écoutons jamais celle de notre propre volonté. ..*,
« Nous devons toiiijÀifiirs être entre les mains de ce divin Esprit comme des instruments dans la main de louvrier , toujours prêts à plier du côté qu*il voudra , toujours disposés à suivre les pratiques qu'il lui plaira de nous inspirer. L'âme qui se voit élevée à une sublime contemplation et à la jouiîisance anticipée du bonheur des saints, no s'y doit pas tellement absorber qu'elle n'y conserve la liberté de s'offrir continuellement à Dieu pour faire en tout sa volonté. C'est alors que cette âme, comblée des faveurs de son Dieu, passe légèrement sur les mystères deNotre-Seigneurpour courir avec ardeur et voler même partout où l'esprit de Dieu la veut transporter.
« Mais comme il peut s'élever des doutes et des incertitudes dans cette voie , il est bon de consulter et de suivre les avis qu'on vous donnera. Ceux que l'on consulte doivent avoir trois qualités : la prudence , l'expérience et Thumilité. Vous avancerez beaucoup plus par ce moven que de vous en rapporter à vos lumières et de suivre vos propres vues. Avec toutes ces précautions il ne faut pas encore tellement s'appuyer sur ses bonnes intentions et sur les conseils des autres , qu*on ne recoure à la prière avec un saint tremblement. On ne saurait trop s'humilier devant Dieu , ni trop lui demander la grâce d'être sûrement conduit dans ses voies , d'être éclairé de ses lumières et d'être mis à l'abri de cet esprit de séduction qui nous fait suivre si souvent Terreur sous rapparenoe de la vérité. Enfin gravez
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profondément dans votre âme celte maxime iiiiporlaiite , que vous ne pourrez jamais vous unir parfailomenl à Dieu que vous ne soyez entièrement libre et dégagé de tout ce qui n*est pas Dieu.
« XXI. le .vous ai fourni jusqu*ici des instructions salutaires pour une âuie qui , ne bornant pas ses désirs à une vertu commune, porte ses vues au plus haut degré de perreclion. Je vous ai marqué quels doivent être ses commencements et ses progrès dans les exercices de la vie intérieure. C'esl h vous de lire et de pratiquer ce que je vous ai enseigné. Si vous le faites et que, favorisé du secours d'en haut, vous sentiez votre Ame éclairée tPuiie lumière céleste et atteudrie par le chant des psaumes et des cantiques» n*ayez fias pour cela des sentiments élevés de vouscftiéme, mais craignez. Si votre cœur étant dilaté par la joie, vous courez avec ardeur dans la voie des commandemeoU, cela ne vient pas de vous , c'est un don de Dieu ; et comme il peut seul dilater le cœur, il peut aussi, en retirant sa grAce, le faire retomber dans le resserrement et la tristesse. Aujourd'hui le Soleil de justice répand ses rayons dans votre Ame, il en dissipe les ténèbres, il en calme les tempêtes, il vous rend Thcureuse tranquillité; mais si cet astre brillant veut vous cacher sa lumière , qui le forcera de la répandre 7 Or, n'en doutez pas, il se cache quelquefois : attendez-vous h des temps d'*obscurité , où ces divines clartés ne paraissant plus, v(^ retomberez dans les ténèbres , le troubfUt l'agitation.
« Que vous dirai-je des assauts que vous livrera l'esprit malin? Semblable aux flots réitérés d'une mer furieuse, il donnera sans wssti à votre cœur de violentes secousses, et vous vous croirez à tout moment près do faire un triste naufrage. La tentation sera peut-être si affreuse, que les pensées qu'elle vous suggérera vous paraîtront ne pouvoir entrer que dans Tesprit d'un homme réprouvé, il vous semblera que tou4 -l'enrer est conjuré contre vous, et que Dieu, dans sa colère, vous a livré à Satan. Souvent môme vous ne pourrez ouvrir la bouche ni nour prier, ni pour chanter les louanges du seigneur. Des atla(]ues si affligeantes en elles-mêmes le deviendront encore plus
Ear leur durée et leurs fiéqueuts retours, e démon ne se contentera pas d'un assaut ni de plusieurs; plongé et replongé dans cette fournaise, vous passerez de tristes jours, environné de peines plus ou moins alTreuses, mais toujours très-cruelles.
« Que rien de tout cela ne vous abatte et ne vous fasse défier de votre bien-aimé. Songez que toutes ces peines, dans les desseins de sa miséricorde, sont des épreuves pour faire paraître dans tout son éclat votre amour pour lui; des leçons pour vous apprendre à compatir à ceux qui, comme vous, seront on butte aux traits du tentateur ; des moyens d'expier vos péchés et de prévenir de nouvelles fautes ; des dispositions à des grAces fkis abondantes; enfin despréservatifscontre orf(ueil, qui vous iont sentir que -sans sa
grAce vous ne pouvez rien. C'est donc par. un effet de l'amour qu*il a pour vous qu*il permet que vous soyez tenté ; c*est par bouté qu'il semble en quelque sorte s'éloigner de vous pour un temps, quoiqu'il n'en soit*ja-l mais plus près qu'alors : c est dans sa mi-' séricorde qu'il vous franpe, qu'il parait en colère et prêt à vous réauire en pouare.
« Conduite admirable de l'Epoux céleste envers une Ame qui est à luil Au commencement, et lorsque les nœuds de rengagement sont à peine formés, il la visite, la for tific, l'éclairé; il gagne son cœur, en ne lai faisant trouver que de la joie dans son service; il l'y engage par la douceur de ses attraits; il se montre continuellement à elle, pour la retenir par les charmes de m présence; en un mot, il ne lui fait muter que délices, que douceurs, pour ménager sa faiblesse: mais dans la suite, il lui 6te le lait et lui donne la nourriture solide des afflictions; il lui ouvre les yeux et lui découvre combien elle aura à souffrir à sa suite. Il parle, et voilà le ciel, la terre, et l'eqfer conjurés contre elle. Énneœis'au dehors, tentations au dedans ; «u dehors* les tribulations et les ténèbres « et au âe» dans, les sécheresses et les désolations; tout contribue à son martyre. Ici l'Epoux se dérobe à ses yeux; \\ reparaît quelque temps après pour la quitter encore. Tantôt il le laisse dans les ombres et les horreurs de la mort, tantôt il la rappelle à la lumière et à la vie, pour lui faire éprouver là vérité de cet oracle : Cest lui qui préùipiie damsie tombeau et qui en relire. (Test ainsi que Dieo éprouve les Ames, qu'il les purifie, les humilie, les instruit, les r^end souples à sa volonté ; qu'il retranche tout ee qu'elles avaient de rude, de difforme et de rebutant, et les pare de tous les ornements qui peuvent les rendre agréables à ses yeux.
« Mais aussi, quand il les trouve fidèles, pleines de patience et de bonne Tolonté ; quand un long usage de tribulations les a portées, par le secours de sa grAce, jusqul ce haut degré de perfection, qui consista à souffrir tranquillement et avec joie toutes sortes de tentations et de peines, alors il les unit intimement à lui, leur confie ses secrets et ses m vstères ; il se communique pleinement à elles, n'usant plus d'aue^^ne réserve, comme au commencement de leur conversion.
« Après cela, les plus fortes teolallons seront-elles capables de vous déconcerter?
Vous les regarderez plutôt comme un gage précieux de Tamour que Dieu vous porte, comme un combat ojt il cherche non à exposer votre salut, mais à faire paraître votre courage et votre fidélité, pour les récompenser ensuite d'une couronne de gloire Ainsi tenez ferme, et ne cessez de vous écrier avec le saint homme Job : « Quand « Dieu me tuerait, je ne cesserais pas d'es}ié- « rer en lui.» Il est vrai que, tant que duceia la tem()ête, vous n*assisteré2 àJ'office diTîp qu'avec peine, parce que votre esprit sera tout obscurci de nuages et hors d'état de s'appi
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i|ttev; mais ayez jialiencL' ul faites Iranquillement c« qui <ii!pendra de vous : la nuit passera, les ténèbres se dissiperoiil, et Idt ou lard le jour reviendra.
■ XXII. Prenez garde surlout que le temps de ces ténèbres ne soit pour vous un
les instaiiuos les plus vives, du niiii|irn vos chaînes et de vous rendre la lilierlé, ou il'empôcher au moÏDS que vous ne consentiez a la tentation, s'il ne veut pas qu'elIt* finisse encore. — Quelque roiJnutablc que paraisse votre ennemi, e[ quelque obscéniliî.
leinps <ie négligence et de paresse. Si vous quelque impureté, quelque eitravagance ne pouvez prier, ni récitur les psaumes, ni qu'il vous propose, il vous sera souvent famédiler, appliquez-vous à la lecture. St ua cile de le repnusser, en mi^prisant ses ma-
alTreuz vous rend encore ctt eiercicë impraticable, écrivez ou Iravaillez à quelque ouvrage des mains, rejutanl toujours avec soin le tumulte des pensées v.igues et inutiles.— 'Il pourrait vous venir alors quelque envie do dormir bois le temps destine au sommeil, et une envie assez forte pour vous importuner considérablement et vous jeter dans un abattement extraordinaire. En ce cas-IA , peut-être ferez-vous mieux, en vue de Dieu et pour sa gloire, de
_ i suggestions. Poursuivez votre chemin, sans faire allCEilinn & un chien qui ne peut qu'abajrcr, mais qui no saurait mordre. C'e^t une coinî>ar»i5on familiiïre des maîtres de la vie spirituelle, qui ne veulent point qu'on s'amuse à disputer avec le démon, comme s'il était jiossilile de lui fermer la bouehe et d'arrêter jamais sa langue, dévouée h l'iniquité. S'il est cependant trop importun, et que, repoussa une ou deux fois, il revienoe toujours à la charge, il faut en venir géné-
prendre uv. moment de repos que de vous reusenienl aux mains avec lui, se rappetet
roidir contre ce polit besoin de la nature; les jugemenisredoulaliles du Seigneur, com-
car si vous n'avez qu'une occupation exté- parer l'instant du plaisir avec I éternité du
rieuru i opposer à cet assoupissement, vous supplice ; employer les jeûnes, les luacéra-
soiez libre, il est vrai, tant qu'elle durera; lions et les autres remèdes violents qui
ifliiis il peine sera-l-elle unie, à jreine vou- peuvent réprimer les révoltes de la chair
drez-vous reprendre vos exercices spirituels, d'une manière prompte et eflicace. Ces»
B la pesanteur du sommeil vous accaniera ainsi qu'il faut obliger l'ennemi de se retirer
: nouveau. Le repos que vous prendrez dans une telle circonstance doit être court et léger; ne le prolongez pas au delà du temps qui sulTil pour réciter deux ou trois
nsuuines; Idme alors se trouvera tout autre, , , ,
libre, agissante cl pleine de gait^té. Ce qui gager plus sûrement dans ses pièges, et tan-
:hargè de houle et de confusion.
« Le démon nous attaque de dîITérenles manières. TanlAt il vient secrètement et sans faire semblant de rien, ou môme sous les dehors spécieux de la piété, pour nous en-
.us sûrement dans ses pièges, et tan-
vient d'être dit n'est'que pourles personnes lOl à forue ouverte i! s^ljeile sur nous, pour tempérantes dans le boire et dans le oian- nous faire succomber à la violence et à la ger. Pour peu qu'on fût sujet à sa bouehe, multitude des coups qu'il nous porte. En le remède serait plus (iropre â aigrir le mal certain temps, il se glisse d'une manièro qu'à le soulager. On s'ensevelirait peut-être insensible comme un serpent, tâcbiinl de d;tns un sommeil long et profond, et la nous conduire è de grandes fautes par le perle du teuips serait la suite funeste de mépris des plus petites, ou de nous faire ■ ' ' " passer au-dessus de certains remords et de
celte misérable mollesse.
a XXIII. Mais quelle vigilance et quels soins ne faut-il pas principalement employer contre le démon de l'iin pureté, quiind il veut ou nous arrêter à de sales imaginations, ou
certains doutes, pour nous former ensuite une conscience ou fausse, ou endurcie; et dans d'autres rencontres, sans gardir ces ménagements, il se présente avec toutes les
s porter à des actions criminelles? Le horreurs et propose tout d'un coup les plu^
grand iioint est de rejeter d'abord ces tenta- grands crimes. Quelquefois il emploie les
lions de l'esprit, avant qu'elles aient eu le consolations spirituelles ou les peines inlé-
temps d'y pénétrer. Si vous ne repoussez pas rieures, pour nous enfler ou pour nouï
l'ennemi dès la première attaque, quelles abattre; et d'autres fois il se sert de la pros-
brèches ne fera-t-il pas d'abord dans votre périlé ou de l'adversité temporelle, pour
intéricuri Après quoi il y entrera comme dans une place de conquête, et aussitôt il mettra votre âme dans les fers. C'est alors que, privé de votre première liberté el de vos anciennes forceS) vous aurez bien plus de peine à le renverser.
n Cependant, quand vous auriez commis d'abord quelque négligence, et que vous vous trouveriez déjà embarrassé des liens lie votre ennemi, ne vous rendez pas pour celH. Criez au secours, et si, dans celte espèce d'abattement et de commencement de défaite, vous ne sauriez faire autre chose ■que de vous remuer, pour ainsi dire, et de ramper à terre, donnez encore cette marque de la résolution oii vous ôtes de résister jusqu'à ta mort. Conjurez le Seigneur, avec
nous portera la mollesse, ou pour nous précipiter dans le désespoir. C'est pourquoi il faut toujours être sur ses gardes, toujours recourir à la passion du Sauveur comme à notre grande ressourcé, toujours implorer avec larmes le secours de Dieu.
« XXIV. Souvenez-vous surtout de ne pas vous enorgueillir des dons célestes que Dieu pourrait vous avoir accordés. « Qu'avez-vous, dit saint Paul, que vous n'dyez re^u ? et si vous l'avez reçu, pourquoi vous eu gloritier, comme si vous ne l'aviez pas reçu? «Ne serait-ce pas une injustice criante T N'ouvrez donc jamais votre cœur aux inspirations séduisantes de la vaine gloire et de je ne sais quelle secrète complaisance eu vous-même. A plus forte raison devei-yens
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éviler de faire jamais paraoe, aux yeux du iDonde, de ce qui pourrait so passer en vous d'extraordinaire. Il faudrait pousser l'indiscrétion bien loin» pour se faire, de ees sortes de faveurs un sujet d'ostentation. Gardez votre secret pour vous seul, à moins qu'un motif de zèle pour l'avancement spirituel du prochain, oa an besoin pressant qu*il aurait de consolation, ou Tobeissance, ou la considération de quelque grand bien que vous pourriez procurer par celte voie, ou enHn une indispensable né6eMl|ft, ne vous obligeAt de faire connaîtra l-Kat de votre Ame et les faveurs ainsulières que Dieuy répand ; et dans ces caa*tà mAme» ne tous décoo-vrez qu'à des personnes sages et discrètes, .^|st que ce soit toiûours arec la jiudeur, la ^Çiliodestie et l*bnaiilité qui cqÔTlennent aux ■ amis de Dieu. . *
« Au reste, ne regardez pasIeedODSde Dieu comme la récompense de vos i^Mfriles et le fruit de TOtre travail ; mais sojCfk persuadé que vous en êtes indigne, comme vous l'êtes en effet, et que tout ce que vous tnéritez, c*est qu'il vous rejette et qu'il vous abaiidonne à vos' misères. Ne vous comparez pas avec ceux qui sont encore imparfaits, et peut-ètre moins avancés que vous dans la vertu. Jetez plutôt les veux sur ceux qui sont les plus fervents et les plus saints, atiu que vos défauts étant placés auprès des
Serfections de ces grandes Ames, ce point e vue vous frappe davantage.
« Humiliez-Yous, abaissez-TOus, regardez- TOUS comme le dermer des hommes, dans toute la sincérité de votre cœur. Mais corn* ment y parvenir, direz-vous? La plupart des chrétiens, dépourvus de tout sentiment de crainte et de pudeur, mènent une vie criminelle; et grAces è Dieu, je suiséloisné de leurs désordres. Quoi ! me faut-il donner dans mon esprit la préférence à de telles personnes, et puis-je bien me mettre audessous d*elies? Oui, vous le pouve?, et vous le devez. Considérez que ceux qui sont aujourd'hui les plus méchants peuvent se donner demain dans un d^réde vertu plus éminent que le YÔtre ; considérez que s'ils avalent reçu les mêmes grAces que vous, ils vous surpasseraient de beaucoup en sainteté, et ()ue si ces grAces abondantes ne vous soutenaient pas, vous tomberiez dans des excès plus criants que les leurs. Considérez tout cela, et tous reconnaîtrez que les plus Rrands pécheurs peuvent tous Atrè préférés. Si vous étiez instruits des secrets de Dieu,
Juelles seraient YOfli idées etTOS maximes? In vous verrait céder volontiers aux autres les premières places, et vous faire un devoir de n'occuper jamais que les dernières; on TOUS Terrait aTec ioie prosterné aux pieds de Tos frères, rendre avec empresseptient les services les plus bas aux derniers de tous les hommes, respecter. Timage de Dieu en eux, et par ce motif de piété, oTavoir pour tout le monde qu'une sincère déférence; honorer le Seigneur dans la personne ae vos' supérieurs, et vous porter A l'obéissance avec une ardeur qui ne vous permettrait
iamaisoi le plus petit murmure, ni le plus léger rétard.
« Mais ii. y a encore quelque chose do plus excellent à vous proposer, et un degré d'humilité plus parfait a exiger de tous. C-est de tous abaisser d'esprit et de cœur pour l'amour de Dieu, non-seùlement audessous du reste des hommes, mais encore Au-dessous des autres créatures de l'uniTers. Ainsi ne vous regardez plus que comme de la poussière que chacun a droit de fouler aux pieds, et en vous voyant, croyez que vous voyez un poids inutile à la terre, un monstre indigne du jour. Pénétrez le fond de votre ingratitude et de votre infidélilé» de votre lAcheté et de votre inconsttoee, <to votre misère et de voire néant, lA pout-éCro parTiendrez-TOus enfin jusqu'à ces sentie inents de Tous-même, et jusqu'à tous mé^ priser souverainement.
« Quand le serpent infernal viendra frapper insolemment à la porte de TOtre cœur, et qu'il vous inspirera de vous croire quelque chose, de vous laisser aller à la Taine gloire, de TOUS préférer aux autres, repoussez TiTement ce séducteur; fermez-lui toutes les avenues, et quand il trouverait le secret de répandre son venin en vous, jusqu'à faire que votre Ame en ressente la malignité, qu ii u'ait pas du moins la force de la faire consentir à son souffle empoisonné. Car si vous cédez un moment aux sollicitations de ce père du mensonge, si tous lui accordez ce qu'il demande, si vous vous laissez prendre à ses appas, c'en est fait, vous aTez Tiolé les sacres engagements que tous aTiez pris STec l'Epoux de TOtre Ame, tous aTez souillé cette robe nuptiale qui était auparaTant couverte de lis et de roses, et vous ne rentrerez pas en grAce que vous n'ayez rompu un si détestable commerce, et que tous ne vous soyez humilié profondémeni en présence do votre bien-aimé. Peut-être même qu*avanr de rentrer en grAce et en faveur, il faudra subir la peine de votre intldélité, et demeurer longtemps en proie à ta douleur et aux afflictions, jusqu'à coque votre Dieu, qui est un Dieu jaloux et vengeur, ait purifié votn^ Ame et lui ait rendu sa beauté indignement ternie par un infâme rival.
« XxV. Nous avons parlé jusqu'ici de la manjère d'assister à l'ofliee divin, de la nature des exercices spirituels qu'il faut choisir, de la méthode qu'on doit garder, de ce qu'on y doit faire ou éviter, passons maintenant à d'autres points.
« Pour ce qui regarde la nourriture du corps, fuyez tout excès. Plus l'estomac est rempli, moins l'esprit est en état de s'appliquer aux exercices spirituels 9 parce qu'il n'est pas possible que le corps surchargé des humeurs qu'engendre l'excès des Tiandes, ne fasse ressentir sa pesanteur à l'Ame, et ne la rende moins propre à s'éleTcr Ters Dieu. Le Tin surtout produit ce flicbeux effet quand on en prend, non jusqu'à s'eniTrer mais jusqu'à passer les bornes de la plus ri*gide tempérance. Il embrase le corps, boule- Terse l'intérieur, étouffe l'actiTité de rAaie,et
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G espcce d'engoui dissciiieiil oi dû stupidité -jui la ri^iid prestjiiu srmlilslile bui tiôtL's. C'est donc en vaiti qu'un homme, «juiestencoresujolâ su bouche, prétendrait ù la vie intérieure.
■ Commencez pur retrancher sur cette Ti>Atière tout désir immodéré. Ne vous embnrrassez pas si co qu'on vous donne pour nourriture est eiquis et délicat; pourvu <|ue cela soit raisonmiblc, et qu'on le | uissc manger, que vonlez-vous davanlnfçet Faisant profession u'uno vie parraile e[ morliliép, vous devez vous mcllro à table, poury prendre dans les dons de Dieu de quoi ré- I arer YOs forces, et non de quoi nourrir la volupté; et vous n'éles pas religieux si lus rai'ls les plus <irdinnires et les plus convenables 6 la pauvreté vous causent du chagrin ou vous excitont.au murmure. — Si vous ^oAiicx bien Jésus, la plus pauvre nourriture viius paraîtrait délicieuse. Il n'y a ni frugalité ni même indigence, o£i l'amour de Jjsusite fasse trouver du goitt: aimez Jésus, I tvous préférerez les repas les plus vils aux festin, les pi ussomplueui. Jésus, [iresâé par la faim, s'est souvent contenté de paiu sec pour l'amour de vous. Jésus, pressé par la soif, a i^té abreuvé pour l'amour de vous de lie! et de vinaigre.
« L'avidité no convient qu'aux animaux dépourvus do raison ; mais I homme no doit manger et boire que modérément et avec réserve. Soyez même en garde contre celle pointe de plaisir qui est inséparable de l'usage des aliments, et ne vous y arrêtez jamais. Si vous cherchez à satisfaire lu sensualité, elle fera dans votre âme d'étranges ravages : c'est un feu secret, qui mine à mesure qu'on le nourri). — Mais comme il fnut souvent refuser à la chair co qu'elle demande mal h propos, il faut aussi quelque fois la forcer ^ prendre co qu'elle voudrait refuser; car il est des temps où elle r^etle avec dégoât ce qui est absolument nécessaire pour soutenir la vie du corps. — Mais dans le lemps que celui-ci prend sa réfection, il faut aussi donner à l'àme su nourriture. Il f.rnt se rendre fort attentif aux lectures qui se font de la parole de Dieu, des maximes de la vertu ou des exemples des saints. Si ces leclures ne se font pas h la table où vous mangez, ne vous privez pas pour cela de cet aliment spirituel; mais entretenezvous avec Dieu dans le silence, auiant (pie la bienséance le permet. Tout au moins conservez toujours dans votre esprit quelque sainte pensée qui l'enipâche de s'évaporer.
■ XXVI. Modéré et retenu dans la nourriture, soyez-le de raCme dans vos babils. Itrjetez, méprisez, ayez en horreur tout ce qui pourrait blesser lasim[>licité religieuse, ci n'imitez point ces misérables nioines qu'une sotte vanité fait rougir de leur état, i\u lieu de rougir de leurs désordres.
Ouànd ils doivent sortir du monastère et p:ir<illre dans le monde, ou les voit s'aec<in>"iodor avec une alTectation ridicule, preiinro certains habits préférsblement h d'autres, s'élUiiier à les ajuster do loUe et
(elle liiçon, se faire une boole do porter i\ robe el le manteau de la manière que lu règle le prescrit; enfin paraître en public avec la mollesse et la propreté des mondains, el non avec l'humilité convenable à des religieux : speclacio monstrueux ol bizarre, dont le démon triomphe, dont les libertins plaisantent, el dont les sages gémissent de cnmpassion ou sont indignés do colère.
Peut-on jamais mieux que par une telle extrnvagiincË faire éclater an dehors l'orgueil, la délicatesse, la mondanité qui est cachée daus le fond de l'âme T
■ Quels religieux, qui sout si prodigieusement éloignés du véritable esprit de la relii^ionl Quels religieux, qui ne sont rien moins que ce que leur nom signifie 1 Quels religieux, qui sont plutAt esclaves du démon, que serviteurs de Jésus-Chriil I KsI-ce là ce qu'ils lui oni promis lorsque, par le vœu de pauvreté, ils ont dit un adieu solennel au moude, â ses pompes el k ses vanités ? Est-ce là ce que le Koi des rois leur a enseigné dans son Evangile? Est-ce là ce qu'il leur a appris par ses exemples, quand ayant une crèche pour berceau, il n'était couvert que de quelques pauvres fanges, ou quand on le produisait par dérision revfilu d'une robe blanche et (l'un manteau couleur de pourpreî Est-ce là suivre Jésus'? Esl-i^e là marcher sur ces traces 1 Quel horrible désordre I Quelle étrange folie I Ne réglez pas voire conduite sur eellu de ces tiommes vains el ridicules. Mais suit que vous sortiez du monastère, ou que vous y demeuriez enfermé, conlentez-vous d'un habit modeste et décent. C'est un point dont la profession que vous avez embrassée vous fait un devoir indispensable.
0 XWIl. Ayez les yeux baissés en tout temps, maissurloutduranl l'olTice divin. Porter la vue de tous c6tés sans besoin el par esprit de légèreté, c'est se mettre en danger do voir des objets capables de faire tort à l'Ame et de corrompre la pureté du cœur. Quand même il n'y aurait aucun péril 6 craindre, l'ordre de fa régularité demande que vous accoutumiez vos yeux à être retenus el baissés. Mais surtout n'ayez jamais la curiosité de tourner les yeux, encore moins do DÎer vos regards sur le visage de quelque femme (jue ce soit. — Ne marchez ni trop vile, ni d'un air trop empressé, îi moins que la nécessité ne vous oblige de redoubler fo pas. Evitez principalemeni la trop grande précipitation dans l'église ou dans les autres endroits consacrés à la prière. Que votre di*marche, même partout ailleurs, soit accoiQpa^née de bienséance et de modestie \ évitant néanmoins une certaine lenteur qui tient de la mollesse et de la nonchalance. Que tout votre extérieur soit eulin si réglé qu il ne respire qu'honnêteté el modeslie. — Pnites paraître sur voire visage un air toujimrs content, un air do joie, qui soit lemjiérô par une gravité convenable, un air prévenanl, qui vous rende alfable avec tout le monde; un air de douceur, qui se soulieiitic au milieu des chagrins les plus amers.
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Pour cela, dissimulez si bleu les peines qui pourraient malgré: tous s'emparer de votre âme, que tes autres n'aient rien à souffrir do votre mauvaise humeur, et gu'iis ne puissent pas . môme s*en apercevoir. Si vous riez, faites-le avec la retenue ccmvenable à uu religieux. Contentez tous d'un simnlesourire,san8 aller jusqu'à un rire véritable. Pour les éclats de rire, évitez* les comme on des grands obstacles à la perfection, et comme un éctîfîl qui ferait tomber votre âme dans le' pirécipice. Un ripe immodéré force les barrières qui défendent la pudeur, il jette l'intérieur (tins une diasipation funeste» H attriste le Saint-Esprit et souvent le b^noil du ccbqc* .
^ «XXVIIL Faites yos délices de la solide et du silence, toujours 'pIus disposé à écouter qu'à parler. Dans tos pafQles point de précipitation, de vivacité ëjeJE^ive, de clameurs, de contestations; mAfa" n'ouvrant votre bouche qu'à des discours pleins de droiture et de vérité, prononcéz-lcs toujours avec douceur, modestie, retenue et candeur. — Evitez également Tindécence de parler trop haut, et la mauvaise grâce de parler si bas qu'on eût de la peine a se faire entendre. Les circonstances du lieu, du temps, du sujet que l'on traite ot de la personne avec qui l'on s'entretient, veulent quelauefois
3u'on élève la voix un peu plus au à l'orinaire. Il est donc vrai de dire qu un religieux obligé de parler doit toujours le faire modestement suivant son état, ordinairement à voix basse, conformément aux règles saintement établies dans la religion, et quelquefois d*un ton plus élevé, suivant les circonstances particulières.
« N'assurez jamais une chose trop affirmativement, si ce n'est quand elle intéresse la foi et le salut. Hors de là, si l'on vous conteste ce que vous avancez, prenez le parti de céder ou de vous taire. S*il est expédient de ne faire ni l'un nil'autre, parlez d'une manière positive nie ce qui vous est clairement connu; mais exposez vos raisons avec humilité et modestie. Vousn'avez pas de meilleur moyen que celui-là pour prévenir toute dispute qui pourrait blesser votre religion. Que le.s traits piquants delà raillerie soient à jamais bannis do vos discours. Ne vous faites pas un plaisir de rapporter ce qui pourrait ou vous attirer des éloges, ou devenir pour les autres un sujet de blâme. Si vous y êtes forcé par la nécessité ou engagé par la considération de quelque grand avantage, faites-le avec honnêteté, rettmue et pureté d'intention. Regardez avec horreur tout récit de fable ou d'histoire où Ton passe les bornes de l'honnêteté et de la pudeur. Loin de tes rapporter, interdisez- vous la liberté même de les entendre. C'est un poison présenté à l'âme, dont la malignité no tarderait guère à lui devenir fatal. Pour les badineries et les bagatelles qu'on pourrait raconter en votre présence, si vous êtes contraint de les entendre, soyez assez sage pour ne pas les redire. N'approuvez jamais ces langues-indiscrètes qui tiennent des discours
Impertinents, indécents, pernicieux. En pareille occasion, il faut observer le précepte de la correction fraternelle, et ttcher avec douoédr de ramener à la raison ceux qui s'échappent de la sorte. S'il n'est pas k propos de leur faire ces charitables remontranties, rompez le discours autant que possible, et détournez la conversation sur des matières plus innocentes. Ne prêtez même|Ms l'oreille, si cela se peut, à la détraction ni à la médisance.
« XXIX. Prenez garde que les récréalions et les promenades que l'on vous 4>ermet ne dégénèrent en anus, et prelBLm^o de manière à les faire servir pldiAlà.TOire avancement spirituel. Vous poolèB ' voasr j prêter pour la gloire de Dieu, et ôébiroos y livrer tout à fait; vous pouvez en foire uii délassement honnête, et. non un divertissement excessif. Votre esprit hors de son assiette, venant à se répandre aa deboRt, s'égarerait bientôt, et toutes ces fausses joies lui étant contraires, il n'y trouverait que de l'amertume. Son égarement donnerait prise aux objets sensibles, l'impression des oojets exciterait quelque passion, et la passion jetterait dans Pâme le trouble, la dissipation et le chagrin. Apprenez donc à «vous renfermer dans vous-même par une simplicité d'Ame qui ne vous permette pas de vous partager en une foule de sentiments divers, mais qui vous fasse voir Dieu seul et aimer Dieu seul en tout ce qui se présente à vous. Cette simplicité n'exclut pomt la multitude lies pensées ou des occupatious ; mais elfe les réunit sous un même point de vue, parce qu'elle les rapporte toutes à Dieu, et réprimant par ce moyen le tumulte confus des vaines idées et dt;s désirs déréglés, elle établit dans un cœuf le c^lmeet la liberté. Que serait-ce si vos récréations et vos délassements vous enlevaient tant de précieux avantages?. Mais non : vous vous v souviendrez de Dieu, il y sera le principal et même l'unique objet de votre pensée; car ce ne serait point assez de dresser alors votre intention vers lui d'une manière vague et générale.
ff H faut en user de même dans toutes les autres occupations extérieures, et vous devez y réunir ensemble les exercices de Marie et de Marthe. A l'exemple de celle-ci, faites votre travail pour la gloire du Seigneuravec ardeur et avec sagesse , et à l'exemple de celle-là, apportez-y un esprit vide des objets sensibles et plein de Dieu et des choses divines,surtoutsi ce qui vous occupe d'ailleurs n'est pas de nature à mériter toute \otro attention. Marthe a quelque chose de bon; mais enQn elle n'est pas assez parfaite, puisque malgré son intention pure et droite, elle se laisse distraire dans son emploi par la multitude et la diversité de ses pensées, et que mille choses sont capables de lui casser de l'embarras et du trouble. Marie a pris la meilleure part, parce qu'elle a su Qxer la légèreté de sou esprit et se procurer la tran. quillilé du cœur, en ne s'al lâchant qu'à l'anique néces>aire, qui est de. s'unir à Dieu
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11 faut (Jonc qu'au commencement de vos actions votre intention soit droite et pure, comme celle de Martiie» et que dans hi suite de ces mômes actions elle soit simple» sans trouble et sans partage, comme celle de Marie : Marte a choisi îa meHleure part qui ne lui sera point ôtée^ Vous avez fait le même choix. Si vous ne vou» y tenea; autant qu'il e:>t en tous, stérile en bonnes œuvres, vous ne porterez pas- tes fruits de votre sainteté^ que votre profession exige. Conservez donc c:hdreiBent une simplicité d'Ame que ni les lieux eiposés au bruit, ni les temps d*orage ne peuvent altérer. Si vous ôles encore trop faîU^t el trop peu avancé dans la vertu |:>our suivre Marie dans son vol rapide vers le ciel et dans la sublimité de la contemplation, suivei-la du moins dans les exercices de sainteté moins. relevés et plus è votre por* tée, dans son affeclion è laver de ses larmes les pieds du Sauveur, dans sa docilité à écouter les leçons de son divin mattre, dans son empressement à chercher dans le sépulcre le corps du Seigneur; car dans toutes ces occasions elle ne se départit jamais de son heureuse simplicité : elle n'aima que Jésus, ne songea qu*à lui, et ne chercha que lui.
« Imitez-la dans toutes ces saintes pratiques, non pas tant pour y trouver des consolations que pour y plaire au Seigneur. Si par un malheureux retourd'amour-propre, votre but principal était alors de vous procurer les aouceurs d'une dévotion sensible, votre âme ne serait plus une chaste épouse de Jésus-Christ, mais une vile esclave du péché, pour ne pas dire une infâme prostituée du démon. De ces exercices moins sublimes, vous passerez peut-être i d'autres qui le seront davantage. Vous monterez en haut a|[>r6s avoir demeuré quelque temps en bas; si pourtant on peut appeler bas et petit, un état dont Télévatiou est toujours très-;^rande.
« XXX. C*est un grand défaut que la singularité. Suivez le train de la communauté généralement dans tout ce que le relâchement et l'abus n'auront pas introduit de contraire à l'état des vrais religieux. Vous êtes, grâces au ciel,aveedes personnes dont les austérités, quoique modérées selon la règle, ne laissent pas de rendre la conduite irréprochable, et de la mettre hors de tout soupçon de relâchement. Tenez donc pour suspectes les abstinenees et les veilles qui vous distineueraieni de ceux avec qui vous avez le bonheur de vivre. Si vous en faites plus qu'eux sur ce point, du moins n'allez pas considérablement au delà, hors le cas où l'inspiration du Saint-Esprit vous marquerait claicement qu'il demande de vous celte sorte de saints excès.—- Ce serait un attentat que de rien entreprendre en cela sans le consentement du supérieur. Les mortifications excessives qu'on ferait de son chef ne seraient propres qu'è en ôter tout le mérite, et h ruiner tellement le corps qu'on ne fX}urrait plus l'employer aux bonnes oeuvres. Dieu veut la pureté de votre cœur et non la
destruction de votre corps. Il veut que vous le soumettiez h l'esprit, et non gue vous en fif)ssiez là victime d un zèle indiscret. — La prudeoee doit par conséquent modérer l'ardeur non-séulemcnt dans l'oraison, mais encore dans la mortification. Et comme il faut réveiller, animer, exciter la volonté» quand elle parait s'endormir ou mareh.ér avec lenteur dans la carrière de ta vertu, il faut aussi l'arrêter et lui mettre un frein quand elle se laisse trop emporter aux mouvements de sa dévotion.
« XXXI. Tenez-vous continuellement en la présence de Dieu avec un saint respect, et souvenez.-vous toujours de cette parole do saint Paul : Sêyex attentif êvr «om-in/me.Ne cherchez pas è savoir ce que font les autres* si vous n êtes pas chargé de veiller sur euv, n'examinez pas leur conduite et leurs èôtions. Tournez sur vous tous vos soins et toutes vos recherches. Ja ne dis pas que vous regardiez indifféremment les péchés de voire prochain, et que vous ne fassiez votre possible pour le corriger par vous-même ou pour procurer son amendement; c'est la eu* riosilé que je blâme et non le zèle et la charité. Je ne prétends condamner que ch qui ressentirait Tesprit léger et trop curieuic, ou ce qui blesserait l'amour sincère que vous devez au prochain.
« Pour les dérauts que vous voyez dans les autres, ou dont vous entendez parler, persuadez-vous sans autre examen que les choses ne sont pas tout h fait telles qu'elles paraissent; donnez leur au moins, s'il se peut, un tour avantageux. Mais si le mal est si évident, que de quelque côté qu'on le considère, on ne saurait l'excuser favora* blemeni, détournez-en la vue et la pensée, et rentrez en vous-même pour ne penser
3u'à vos propres péchés ; prosternez.-vous evant Dieu si les circonstances vous le permettent, et priez avec ferveur pour vous cl pour les autres. Vous vous épargnerez par là des soupçons inquiets et turbulents, et lesjugements téméraires. — Prenez bien garde encore de ne pas cansentir irolontairement, avec réflexion, h vous faire un su* jet de joie d'un péché que commettrait votre frère, quel(]ue léger qa'il fût, ni de tout ce qui pourrait lui arriverdefâcheux. Gémissezen pour lui devant Dieu, vous souvenant des devoirs de la charité chrétienne. Jésus, notre chef, nous a tous réunis pour être membres d'un même corps. Jésus, notre Sauveur, nous a tous rachetés au prix d^ son sang. Que les faiblesses d'autrui, loind'exciter en vous une indignation amère, vous portent à une tendre compassion. Supportez dans vos frères, avec une patience égale, les défauts du corps et les imperfections de l'esprit. Il est écrit : Portez le$ fardeaux le$ uni de$ aU" très, et tous accomplirez ainsi la loi deJésus^ Christ.
« Ce serait une jalousie de démon que de voir avec peine lès grâces dont les autres sont favorisés. Cette vue doit toujours vous inspirer une sainte émulation et une pieuse complaisance. Quoique vous vous trouviez
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dépourvu des biens spiriluels dont vous voyez un autre enrichi* réjouîssez-'Vous-en, puisque le Seigneur y trouve sa gloire. Rendez-lui-en des actions de grftcès, comme si ce bien vous était propre. Eii 6jBèt« il serait à TOUS par ce moyen. Vous criîl profiterez ; on cooronuera en votre personne le mérite d'autruîi et ce qui vous était auparavant étfahger commencera dès lors à vous appartenir en propre et d*ètre regardé comme à vous.
fl Prenez pour maxime quMl ne faut ni affecter de plaire au monde» ni craindre de lui déplaire. Dans les personnes mêmes qui vous sont unies par les liens du sang, n'aimez que Dieu et sa grâce et son ouvrage ; et dans r^ux qui vous paraissent le plus dignes de haine» ne haïssez que les vices, les péchés et les imperfections. Qu*il n*y ail point de motif de parenté» d*amilié ou de reconnaissance» capable de vous faire offenser Dieu tant soit peu» ou de vous porter è seconder» flatter» approuver qui que ce soit dans son péché. -— On est quelquefois inquiet de Tabsence d*un ami» et fâché de ne point jouir de la compagnie et de Tentretien de certaines personnes. Loin de vous ces regrets frivoles. On ne peut les justifier que quand ils ont pour fondement le profit spirituel que ces personnes pourraient nous procurer par leur présence; encore faut-il borner son chagrin. Aimez Dieu dans tous les hommes et tous les hommes en Dieu ; n*aimez personne par des motifs humains, par humeur» par des vues d'intérêt ou de plaisir. Il arrivera de là que ni Tabsence des gens de bien et de vos amis» ni la présence des méchants et de vos ennemis, ne vous causeront de chagrin excessif. Que dis-je» vos ennemis? Vous n'aurez point d'ennemis alors»
puisque vos persécuteurs mêmes vous seront chers» parce qu'ils contribuent le plus à votre mérite et h votre salut.
« Ne vous attachez pas aux choses de ce monde, quelaue agréâmes et quelque merveilleuses quelles soient dans leur nature, h quelque perfection que Part et Tinduslrie les aient portées, et quelque bien que vous puissiez y trouver ou que vous en entendiez dire. Les créatures ne sont faites que pour être rapportées à la gloire de leur auteur, les biens périssables ne vous sont accordés que pour réveiller en vous l'idée des biens éternels» et la joie ne vous est permise qu'autant gu'elle est en Dieu et selon Dieu. Tout plaisir sensible» de quelque part qu'il vienne, doit donner de la crainte. Quels mauvais effets ne produit pas une vaine satisfaction recherchée ou goûtée mal à propos I L'âme s'y engage souvent à ne pouvoir s'en retirer, et cette malheureuse satisfaction lui fera contracter une infinité de lâches qiii la souilleront.
« XXXH. Ayez en horreur toute affection aux péchés même les plus légers : cependant quand vous en commettez quelqu'un par surprise ou faiblesse, n'en concevez pas un chaçrin capable de vous jeter dans la pusillanimité. Accusez-vous-en humblement
devant Dieu» renouvelez vos bons désirs» ranimez votre confiance et votre fenreur» en jetant tons vos péchés dans l'abîme de ses miséricordes ou dans les plaies saoréc! de Jésus. Tant que vous habiterez ce cor|)i de boue» l'âme se ressentira toujours de ta fragilité de la chair. Vous pourrez» il est vrai, étouffer dans votre cœur toute attache volontaire aux plus petites fautes» mais non vous garantir entièrement du péché.
'« Les plus justes» les religieux et iesplu^ dévots ne sont pas impeccables. Ils manquent quelquefois et peut-être souvent t mais avant leur chute ils tâchent de l'éviter, et après être tombés ils se relèvenl. Ponr les mauvais religieux» ils pèchent» mais sans s'inquiéter de leurs péchés» sans songer à les prévenir par la fuite des occasions» ni k les réparer par la pénitence. Ils ne soupirent qu'après le relâchement de la discipline régulière» après un train de vie dont la liberté touche au libertinage. L'office divin et les autres exercices de la règle sont pour eux un joug onéreux, et ils n'ont jamais plus de plaisir que quand ils peuvent s'en dispenser. Ils veulent dans le boire et le manger de la superfluité et de la délicatesse» cherchent avec empressement les occasions de se dissiper et do s'amuser. La vie religieuse n'a que des dégoûts pour eux» et c'est pour en cnarmer les ennuis qu'ils se livrent aisément à de folles joies» a entendre les nou- 'velles du monde» à chercher tout ce qui flatte leur curiosité» à s'accorder l'usage de ce qui est le plus selon le monde» et par cela, moms convenable à la simplicité religieuse. C'est une chose monstrueuse que leur amour propre, le ridicule de leurs amusements» la perte de leur temps, leurs entretiens inutiles» leurs discours dissolus, leur air évaporé et leurs manières toutes séculières. Ce qu'il y a de plus pernicieux, c'est qu'ils croient ne pas faire mal, ou si peu qu'il ne faut pas s^on tourmenter. Déplorable insensibilité! qui, les rassurant quand ils ont tout h craindre» et leur pei*suadant qu'ils se portent bien lorsqu'ils sont tout couverts de plaies» les empêche de sémir sur leur malheureux état et de travailler à l'amendement de leur vie et à la guérison de leurs blessures.
« Religieux infortunés! religieux insensés! religieux dont la conduite dément si visiblement la profession qu'ils oui embrassée 1 Leurs blessures leur paraissent peu de chose, ils les négligent et n'en sont nullement effrayés. Mais qu'ils sachent que» n'usant d'aucune précaution pour les éviter» ni d'aucun remède pour s*en guérir, elles se multiplieront sans nombre» s^aigriront de plus en plus et ne tarderont pas à leur donner la mort; sans compter que cette coupable négligence» cet endurcissement si marqué, ne manquera pas do les pFécipiter« tôt ou tard dans l'orgueil» la révolte» la désobéissance» les murmures» la médisance, la haine» l'envie» la fierté» l'intempérance» en un mot dans tous les vices et dans tous les crimes même les plus énormes. — N'iraitei pas ces religieux» ils ne sont point du nombre
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des vrais dîscipies de Jésui*Cbrist crucirié, ni du nombre des vrais amis de Dieu, et ne sauraient jamais en élre qu'en eeisant d'être ce qu'ils sont. Soyez plus zélé pour vos véritables intérêts; abaudonnez, éloiçneZy rejetez, sacrifiez tout ce qui pourrait arrêter dans votre cœur le progrès de Tamour divin ; bAtez-vous d'arriver à la perfection de votre état par une entière abnégation de vousmême, comme par le cbemin le plus court, le plus assuré et même le seul capable de vous y conduire,
K XXXIII. Voulez-vous savoir en quoi consiste la véritable abnégation, la parraite raortiftcalion de soi-même , cette voie admirable qui conduit bientôt è la perfection la plus sublime, c'est de renoncer è toute propriété, de se dépouiller de toute volonté propre, pour ne vouloir que ce que Dieu veut ; de se dépouiller de toute recherche de soimême, pour n'envisager que les intérêts do Dieu; de se dépouiller du vieil homme, de cet homme de péché, « pour se revêtir du nou- « veau, qui est créé selon Dieu dans nue jusice et une sainteté véritables. » Mais développons cette maxime importante. Vous vous êtes engagé solennellement è observer la pauvreté, il vous faut par conséquent être pauvre. Mais comment l'être véritablement, sinon par une pauvreté qui vous interdise l'usage des . biens et des commodités do celte vie; par une pauvreté qui en retranche même Je désir et raffeclion; par une pauvreté d'esprit qui vous fasse dire a Jésus- Christ avec saint Pierre : Voilà que nous avons tout quitté pour vous suivre. Si, susceptible encore de quelque amour sensuel, vous désirez pour votre propre satisfaction ce que vous n'avez point, ou que vous vous recherchiez le moins du monde dans ce que vous pourriez avoir, vous ne possédez pas la pauvreté volontaire véritable et essentielle, et vous ne pouvez tenir è Jésus-Christ le langage des apôtres. A son exemple, dé* barrassez-vous de tout ce qui pourrait vous empêcher d'aller sur les traces de ce divin Maître; quittez toutr biens, désirs, espérances; renoncez à tout, au monde et à vous-même. Que tout ce qui n'est pas Dieu soit incapable, je ne dis pas de former un attachement dans votre cœur, mais encore de lui servir d'amusement; que ce cœur, dévoué à Dieu seul et indépendant de tout le reste, se maintienne toujours dans cette précieuse liberté, qu*il soit tel au milieu des plus grands revers qu'il est dans la prospérité la plus florissante; que celle-ci ne lui inspire pas une folle joie, ni ceux-là des chagrins amers. Soit qu'on vous refuse ce qui vous manque, soit qu'on vous ravisse ce que vous possédez, soyez toujours le même. Possédez toujours la paix du cœur et la tranquillité de l'esprit, ot vous serez toujours riche et heureux, quand même vous perdriez tout le reste. Je le répèle, renoncez entièrement, pour l'amour de Dieu, nonseulement au monde, mais aussi à vousmême. Or, vous dire de renoncer ainsi è vous-même, c'est vous dire d'étouffer les
mouvements de la concupiscence, a*anlortir tout seniioient naturel de plaisir, de colère et d'indignation, d'être insensible à tout ce qui paol voas arriver de fUcheux ou d'agréable, et de vous soumettre en tout cela, sans la moindre contradiction, aux volontés de la Providence.
« Voilà la route abrégée de la perfection, cette mortification parfaite de nos désira, ce sacriGce entier de notre amour-propre, cet anéantissement total de nous-mêmes. Telle est la carrière qui s'ouvre maintenant à vos yeux, et que vous devez fournir avec courage. Elle aboutira, elle vous conduira droit au comble de la perfection, à ce lieu de re-
Cos, de sûreté et de sainteté, è ce terme eureux, qui n'est autre chose que la parfaite pureté de l'âme et la divine charité.
« XXXIV. Mais comment saurez-vous si vous êtes parvenu a un état si sublime et si saint? vous V êtes déjà parvenu si vous vous tenez renftrmé dans votre cœur, après ravoir rendu inaccessible au bruit et au tumulte, si ce cœur, dégagé de tout soin trop vif et empressé , do tout attachement vicieux , do toute impression trop forte des objets sensibles, de toute inquiétude et de tout embarras, se porte tendrement vers Dieu et se repose amoureusement en lui ; enfin si votre mémoire, votre entendement, votre volonté, c'est-à-dire toute votre âme, se trouve heureusement unie à cet uni(|ue et souverain bien. C'est en cela que consisie le point essentiel de la perfection.
« Il est vrai que tandis que nous sommes revêtus de cette chair corruptible nous ne pou vous pas nous attacher tel lemen t à contempler Dieu que nous ne le perdions quelquefois de vue ; mais nous devons au moins fixer sur lui toute l'attention possible, et rappeler dans notre esprit sa divine présence toutes les fois que des pensées vaines et déréglées remportent ailleurs. Au reste, pour ne pas penser à Dieu dans tous les instants du jour, il ne s'ensuit pas qu'on perde sa présence et qu'on s'éloigne de lui. On lui demeure toujours uni au milieu même des occupations les plus étrangères à la piété, pourvu qu'on s'y porte avec pureté d'intention, par un motiide nécessité ou d'utilité, dans les circonstances au'it faut et de la manière qui convient. C'est dans ces dispositions que vous devez lire, méditer, écrire, écouter, vous entretenir et travailler; et quand vous vous appliquerez do la sort'O ou a des matières de spéculation ou à des choses sensibles, assurez-vous qu'elles ne seront pas capables de vous éloigner de Dieu. Au contraire, on pourra dire alors que le corps de vos actions est une oraison continuelle.
a Que vous êtes heureux, mon cher frère, que vous êtes un digne élève de la science des saints, de la philosophie chrétienne, de la théologie mystique, si ces choses que je viensde dire, aprèsavoir frappé vos oreiN les, ont pénétré jusque dans votre cœur I Plus heureux encore, si véritablement animé de cet esprit d'abnégation de vous-méffle,
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VOUS avez déjà mis la cognée è la racine de Farbre, cet amour-propre» la volonté jpropre dont nous avons déjà taoi parlé. Cette cognée, c'est la ferveur dans les exercices de la yie intérieure ; sujioot (it'Ue ferveur
3uf $*allume par une méditation continuelle e la passion du Sauveur, qui se nourrit pirde fréquentes aspirations vers Dieu, et qui est toujours accompagnée d*une obéissance exacte et d*une très-grande sobriété. Arbre maudit; mais cognée heureuse I O ciel I quelle différence entre les deuil Celuilà est chargé de fruits amers, et celle-ci est remplie d'agréments et de douceurs ; celuilà fait naître et croître toutes sortes de malheurs etde désordres, et celle-ci procure les biens les plus précieux et la charité la plus parfaite; celui-là, indignede la lumière, est ouligé de cacher sa honte dans le sein de l'obscurité» et celle-ci, plus brillante que Tor et pus éclatante que les pierreries, mérite d'avoir le ciel et la terre pour spectateurs. Cet arbre ténébreux est en vous, mon cher frôre, comme dans le reste des hommes. Oui , il est dans vous-même ; et tandis qu'il y sera, vous ne jouirez jamais d'une parfaite clarté. Si vous voulez donc
3ue le soleil de justice répande sa lumière ans votre âme, coupez cet arbre et le jetez loin de vous. Il est dur, il est épais, et peut-être que les premières années ne suffiront pas iiour l'abattre. Apportez donc ici une persévérance et une patience à toute épreuve. Une Ame délivrée de tout amourpropre ne cherche que ce qui platt à Dieti. Elle n'a point de peine a sélever et à s'unir au divin auteur de son origine ; semblable à la flamme qui monte naturellement en haut quand elle n'y trouve pas d'obstacle. Hais comrqe la grossièreté des autres corps les précipite toujours en bas, de môme l'amour - propre appesantit les Ames. Tandis qu'elles n'en sont pas entièrement déchargées, elles peuvent tout au plus tondre imparfaitement vers le ciel, et voir de temps en temps quelques faibles lueurs de la lumière éternelle. Mais enfin elles ont toujours un poids fatal qui, les entraînant vers la terre, les empêche de se perdre heureusement dans le sein de Dieu. Elle; ont toujours un reste de mauvais levain qui, fomentant encore en elles la corruption de la nature, les empêche de s'unir parfaitement à Dieu qui est leur bien souverain et peut seul les rendre heureuses.
« Le Seigneur, plein de miséricorde et de Itonté, épargne a quelques-unes de ces Ames choisies la trop grande violence ou la trop longue durée des tentations, et les conduit a son saint amour par des routes moins pénibles. Mais on ne doit pas aisément se persuader qu'on est favorisé d'un si grand privilège., quelque enrichi qu'on soit des dons célestes. Que personne ne se flatte donc d'être arrivé à la parfaite abnégation de soi-même, qu'il n'ait passé par un grand nombre d'épreuves rigoureuses et ne les ait soufl'ertes avec une entière SQumission. Que de gens paraissent dévots,
f»atients , humbles , quand ils nont ni conradictions ni mauvais traitements , ni tentations ni chagrins à essuver , mais qui , à l'approche des croix les plus légères , éclatent en murmures , s'iiidignenl et se Kvrent aux transports de la plus vive impatience t Preuve évidente gu'ils sont encore remplis d'eux-mêmes, délicats, immortiiiés. Le sceau des tribulations souffertes avec courage jusqu'au bout est donc la seule marque qui caractérise ceux qui ont le véritable esprit de l'abnégation cnrétienne. Si quelquefois le Seigneur n'éprouve pas d'abord une Atne par les afilictions , qu elle sache que^ c*esi pour la ménager , et que sa vertu est encore trop (aible pour soutenir des épreo^es aussi fortes. Ceux qui ont une piété véritdile ne manquent d'occasions de souffrir que quand ils manquent de force et de courage pour obtenir la grAce et le mérite de la souffrance-. Dieu prend plaisir à purifier par mille peines différentes l'Ame avec qui il veut s'unir de IV nion la plus intime, il la charge de croix
rmr la parer des ornements les plus propres la rendre agréable à ses yeui^^ et à lui donner les traits de la phis parfaite ressemblance avec Jésus-Chnst.
« On n'arrive donc au plus haut point de la perfection que quand , dépouillé de tout amour-propre, on n'a d*autre volonté que celle de Dieu ; quand on est prêt è recevoir pour son amour les adversités , les homiliations et les désolations intérieures avec la même égalité d'Ame que la prospérité, les honneurs et les consolations; enfin, quand on est parvenu jusqu'à souffrir avec un véritable goût et une sainte joie toutes sortes de peines et de tentations. Quiconque en est là a trouvé la perle précieuse de i fivangile , préférable h tous les trésors de la terre. Il est uni à Dieu en tout lieu , eu tout temps et en toutes sortes d'occupations. Rien ne l'empêche de s'élancer à tout moment dans le sein de la Divinité. Comme il ne s'éloigne jamais de la présence de Dieu , une lumière céleste guide ses pas; la pureté, la tranquillité, la simplicité, la joie, la douceur l'accompagnent partout ; il entre dans la contemplation la plus sublime avec autant de facilite que nous en avons à vivre et à respirer. Mais il ne nous appartient pas de vouloir expliquer, par nos faibles expressions, les faveurs que Dieu fait en cette vie, même à ces Ames choisies , ni de parler des communications intimes, des grAces singulières et de la sainte familiarité on elles entrent avec leur divin époux. O vous \ qui goûtez -les avantages de cet heureux état, rendez-en pAces au Seigneur et confessez que c'est Dieu seul qui , transfornaant ainsi en ange et rendant en quelque manière semblable à soi-même un homme encore sujet aux faiblesses de la nature humaine , sait tirer l'indigent de la poussière et le pauvre de dessus le fumier , pour le mettre au rang des plus grands princes.
« XXXV. Peut-être serez-vous tenté de me dire que cet état est trop relevé pour vous, que vous ne sauriez y parvenir, et qoe
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vous n'y aspirez pas pour ne pas vous donner une peine inutile , creuse , vaine et frivole. Si vous ôtes dans ces sentiments , TOUS n'êtes pas religieux. Votre profession ne vous oblige pas , il est vrai , à être parfait f mais elle vous oblige h faire tous vos eCforts pour tendre et parvenir è la perfection , c'est-à-dire à ne rien négliger pour y arriver. Flattez-vous tant qu'il vous plaira» suivez à votre gré les maximes les plus re- Jâcbées » employez tous les faux-fuyants et tous les vains prétextes que l'amour-propre a coutume de vous fournir, il ne sera pas moins vrai de dire que vous êtes tenu en conscience d'aspirer è*la perfection de votre état et d'employer toutes vos forces pour l'acquérir. La chose est ainsi» vos idées particulières n'en changeront pas la nature ety loin de vous dispenser de vos obligations, elles aggraveront votre faute. Si vous l'avez ignoré jusqu'ici', apprenez-le du moins en ce moment. Ainsi plus 'd'excuse , plus de prétexte. Vous vous êtes lié , vous vous êtes engagé i vous demeurerez toujours dans vos liens et dans vos engagements. Et véritablement , que prétend-on en disant : « Je ne suis pas capable d'une si grande perfection ? » D'où peut venir une telle défiance 7 Ignorez-vous que Dieu peut faire infiniment plus que la faiblesse humaine n'est capable de penser 7 Vous ne pouvez
{mrvenir à la perfection par vos propres brces , j'en conviens , mais Dieu peut vons y conduire. Ayez de la foi , espérez en Dieu , non en vous-même ; mettez votre confiance dans sa grâce et non dans votre industrie , non plus que dans vos efforts , et dès là vous êtes dans la voie de la perfection. Ce qui suppose qu'en comptant sur la grâce, vous y coopériez fidèlement en travaillant de votre côté selon l'étendue de vos forces. Ne manquez pas à Qieu de fidélité, et son assistance ne vous manquera pas. Faites tout ce qui est en votre pouvoir; disposez-vous au combat , préparez vos armes , animez-vous à détruire vos vices et à les exterminer; infailliblement vous en viendrez à bout , si vous ne cessez pas de les combattre par un véritable renonc.ment à vous-même, par un profond recueillement, par l'usage fréquent des saintes aspirations , par des élévations continuelles de votre cœur vers le ciel, par une heureuse habitude de marcher toujours en la présence (le Dieu. Dnpdes choses les plus capables de vous faciliter ces saintes pratiques , c'est de vous proposer un point de la passion de Jésus-Christ et d'y avoir l'esprit attaché toute la journée, et de vous en occuper tendrement avec lui ou avec vous-même.
Je ne cesserai de vous dire qu'il faut vous nourrir ainsi de saintes pensées pendant tout le jour autant que vos forces vous le permettront ; que ce soit là votre but , votre (Hude , votre applicati/>n. Tenez à cet heureux état avec une sollicitude qui ne saurait être trop vive , pourvu qu'elle soit toujours accompagnée de paix et de tranquillité.
« Quand à chaque instant , pour ainsi
dire, des distractions importunes voudraient vous arracher à ce digne objet de votre attention , point de découragement ni de pusillanimité. Soyez ferme et constant , et faites que vos recours à Dieu soient aussi fréquents que vos égarements. Un travail assidu surmontera tous ces obstacles, et ce travail même, perdant peu à peu ce qu'il avait d'abord de pénible, deviendra bientôt une occupation douce et agréable. Environné d'une lumière nouvelle dont l'éclat n'avait pas encore frappé vos yeux , vous commencerez à voir les merveilles que Dieu cache aux prudents du siècle et à goûter les délices qu il réserve aux âmes justes. Due heureuse régénération vous fera cesser d*être ce que vous étiez, et , vous changeant en un autre homme , elle vous rendra semblable aux anges, et vous fera partager avec eux le bonheur de n'être jamais un moment sans aimer et sans bénir le Seigneur. Alors vous ferez un çrand cas de ce que vous regardiez autrefois avec indififérence , et vous mépriserez souverainement ce qui faisait auparavant l'objet de votre estime. Alors ce qui plaisait à l'amour-propre commencera a vous déplaire , et ce qu*il avait en horreur n'aura pour vous que des charmes. Alors tout ce qu'il y a de pénible dans la vertu s'évanouissant devant vous, vous porterez avec joie ce qui vous paraissait insupportable. Alors enfin vous ne trouverez plus de difficulté» ni d'obstacle dans votre chemin » parce que l'habitude de la vertu vous en fera comme une seconde nature , et que l'amour de Dieu remplira toute votre âme et vous contentera parfaitement. Or , comme il est impossinle que l'esprit ne soit continuellement occupé de ce que le cœur aime avec ardeur , vous aurez autant de facilité pour penser à Dieu et aux choses du ciel que vous en aviez autrefois à concevoir des nensées vaines, extravagantes et semblables aux songes de la nuit. O transformation heureuse I 6 changement de la droite du Très-Haut 1 que vous méritez bien de faire l'unique objet de tous nos désirs I
« Ceci n'est pas pour vous, religieuik lâches, tièdes, iudévots, religieux de nom et d*habit, qui n'êtes rien moins que religieux par votre conduite. Malheur à vous, parce que, méprisant la sainteté de votre état, et violant les vœux que vous avez faits à Dieu, vous croupissez sans pudeur et sans remords dans la boue de vos vices, dans la vanité, la paresse et toutes vos passions. Heureux, au contraire, les religieux qui, quoique peu avancés dans la vertu et chargés encore de plusieurs défauts, tendent de toutes leurs forces à la perfection. Ils sont du nombre des enfants que Dieu a adoptés et que Jésus-Christ console par ces tendres paroles :iVe craignez pai^ petit troupeau^ car il a plu à votre Père de voue donner $on royaume^ Quoiqu'ils ne soient peut-être qu un commencement de leur carrière, ils peuvent sûrement attendre le jour de leur mort; elle sera précieuse aux yeux du Sei-
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gneur. Qu'ils l'attendent donc tranquillenienty cette heureuse mort I Hais que disje? ce ne sera pas pour eux une mort, mnis un jour de paii et de repos en Dieu, et un simple passage de la mort à la ?le.
« D'après cela, ôtes-vous encore flottant dans riocertitude du parti qu'il vous faut prendre? Balancercz-vous encore? Allons, courage : que ces puissants motifs vous fassent entrer dans la voie qui conduit au salut. Préparez généreusement votre âme à la tentation, ne vous rebutez pas lies légères difficultés qui se présentent au milieu des croix du dehors et du dedans; dites avec soumission : « Que la volonté du Stngneur s'accomplisse! «Faut-il suer longtemps et beaucoup» faut-il livrer de rudes combats avant de surmonter et de détruire tout à fait le vieil homme? que cela ne vous étonne point l— Fermez les yeux sur ce qu'il pourra vous en coûter pour remporter la victoire, et ne faites attention qu'à l'avantage inestimable dont elle sera un jour suivie. D'ailleurs, vous ne pouvez douter que Dieu^ne vous aide dans vos travaux, ne vous secoure dans vos besoins, ne vous rassure dqns vos craintes, n'affermisse vos pas chancelants, ne vous soutienne dans vos dang*rs, ne vous soulage dans vos roaux, ne vous relève dans vos chutes et ne vous console dans vos peines. Il répandra de temps en temps dans votre âme l'oncfion précieuse de- sa grâce. Vous n'avez qu'à persévérer, et il faudra nécessairement que la violence des tentations cède à la force de l'amour divin. Les tentations perdront peu à peu leur force, et la ferveur de la dévotion eu ôtera à la fin toute l'amerlume. Le poids des tribulations diminuera insensiblement, et l'espérance vous les fera trouver légères. Ainsi, le mal se dissipant chaque jour, vous n'aurez plus que des sujets de ioie et d'actions de grâces. Les dis- § races, les afflictions de cette vie, changeant e nature en votre faveur, la terre même deviendra pour vous un paradis. Ces choses arriveront infailliblement, si vous persévérez avec courage, sans jamais vous rebuter, et que si vous n'êtes pas du nombre de ceux qui commencent bien, mais qui, séduits par le démon ou rebutés par les tentations et les peines , abandonnent légèrement leurs entreprises, rejettent le joug des tribulations, se scandalisent du Seigneur môme, quand il les appelle aux souffrances, le quittent, et disent avec ios Juifs : « Ce ioug est trop dur, qui peut le |K)rter? » Arcnitectes ignorants et inhabiles, au lieu de bâtir sur le roc, ils édi&ent sur un sable glissant. Quelle merveille, si «leur bâtiment est bientôt renversé .par les vents ou le torrent dos grandes eaux! Plaise au Seigneur au'un si grand mal ne leur ôte pas au moins le dessein ni le courage de le réparer I Qu'Hs ramassent incessamment les débris de leur maison, et gue ce ne soit plus sur le sable mais sur la pierre qu'ils en jettent de nouveau les fondements.
«Si, par malheur, il vous. arrivait que
votre édifice spirituel vint à manquer et tombât en ruines, ne différez pas un moment de le rétablir, et travaillez de toutes vos forces à faire un nouvel ouvrage plus beau que le premier. S'il tombe de nouveau et plusieurs autres fois, relevez-le toujours/aussi souvent qu'il sera tombé» et no désespérez jamais de la miséricorde ni de la clémence de votre Dieu. Le seul péché de désespoir rend le Seigneur plus irréconciliable que les péchés Tes plus affreux par leur énormité et leur multitude. Désespérer du pardon de ses fautes, c'est nier la puissance et la bonté de Dieu, et blasphémer contre le Saint-Esprit. Qu'il esl consolant pour nous de penser que nous ne saurions être si enclins à pécner, que Dieu ne le soit encore plus à pardonner» si néanmoins on lie s obstine pas à abuser de sa longue patience, c'est-à-dire si l'on ne se convertit à lui de tout son cœur avant la iftort. Tels doivent être les vrais sentiments d'un chrétien sur ce sujet.
« XXXVL Avant de terminera>es instructions, je crois utile de toucher légèrement la manière dont vous devez terminer les actions de la journée. -^ Le soir, avant de vous coucher, repassez sérieusement en vousmême ce que vous avez fait de mal durant le jour, sans entrer pourtant dans un détail trop embarrassant. Demandez ensuite pardon de vos fautes au Père des miséricordes; promettez - lui de mieux Tivre à l'avenir et d'éviter, avec sa grâce» ju^u'aux plus petits péchés. Priez-le de vous préserver durant la nuit de tout ce qui pourrait souiller votre âme ou votre corps. Mettez l'un et l'autre sous la protection du Sauveur, de sa sainte Hère et de votre ange gardien. En vous couchant, faites dévotement le signe de la croix, et vous tenant dans une situation honnête et décente, élevez votre cœur vers Dieu pour vous occuper de quelque sainte pensée jusqu'à ce qae vos sens tombent peu à peu dans le sommeil.
<r Si par malheur le sommeil devenait trop profond, et qu'au lieu de vous procurer un repos salutaire il vous jetât dans l'abattement; s'il excitait dans l'imagination des fantômes impurs, ou qu'il fit sur le corps des impressiOAs fâcheuses, ces accidents, sans trop vous effrayer, vous doivent porter à gémir devant Dieu sur la fragilité de votre chair. Demandez-lui pour lors avec instance la tempérance dans le boire et le manger, et la retenue de vos sens , deux vertus qui préviennent presque toujours\es illusions nocturnes, et qui sont d'ordinaire suivies du don de la continence.
« XXXVII. Voilà, mon cher frère, ce que j'ai préparé pour satisfaire à vos désirs. Vous m'avez demandé un miroir, en voici lin; c'est à vous de vous y reconnaître et d'y. découvrir tous vos défauts. Pour peu aue vous soyez content de mon travail, j'en lîé nis le Seigneur. S'il n'a pas permis que if réussisse, je l'en bénis également. C'est de ses dons seuls que J'ai prétendu vous fairf parti et je n'ai rien pu tous donner que ce
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quej*ttvais auparavant reçu moi-iuôine de sa bonlé. 'Au reste, de quelque nature que soil mon petit écrit, je vous prie d'y jeter quelquefois les yeux. Je vous souhaite, de la. part de Dieu, jfDille et mille bénédictions, et je vous conjure instamment de le prier pour moi. »
OBSERVANCE. — Observance se dit des statuts et des usages particuliers de quelques communautés ou congrégations religieuses. Chez les Carmes, on distingue ceux de Tancienne observance d*avac ceux qui ont embrassé la réforme faite par sainte Thérèse, et que Ton nomme Carmes déckaus^ ses. Parmi les Bernardins, les religieux de Vétroite observance sont ceux qui ont repris toute la rigueur de la règle de Sàint-Ber*nard ; tels sont ceux de la Trappe et de Sispt-Fonts. Les Cordeliers sont uivisés en observantins et en conventuels. Peu de temps après la mort de saint François, plusieurs de ces religieux avaient mitigé leur règle, avaient obtenu de leurs généraux et des Papes la permission de posséder des rentes et desfonas, d*être chaussés, etc. ; d'autres , plus fervents, persévérèrent dans l'observation de Tinstitut de leur fondateur, et prirent le nom à^observantins^ pour se distinguer des premiers qu'on appela conventuels. Dans la suite, il y eut encore des relAchements et des réformes parmi les observantins mêmes; on y distingua la petite et la grande ou l'étroite observance. Saint Pierre d*A!cantara fonda cette dernière» Tan 1555, en Espagne : ce sont les Franciscains déchaussés. La môme raison avait déjà donné lieu aux réformes des Capucins, des Récollets et des Tiercelins ou Picpus. Il est bon d'observer que la coutume d*aller pieds nus est plus supportable en Espagne et en Italie que dans les pays septentrionaux. Les ordres religieux, en se répandant au loin, ont été forcés d'accorder quelque chose à la température du climat.
OBSESSION. — Voy. Possession et Démon.
— L'Obsession est un des moj^ens de purgation passive de la partie sensible. Le démon n*hal)ite plus dans l'hattime comme dans la possession; mais il le tourmente extériculement et sensiblement d'une manière extraordinaire.
Cette obsession diabolique peut avoir lieu de diiTérentes manières :
1** Quant aux yeux, par des visions effrayantes, des images ol)scènes, etc.
2* Quant à l'ouïe, par d'horribles cris, des i)lasphèmes honteux et sacrilèges, etc.
3" Quant à tout le corps, par de cruels tourments, des coups, etc.
k' En éprouvant l'imagination et par conséquent TAme par diverses tentations
bouvent il arrive, par une permission de la divine Providence, que les Ames les plus saintes sont disposées è la contemplation par l'épreuve purifiante de Tobsession iiaboli-* que. Nous voyons, dans l'Ecritue sainte, le Seigneur accorder à Satan le pouvoir d'ob* $éder et de tourmenter le saint homme Job. Voici quil est en ta main. (Job Xi, 6. ) —
L'ennemi, dit saint Grég«iiru (m Prœf. ad Marc, c. 4), cherche è triompher de cet homme que protège le solide rempart de la justice: il dresse contre lui ses tentations, ( omme autant de machines de guerre* 11 lui enlève sa fortune , fait périr ses enfants, frappe son corps, suscite contre lui jusqo*à sa lemme, et change en reproches pleins
d'amertume lesconsolation^ de ses amis »
Saint Ephrem (I. de patient.) et saint Jean Chrysostome (Hom. de*B. Job) comparent et assimilent les tourments que les démons ont fait souffrir aux confesseurs, à ces cruelles tortures où les tyrans ont fait expirer les njartyrs. Niéremberg (m Vit. illust. Soc.^ t. V') rapporte, entre autre autres faits remarquables, que le P. Jean de Castille fut obsédé parle démon, qui le forçait è blasphémer uieu de sa propre bouche, sans qu*il f.t toutefois entendu de personne, ou bien l'obligeait à brûler lui-même une ioiage de la sainte Vierge. Tantôt il le contraignait à se souflletter lui-même, tantôt il le privait de l'usage de ses mains et doses pieds; et enfin il le tourmentait cruellement de mille manières. Sainte Thérèse (c. 31 Vita) raconte que souvent ses sens ou son intelligence furent en butte h l'obsession du démon, qui la tourmentait horriblement, à l'ex'érieur par des souffrances physiques, intérieurement par des inquiétudes dévorantes , au point de la contraindre è se meurtrir ellemême la tète, les bras et tout le corps. Nous donnons ailleurs l'explication de cette puissance du démon. Quoi qu'il en soit, Dieu sou • vent permet au démon d'éprouver et de gravement tenter les Ames les plus saintes ; il doit donc permetttre l'obsession, d'autant plus que l'obsession proprement dite n'enlève pas la liberté, et n'est pas copame !.« |)Ossession, un obstacle au progrès spirituel. Au contraire, elle éprouve la liberté, et si l'on résiste courageusement aux obsessioiis de l'ennemi, elle acquiert une victoire eltoe couronne glorieuses.
On attribue avec raison à l'obsession diabolique toutes ces opérations que le démon peut accomplir extérieurement ; comme d'effrayer la personne au'il obsède par des vivions, des bruits terribles, de Taccabler de coups. L'obsession peut encore altérer les organes de la vue et de l'ouïe, mettre en mouvement les humeurs et les esprits vitaux, exciter des chimères et des passions, en pénétrant d'une manière régulière et naturelle dans le corps de l'obsédé. Mais quand malgré l'homme, il use despotiquement de ses membres pour lui faire faire des actions, ou souffrir des tourments extraordinaires, qui ne peuvent être raisonnablement attribués h l'homme, ni è aucune cause naturelle, il n'y a plus là obsession, mais une sorte de possession transitoire. Car il ne semble pas possible que le démon puisse du dehors exercer sur l'homme une action aussi grande.
Comme nous ne pouvons comprendre là manière dont le démon agit sur le corps de rbojume, qu'il nous suffise de croire qu'il
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eo est ainsi, liais coiDOtieot les démons, qui
Krtout emportent avec eux les peines de nfer, peuvent-ils tourmenter les nommes?
quel avantage, quelle satisfaction y trou- ▼entrils ? C'est ce aue Gerson nous explique en. ees termes (X. 111, m Serm. de S. mick.) : « La penrersité de leur volonté leur fait tourner toute leur science vers le mal. C'est ainsi que l'avare emploie toutes ses facultés à amasser, l'envieux h nuire et à calomnier, le luxurieux à se procurer les jouissances charnelles. Plus leur intelligence est élevée, plus leur dépravation est grande. » Saint Thomas (tu iv, d. 50, q. 3, quœst. i, ad. 3) enseigne que les démons, par un effet de leur malice, ressentent une sorte de satisfaction à se vengerde Dieu et des hommes, quoique en réalité l'accroissement du nombre des damnés soit accidentellement pour eux une occasion de souffrances nouvelles. Afin de dégager la doctrine de l'obsession diabolique de toute équivoaue nuisible et de l'appuyer sur de solides fondements, nous distinguerons avec soin et ce que les démons peuvent faire aux personnes obsédées et que Dieu leur |:)ermet de faire, et ce qui provient d'une maladie naturelle ou de notre propre imagination. A cet effet, nous recommandons l'obseryation des règles suivantes.
I. Très-souvent ce qu'on regarde comme une obieuion diabolique n'est autre chose
3tt*iine maladie naturelle, ou une chimère e Timàgination, ou un commencement de folie, quelquefois môme une folie complète. Il faut donc agir arec beaucoup de circonspection, jusqu'à ce que l'obsession ait été sûrement constatée par des signes spéciaux. Kn effet, il est des maladies, telle que l'épilepsie, l'bvpochondrie, l'hjstérie chez les lemmes, qui peuvent donner lieu à des phénomènes tout particuliers ; souvent aussi, il suflit d'une vive imagination pour croire qu'on voit, qu'on entend, (]u'on touche et qu'on souffre ce qui n'existe pas, surtout si quelque altération du cerveau a déjh affaibli ou troublé l'usajge de la raison. Dans ce cas le médecin spirituel doit s'adjoindre le secours d'un habile médecin corporel et conclure, en général, qu'il n'y a pas obsession démoniaque, tant qu'il y aura quelque sa^e croyance et même quelque présomption raisonnable d'une cause naturelle. Quoi qu'il en soit, que cette épreuve soit une maladie naturelle ou l'œuvre spéciale du démon, elle peut être très-utile au progrès spirituel de notre âme.
II. Les torturée corporelles^ comme les coups, etc., et généralement tout ce qui affecte les organes du loucher, ne doivent pas être facilement attribuées h l'obsession démoniaque; elles n'ont souvent d'existence que dans les chimères d'une imagination malade. Mais cotnme il peut, néanmoins, arriver que par une spéciale permission de Dieu, soit pour punir les méchants, soit pour prouver le mérite des justes, le démon puisse faire subir à Thumme cette sorte de tourments, il faut recourir è des signes par*
ticuliers aBn de discerner la vérité. Tels sont : 1* Quand de l'avis d'un médecin exl>érimenté, il est impossible d'assigner è ses effets une cause purement naturelle. 2* U faut tenir compte de la conscience du patient lui-même, afin de voir si cette épreuve est un châtiment de ses fautes ou un moyen de l'exciter à la pratique des vertus. 3* Quand les blessures causées par le démon sont tout à coup et miraculeusement goé-ries de Dieu, on peut sagement reganler, pour les âmes justes, cette sorte de tourment comme en dehors des lois ordinaires de la nature.
Le P. Régnera remarque à ce sujet (Prax. theoL myst.f t. I, p. 753), que parfois les instruments, les tourments et les blessures par lesquels le démon tourmente les obêédés^ sont physiques et réélis; quelquefois les tourments et les blessures seuls sont réelst mais non les instruments, oui n'ont qu'une existence imaginaire; quelquefois encore les tourments et les blessures sont imaginaires, mais la douleur est physiquement ressentie et laisse des traces physiques» comme si les tourments avaient été réels. Ainsi le vénérabre Morina d'Escobar (n p. Yitœy 1. 1, c. IM, — auctore Pinto Ravikbz}, dit qu'il lui parut un jour être torturé par la roue de sainte Catherine; il ajoute : « bien i|ue la douleur ne se ressente que dans I esprit, elle produit autant d'effets sur notre misérable corps que si elle avait été réellement soufferte. Le corps tout entier s'affaisse : les bras et le dos éprouvent surtout une violente douleur. »
III. De même aussi, les aitaquee du démgn contre la vt$e et l*oifie, et quelquefois contre Vodorat et le goût^ ne sont que des Octions imaginaires; elles peuvent, néanmoins, être en réalité produites exjll&rieureroent par l'obsession aiabolique quand on entend des bruits étranges, des cris, des hurlements, quand oh voit des apparitions» tantôt sous la forme d'un homme» tantôt sous celle d'une bète féroce, tantôt sous une forme monstrueuse et horrible.
Thvrée (De dœmoniae.^ c.11) rapporto,d>h près le Sacerdotal romain, diSerentes agressions diaboliques, qu'il regarde comme autant de signes précurseurs d'une imminente possession. Il faut entendre par là que le démon procède graduellement» selon que l'homme ne lui résiste pas et que Dieu lui permet de pousser ses tentatives. Aussi quand de prime abord l'homipe lui résisie courageusement et avec foi., il est rare que l'obsession dégénère en possession; orainairement l'obsession cesse, ou du moins s'adoucit; ou, si elle continue, elle est trèsutile à l'avancement spirituel.
IV. Dans l'obsession, les démons font de leur côté tous leurs efforts pour exciter les âmes au péché par leurs attaques» d'une manière prochaine ou éloignée. Toutefois, il ne peuvent jamais y parvenir par Tin^ fluence seule de l'obsession, s'il ne s'y.joint un consentement de la volonté humaine, suffisamment libre pour qu'on puisse lui
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imputer la faute. Ainsi les démons s'efTorcent d*insF>trer aux- personnes qulls obsèdent des sentiments de pusillanimité, de désespoir et de baine, des amours illicites; et ils leur présentent des images effrayantes, ou honteuses et lascives, et d'autres objets capables de les exciter à Tamour, è la haine et aux autres passions: si Tobsédé y résiste généreusement par les armes de la prière, de la mortification, etc., il ne contracte aucune faute; mais s'il y consent, la faute lui est imputée, car le démon ne peut contraindre sa volonté.
Remarquons ici, 1* que quand le démon enlève médiatement 1 usage de la raison, comme il peut le faire, on n'est pas coupable des péchés gui peuvent alors être commis. ^ cela arrive surtout pour les actes de ia partie sensitive, qui n'est pas immédiatement libre, et gui, par suite de la rébellion de la concupiscence, que provoque dav.âRtage la séduction excitante de ces sortes de tontalions, peut annihiler la délibération de la raison. 3" Dans l'obsession proprement dite, le démon ne supprime pas J'usage de la raison, il se tM>rne è la tentation ; si l'usage de la raison était suspendu, la liberté, par là môme, nécessaire pourqu'ii y ait péché, serait aussi suspendue; d*où il résulte que^ k^ si quelqu'un s'excuse ilu péché sous prétexte de n'avoir pu faire usage de sa raison, il doit prouver ou qu'il M été possédé du démon, ou qu'une autre cause a «Itéré son esprit, au point de suspendre en lui Tusage de la raison. .
V. Quoique à part le consentement de la \olonté^ les démons puissent physiquement contraindre les personnes obsédées è faire ou souffrir quelque mal extérieur; et quoiqu'il n'y ait point de péchés dans lesquels Dieu ne permette quelquefois aux pécheurs et surtout aux grands pécheurs de tomber, cependant il est certaines actions mauvaises auxquelles les justes et surtout les parfaits, lie peuvent jamais être physiquement contraints, à moins que Dieu ne le permette. En effet, 1"* le démon a plus de force pour agir que l'homme. pour résister; il n'est donc aucun mal extérieur auquel le démon ne puisse le contraindre^ D ailleurs le démon poarrait bien se servir, pour Taccomplissement de cette sorte de mal extérieur, du corps même, soit d'un animal, soit d'un homme mort. Il se sert même quelquefois, à cet effet, du corps d'un homme vivant, d'un possédé par exemple. Pourquoi n'aurait-il donc pas le môme pouvoir sur le corps d'un obsédé, au moins quant à la ()roduction d'actes vitaux? Que la coopération de rhomme soit libre ou non, cela n'ajoute ou ne retranche rien au pouvoir du démon, mais seulement dégage 1 homme de toute responsabilité. 2" Cette permission que Dieu accorde au démon d'abuser ainsi *du corps de l'homme, est par fois une sorte (le punition que celui-ci s'est attirée par ses eViiues, ee gui d'ailleurs le rend indigne d une protection spéciale de la part de Dieu. Ku otitre, le pécheur consent facilement
à la tentation, il sollicite mémo le tentateur à abuser ainsi de son corps; il n'est donc pas étonnant que Dieu en accorde l'autorisation au démon. 3* Le démon peut contraindre les personnes parfaites a quelques actions extérieures qui ne sont pas mauvaises absolument ni scandaleuses, comme on le voit par l'exemple de sainte Thérèse, forcée par le démon a se meurtrir tout le corps. Néanmoins, il ne peut les contraindre à des actions scandaleuses pourclles-mômes ou pour les autres. Ce dernier point a besoin d'une démonstration spéciale.
Dieu ne permet jamais au démon qui obsède d'abuser du corps de la personne ot>sédée, surtout si elle est sainte et parfaite, pour la contraindre à coopérer elle-même.
Car ses mains ou par quelque autre membre, des péchés extérieurs, surtout en matière de chasteté , quand le cœur refuse d'y consentir« Bien que cela soit possible d'après la nature de la chose et les efforts de la puissance et de la malice du démon, cela est toujours impossible d'après la loi de Dieu ,
3uine permettrait jamais rien de semblable. )n le prouve, 1** par l'Ecriture sainte, qui atteste gue la puissance du démon , surtout depuis I avènement du Christ, est considérablement restreinte, particulièrement par rapport aux âmes saintes. Si auparavant il n'a lié le fort. (Matth. xii, 29.) Saint Thomas explique ainsi ce passage: «c Que signifient ces liens ? C'est que Dieu réprimele pouvoir de nuire, que le démon a de lui-même. » C'est aussi ce qui a lieu , surtout dans ce cas particulier, car le pouvoir du démon n'est pas proprement enchaîné ; quant è contraindre ou a forcer le consentement de la volonté humaine, il ne le peut de lui- môme en aucune manière; d'un autre côté, si le pouvoir du démon doit ôtre enchaîné relativement è quelque action extérteure , c'est surtout en matière de chasteté, terrain fort glissant, qui sollicite le consentement par tant de séductions diverses; et cela principalement dans le cas où l'acte impur se consommerait par le concours des mains. Dieu veut que nous évitions avec soin tout ce qui peut être pour nous -mômes ou pour les autres, une occasion de scandale. Si voire fnain vous sconda/tM, coupez-la et ietezAa loin dévoue. (Matth. v.) Malheur à f homme
{)ar fut le ecandale arrive, ( Matth. xviii, 7 ) 1 ne permet donc pas au démon, d'une manière illimitée, de tenter l'homme au point de le rendre pour lui-môme et pour les autres, un objet de scandale : C'est cependant ce qui arriverait dans le cas dont il s'agit. Enfin, quand Jésus-Christ nous a appris è dire k Dieu dans nos prières : Ne noue induieex point en tentation , maie délivrex notif du mal {Matlh. vi, 13), c'est afin que nous demandions, non-seulement de ne pas consentir à la tentation, mais aussi de n'ôtre pas tentés, à moins que la tentation ne soit utile à notre salut. Aussi Dieu eiaucet-il, dans ce cas, nos prières, en ne permettant pas cette tentation. 2". On donne de cette doctrine différentes raisons. J«a pre*
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gré leurs efforts, obligées de le souffrir. On ne doit pas s*é(onner si Dieu permet que les pécheurs» en punition do leurs crimes, soient soumis à cette épreuve: il est juste, en effet» que celui qui, par ses péchés, s'est volontairement soumis au pouvoir dn démon , surtout si ces péchés ont été commis de concert avec le démon lui-même» soit ensuite obligé malgré lui de souffrir les effets de ce pouvoir; il est juste que celui qui tant de foiSf en abusant de son corps, a été pour les autres un objet de scandale, soit rorcé de se prêter aui violences qu*eierce sur lui te déman.
Quant aux Ames pures et d*une chasteté exemplaire, qui souffrent cette obsession passive, nous dirons que Dieu les laisse quelquefois subir ce commerce diabolique pour les élever à Théroïsme de la vertu. C^est là Topinion des plus savants docteurs. En effet, les personnes vraiment pures, hommes ou femmes, s'efforcent par tous les les moyens possibles , de repousser loin d'eux le démon incube ou succube ; et si elles ne peuvent y réussir, du moins elles sont bien éloignées de consentir k cette union sacrilège. Elles s^appliquent courageu* sèment à rejeter et à comprimer toute jouissance charnelle ; et souvent» dans ces violentes et extraordinaires agressions» elles exercent des actes de chasteté extraordinai* res et vraiment héroïques. Remarquons cependant que le démou peut aussi présenter a rimagination de ces obsédés l'image de divers accouplements d'hommes ou de démons» avec des couleurs si vives» qu'il parvient à enflammer, assez violemment leur concupiscence» pour les amener h des actes coupables. Ces sortes d'accouplements sont, ordinairement plutôt imaginaires que réels. Nous disons ordinairement^ parce qu'il est des personnes honnêtes» d'un esprit sain et qui jamais» dans leurs autres actions » n'ont été trompées par leur imagination, lesquelles affirment avec force avoir vu , non en esprit» mais de leurs propres yeux» quelqu'un s'approcher d'elles dans des intentions honteuses qui étaient mises à exécution. Il serait difficile dans ce cas de traiter le fait dUmaçinaîre et d'en nier la réalité : ce serait aussi jeter mal à propos les Ames amoureuses de la perfection dans les plus cruelles angoisses; car, d'un côté, elles voudraient avoir la foi la plus grande aux paroles de leur directeur ; et» d'un autre côté, elles ne le peuvent à cause de la résistance que leur oppose leur propre expérience physique et 1 évidence même. Il vaut mieux dans ce cas dire aux pénitents qu'il y aurait un aussi grand péché à consentir à un commerce charnel imaginaire qu'à une union physiquement réelle avec le* démon. Sans approfondir le plus ou moins de réalité de ce commerce diabolique» que jles personnes obsédées s'appliquent uniquemeni et de tout leur pouvoir, à résister au commercé que l'esprit du mal offre à leurs sens» fantastique ou réel. Qu'elles le repoussent par i'eau bénite» par le signe de la croix et par
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les reliques des saints : qu'elles implorent avec ferveur, dans ce péril extrême, l'assistance de Dieu et de la sainte Vierge; qu'elles se gardent bien de consentir à la sensation voluptueuse qui en résulte; qu'elles protestent de vouloir moiirir mille fois» être brûlées vivantes ou coupées par morceaux , plutôt que à'y donner un consentement coupable. Si telle est leur conduite» elles seront victorieuses dans ce combat territ)le« et leur Ame sortira de cette épreuve honteuse plus pure et plus innocente.
Il nous reste à exposer ici un doute assez grave» qui, dans ces sortes de cas» a coutume de vivement tourmenter les directeurs ; il s'agit de savoir si les Ames justes pèchent dans ce commerce forcé» quelle que soit la manière dont il s'accomplisse» et si elles commettent un péché mortel ou .véniel. Pour la solution de cette difficulté, le directeur doit se guider par la doctrine de saint Thomas» comme par un CI. d'Ariane pour se tirer heureusement de ce labyrinthe de perfiTlexités. Le saint docteur demande si le îiémon peut contraindre nécessairement à pécher, et il répond (t. 1, quœst. 80, art. 3) : «Le démon» par sa propre force» et à moins d'être enchaîné par Dieu, peut. conduire né* ccssairement quelqu'un à commettre quelque acte qui e^^t un péché de sa nature ; mais il no peut jamais contraindre à la nécessité de pécher; car l'homme ne résiste au péch^ que par sa raison : or, le démon peut eo suspendre totalement l'usage» en excitant notre imagination et notre appétit sensitif» ce qui arrive pour les nosséués ; mais la raison ainsi enchaînée» l'homme n'est plus responsable d'aucune de ses actions, si coupable qu'elle soit. Si la raison n'est pas complètement enchaînée» il peut» comme nous l'avons dit plus haut» résister au péché avec la partie qui lui en reste libre. Donc, il est évident que le démon ne peut en aucune manière induire l'homme à la néces-* site de pécher. » Il suit de là» 1" que» selon la doctrine du saint docteur, le démon peut violemment avoir avec l'homme un commerce charnel» ce qui est un péché de sa nature ; ^ que ce commerce charnel peut avoirson accomplissement» sans aucunpéché pour l'homme, si le démon, en même temps .qu'il agit extérieurement» suspend intérieurement en lui l'usage de la raison, et lui enlève toute possibilité de résistance : ce qui peut se faire, selon saint Thomas, par la vive excitation de la concupiscence et de l'appétit sensitif» excitation qui trouble et éteint toute la lumière de la raison. Si toutefois quelaue rayon de cette lumière peut encore briller, l'homme doit en faire usage pour résister et éviter ainsi le péché. Quant à la pratique, le directeur doit examiner les ,)ënitents qui souffrent ainsi la violence du démon en matière d'imnureté» comme en toute autre matière, selon la doctrine du docteur Angélique» afln de voir» ou s'ils remarquent en eux-mêmes Quelque perversité (car il y aurait alors péché, offense à Dieu, ou du moins action mauvaise) ou 's'ils ont
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conscience d*aToir résisté à cet acte crioiifiel. S'ils disent que, pendant cette Yiolente tentation , lear esprit a été tellement obscurci qu'ils ne pouvaient discerner le bien du mai, qu'ils n'avaient aucune idée du péché qu'ils pouvaient commettre, ni même la pensée dV résister, on doit les assimiler aux insensés, qui agissent sans aucune lueur de raison, et les ranger dans le nombre de ceux que saint Thomas indique, en qui la raison est alors enchaînée; il n'y aura surtout aucun doute si quelque rayon de la raison venant à briller, ils s'empressent de résister au démon et de repousser loin d'eux ses suggestions (lerverses. Le directeur doit donc avoir toujours sous les yeux cette règle de saint Thomas, s*il veut se préserver, ainsi que ses pénitents, de bien des incertitudes, et ne pas jeter dans le désespoir les Ames affligées. Quoi qu'il en soit, le maître spirituel doit veiller avec soin à ce que toutes les personnes ainsi tourmentées par le démon , viennent soumettre au tribunal de la ))énitence toutes les violences dont elles sont victimes, parce que nous pouvons difficilement les croire exemptes ue fautes vénielles, soit par défaut de précautions suffisantes, soit par suite d^une résistance trop faible, soit par d'autres motifs de même genre ; d'ailleurs, la confession sacramentelle les rendra plus fortes et plus capables de lutter contre les ennemis spirituels.
Bien que la personne obsédée par le démon doive, avec la grAce du Seigneur, suuporter patiemment cette épreuve, tant qu elle peut durer, néanmoins c'est une pratique sainte et en môme temps très^utne à la perfection, surtout dans les obsessions en matière d*im pureté, de chercher h s'en délivrer, avec une humble confiance en Dieu par les remèdes soit naturels, soit surnaturels. Il n'appartient qu*k un petit nombre d'Ames très-parfaites, et seulement par suite d'uneimpulsion divine, de provoquer contre soi-même cette épreuve, comme autrefois Ja charité porta sainte Jhérèse k le faire (Fi<.,c. 31). Les remèdes salutaires pour Tobsession, sont les mêmes que nous avons
Çrescrits pour la possession. (F. ce mot.) 'outefois les docteurs ne sont pas d'accord sur l'utilité, dans ce cas, de remploi des uxorcismes.
On demande d'abord si les exorcismes s*appliquent d'une manière tellement spéciale contre les énergumènes ou possédés, qu'on ne puisse les employer parfois utilement contre les attaques et les obsessions du démon. Ce point est contesté par les théologiens. Voici l'opinion du P. Godinez {Prax* theoh my$t.t 1. m, c. 11) : « L'Eglise a institué pour les ponidés des exorcismes qui n'ont aucun pouvoir sur les démons obsesieun ; bien plus ils ne font qu'irriter et tourmenter cruellement les personnes obsédées.' J'ai reçu pendant plusieurs années la confession d une personne qui avait k souffrir les attaques de trois démons, qui la tourmenièritnt dix-neuf ans : huit fols elle fut vai-
nement adjurée par des exorcismes.
une personne éminemment saintet et plus tard honorée du don des ni Cette opinion est appuyée sur plosi sons. 1* Les textes évangéliques, vent k prouver que le pouvoir dV a été donné è l'Eglisey parlent ei de l'expulsion des démons du énergumènes. 2* Dans l'ordiDatioodeiil cistes, il est dit seulement : Lexmiâ chasier Ut démom des éner^ummA Rituel romain ne renferme d'exorcism contre les énergumènes ou possédés
Tbyrée au contraire (De lot, m/etf.) l)le pencher pour l'opmion affirma'-" faveur de laquelle on peut donoer sons suivantes, l' Quelques textes de ture parlent du pouvoir sur les d'une manière générale, sans aui trictiou pour le cas seul de la po // leur donna puiesance et auteriti le$ démone. ( Ltic. is , 1.) 2* U est dil dans l'ordination des exorcistes : 7 manderez aux attires démofu. Et prière : QuHU aient le pouvoir di t(\ ie$ eiprits immondee : ^'ili soient la cins de votre Egliee^ confirmés par m f des guériions et par les verlw m ar Même dans le Rituel rofflain, outn< exorcismes contre les énergumèoeî.' trouve des formules de bénédiction poi^r maisons et pour l'eau sainte, dans h ! d'exorciser les démons qui peuTfiii trouver présents. „
Le P. Reguera (Th. myi/., t. U* n. 711) s'efforce de concilier ces dem V nions , en disant que dans rinleDlioni^^^ tive les exorcismes ont été iosUluésJf vrai, contre les énergumènes, et quej^j action , iïiutile quant à j'obsession fP rieure, sert du moins è la faire disiwP de la possession ; que toutefois par^i^^ sion on peut se servir pour repou»?
démons et en délivrer les personnes «dh ment obsédées, d'autres eiorcisffl«î' que ceux qui servent à la bénédi^ éditices, à la consécration de I w« «J^^;, h la conjuration des i^'Dp**®* ; ^^ res\e mes se trouvent dans 1« Ri^"*'vSfftiQu' n'obtiennent pas toujours tout leoc^M
en attend, comme dans le c««,^.®,";ior sion, parce que l'épreuve de iobs^»"^ souvent uOIe à la perfection ^^ saintes. :i)(
Thyrée remarque encore ('?f-j^'«
ces sortes d'attaques wlr^^^Jî^ûi vent provenir non-seulement ow ^
anges, mais quelquefois *"*, .-g.œ
damnées ou des âmes du pufB^l^yjiiaoi donne lieu aux considérations »
!• Les. Ames du purçaloirt» ne lour^ ^^^ que d'une manière indirecte, r ^j^^ sur elles la commisération oes Sf les Ames damnées ne }?^^%\\f^ rarement d'une manière di^w.
font qu'instruire les ^î^*",^^;, P? souf^ Dieu, des tourments Q** ®V®îuiufluei 3* le propre des démons est o aijjn^^ rectementi pour lourmenier ei
iî29
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hommes; k* od peut reconnaître kces diffé* renls caractères, d*une monière certaine ou conjecturale, de quelle sorte d*esprit l'obsession procède, bien que souvent il y ait lieadè douter sur ce point.
Résistons donc au démon » non avec crainte et pustllanimité, mais avec foi, et méprisons ses atbqties, quelles que soient les tentatives qu'il dirige contre nous. Le Seigneur est mon appui et h wképriterai mes ennemie. Alors, comme le dit saial Bernard : « Le tentateur ne s'approchera pas de nous» le calomniateur ne s'élèvera pas contre nous ; cet accusateur acharné contre ses frères ne saura nous atteindre. Fuyons souvent, raea frères, dans ce lieu de refuge; il est fortifié et on n'y redoute aucun ennemi. » Surmontons cette tristesse et cette mélancolie qui , selon saint Bonaventure {inspec. dise.y p. 1, c. 2) c est un serpent tortueux qui se cache habituellement dans l'eau trouble pour y pécher les Ames. » tPabandonnez àonc point voire dme à la tristesse et ne vous afnigex point vous-^némes dans vos pensées {Èccli. XXX, 22). Saint Jean Chrysostome nous en avertit également avec raison ( L. ii De Provid,) : « Ce n'est pas le démon qui excite celte tristesse, c'est plutôt elle qui donne des forces au démon et suscite les mauvaises nensées. » C'est ce que prouve l'Apôtre (// Cor, II, 7), qui ordonne d'absoudre l'inceslueùx de l'excommunication portée contre lui, et selon les interprètes de le délivrer de Satan qui le possède, de peur qu il ne soit accablé par un excès de tristesse.
OBSTACLES A LA GRACE.— 11 y a neuf
f)riijcipaux obstacles à la grAce ; nous allons es rapporter avec les moyens qu'on doit prendre pour les vaincre.
Le premier est Tamour déréglé de soimême, qui étant incompatible avec la pureté d'intenlion fait qu on se cherche en toutes choses et qu'on préfère ses intérêts et sa gloire à ceux de Dieu. Cet amouf-propre ne se fait p/is seulement remarquer dans les actions ordinaires et naturelles, il se glisse encore dans la voie de la perfection. On pratique les vertus par des motifs iutéressés ; on s'attache aux dons de Dieu plus qu'à Dieu même, ce qui devient ensuite la source de mille erreurs et de plusieurs péchés où l'on tombe. Pour surmonter un tel obstacle, il faut, après avoir employé le secours du ciel, sans lequel tous nos efforts sont vains, observer toutes nos paroles, toutes nos actions et tous les mouvements de notre cœur, et veiller sur nos intentions , afin qu'elles n'envisagent que Dieu, sans çiue les créatures ni nous-mêmes y ayons jamais nulle part, de sorte que nous en Tenions au point de ne^rien dire et de ne rien faire que ce qui peut être aRréable à Dieu. •
Le deuxième obstacle est l'amour désorûonné des créatures. Cet amour embarrasse le cœur, le rend inquiet sur tout ce qui peut arriver, il y met le trouble et la confusion, et le livre successivement en proie aux passions d'amour et de haine, de joie et de
tristesse, de désirs et de craintes ; si bien
Su'on n'est pas en état d'apercevoir ce qu'on oit à Dieu, ni ce qu'on doit au procnaint ni ce qu'on doit à soi-même. Ce mal est très-grand, et on ne peut y remédier que par une vigilance assidue à conserver la paix du cœur, et à en défendre la liberté contre l'amour des créatures, à quoi ne contribuera pas peu de se résigner k la conduite do la Providence, de l'adorer dans tout ce qui arrive, de se décharger sur Dieu de tous ses soins, mais surtout de se tenir constamment àr la porte de son cœur, pour em- Fêcher que rien n'y entre *et que rien ne occupe que Dieu seul. 11 sera aussi trèsutile de se bien pénétrer de ces grandes vérités, qu'il est avantageux de donner la terre pour avoir le Ciel, et de renoncer au monde pour posséder le royaume de Dieu ; au'on ne saurait servir deux maîtres à la fois, ni plaire à Jésus-Christ qu'on doit aimer, en même temps qu'on donne son affection au monde que Jesus-Chri5t a eu en horreur. Au reste cette manière de veiller sur nous-mêmes nous apprendra à nous connaître; il est aisé déjuger de nos inclinations par nos pensées, ce qui se présente souvent à notre esprit est toujours ce 3ue nous aimons ; car où est notre trésor, it Jésus-Christ, là est aussi notre cœur. Le troisième obstacle est le penchant qne nous avons à satisfaire nos sens et k chercher nos aises au delà des bornes de la nécessité et d'une juste discrétion, surtout dans les choses qui regardent le manger, le boire, les conversations, les occupations et les amusements inutiles. On ne saurait croire quel grand obstacle le défaut de mortification en ce genre apporte à la paix intérieure, aux délices de 1 esprit et aux progrès de la grAce. Quand on sème dans la cAatr, dit l'apôlre saint Paul , cm recueille de la chair la corruption et la mort. (Gai. vi, 8.) On ne peut surmonter cet obstacle qu'à force de veiller sur ses sens, de résister avec courage aux penchants naturels, de s'éloigner des occasions et de tout ce qui peut porter au plaisir, et de se faire violence pour acquérir les vertus contraires à seê mauvaises inclinations, jusqu'à ce que la sensualité soit domptée et que la chair soit parfaitement soumise à l'esprit.
Le quatrième obstacle, c'est dans plusieurs, l'orgueil ^t la vaine gloire qui hs enivrent, et dans d'autres une com()laisance secrète, un désir inquiet ou une joie vaine de se voir considérés, loués et estimés des autres. Comme ce ne sont pas là des vices grossiers qui attaquent les mœurs , la plupart des hommes les comptent pour rien et ne prennent aucune mesure pour les combattre ; ce qui oblige Dieu, qui ne veut habiter qu'avec des Ames humbles, à se retirer d'eux. On se garantit de ce malheur en s'étudiant à l'humilité qui est la Toie la
Elus sûre et l'unique pour aller à Dieu. onvainquons-nous bien du besoin que nous avons de cette vertu, et ne cessoos jamais de la demander au Seigneur. Ne par-
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dons jamais de vue la grandeur de Dieu et rabtme de notre néant. Jugeons-nous nousoiémes dan» la Térité^ et croyons-nous les f)lns grands pécheurs du monde, indignes de toutes faveurs et dignes de toutes sortes de peines à cause de notre malice et de notre ingratitude. Mettons-nous au-dessous de tous les hommes; souhaitons d'être méprisés et foulés aux pieds; disons souvent comme le publicain : Jf on DieUj soyez propice à un pécheur comme, moi, {Luc. xviii, 13.) Ces sentiments d*humilité gagnent le cœur de Dieu et nous disposent à recevoir ses grâces. Ils nous deviendraient bientôt familiers, si nous faisions réQexion que nous ne pouvons pas foire grand fonds sûr notre vertu, que nous avons une peine extrême k surmonter le penchant au plaisir et à soumettre la propre volonté , et que nous nous trompons souvent nous-mêmes en prenant des mouvements de la nature pour des marques de sainteté.
Le cinquième obstacle est une certaine a^ mertume de cœur qui produit les impatiences, les haines , les désirs de vengeance, le mépris des autres. Ceux qui sont sujets à ce vrce, murmurent volontiers contre les supérieurs, s'érigent en juges de leur prochain et en font peu de cas. Comme le venin qu'ils ont dans l'Ame se communique à leur yeux, ils en infectent tout ce qu'ils voient, lis interprètent en mal toutes choses, et se rendent haïssables à Dieu et aux hommes. On guérit ce mal en s'accoutumant à considérer et à aimer Jésus-Christ dans tous les hommes, à honorer en eux l'image de Dieu, à ne souffrir dans son cœur aucun chagrin contre personne, à se présenter à tout le monde avec un visage affable et des paroles de douceur et de charité. Mais le point es* sentiel,pourse corriger de ce vice, est de se faire violence et d'être toujours sur ses gardes pour ne juger ni affliger personne, pour supporter les défauts et lei faiblesses des autres, pour tes^ soulager dans leurs besoins, pour leur pardonner les injures qu'on en a reçues, pour interpréter favorablement leurs actions et pour secourir indifféremment tous ceux à qui on peut être utile, c'est-k-dire qu'il faut être prêt k user envers tous et en toute occasion, d'une conduite pleine de charité et de compassion.
Le sixièine obstacle consiste dans l'attache k son propre sens, k ses volontés et k ses lumières. Cette attache va sî loin eu quelques personnes > qu'elles ne veulent so ûer ni k Dieu ni aux hommes : eWes se tiennent avec upinrfltreté k leur sentiment et ne font que ee qui leur platt, c'est Ik le principe et le fondement de leur conduite. Les hommes de ce caractère ont beau faire des œuvres qui paraissent grandes et saintes, elles sont viles et impures aux yi^ux de Dieu, parce
au'elles sont gâtées par la propre volonté, ui détruirait cette attache, verrait disparaître en même temps la plupart de ses imperfections. Ou en vient a bout par un entier renoncement k soi-même et par un dessaisissement général de tout ce qu'on a
en propre pour l'abandonner h Dieu sai réserve. Cet abandonnement , pour èti parfait, doit renfermer trois choses : m 4 résignation entière aux ordres de Dieu^jo qu'k prendre plaisir k voir sa volonté ai compile, même k nos dépens ; une obii saoce fidèle aux hommes qui coainiAndei de la part de Dieu, obéissance qui.doit $\ tendre k tout ce qui n'est pas péché ; un généreuse confiance en la bonté au Seigneu qui ne manque pas de venir k noire secoci lorsque nous lui remettons tous nos ini^ rets, qui dispose des biens et des maux notre avantage, qui entre dans le détail o notre conduite et aui nous fait trou ver dasj notre soumission a sa Providence des de. ceurs auxquelles nous ne nous attendira pas. C'est donc une pratique excellentepoiti ceux qui veulent se défaire de rattache i leur jugement et k leur propre volonté, qj^ de s'accoutumer k recevoir avec un es;.r. tranquille et résigné tout ce qui vient de i* part des créatures, comme s'il parlait imm:diatement de la main de Dieu» s'élera^ ainsi au-dessus de tous les chaogetonenis.i de toutes les vicissitudes des choses bumir nés pour se reposer en Dieu et ne cowpk: que sur lui, jusqu'k ceou'ils soient pane nus k cette heureuse inuifférence qui reod tout égal et qui fait regarder d'un wèmt œil l'adversité et la prospérité
Le septième obstacle est une ardeur immodérée pour cette sorte d'étude qui s'arrête k la spéculation, sans rien contribuera la dévotion et k la ferveur. On s'attache i la lecture, parce qu'on s'y platt ou qu'on j puise la science, sans se proposer de k plus relevée. On devient plus savant ) U vérité, mais d'une science vaine qui enfîe l'esprit , qui produit la présomption et qui des&t^che le cœur. Ces sortes de gens saveai parler de choses spirituelles, mais ils m sauraient les goûter. Le remède à ce msl est de ne point étudier précisément pour augmenter ses lumières, mais pour augmenter sa ferveur; d'être bien convaioca Îue l'on ne sait rien quand on ne sait pas ésus*Christ crucifié ; et qu'avec celle science on peut se passer de toutes les autres. Heureux celui qui fait consister son élude k penser continuellement k la vie et k la passion du Fils de Dieu ; k considérer ce
3u'il souffre pour lui compatir ; la manière ont il souffre pour rimiter;et le moiif pour lequel il souffre, afin de lui rendre amour pour amour. C'est le moyen de faire . croître de plus en plus en son Ame le désir de ressembler k ce divin modèle, de souffrir avec courage toutes les adversités qui se présentent. Pour ceux qui sont tCDus d*étudier par emploi et afin de se rendre utiles au prochain, il faut qu'ils le tfisseiU en vue de Jésus-Christ et uniquement pour l'amour de lui.
Le huitième obstacle est rinconstance et la légèreté de coeur dans les personoes.qui négligent Jeur intérieur, ou, ce qui est la même chose, c'est la liberté qu'on se donna de courir apt'ès divers objets et de s^èii oc-
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cuper ; ce qui produit une confusiou de pensées et une mulliplicité d'images qui empêchent l'Ame de faire attention auv inspirtitîons divines. Pour arrêter un tel désordre, il faut, après s'être éloigné de toupies les occasions de dissipation, s'a|)pliquer sérieusement à chasser toutes les idées et toutes les images que les objets créés Avaient laissées dans notre intérieur, à en etfacor jusqu'aux moindres traces et à per^< (ire le souvenir de tout ce qui n'a point fie rapport à la sainteté. Alors notre Ame frétant plus distraite et jouissant d'un doui* repos dans un silence intérieur» noire es* prit, notre cœur, notre mémoire étant dé* ica^és de tout ce qui est terrestre et passager, rien ne nous empêchera de réunir tou-^ les nos forces pour nous élever A Dieu, auquel nous ne devons jamais cesser de tendre par un mouvement d'amour. Et pourquoi nous embarrasser de tant de choses qui troublent notre repos, tandis qu'il ne tient 4]u'à nous de nous borner A une seule qui suQit pour nous rendre heureux? Ainsi <ionc, quoique nous disions, quoique nous fassions, en tout temps, en tout lieu, imaginons-nous que ces paroles frappent continuellement nos oreilles : « Alon fils, rentrez en vous-mêmes, ne vous laissez puint dét)aucher par les créatures ; tenez votre es-
S rit dégagé ; rendez-le simple en le réduisai.t l'unité, afin que vous puissiez vous fixer en Dieu, ne penser qu'A Dieu et ne désirer que Dieu, comme s'il n'^ avait que lui et vous en ce monde. » Aspirons A ce bienheureux état, si nous vouions que la vérité de cette parole s'accomplisse en nous : Celui
7ui s'attache à Dieu est un même esprit avec ut. (/ Cor.. VI, i7.)
Le neuvième obstacle est une mauvaise habitude qu'on prend de faire ses actions avec tiédeur, et d'avoir plus d'égard au nombre des bonnes œuvres que ron fait qu'A la ferveur de la charité et A la pureté d'intention avec laquelle on doit les faire. D[où il arrive que, ne suivant pas l'attrait de Dieu qui porte au parfait renoncement, on fait peu de progrès dans la vertu et dans les voies de la ^rftce. Pour revenir de celte mauvaise habitude, il faut prendre pour rè* gle (Je conduite, une pratique qui renferme en abrégé toute la perfection. Elle consiste A élever en tout temps notre cœur A Dieu, A nous tourner amoureusement vers lui , A renouveler intérieurement le désir de lui plaire et de l'aimer parfaitement; A soupirer ul à crier sans cesse après lui par des prières courtes et ardentes et par de ferventes aspirations, telles que pourraient être cellesci : 0 mon Dieu 1 6 la vie de mon Âme 1 ô le centre de mes désirs et l'unique sujet de ma joie 1 quand pourrai-je vous aimer trèsardemment, me mépriser moi-même et renoncer A tout pour n'avoir que vous? Que ne puis-je me consumer devant vous A force de vous aimer ! Que ne puis-je me détruire nioi-méme et ra'abtmer pour me transformer en vous 10 mon Seigneur I faites que je vous aime de tout mon cœur, do toute mon
Ame, etc. Par ees ins|>lrations et autres semblables que vous suggérera le Saint-Esprit, entretenez*vous avec le Dieu de votre - Ame ; cherchez-le par vos désirs, glorifiez -le par vos louanges et vosaotions de grflces, et offrez-vous A lui pour contribuer A sa gloire. Cet exercice est très-noble et très utile ; il peut nous procurer des biens infinis, et les désirs que la charité enfiamme, ne peuvent avoir de bornes , parce que celui A qui ils s'adressent n'en met point A sa libéralité.- Dieu nous ayant commandé de le prier ei, nous ayant promis de nous accorder nos demandes , nous devons être persuadés qu'il ne permettra pas que le moindre gémissement poussé vers lui soit inutile ; ou il vous donnera de nouveII.es grAces, ou il ajoutera de nouveaux attraits A celles qu*il vous a déjA données, il vous attirera A lui plus fortement, il vous consolera plus doucement, il vous éclairera plus parfaitement, il vous soutiendra plus puissamment. Gardons-nous donc de négliger de si grands avantages que nous pouvons recevoir A tout moment, n'interrompons jamais un commerce si utile, cherchons continuellement le visage du Seigneur, A l'exemple du saint roi David (Ps. xxvi, 8), courons après le DiQU de notre Ame A travers les eaux et les feux de latribulation ; et lorsque les distrac* lions nous importunent, que les tentations nous pressent , que la tristesse nous abat, recourons A Dieu en e.^prit de pénitence. Recommençons chaque jour avec un désir plus ardent d'employer nos forces A l'aimer et A le louer. Par lA nous lui rendrons l'honneur qu'il mérite, nous obéirons A l'esprit intérieur qui nous fait connaître les dons de Dieu, et nous nous défendrons de ringratilude qui tarit la source des miséricordes.
OBSTACLES A LA PERFECTION.— Parmi les nombreux obstacles A la perfection, il faut en distinguer quatre principaux :
Le premier vient des desseins particuliers que chacun forme selon ses inclinations, et dont il s'occupe tellement qu'il n'a ni assez de liberté d'esprit ni assez de force intérieure pour vaquer A l'étudeile la vertu. L'un veut amasser du bien, raulre veut se rendre habile dans les sciences : il n'y a presque pas d'tiommes qui n'aient quelque uessein après lequel il court avec ardeur et jusqu*A épuiser toutes les forces de son Ame, si bien qu'il ne reste plus de vigueur pour le service de Dieu, qui demande seul toute notre application et (ouïes nos forces. L'unique moyen de vaincre cet obstacle est de ne prétendre A rien ici-bas, de renoncer A 4oute autre entreprise et A toute autre vue qjue celle de la perfection et de se mettre par lA en état de ne penser qu'A Dieu et a soi* même. Pour en venir la, il n'ast pas tou-
t'ours nécessaire de quitter^son emploi, d'a- )andonner ses affaires, de renoncer A son •étude, aux soirts de sa famille et aux autres occupations dont on est chargé ; il suffit de les regarder comme des devoirs que Dieu nous impose y de n'y pas mettre sm affeo-
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tion, de ne nous y appliquer que par amour pour Dieu qui l'exise de nous comme une jfreuve de notre fidélité et un service qui lui est agréable. De cette manière, les affaires du dehors ne seront pas un obstacle à notre perfection, parce que ce qui est extérieur à rhomme ne saurait lui nuire qne par sa faute, lorsque! s'y attache ou qu'il s en occape trop.
Le deuxième obstacle est la paresse qui retient l'homme et l'empêche de se roidir contre les di0icultés. Et comme l'étude de la perfection est une de ces entreprises difficiles qui demandent beaucoup de courage et de Tigilance, qu'il s'agit de se raincre à chaque pas, il n'y a pas de plus grand obstacle aux efforts continuels qu'il faut faire , que cette inclination naturelle qui nous fait chercher le repos. Elle nous rend lâches et pesants dans la pratique du bien, et comme elle est née avec nous et fortifiée par l'habitude, il faut beaucoup de vigueur d*esprit, d'activité et de diligence pour la surmonter, en mettant en usa^e les facultés de Tâme que cette paresse tient dans Tinaction. Le meilleur moyen d'en venir à bout est de se prescrire quelques pratiques particulières de dévotion, de mortification et de charité envers le prochain, points importants qui décident de la pierfection du chrétien. Celui qui s'adonne h la vertu, doit, dès le commencement, destiner quelque temps à Toraison, à l'examen de conscience, à la visite du saint sacrement et des lieux où la sainte Vierge est le plus honorée. Il doit joindre à ces exercices quelques pratiques de pénitence, quelques aumônes, etc., s'acquitter de ce qui est prescrit avec une fidélité in- Tiolable. Comme la liberté qu'on se donne d'écarter ce qui' gène, de n'agir que par humeur et de faire tout au hasard, entretient la paresse, le moyen de la vaincre, est de se fixer et de se contraindre par l'observation de certains devoirs. Les enrants accoutumés è faire ce qu'ils veulent ont peine au commencement k s'assiyettir; mais dans la suite ils éprouvent combien cette gène leur est utile, et que tout leur profit en dépend. De même pour ceux qui veulent être parfaits, il faut que, malgré la résistance naturelle de ce fonds de paresse, ils s'obligent à vivre selon certaines règles pour vaincre cette mauvaise inclination qui les porte à suivre leur fantaisie et à ne s'assujettir en rien. Outre les pratiques particulières , il faut aussi durant quelques mois, apporter une grande attention à veiller sur soi et à se roidir contre la paresse , s'avertissent et se eorriseant soi-même en tout temps pt en tout lieu, comme on fait à l'é^ara dés enfants, lorsqu'on veut leur faire prendre quelque bonne habitude. La chose est difficile au commencement, mais dans la suite on sy accoutume, et elle devient la source d'un solide contentement.
Le troisième obstacle est la passion dominante, car il y en a toujours une qui prend Tascendant. Dans les uns, c'est l'orgueil ; dans les autres, la colère, la démangeaison
oe parler, la curiosité» ele. Celui qui Teot être parfait, après avoir reconon ce Ticet doit s'appliquer k le comtiattre de toutes $e9 farces, comme son plus grand ennemi et le pitts grand obstacle à son avancement spiritod, et il verra bientôt par expérience qne ee viee une fois Taincu, il viendra bientôt a bout dei autres. ^
Outre ces obstacles, il y en a un quatrièinf qui est aussi très-grand» c'est une fiuast prudence qui nous fkit croire que nous devons tout laire pour conserver notre répotation,*gagner l'estime et l'amitié de tout le monde. Trompé par cette illusion, oo sa donne mille mouvements pour se faire biea venir des autres, on a pour eux des éganb et de très-grands ménagemenis, on se coaduit si adroitement qu'on ne déptatt k personncr Si c'était par un motif de charité et pour édifier le prochain qu'on se comporta ainsi, il n'y aurait pas de mal ; mais quand on le fait par amour-propre, c*est un obstacle d'autant plus grand k la perfection» qu'il est directement opposé k la confiance en Diea, et k l'abandonnement que nous devons faire de nous-mêmes entre ses mains. C'est pour cela que saint Ignace recommande à ses re* ligieux, comme un excellent degré de perfection, d'avoir un parfait mépris pour ee que les mondains estiment le plus» savoir la réputation, jusqu'à désirer de tout leor cœur d'être déshonorés, regardés comme insensés sans pourtant y donner motif. Le but de ce grand saint a été d*eii!ever ainsi un des plus grands obstacles à la perfection, qu} est cette sagesse charnelle et trompeuse, laquelle justifie dans les hommes l'amoar désordonné pour la réputation» et leurs soins incroyables pour la conserver. Et, comme il coqiprenait oienque l'obstacle était difficile à vaincre, il élève Tesprit de ses disciples, fortifie leur courage, en leur proposant IV mour du mépris comme le point le plus excellent et le plus haut degré de perfection. On voit, en etfet, que ces faux sages qui aiment tant leur réputation, sont timides et chancelants dans leurs projets et s'arrêtent pour un rien dans le chemin de la vertu » tandis que les hommes généreux qui foulent aux pieds leur propre honneur, marchent avec assurance et liberté, ne trouvent rien de difficile et font des progrès surprenants, tels qu'on doit en attendre d'un homme qui cnoisit pour son partage la folie de la croix et ne craint point de, paraître sous les livrées de son divin maître.
A ces obstacles, il faut en join.lre trois autres qui regardent en particulier les g»-ns du monde.
Le premier est U multitude des occupations, le soin d'une famille, les événements divers qui partagent leur vie, les procès ^i les aSkires où leur vanité, leur avarice et leur ambition les engagent ; les eooiplois, le$ charges remplissent leur esprit, épuisent toute leur attention et les rendent mcapebles des exercices de piété, qui demandent un esprit libre. C'est pour cela que les femmes, qui sont ordinairement moins oceii-
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Cées, iont plus propres à la déTOtion que les ommes qui sont' chargés de la conduite des affaires. Il faut donc qu'un homme du siècle qui Yéut tendre à la perfection, trouve d'abord un temps pour penser à soi et se dérobe à ses nombreuses occupations pour faire une retraite de quelques jours. Là, à force de s*employer aux exercices spirituels» il formera une sainte habitude de rentrer en soi-même, et prendre de justes mesures pour accorder, au sortir de sa retraite, ses occupations avec le service de Dieu. Il faut encore que dans un plan de vie drossé à loisir, il règle l'ordre de ses actions et se réserve surtout certains jours de Tannée et quelques heures de chaque jour pour les consacrer à Dieu dans un saint repos. Ces précautions sont absolument nécessaires aux gens du monde qui aspirent à la perfection. * ^
Le second obstacle est l'attachement aux personnes qui nous touchent de près. Le propre de cet attachement est de captiver le cœur, jusqu'à le mettre hors d'état de s'intéresser à l'affaire du salut et de la perfection. Ce ne sont pas seulement les hommes charnels et vicieux qui sont arrêtés par cet obstacle, ceux qui pratiquent la vertu et tendent à la perfection l'éprouvent également. Il est vrai qu'ils ne portent pas l'attachement j'usqu*a offenser Dieu; mais ils donnent trop à l'affection naturelle, et les satisfactions qu'ils se procurent sont autant de liens qui gênent leur liberté. Il s'agit de dégager son cœur de cette affection naturelle, en la réduisant à de justes bornes. Pour cela, il faut avoir toujours devant les yeux ces paroles de saint Paul : Que ceux qui ont des femmes soient comme s*ils n^en avaient pas : ceux gui usent des choses de ce monde^ comme s*%ls n'en usaient pas. (/ Cor. vu, 29, 31). Il faut s'appliquer à reconnaître .les excès où cette affection fait tomber et se mettre à l'épreuve en se privant des satisfactions qu on avait coutume de prendre. Les personnes auxquelles on peut s'attacher ne sont pas toutes également chères ; il faudrait se contraindre pour témoigner moins d'amitié à celles qu on aime beaucoup, et en témoigner davantage à celles qu'on aime moins. Une femme qui aime son mari ne peut supporter son absence, elle est toijyours dans l'impatience d'avoir de ses nouvelles ; et si elle n'en reçoit pas, comme elle le désire, elle s'afflige, elle se désole, elle fait mille . réQexions sur les malheurs qui peuvent lui être arrivés. Ne ferait-elle pas mieux d'éloigner de son esprit toutes ces pensées qui ne servent
au'à l'inquiéter, de faire à Dieu le sacriQce e son désir et de son impatience, et de se remettre à la Providence pour ce qui peut arriver à son mari 7 Par ce moyen, elle accoutumerait son cœur à se détacher des affections humaines, et le disposerait à une sainte liberté.
Le troisième obstacle est une*trop grande liberté dont les gens du monde abusent pour faire tout ce qu'ils veulent et agir à leur fiiBtais'ie. Comme ils n'ont rien qui les con-
traigne, ils vont et viennent, ils se lèvent> ils se couchent, ils prennent leur repos quand bon leur semble et ne gardent aucun ordre dans leurs actions. Cet inconvénient est très-grand, parce que pour pratiquer la vertu, surtout dans les commencements, on a besoin d'un ordre et d'une règle à laquelle on se soumette : et c'est là le grand avantage des personnes qui vivent en communauté, ou tout est réglé par l'obéissance.
Pour remédier à cet inconvénient les gens du monde que Dieu appelle à une vie parfaite, dès qu'ifs en ont formé le dessein, doivent se soumettre à la conduite d'un sase directeur et régler sur ses avis le temps du lever, de la prière et de leurs autres occupations. Ils n'ont que ce moyen pour se tirer de la confusion et du dérangement où les jette le mauvais usage qu'ils font de leur liberté. La règle est établie pour vaincre la négligence naturelle à l'homme et pour dompter la propre volonté qui aime à suivre sou caprice; la différence qu'il y a entre les personnes vertueuses et celles qui ne le sont pas, c'est que les premières, qui n'ont pas besoin d'un ordre extérieur, parce qu'elles savent se contraindre, s'y soumettent volontiers; et que les autres, qui en ont besoin, parce qu'elles ne savent se gêner, ne peuvent pas souffrir la règle, soit qu'elle leur soit imposée par une volonté étrangère, sQit qu'elles l'aient choisie elles-mêmes.
OCCUPATIONS DES RKUGIEUX.— La loi du travail est une loi générale du genre humain, aucune classe d'hommes ira le droit de s'y soustraire. Mais on peut dire que plus on aspire à une haute perfection
f)lus on doit se soumettre rigoureusement à a loi du travail. De là les reliffieux doivcfnt être les premiers travailleurs dfu genre humain. Il suffît de parcourir leur histoire pour se convaincre que tous, selon le but plusoumoinsspécial qu'ils poursuivaient, ils se sont montrés de dignes et nobles modèles du travail dans tous Tes genres de travaux utiles à l'humanité. (Fotr Tes articles Orobes RELIGIEUX, Moines.)
Mais, commençant par établir la thèse générale du travail des religieux sur une base solide, rappefons d'abord le mot de VEcclésiastique , xxxiii : L'oisiveté est une arande école de malice; et celui de saint Paul, aux TessalonicienSf ni : Siquel^'un refuse de Iravailler, qu'il refuse aussi de manger: et à Tite : Que tous ceux qui sont des nôtres s^ûpprennent à être utiles par un travail opportun, afin denUtre pas stériles. Voici la pensée de saint Augustin (serm. xii, ad Patres in erem.) : « Que celui qui est fatigué de prier ou de chanter les saints cantiques, se hâie de se mettre au travail des mains. Il doit se rappeler que tant que David se livra aux fatigues de la guerre, fa luxure ne l'insulta point. Mais dès^ le moment où il demeura oisif dans son palais, il fut poursuivi par des désirs d'adultère, et finit par commettre un homicide. Cassien doit être entendu dans cette matière « Voici , dit-il ( lib. x Inst.p c. 8}i une maxime tranwise d9
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loule anliquilé par les Pèros d'Egypte : Le déujon ne toute pas un raoioe occupé, mais celui qui est inoccupé devient U victime d*innombrabies mauvaises pensées, n C^cst aussi ce que commande le grand saint Benoit (ite9.,c.\8):«LVsiveté est l'ennemie de J*Atne; c*est pourquoi, dans certaines heures de la iourneé, les frères seront occupés «nu iravaildes mains, !ct dans d autres heures h la sainte lecture, » — « Que jamais, dit saint Bernard, [Ep. ad Fair, deMante)^ un des frères ne reste oisif, alors même qu*il aurait fait tous ses exercices spirituels. » Dans son chapitre do la Discipline des moi-' neSf Thomas .A*Kempis aOirme « que trois choses sonl nécessaires à un religieux, sans ces trois choses, il ne restera pas longtemps dans la bonne voie; ce sont Toraison, la lec* ture et le travail. Il doit s*y exercer tous les jours, et élra en tout temps à Tune de ces occupations. » Voici ce que la raison et l'expérience ajoutent à ces considérations et à ces prouves. Les religieux oisifs cherchant çà et \h les fréquentations mondaines des séculiers pour se distraire de Tennui de la solitude , perdent peu à peu toute la communauté , quelque bien réformée qu'elle soit. Qu'il y ait beaucoup de tra* vail, il y aura peu de perdition.il vaut mieux
3ue les personnes manquent au travail que e voir le travail manquer aux personnes. Un religieux oisif est un religieut vicieux. Quel est le genre de travail qui convient à drs religieux? Quel est celui qui est au* torisé par une longue expérience? Les pre^ miers fondateurs d'ordres ont posé le travail des moines comme la base de leurs ins* tilulions. Il n'est aucun religieux, dit Cassien (lib. IV lnstit.)f qui puisse supporter là monotonie de la solitude, s'il ne se livre pas au travail des mains, et s'il ne gagne luimême le pain et le nécessaire de la vie. Le mAme ajoute que le travail des mains, la sueur , une vie laborieuse était la vie habituelle des moines. Ils se livraient k ces occupations corporelles avec une si grande ardeur, dit Cassien, qu'ils ne voulaient pas même les interrompre avec le jour; ils cherchaient des occupations auxquelles on pouvait se livrer sans le secours de la lumière. Tels étaient les principes die la vie monastique autorisés parles premiers Pères, et saint Benoit en a fait une scrupuleuse application dans sa règle , ne croyant pas qu il y ait rien de plus salutaire que de faire succéder le travail a Toraison et de consolider rornison par le travail ; on soutenait ainsi la solitude et le travail par la prière et la psalmodie. En montant ces degrés, ces hommes de Dieu sont arrivés à une telle éminence sainteté qu'on ne peut assez l'admirer
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dans des temps postérieurs, les religieux se sont beaucoup, éloignés de cette perfection, c*est parce que le silence, la solitude et le tiavail des mains ont été négligés ; et à leur place sont venues les ftililités. Ta dissipation et l'oisiveté. Des moines oisifs et d(^sœuYrés, dit dom Calmet, prennent en dégoût la vie letiiée; et, pendant qu'ils cherchent hors du
monastère un soulagement à leur ennui, ils convoitent d*abord les rapports séculiers, ensuite ils prennent leur esprit et leurs mœurs» ils prennent même leur laste, leurs délicatesses et les vices qui en dée tulent. Le même au« teur {Com, in reg. S. B. ) fait ensuite une peinture très-énergique lies graves dangers qui menacent et les moines et les communautés, par ces concessions qu'on fait à ia chair, et qui proviennent de ce point uniqu'% Tabandon du travail mantêeL « Il ne convient pas, dit saint Augustin ^De op. mon,}^ que là où les sénateurs deviennent lab«»rieux« les artisans y restent oisifs. » — « Je travaillais de mes mains, dit saint François {in Testam.)i et je veux travailler, et je veut absolument que tous les trères travailleiil d'un travail honnête, nue ceux qui ne savent pas apprennent, non dans l'espoir de recevoir le prix de leur travail, mais pour le bon exemple et pour chasser l'oisiveté, n Le concile d*Aix-la*Chapelle, de 817, statue, que « les moines travaillent de leurs propres mains dans les cuisines et dans les boulangeries, et dans les autres lieux où il y a du travail , et qu'ils lavent eux-mêmes leurs habits en temps opportun. » Le concile de Cologne de 1356, c. 16, ordonne « que les ré-
fuliers vaquent à la prière, k la lecture de Ecriture sainte, au culte divin, et qu'ensuite ils fassent quelçiue ouvrage manuel. » Voici les travaux [qui sont assignés aux moines dans le Cérémonial de l'ordre de Saint-BenoU : a Imprimer des livres, les corriger, les cataloguer et leur donner Tordre convenable; cultiver le jardin, planter, arracher la zizanie, faire des petits fouets de chanvre, distiller des herbes pour Tusage de la médecine, tracer et colorer des images pour orner les livres, » etc.
Cependant on peut suppléer le travail manuel par l'étude, ia prédication, la composition d'ouvrages utiles, ou par un autre travail d*une utilité incontestable pour la religion et utile au prochain.
Au premier rang des occupations des reli* gieux nous devons placer Tétude de TÉcriture sainte. Notre-Seigneur nous dit luimême dans Saim Jean^ x : Scrutez tes Eeri* tures; car vous pouvez y trouver la vie éternelle^ et elles rendent témoignage de moi ; et saint PauJ, aux Romains^ v, dit aussi : Tout ce qui a été écrite a été écrit pour notre nittruction^ afin gu*en recueillant avec patience les consolations des BcritureSt nous ayons Ves^ pérance. £t dans son EpUre à Tite^ il ajoute : Toute écriture divinement inspirée est utile pour instruire^ pour répondre et pour eorri* âmes ger^ pour éclairer dans la justice^^ afin que ce de f homme de Dieu^ devenu parfait^ soit préparé . Si, "^ d toute bonne auvre. C'est pourquoi le con*
ciie de Trente, dans sa session v. De ref.^ c. 1, a ordonné : « Que dans les monastères de religieux, où cela pourra se faire commodément, on fasse la lecture de r£criture sainte; si les abbés se montraient uégligetits sur ce point, les évêques du lieu, comme délégués du Saint-Siège en cela, les amène» ront à le faire par des moyens oonviruablea.
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Dans les couvents des autres religieux, où les études peuvent être en vigueur, il y aura la lecture de TEi^riture sainte : cette lecture sera assignée dans les chapitres généraux ou provinci-aux. » Si nous demandons Tavisdes saints Pères, saint Ephreoi (parsan. 1) nous répondra : « Que la lecture de l'Ecriture sainte soit l'exercice d*un moine : un moine qui n*y est point versé sera désœuvré. » Saint Jérôme, de son côté {Ep. ad F/or.)f dit aux moines : « Aimez les sciences des saintes Ecritures, et vous n*aimerez pas les vicea de la chair. » Il ajoute {Ep. ad. Rust.) : « Vi-^ vez de telle manière dans un monastère que vous méritiez de devenir un disciple ; mettez beaucoup de temps pour apprendre ce que vous devez enseigner un jour. Après les saintes Ecritures lisez les traités des hommes doctes, de ceux-là seulement dont la foi e;>t éprouvée, dont la piété n'est point vacillante. Que peut être la vie sans la science des saintes Ecritures par lesquelles nous connaissons Jésus-Christ? Quef'e est la nourririture, quel est le miel plus doux que do connaître la prudence de Dieu? Saint lsi« dore (De lib. gent.) dit aussi : Que sert-il d'avancer dans les sciences mondaines et de dçssécher dans la privation des sciences divines? de poursuivre des choses caduques et des images sur les mystères divins. Gardezvous des livres qui brillent par l'éloquence des mots, et qui intérieurement sont vides de sagesse ; évitez-les pour l'amour des saintes Ecritures. »
A On que l'étude des saintes Ecritures protiteaux religieux et tourne au profit de la religion, il faut noter les points suivants* qui sont tirés des saints Pères et des mystiques : c Pour arriver à la vérité et à la sainte sagesse, dit saint Augustin, ne vous préparez pas une autre voie que celle que vous montre celui qui raflfermit vospaschanoelants ; et, pour cela, il vous faut en premier lieu l'humilité, en second lieu l'humilité, et en troisième lieu l'humilité: et chaque fois que vous m'interrogerez je vous ferai la même réponse. »(Ep. 36 ad Diosc.) Hugues de Saint-Victor (tib. m Dean.) observe aue «pour arrivera une parfaite intelligence des saintes Ecritures on a plus besoinde componction quédo profondes investigations ; on a plus besoin do soupirs quo d'arguments, de fréquents gémissements, que de longues discussions: que les larmes sont plus utiles que les sentences, l'oraison que la lecture, le don des larmes que la science des lettres : la contemplation céleste vaut mieux que la préoccupation terrestre. » Voici ce qu'observe Jean de saint Samson: (De 5ftidi05cien/.) ; L'étude qui n'est pas ordonnée pour la ** plus grande gloire de Dieu est un chemin très-court pour aller en enfer: ce n'est pas l'étude qui conduit là, mais l'orgueil qu'enfante l'étude. » Il dit ailleurs: «Je ne reviens pas de mon étonneinent de voir certains prêtres tant séculiers que réguliers qui pensent que tout genre d'étude leur est permis, quelque léger, frivota et profane qu'il soit, donnait pour prétexte qu'ils doi
vent tout connaître et tout voir pour mieux, dénouer les difficultés qui naissent de la direction des gens du monde. » Ce n'est là que la recherche de soi-même et la mar-
3ue d'un sens pervers. C'est ravaler son état ans la corruption. Le même auteur ajoute : « Celui qui veut s'adonner auxétudes sacréesdoit constamment se dépouiller de vuei personnelles et tendre à Dieu seul . Ce n'est cas que ce sentiment doive exister sans interruption ; mais il faut au moins gue de temps en temps l'Ame dirige son intention vers Dieu, et ne se laisse point entraîner par le goût de la nature. »
S*il est vrai que l'étude des saintes lettres et des choses utiles à la religion alimentent la régularité et la friété dans les monastères ; il n'est pas moins certain, que la curiosité, ou un désir immodéré de savoir, une étude qui se porte vers les choses inutiles entraînent vers le relAchement. Ces sortes d'études engendrent l'orgueil, et l'orgueil ouvre la porte à bien d'autres vices. C'est pourquoi les moines doivent protiter de l'avertissement du Sage (fcc/t., iii): Nevouê efforcez pa$ de seruier de'milU manières le$ choses superflues : Il n'est point nécessaire que vous vouiez de vos yeux charnels bien des choses cachées. Ne vous disputez pas avec ardear sur des objets qui ne vous blessent pas; et réprimez votre curiosité sur beaucoup de choses. Etj'apôtre saint Paul leur dit (//for. Il) : Je n'ai pas prétendu que je savais autre chose au milieu de vous^ que Jésus-Christ et Jésw-Christ crucifié. Le même dit à Timotbée: d'exhorter les fidèles ; à combien plus forte raison les moines^ de ne point se passionner pour les fables et les généaloaies tnterminables , qui alimentent plutôt tes dis^ putes que V édification en Dieu qu'on trouve (fans /a ^ot.. Saint Augustin dans sa lettre à Dioscar, écrit: « 11 y a une certaine science qui est bien opposée à la salutaire humilité que Jésus-Christ nous a enseignée, c'est celle par laquelle nous nous gloriQons de savoir ce qu'Anaximènes>, Anaxagore , Pythagore, Democrite et autres , ont pensé sûr certaines questions, afin de paraUre doctes par celte érudition : et cependant cette vaine science est bienloinde lascience véritable. Les vers despoëtes, ia scienoeséculièrei la (K)mpe de parole de rétheurs est la nourri* ture du démon. Ce n'est point là que vous trouverez l'aliment de la vérité, la rè^le de la justice; vous sentirez là, au contraire, la faim du vrai et la pénurie des vertus/ Da reste, tous les hommes éclairés et respectables qui ont parlé de cette matière ont in** sisté sur le danger qu'il y a pour un monas-» tère, lorsque ses membres courent après les frivolités et les choses curieuses dans leurs études. » —
' On peut demander ici par quels degrés insensibles on passe de la solide éttfde ai; désir des choses curieuses. Saint Tho«^ mas (2-2, q. 166) nous répc*ndra que cela arrive ainsi lorsque Von abandonné un objet d'étude nécessaire pour un autre moins utile : c'est ainsi que saint iérOmè
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reproche aux prAlres de lire les corné- ^ dies dos anciens, les vers des bucoliques. Ensuite, lorsque Ton quitte un travail recommandé et licite pour courir après des connaissances fournies par des hérétiques. Enfin, lorsqu'on désire connattredes vérités qui ont pour objet des créatures sans rap-
Eorter la fin de son travail à Dieu. Il y en a eaucoup, dit dom Calmet, qui, incapables de se livrera des études élevées, n*ont cependant du goût que pour celles-là, etpeo« dant qu'ils se passionnent pour elles» ils per* dent la piété qu'ils avaient acquise pendant le temps d*épreuve... Il y a des esprits légers et superficiels qui s'embarrassent dans des difficultés invincibles pour leur faiblesse, et se croient cependant seuls capables de résoudre les objections qu'ils se créent , prenant alors leur ignorance pour le dernier terme de la science, ils tombent misérablement dans le doute. Il leur semble qu'il n'y a pas une vérité contre laquelle on ne puisse soulever des objections insolubles. En sorte que toutes les vérités leur paraissent des problèmes, et le chemin droit de la vérité leur échappe. Les conséquences de cet état de l'esprit sont faciles à tirer: on conserve dans la pratique un faible respect pour les vérités religieuses, lorsque dans la spéculation on ne les voit que daes un nuage : on conserve peu de respect pour les supérieurs, lorsqu'on sent la plus grande des autorités oui commence à s'ébranler dans son esprit. C'est de là que découlent cette liberté effrénée, cette licence sans bornes, ce mépris des directeurs, dus règlements et des conslitulions,qui n'apparaissent plus comme la volonté de Dieu, mais comme des inventions arbitraires des hommes: de là la facilité avec laquelle on viole toutes les lois.
Dans cet élal, on n'a plus de goût pour les éludes sérieuses, pour l'Ecriture sainte, les saints Pères, les auteurs ascétiques les
Plus accrédités . La solide nourriture de Ame qu'on trouve toujours à ces sources précieuses devient nauséabonde ; on n'a plus d'ardeur que pour les lectures stériles, pour les historiettes, lesrelations de voyages, de guerres et de batailles, pour les curiosités et les nouvelles. Mais, pendantqu'on se livre ainsi aux futilités, pendant que les vérités capitales ne sont plus que aes sujets de disputes subtiles, l'esprit de piété, et le vrai amour de Dieu sont déjà éteints dans le cœur. L'esprit religieux s'en est allé avec le respect des règles; et tout cela est étouffé sous le poids de l'orgueil engendré par des éludes mal dirigées. Pour éviter ces dangers, il convient de régler les études dans les monastères, selon le plan d'étude qui a été tracé par dom Uabillon ITract. destud. mon.) ; et d'exclure impiioyabiement de ces saintes maisons tous les livres dangereux ou sus-
Cects dont le monde est maintenant encomré.
ODON (Saint), n^ en 879, fut chanoine de Saint-Martin cte Tours en 899. Moine à Baume, en Franche-Comté en 909, et second abbi de Cluoy en 927. Sa sainteté et ses lu-
mières répandirent beaucoup d*éclat sur cet ordre. Le saint abbé était l'arbitre des princes séculiers et des prince:» de TEglise. Il fut le réformateur cTun grand nombre de monastères. Il a laissé un abrégé des JfortUes de saint Grégoire; — la Vie de eaini Gerand^ et divers sermons.
ODILON (Saint). — Cinquième al»bé de Cluoy; il naquit en Auvergne en 069. Le désir de mener une vie plus parfaite lui inspira la résolution de se retirer à Cluny. Saint Mayeul jeta les .yeux sur lui pour lui succéder : Odilon fut le seul qui désapprouva ce choix. La réputation que lui firent ses vertus vint jusqu'à l'empereur saint Henry qui le pria de raccompagner dans le voyase qu'il fit à Rome pour s'y faire couronner : le monarque jouit plusieurs fois depuis de ses
fMeux entretiens. L'humilité de saint Odilon ui fit refuser l'archevêché de Lyon et le Pallium dont Jean XIX voulut Thonorer.
Il mourut à Souvigny en 1049, après avoir répandu son ordre en Italie, en Espagne et en Angleterre. Son nom est Immortel dans l'Eglise par l'institution de la commémoration générale des trépassés. Cette pratique passa des^monastères de Cluny dans d*autres églises, et fut enfin adoptée par l'Eglise universelle. On a de lui la Vie de saini Mayeul et celle de sainte Adélaïde , impératrice, et plusieurs sermons qui marquent une connaissance approfondie de l'Ecriture sainte.
OFFRANDE DE SES ACTIONS. — Foyex Actions,
OfiIER (Joseph-Marie), prêtre du diocèse de Vienne, né à Cremieu, mort en fé« vrier 1821 dans sa soixante et onzième année, après une vie toute consacrée aux fonctions du ministère. On lui doit : Moyens de perfection pour une vierge chrétienne f 3* édition , augmentée de plusieurs chapitres , de roflice de la pénitence, des vêpres et compiles, Lyon 1820; — Moyens de salut pour les chrétiens des deux sexesy de tous la états et de tous les dgeSf elc, Lyon, 1817, in-12. C'est une traduction libre du Sapienm lia christiana d'Arvisenet. La 2* édition a pour titre Sagesse chrétienne , elc. — Bré-^ viaire du pénitent, Lyon, 1819, in- 18; — Préparations et actions de grâces à Vusage des personnes pieuses qui font leurs délices de ta fréquente communion; Paris, 1820, in-18, extrait du Sapientia christiana. Ce recueil renferme une préparation pour les troisiours qui précèdent la communion, et ensuite huit] préparations et actions de grâces différentes entre lesquelles les fidèles pourront choisir , ou dont ils pourront se servir successivement. — Conférences et discours sur divers points de morale à Fusage des ecclésiastiques: Lyon, 1821, 2 vol. in-12. Ce livre, écrit d'une manière simple, est très-utile aux fidèles qui ne peuvent assister aux instructions de leurs pasteurs. On y trouve dix conférences qui traitent des dispositions pour les sacrements et les différents points de morale, et six discours en forme d'ex^ODaeu sup la confession^ les cpm*
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mandements de Dieu et de l'Eglise et les péchés capitaux; des instruciions ptiur la première communion des enfants; des dis* cours pour le renouveliemenl des vœux de baptême, etc.
OLIER (Jean-Jacques), instituteur, fondateur et premier supérieur de la congrégation de Saint-Sulpice, naquit à Paris en 1008. Après avoir fait quelques missions en Auvergne, et refusé Tévèché de Châlons-sur- Marne, qui lui était offert par Richelieu, il devint curé de Saint-Sulpice en 1643. C'est alors qu'il jeta les fondements d'une nouvelle congrégation, qui, aujourd'hui encore dirige une grande partie des séminaires de France. Olier mourut, avec la réputation d'un saint prêtre, en 1657, n'ayant que quarante-neuf ans. C*était un homme d'une charité ardente et d'une piété exemplaire. Mous avons de lui quelques ouvrages de spiritualité, entre autres, le Catéchisme de la vie intérieure et des Lettres; Paris, in-13, 167&>, remplies d'onction et de simplicité.
OLIVE (Pierre-Jean), Cordelier de Serig^an dans le diocèse de Béziers, était un partisan zélé de la pauvreté et de la désappropriation des biens. Les religieux de son ordre , ennemis du joug qu'il voulait leur imposer, cherchèrent des erreurs dans son Traité de la pauvreté et dans son Commen-taire sur V Apocalypse. Ils crurent eu avoir trouvé plusieurs, qui furent censurées sur leur dénonciation. Olive expliqua sa doctrine dans le chapitre général tenu à Paris, en 1292, et ses accusateurs furent confondus. 11 mourut à Narbonne en 12U7, en odeur de sainteté.
OMPHALOPHYSIQUES. —Quelques écrivains ont dit que ce nom avait été donné aux bogomilles ou pnuliciens de la Bulgarie; mais il est plus probable que Ton a voulu désigner par lè les Hésichastes, faux mystiques du XI* et du XIV* siècles. C'étaient des moines fanatiques oui croyaient voir la lumière du Tbabor à leur uombril^ — Yoyex
HiSICHASTBS.
OONSELL (Guillaume van), religieux Dominicain, né en 1571 à Anvers. — 11 gouverna successivement les couvents de Gand et de Bruges , se distingua comme prédicateur, et mourut subitement en 1603. 11 a composé idivers ouvrages de piété parmi lesquels on remarque ; Consolatorium antmœ migrafUis.,. Brevis methodus visitandi ae eonsolandi agrotos.
IPÉRATIONS SURNATURELLES. -- Ces opérations ne sont pas seulement celles de la grAce ordinaire qui nous aide à produire des actes de foi, d'espérance, de charité, etc., mais encore les opérations extraordinaires que le Saint-Esprit fait dans les Ames où il veut faire paraître les'richesses et les trésors de sa miséricorde. On distingue deux sortes de ces opérations extraordinaires ; les unes viennent de Jé^us-Christ, les autres procèdent de Dieu par Jésus-Christ, qui s en dit lui-même 1<^ moyen et la voie. '''
Celles qui viennent de Jésus- Christ sont des impressions qu'il fait lai-ntême sur les
Ames, lorsqu'il les associe, pour ainst dire, à ses états et à s^s mystères dont il leur donne non-seulement la connaissance et le sentiment, mais encore la conformité et la ressemblance, ce qu'il fait quelquefois subi-* tement et par une agitation violente dans l'esprit et dans le corps, et quelquefois peu à peu et d'une manière imperceptible. En voici quelques exemples.
Notre-Sèigneur met certaines Ames dans nn état semblable à celui de sa divine enfance; et on voit alors des personnes d'un Age avancé réduites à une simplicité enfantine. Il fait part à d'autres de sa passion, par une forte impression de ses souurances : or en a vu qui étaient intérieurement crucifiées et qui souffraient les tourments de la croix et les douleurs de l'agonie. Jésus-Christ fait ces opérations dans les Ames, pour se les rendre conformes. On le voit dans sainte Madeleine de Pazzi qui, un vendredi saint, demeura pendant trois heures, en présrace de plusieurs personnes, les membres aussi roides que s'ils eussent été cloués sur une croix; ensuite elle fut élevée, pencha la lé'e comme quelqu'un qui va rendre l'esprit*. Durant tout ce temps-là, elle ressentit les mêmes douleurs que si elle eût été crucifiée. Il y en.aqui demeurent en cet état des mois entiers, sans Muvoir prendre aucun repos, comme s'ils étaient crucifiés, un pied sur Tautre, les bras étendus et attachés à une croix ; ils ne sentent alors en eux-mêmes que Jésus crucifié ; comme on l'a vu en sainte Catherine de Sienne , lorsque Notre- Seigneur lui imprima ses sacrés stigmates qu'elle portait non-seulement dans son in« térieur, mais encore sensiblement sur son corps, quoique d'une manière invisible.
Mais la plus signalée de toutes ces opérations, c'est celle qui a paru en saint Franffois, lorsque Jésus-Christ grava lui-môme es marques de ses plaies sur le corps de c« saint, ce qui produisit une impression con tinuolle de compassion et d'amour pour ce Dieu-homme.
L'effet et la fin de ces opérations sont d'unir l'homme à Jésus-Christ et de le transformer en lui de telle sorte qu'il ne se sente plus soi-même, mai$ seulement Jésus-Christ, qu'il ne voie plus en soi gue Jésus-Christ, et que voulant penser à soi, il lie pense plus qu'a Jésus-Christ. L'amour est si grand et runion si intime, que l'homme ne se distingue point de son aimable Sauveur. €e n'est pas à dire que ceux qui reçoivent ces sortes de grAces ne puissent en certains temps* se considérer eux-mêmes , se haïr saintement et se regarder comme ce qu'il y a de plus vil et de plus insupportable dans le monde. Mais c'est ce qu'irs ne sauraient faire durant le temps de ces opérations dont le propre est de leur mettre swr les yeux comme un bandeau qui les empêche de se voir eux-mêmes. Sainte Gertrude dit que, recevant ces faveurs durant le temps de ses infirmités, elle avait soin de se nourrir dans la vue que c'était Jésus-Cbrist même qu'elle nourrissait. L'abbé Rupert noua fiiurRHun
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•lemple tlo'ces impressions divines; car il dit, parlant de lui-môroey au livre xii sur saint Matthieu^ qu*une nuit il yii en Songe ux) homme descendre en lui e( s'unir à lui, et gu'à son réveil il se trouva dans des joies et des délices enexplicables. Cette union admirable ne se borne pas à Tintérienr, elle r>asse jusqu'à reitérieuk* de Thomme qiii peut dire avec vérité non-seulement qu*il est plein de Jésus-Christ, mais qu'il en est rerétu. Ce dernier effet est si sensible, que ceui qui l'éprouvent auraient beau dire dépouilles et conduits et) cet état par les rues, comme autrefois les mart^vrs , ils se sentiraient toujours revêtus et couverts de Jésus- Christ, et sans les règles de la modestie, que les saints n'oublient jamais , ils auraient
feine de s'apercevoir qu'ils sont dépouillés, ésus-Christ leur tenant lieu de vêtement. Elles ne sentent ni le chaud ni le froid, au moins jusqu'à y être très-sensibles, comme le sont les autres hommes. Jl est dit de sainte Catherine de Sienne qu'ayant donné sa robe à un pauvre, Notre-Seigneur lui dit? Je t'en donnerai une autre^ et que depuis ce ternps-là elle ne souffrit plus du froid jusqu'à eii être incommodée. Nous lisons aussi que saint François voyageant en hiver, se relira dans une caverne, pour y passer la nuit avec son compagnon, et que celui-ci Be pouvant se reposer parce qu'il était transi de froid, le saint ne fit que le toucher de sa main et lui communiqua une chaleur qui s'insinua dans ses njembres et le fit dormir à son aise. Il ne faut pas croire que ces effets «oient communs parmi tjeux qui pratiquent la vertu; c'est une grâce spéciale acconlée à peu de personnes. Ceux qui en sont favorisés la sentent au dedans d'euxmêmes, comme un esprit qui les anime.
C'est le même es|)ril qui fut communiqué aux apôtres, et qui s'est fait remarquer en plusieurs saints par des effets extraordinaires qui ont éclaté au dehors. Ouelques-uns, comme saint Vincent Ferrier, ont été vus le visage enflammé et semblable à un charbon ardent. D'autres ont été élevés de terre et suspendus en i*air dans leur oraison; tel parut saint Ignace à Barcelonne pendant plusieurs nuits, devant une image do la tîainlo Vierçe. Plusieurs ont été extasiés jusqu'à perdfre le sentiment, comme saint François Xavier que des matelots, après Bvoir bien cherché, trouvèrent au coin d'un bois, eh contemplation , aussi immobile qu*une pierre ; et comme le saint prêtre Bernard, qui tous les jours après sa messe était ravi en extase et sans mouvement pendant une heure, ce qui a fait l'admiration de tout Paris. C'est l'esprit de Jésus-Christ résidant dans l'homme qui fait toutes ces opérations.
Les opérations qui procèdent de la diviîiîlè par Jésus-Christ, sont des faveurs divines qu'on ne peut attribuera Ji^sus-Chrisl en particulier, mais qui viennent toujours par lui ; car il est la porte par laquelle on entre, et perisonne ne vient au Père que par te Fils. Cest la grâce du Rédempteur qui
prévient et conduit les âmes, ce sont ses mérites qui les enrichissent, c'est sa vertu qui les soutient, c'est à sa considération qu# Dieu les aime et leur fait |)art de ses dons et de ses miséricordes infinies. — La dÎTinilé opère dans les âmes par deux sortes de connaissmces dont l'une est distincte et l'antre indistincte et confuse. Le fonds de ces deux sortes d'opérations est toujours le ravissement ou l'extase, ou la perte de l'Ame en Dieu, avec cette différence que dans ia première manière d'opérer. Dieu donne des connaissances distinctes de quelques-unes de ses perfections, de ses grandeurs, ou de ses productions, au lieu que dans la seconde sorte d'opération, Dieu après avoir tiré l'homme hors de lui-même, Pabsorbe dans une lumière indistincte et dans sa doifbeur divine, sans lui donner ni goût, ni notion particulière. £n cet état, on ne voit ni on ne veut rien sur quoi on puisse s'expliquer; tout ce qu'on peut dire, c est qu'on est perdo dans deux abîmés sans fond, qui sont son propre néant et la grandeur de Dieu de qui on reçoit tant de faveurs et tant de lumiè-t res, qu*au sortir do cette opération on croit avoir beaucoup plus vu et plus reçu que si on avait acquis toutes sortes de connais^ sances particulières.
Mais d'où vient qu'une âme qui ne connaît rien de particulier reçoit de si grandes lumières? C est que la lumière surnalurellê, aussi bien que la luinière naturelle, lorsqu'elle n'est terminée par aucun objet par^ ticulier, est beaueout) plus pure et plus déliée, et ne saurait être aperçue distinctement par la faculté qui la reçoit. Cela est si* vrai que dans ces sortes d opérations on croit n'avoir aucune pensée. Sainte ThérJ^e le disait ainsi d'elle-même, eu expliquant la manière de son oraison; et comme ceux à qui elle parlait ne connaissaient pas ces communi«;alions divines, qui sont au-dessus de toute notion, ils lui répondaient qu'elle était trompée par le démon, et que sonorai* son était une illusion véritable. Voilà pour»' quoi saint Denis parlant de cette lumière mystique, dit qu'elle n'a pas de nom, qu'elle est au-dessus de tout être, et qu'on ne peut la connaître que comme on connatt Dieu» en disant ce qu'elle n'est pas; aussi donne* t-il à Tobjet de cette lumière les noms de céleste et de suressentiel , pour faire connaître qu'il n'est rien de particulier et qu'ii est confusément tout bien. Le môme saint Denis exhorte son Timothée à se mettre au-dessus de loutes sortes de connaissances pour aller droit au rayon divin. Ne pourraiton pas dire aussi de cette divine lumière et de son objet, qui est le plus parfait de tous les êtres, ce qu'Aristote a dit de la matière, le plus imparfait de tous, que pour en comprendre la nature il faut éloimer de ison esprit l'idée de tout être particulier, de toute dimension et de toute propriétét-^ Voy, Contemplation.
Pour faciliter Tiotelligence de cette doctrine, on peut comparer cette connaissance indistincte à la lumière qui occupe raîTi
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laquelle reuil%les objets visibles saDS so laisser apercevoir elle-même, ou bien au rayon du soleil qui. ^ntre dans une chambre bien fermée: s'il trouve un corps qui rarrête,on verra ce corps et ce rajron ; mais si ce rayon n^est pas terminé et trouve quelque ouverture qui lui. donne passage, on ne le verra pas.datis la chambre, quoiqu'il y soit véritablement. De même pour la lumière divine . quand elle entre dans une âme et se termine à des objets particuliers, on distingue ces objets et la lumière qui les découvre; mais si la lumière est toute pure, c'est-à-dire si elle ne se fixe sur aucun objet distinct, elle ne se fait pas remarquer. Tout ce qu'on peut dire dans cette opération , c'est qu'on est abîmé en Dieu et comme englouti dans une lumière qu*on pourrait aussi api>eler ténèbres, parce qu'elle ne découvre rien à l'entendement dont on puisse dire qu'il ait acquis la connaissance. C'est pour cela que saint Denis parlant de ceux que Dieu favorise de cette sorte d'oraison, dit qu'ils entrent dans les ténèbres divines, ce qui est ordinaire è plusieurs saints. Mais il y a bien de la différence entra ces ténèbres mystérieuses et les ténèbres naturelles. C'est le défaut de lumière qui fait celles-ci, et l'abondance qui fait les autres; Dieu ne se communiquant à l'Ame qu'à la faveur d'une lumière indistincte et illimitée , demeure
f»lus caché que découvert par cette opération umineuse; et l'Ame qui reçoit cette abondance de lumière, dont elle est pénétrée et ébloui3, n'en découvrant le terme que comme un océan sans fond et sans rives, ne peut que s'y plonger pour ainsi dire, et s'y perdre heureusement sans y pouvoir rien distinguer ni comprendre. Elle peut dire qu'elle a goûté l'Etre inGni, mais elle ne'peut expliquer ce qu'elle a goûté, ni lui donner aucun nom , ni le renfermer dans aucune id'ée ; toutes les expressions qu'on peut lui suggérer et celles qu'elle peut inventer demeurant fort au-dessous de ce qu'elle a senti et de ce qu'elle n'a vu que confusément. Ce n'est pas que cette opération n'abonde en lumière, mais c'est que la lumière y est communiquée d'une manière indisilincte, et que l'Être infini qui estl'oi^etde cette opération n'est connu que confusément. Une Ame qui Va éprouvé peut dire qu'elle a goûté Dieu, sans pouvoir exprimer ce qu'elle a coûté, les expressions le« plus fortes qu'on lui suggère étantfort aunlessous de ses sentiments. Cette impuissance de s'expliquer sur ce qu'on a vu et «enti ne regarde pas seulement les ravissements, les extases et autres faveurs extraordiojaires, mais encore les moindres degrés de contemplation oik la lumière que Dieu donne est si déliée et si indistincte qu'on m saurait l'apercevoir. De là vient que ceux qui sont dans cet état d'oraison, s'imagioeot être oisifs, parce qu'ils n'ont aucune pen^e dont ils puissent désigner l'objet, et souvent ils Irouvjent des directeurs qui les confirment dans ce sentiment, qui, faute de connaître {excellence de cette lumière confuse^ tçou-
blent .e repos où Dieu les met, en les faisant recourir aux actes dislinctifs et à la méditation ordinaire. C'est Jà un véritable excès; mais comme pour l'éviter on pourrait tomber dans un autre, il faut savoir que la contemplation étant une opération de Dieu très-délicate, il est très-dimcile de la bien connaître autrement que par des effets
Dieu accorde ordinairement ces faveurs aux âmes simples qui ont le cœur pur, plutôt qu'aux savants et à ceux qui ont beaucoup de lumière naturelle sans avoir beaucoup d^humilité, comme Notre-Seigneur le dit dans l'Evangile . Je vous béniSf mon PirCf Seigneur du ciel et de la terre^ de ce que vous avez caché ces choses aux savants et aux sages, et que vous les avez révélées aux plus petits. {Malth. xf, 25.)
L'homme ne doit pas désirer de son propre mouvement ces opérations sublimes; il ne doit sy porter et y penser qu'autant que
Dieu l'y invite, lorsqu'il veut lui en faire part. On ne peut s'v disposer que d'une manière indirecte et éloignée, par la pratiqué d'une entière et continuelle abnégation, par un soin particulier de conserver la |>ai.x intérieure, de se maintenir dans un profond recueillement, de s'inslruire à fond de$ maximes, des actions et <lês vertus de Jésiis- Christ, pour y conformer sa conduite*
Car il ne faut pas oublier que Noire-Seigneur est la clef de tous les trésors célestes, et que tout ce que nous avons à faire de notre côté est de. l'imiter, surtout dans son humilité et son amour pour la croix, faisant état que c'est là le service le. plus parfait que nous puissions rendre à Dieu, et que le chemin jpour aller à lui est Jésus-Christ humilié, abandonné, méprisé, et non ces belles connaissances que nous fournissent la philosophie et les sciences humaines. On ne prétend pas dire que les savants ne puissent jamais avoir part à ces insignes faveurs; mais il faut auparavant qu'ils soumettent leur savoir et leur doctrine à la sainte enfance et aux humiliations du Fils de Dieu ; qu'ils comptent pour rien leurs talents naturels, et qu'ils ne s'en servent que pour la f;loire de Jésus-Christ, qui doit leur tenir ieu de tout. C'est ainsi que l'homme peut se disposer à recevoir cette lumière qui surpasse toute science, et cette paix divine Qui surpasse toute intelligence.
ORAISON DOMINICALE. — L'oraison dominicale est une prière que Jésus-Christ a enseignée à ses disciples^ {Matik. vi , 9.) Sainte Thérèse conseillait d'eu méditer souvent les paroles.
c Comme l'amour de Dieu, dit-elle, est le feu divin que nous prétendons entretenir dans nos âmes, il a besoin de beaucoup dft bois, et il faut tous les jours y en mettre de nouveau, parce que la chaleur de notre volonté est si agissante qu'elle le consume entièrement, et que quelque quantité qu*il y en ait, elle trouve toujours que c'es( pi^q. jusqu'à ce qu'entrant dans U parfaire pos session de ce bien infini, qui est seul capa ble de la satisfaire pleinement, ce même icQ
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d'amoiir qu^clle aura entretenu dans elle icibas devienne dans le ciel aa dWiiie et son éternelle nourriture*
« Or, puisqu'on peu! dire que Toraison du Sergneor esC te bois le plus profire pour enirefenir le feu du divin amour, il in*a sem- Ûé guei potti empêcher que I âme ne s'attiédisse par la répétition si fréquente de cette sainte prière, il serait i propos de chercher quelques moyens pour faire qu'en la redisant chaque jour, nous concevions de nouvelles pensées pour entretenir notre esprit et notre volonté dans une vigueur toujours nouvelle. On le pourra sans peine en partageant les sept demandes qui y sont contenues selon les sept jours de la semaine, afin que chaque jour ait la sienne, et en donnant à Dieu, en chacun de ces jours, un nom particulier qui comprenne tout ce que nous désirons et espérons obtenir de lui par cette demande.
« On sait assez quelles sont ces demandes. Et quant aui noms qu'on peut donner à Dieu, nous prendrons ceux cfe père, roi, époux , pasteur, rédempteur, médecin et juge. Ainsi, chacun réveillera son attention et s'eicitera de plus en plus à Taimer, en disant le lundi : Notre Pire^ qui êtes dans les eieux^ que votre nom soit sanctifié; le mardi : notre rot, que votre régne arrive ; lu mercredi : époux de mon dmf, que votre volonté êoit faite; le jeudi : notre pasteur^ donneznous aujourd'hui le pain aont nous avons besoin chaque jour ; le vendredi ; notre Rédempteur^ paraonnez-nous nos offenses comme nous pardonnons à ceux qui nous ont offenses; le samedi : notre médecin ne nous taissez pas succomber à la tentation ; et le dimanche : notre juge, délivrez-nous du mal, » lOEuvres de sainte Thérèse,) IVoy, Prière.)
ORAISON MENTALE. — L'oraison mentale est une prière qui se fait intérieurement sans proférer des paroles. On l'appelle aussi méditation et parfois contemplation^ ou simiilenient oraison; faire Voraison s'entend de l'oraison mentale. Elle consiste à se frapper d'abord J'esprit de la présence de Dieu, à méditer une vérité du christianisme, à nous en faire h nous-mêmes l'application, à en tirer les conséquences et les résolutions propres h corriger nos défauts, et à nous rendre plus fidèles à nos devoirs, soit envers Dieu, soit envers le prochain. — Sur ce simple exposé, il est clair que cet exercice est rame du christianisme, c'est l'adoration en esprit et en vérité que Jésus -Christ a enseignée h ses disciples ; il est dit que luimême passait les nuits à prier Dieu (Luc^ ▼in, 12 ), ce n'était sûrement pas à réciter des prières vocales. Je prierai en esprit^ dit saint Paul, et dans l'intérieur de mon âme (/ Cor. XIV, 15.) Le prophète Isaïe disait déjà (xxTi, 9) : Mon âme élève ses désirs vers vous pendant la nutï, e/, dès le matin^ mon esprit et mon cœur s'élèvent vers vous. C'est ainsi que les saints ont passé une partie de teur vie. — Yoy. Méditation.
Comme le plus grand nombre de nos lifules vient de la dissipation et de l'oubli
d^ grandi^ vérîiés de la foi» nous serions sûrement plus vertueux si noosenétiofis pkts
occupés. Nous avons péchéj dit Jérémie, nous avons abandonné le Seigneur , la justice et la vertu se sont enfuies du milieu de nous , parce que la vérité a été mise en oubli (lix, 12). La science du salut est si importante et si étendue, est-ce trop d'y donner chaque jour quelques moments ? Nous ne devons donc
fms être étonnés de ce que les Pères de 'Eglise ont fait des traités de la prière, l'ont recommandée comme un exercice essentiel au christianisme , de-ce que les auteurs ascétiques de tous les siècles ont fait tant d'éloge de la méditation, de ce que les personnages les plus éminents en vertu I ont iregarciée comme la plus douce et la plus consolante de leurs occupations ; une Ame sincèrement pénétrée de l'amour de Dieu peut-elle trouver de l'ennui à s'entretenir avec lui?
Voraison est spécialement recommandée aux ecclésiastiques , et , sans ce secours, il est fort à craindre que toutes leurs fonctions ne soient mal remplies ; elle est rigoureusement ordonnée à tous les religieux et aux re-> ligieuses par leur règle, et dans toutes les communautés régulières de l'un et de l'autre sexe, elle est faite en commun, au moins une fois par jour. On a multiplié Ws méthodes et les recueils de méditation, pour en rendre la pratique aisée et agréable. (Yoy, Méthode n'oRAisoN.) — Mais les ennemis de la piété ne ]X)uvaieutnianquerdetournercet exercice on ridicule, de vouloir même persuader qu'il est dangereux. Ce n'est, dit-on que, depuis cinq cents ans que l'en a fait consister la dévotion à demeurer à genoux pendant drs heures entières, et les bras croisés, cette piété oisive a plu surtout aux femmes, naïurellement paresseuses et d'une imagination vive ; de là vient que tant de saintes des derniers siècles ont passé la meilleure partie de leur vie en contemplation, sans faire aucune bonne œuvre.
Si cela est, ce n'est donc que depuis environ cinq cents ans que les femmes s'^nt devenues paresseuses et d'une imagination vive ; ce pnénomène serait singulier. Malheureusement on a aussi accusé de ces défauts les solitaires de la ThébAïde, de la Palestine et de l'Asie-Mineure, parce qu'ils méditaient aussi bien que les lemmes ; il faut ddnc que l'habitude de la contemplation soit plus ancienne qu'on ne le prétond. On peut s'en convaincre en lisant les Conférences de CassieUi qui a vécu au commencement du y* siècle, et surtout la neuvième. Saint Benoît, qui recommandait à ses religieux la lecture de ces conférences, forma sa règle sur ce modèle. Si l'on veut lire les traités sur la prière, d'Origène, de Tertullien, de saint Cyprien, qui sont du lu* siècle, on verra qu ils tendent à inspirer le Î;oût de l'oration mentalCf encore plus aue a prière vocale. Les auleurs ascétiaues des bas siècles n'ont rien dit de plus lort que ces anciens Pères.
U est fiiux que les saintes religieuses jdoot
ORD
DASCETISBŒ.
om
liMl
on blâme la contemplatioD, aient passé leur Yie sans faire de bonnes œuvres; elles ont rempli exactement tous les devoirs de leur élat, et ont été des modèles de toutes les yenlus, do la charité, de la douceur, de la patience, de l'Indulgence pour les défauts d*autrui, de la mortification, de la pauvreté évangélique, de la chasteté, de Tobéissance» de Tiiumilité, cela se peut-il faire sans bonnes œuvres ? — On dit que la vie contemplative conduit è Terreur et au fanatisme ; témoin les faux gnostiques anciens et modernes, les beggards, les béguins ; et dans le dernier siècle, les sectateurs de Molinos et les quiétistes. A cela, nous répoudrons que s'il y a eu des fanatiques parmi les contemplatifs, cela est venu de la mauvaise organisation de leur cerveau, et non de l'habitude de Foraison mentale; il y en a eu un plus grand nombre parmi ceux qui ne Tont jamais faiie. Ce n'est pas cet exercice qui a inspiré aux incrédules leur fanatisme chrétien et la haine qu'i4s ont jurée à toute religion. On a reproché un grain de f(»lie à plusieurs philosophes anciens et modernes ; faut-il en conclure que les méditations philosophiques sont dangereuses par elles-mêmes, et (]u'il faut s'en abstenir? — Nous sommes obligés de répéter, pour la centième fois, qu'il n*est rien de si saint ni de si utile dont on ne puisse abuser ; qu'il faut blâmer l'abus et respecter la chose. — Voyez MÉDITATION, PaiàRB, Contemplation, Théologie mystique au mol Mystique.
ORAISON ( Etats d' ). — Yoy. Médit a- TioN« Affections* Recueillement actif, Recueillement passif, Union, Thansfoi-
IIATION.
ORAISON ( MÉTHODE d' )• -^ Yoy. Méthode.
ORDRE DE LA VIE SPIRITUELLE
Le commencement de la vie spirituelle consiste dans la bonne volonté, c*est*k-dire le désir sincère de servir Dieu. Ce désir se forme par l'effet d*une grâce spéciale que Dieu donne dans certaines conjonctures ménagées par sa providence, par exemple à l'occasion d'une sainte lecture, d'un entretien avec quelque personne spirituelle , d'un sermon enlendfu en certaines circonstances. Cependant, quoique ce désir soit un don de Dieu, nous pouvons contribuer, et nous contribuons en effet par notre fidélité à correspondre k la grAce qui en est le principe. On met ce désir en pratique en commençant par s'éloigner du monde , de ses conversations inutiles, de ses divertissements et de ses occupations frivoles , pour s'adonner è la pratique du recueillement intérieur, seul capable de soutenir l*homme dans la pra- • tique du bien. Car , comme noire âme perd ses forces en se dissipant dans le commerce du monde , elle les augmente en les réunissant par le soin qu'elle a de se recueillir au dedans d'elle-môme. Le recueillement sert à nous rendre attentifs h Dieu et è nousmêmes. On connaît que cette bonne volonté est dans un homme , lorsque de l'attenlion sur soi-même, il passe à une application
à mortifier ses passions , à réprimer les mou* vements de la nature corrompue , k com-9 battre les inclinations ({ui portent au mal^ et k s'éloigner de ce qui flatte les sens. Cette étude est difficile et demande beaucoup de générosité, suivant le cours ordinaire de I4 grâce, elle doit être continuée au moins uo an. C'est k un sage directeur k en régler la durée sur le soin qu'on prend de se vaincrt'f et sur les succès dont Dieu récompense lea efforts que Ton fait.
Un autre soin k joindre à celui oe la mor* tiiication , est celui d'embraser notre cœur de l'amour de Dieu , par l'assiduité aux exercices extérieurs qui excitent la dévotion^ ^ surtout k ceux qui regardent le mystère 4i la passion , et qui nous rendent senaiMef aux souffrances de notre Sauveur, pareeque ce sont les plus utiles. Après qu'otta travaillé k se vaincre avec le secours ontinaire de la grâce, k former l'habitude du recueillement et k s'en&ammer de ramoor de Dieu, il arrive que le Saint-Esprit se rend maître de l'âme en faisant cesser son activité. Il se communique k elle d'une manière très-douce, et il la remplit de saints désirs , en sorte qu'elle ne peut agir que fort peu par ellemême , et qu'elle n'a qu'k suivre le Saint- Esprit qui la meut et qui la guide presque en toutes choses d'une manière occulte. Le devoir de l'âme est alors de se laisser conduire aux mouvements de ce guide intérieur, de conserver avec soin la paix el 'a tranquillité qu'il lui donne, et de marcher fidèlement dans cette nouvelle voie beaucoup plus avantageuse , plus douce et plus relevée que la première.
Dieu y conduit ordinairemont ceux qui ont bonne volonté, mais c*est par un effet de sa miséricorde. Après avoir longtemps joui de la paix du Saint-Esprit, et de ses communications intérieures, on tombe dans l'aridité qui sert k épurer notre foi et k nous faire marcher en esprit. Cet état de sécheresse dure ordinairement six mois ou un an, et quel-
3uefois davantage, selon qu'il plaît k Dieu 'en ordonner, atin de nous apprendre k noua passer des coûts sensibles et a nous conlen* ter d'une vie qui se soutienne par la pure foi.
Quelquefois l'âme recouvre son ancienne paix d'une manière avantageuse, avec un goût purement spirituel, el, beaucoup plas excellent que le premier. Elfe est attachée k Dieu plus solidement et elle le sert avec trM« quiliité jusqu'k la mort, sans éprouver de chanigement notable. Quelquefois aussi Dieu la fait passer par les peines et les tentations exlraoïxl inaires après lesquelles elle est enfin élevée k la plus noble et k la plus excel^lento dô toutes les vies, ce qui 8*accomplit de deux manières. En quelques-uns c e$t une vicissitude de grands biens et de grands maux qui se succèdent les uns aux autres. Ils sont dans des peines étranges pendant
Îuelques mois, et ensuite ils reçoivent, 4<^ ieu de grandes fiaiveura pendant un tew>a considérable. En d'autres , les peines sont continuelles et sansrellcbe durant plasi^ura
années, après quoi II sont établis dans un état permanent de félicité. C'est la conduite ordinaire que Dieu garfle envers les âmes qui aspirent à laperfection , ce qui n*empêche pas qu'il y en ait plusieurs qui ne passent point par ces épreuves, soit à canse de leur
frande innocence, soit parcequ*il plait à lieu , qui est le mattre de les en dispenser. Ce que nous avons dit jusqu*à présent re-
girde les Âmes généreuses q^ui se donnent à ieu sans réserve. Car pour le grand nombre des hommes, en qui la bonne volonté n'est pas entière et qui ne servent Dieu qu'à demi, qui conservent toujours les mêmes attaches, qui se cherchent toujours eux-mêiûes, . on ne voit quel ordre on pourrait prescrire pour leur conduite, parce qu'ils n'eu gardent pas eux-mêmes, leur vie étant un mélange confus de vertus et d'imperfections, de ferveur et de relâchement qui se succè.ieot sans cesse. L'ordre suppose dt;s progrès et des changements notables, et on n*en voit presque point dans ces personnes. Au bout de vingt ans leur état est a peu çrès le même ; elles en sont au même degré d'oraison; elles ont les mêmes défauts à combattre , parera qu'elles ne font que des efforts médiocres , que leur résolution n*est pas assez généreuse et qu*e]ios n'ont pas pris au commencement une assez haute idée de la perfection. Cependant elles ne laissent pas de faire quelque profit à cause des bonnes œuvres qu'elles pratiunent constamment et de quelque soin qu'elles prennent de se corriger de certains défauts; et on doit les mettre au rang des enfants de Dieu, non-seulement parce que sa grAce habite en elles , mais encore parce Qu'elles s'emploient utilement à BOn service. On peut comparer ces personnes k.ces marchands qui ne font que de petits profits, parce i]u'ils n'osent étendre leur commerce. Au lieu que celles de bonne volonté ressemblent à ceux qui d'un petit nép;oce passent à un plus grand , et vont toujours en augmentant, jusqu'à ce que leur opulence les mette en état de monter à une coudition plus relevée. Tout dépend du commencement, c'est-à-dire de la première idée qu'on se forme de la perfection , et du premier désir qui est plus sincère et plus éflicace dans les unes que dans les autres. Ce qu'on doit souhaitera ces spirituels lâches et timides, c'est que Dieu leur ménage quelque heureuse rencontre qui leur donne d'autres idées et d'autres désirs, et qui leur fasse prendre la résolution de tendre à la perfection de toutes leurs forces. Alors ils entreront dans cet ordre admirable qui fait passer successivement les serviteurs do Dieu des consolations aux épreuves et des épreuves aux consolations, jusqu'à co que la lumière se découvrant à eux, les fasse entrer dans les voies de la parfaite sainteté.
ORDRES MILITAIRES. Il n'y a pas un beau souvenir, pas une belle institution dans les siècles modernes, que le christianisme ne réclame. Les seuls temjps poétique s de notre histoire , les temps chevalo^ resqucs- lui appartiennent lenrcore.
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Quelques auteurs semblent vouloir séparer la cnevalerie militaire de la chevalerie religieuse, et tout invite, au contraire, à les confondre. C*est précisément l'époque des croisades qui donna naissance aux Hospitaliers, aux Templiers et à l'ordre Tectonique. La loi formelle par laquelle la 2hevalerie militaire s'engageait à défendre la foi, la ressemblance de ses cérémonies avec celle des sacrements de l'Eglise , ses jeûnes, ses ablutions , ses confessions, ses prières , ses engagements monastiques , montrent suffisamment que tous les cnevaliers avaient la même origine religieuse. Enfin, le vœu de célibat qui parait établir une différence essentielle entre des héros chastes et des guerriers qui ne parlent que d'amour profane , n'est |>as une chose qui doive arrêter; car ce vœu n'était pas général dans les ordres militaires chrétiens: les chevaliers de Saint* Jacques-del'Epée , en Espagne , pouvaient se marier , et dans l'ordre de àlalte , on n'est obligé de renoncer au lien conjugal , qu'en passant aux dignités de- l'ordre, ou en entrant en jouissance de ses bénéCces.
D'après Tabbé Giustiniani, ou snr le témoignage plus certain d'Hél^ot, on trouve trente ordres religieux militaires, neuf sous la rèçle de saint Basile, quatorze sons celle de saint Augustin, et sept attachés à l'institut de saint Benoit. Nous ne parlerons que des principaux, à savoir : les Hospitaliers ou chevaliers de Malte, en Orient; les Tcutoniqucs, à l'Occident et au Nord, it les chevaliers de Calatrava (en y comprenant ceux d'Alcantara et de Saint-Jacques-de- TEpée) au midi de TEurope.
Si les historiens sont exacts, on peut compter encore plus de vingt-huit autres ordres militaires, qui, n'étant point soumis à des règles particulières, ne sont considérés que comme d^illustres confréries religieuses : tels sont ces chevaliers du Lion, du Croissant , du Drason, de l'Ai^le- Blanch«, du Lys, du Fer-dOr,et ces cheyaliers de la Hache, dont les noms rappellent tes Roland , les Ro^er , les Renaud, tes Clorinde, les Bradamante, et les prodiges de la Table ronde.
!• Les Hospitaliers. — Quelques marchands d'AmalH, dans le royaume de Napips, obtiennent de Romensor, calife .d*Egypte, la permission de bâtir une église latine à Jérusalem ; ils y ajoutent un hôpital pour y rt*ccvoiries étrangers et les pèlerins : Gérard de Provence les gouverne. Les croisades coirmencent. Godefroy de Bouillon arrive , il donne iiuelqiies terres aux nouveaux Bospitaliers. Boyani Roger succède à Gérard, Ra}moiid-DupuyàRoger,Dupuypiend le titre lie grand luailre, divise les Hospitaliers en ChevalitrSf pourassurer les chemins aux pèlerins et pour combattre les infidèles, en chapelains consacrés au service des autels, et en frères iervants qui de va en t aussi prendre iesarmes^
L'Italie, l'Espagne, la France, l'Angtelerrr, l'Allemagne et la Grèce, qui, tour à tour ou toutes ensemble, viennent aborder aux n-
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vages de la Syrie, sont soutenues par les braves Hospitaliers. Mais la fortune changei sans changer *Ia valeur : Saladin reprend Jérusalem. Acre, ou Plolémaïde, est bientôt le seul fort qui reste aux croisés en Palestine. On y voit réunis le roi de Jérusalem et de Chypre, le roi de Naples et de Sicile, le roi d*Ârménie, le prince d'Antioche, le comte de Jaffa, le i)atriarche de Jérusalem, les chevaliers du Saint-Sépulcre, le légat du Pape, le comte de Tripoli, le princode Galilée, les Templiers, les Hospitaliers, les chevaliers teuloniques, ceux de Saint-Lazare, les Vénitiens, les Génois, les Pisans, les Florentins, le prince de Tarente et le duc d'Athènes. Tous ces princes, tous ces peuples, tous ces ordres ont leur quartier sépare, oii ils vivent indépendants les uns des autres :. « Ensorte, dit I abbé Fleurj^, qu'il y avait cinquante-huit tribunaux qui jugeaient à mort.»
Le trouble ne tarda pas à se mellre parmi tant d'hommes de mœurs et d'intérêts divers. On en vient aux mains dans la ville. Charles d'Anjou, et Hugues 111, roi de Chypre, prétendant tous deux au royaume de Jérusalem, augmentent encore la confusion. Le Soudan Mélec-Messor proQte de ces querelles intestines, et s'avance avec une puissante armée, dans le dessein d'arracher aux croisés leur dernier refuge. 11 est empoisonné par un de ses émirs en sortant (fËgypte; mais avant d'expirer, il fait jurer à son fils de ne point donner de sépulture aux cendres paternelles qu'il n'ait tait tomber Ptolémaïtie.
Mélec-Seraph exécute la dernière volonté de son |>ère : Acre est assiégée et emportée d'assaut, le 18 mai 1291. Des religieuses donnèrent alors un exemple effrajrant de la chasteté chrétienne : elles se mutilèrent le visage, et furent trouvées dans cet état par les infidèles, qui en eurent horreur, et les massacrèrent.
Après la réduction de Ptoléraaïde, 1es| Hospitaliers se retirèrent dans l'île de Chypre, où ils demeurèrent dix-huit ans. Rhodes, révoltée contre Andronic, empereur d'Orient^ appelle les Sarrasins dans ses murs. Villaret, grand maître des Hospitaliers, obtient d'Andronic l'investiture de Tile, en cas qu'il puisse la soustraire au joug des mahométans. Ses chevaliers se couvrent de peaux de brebis, et, se traînant sur les mains au roilieu d'un troupeau, ils se glissent dans la ville pendant un épais brouillard, se saisissent d'une des portes, égorgent la garde, et introduisent dans les murs le reste de l'armée chrétienne.
Quatre fois les Turs essaient de reprendre, rtle de Rhodes sur les chevaliers, et quatre fois ils sont repoussés. Au troisième effort, le siège de la ville dura cinq ans, et au quatrième, Mahomet battit les murs avec seize canons, d'un calibre tel qu'on en avait point encore vu en Europe.
Ces mômes chevaliers, à peine échappés A la puissance ottomane, en devinrent les
Brotecteurs. Un prince, Zizime, fils de ce lahomet 11 qui naguère foudroyait les rem-
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parts de Rhodes, implore Ijb secours des chevaliers contre Bajazet, son frère, qui l'avait dépouillé de son héritage. 'Bajazet,
Î[ui craignait une guerre civile, se hâte de aire la paix avec Tordre, et .consent à lui payer une certaine somme tous les ans, pour la pension de Zizime. On vit alors par un de cesjeux si communs de la fortune, un puissant empereur des Turcs tributaire de quelques Hospitaliers chrétiens.
Enfin, sous le grand maître YiUiers do risle Adam, Soliman s'empare de Rhodes,' après avoir perdu cent mille hommes devant ses murs. Les chevaliers se retirent à Malte, que leur abandonne Charles^}uint. Ils y sont attaqués de nouveau par les Turcs ; mais leur courage les délivre, et ils restent paisibles possesseurs de l'île sous le nom do. laquelle ils sont encore connus aujourd'hui.
2* L'ordre tectonique. — A l'autre extrémité de l'Europe, la chevalerie religieuse jetait les fondements de ces Etats qui sont devenus de puissants royaumes.
L'ordre teutonique avait pris naissance pendant le premier siège d'Acre par les Chrétiens, vers l'an 1190. Dans la suite, la duc de Massovie et de Pologne l'appela à la défenae de ses Etats contre les incursions des Prussiens. Ceux-ci étaient des peuples barbares, qui sortaient de temps en temps de leurs forêts pour ravager les contrées, voisines. Ils avaient réduit la province de Culm en une affreuse solitude, et n'avaient laissé debout sur la Vislule que le seul château de Plotzko. Les chevaliers teutooiques, pénétrant (peu à peu dans les bois de la Prusse, y bâtirent des forteresses. Les Warniiens, les Barthes, les Nalangues subirent tour à tour le joug, et la navigation des mers du nord fut assurée.
Les chevaliers de Porte-Glaive, qui de leur côté avaient travaillé à la conquête des pays septentrionaux, en se réunissant aux Chevaliers teu toniques , leur donnèrent uno puissance vraiment royale. Les progrès do l'ordre furent cependant retardés i)ar la division qui régna longtemps entre les chevaliers et les évoques (Je Livonie, mais enfin, tout le nord de l'Europe s'étant soumis,^ Albert, marquis de Brandebourg, embrassa la doctrine de Luther, chassa les chevaliers de leurs gouvernements, et se rendit srul maître de la Prusse, qui prit alors le nrim de Prusse ducale. Ce nouveau duché fut érigé en royaume en 170i, sous l'aïeul du grand Frédéric.
Les restes de l'ordre teutonique subsistent encore en Allemagne.
3* L'ordre de Calatrava. — La chevalerie faisait au centre de l'Europe les mêmes progrès qu'aux deux extrémités de cette! partie du monde.
Vers l'an 1U7, Alphonse la Batailleur, roi de Castille, enlève aux Maures la place de Calatrava en Andalousie. Huit ans après, les Maures se préparent à la reprendre sur Don Sanche, successeur d'Alphonse. Don Sahché, effrayé de ce dessein, fait publier qu'il donne la place à qui voudra la défendre*
ms
ORD
DICTlONNAltlE
ORO
Personne n'ose se présenter, hors un Bénédictin de Tordre de Gtteaux, don Didace Yelasquès» et Raymond , son abbé. Ils. se jettent dans Calatrava avec les paysans et les familles qui dépendaient de leur mo* nastère de Fitero : ils font prendre les armes aux frères convers^ et fortifient la ville menacée. Les Maures étant informés de ces préparatifs» renoncent à leur entreprise : la
Î)lace demeure à Tabbé Raymooa, et les ^ères convers se changent en chevaliers du nom de Calatrava.
Ces nouveaux chevaliers firent dans la suite plusieurs conquêtes sur les Maures de Valence et de Jaën : Favera, Muella, Maca- I0U9 Valdetormo, la Fresueda, Valderobbes, Aqua-Viva, Orpipa, tombèrent tour à tour entre leurs mains. Mais Tordre regut un échec irréparable h la bataille d*AlarcoSt que les Maures d'Afrique gagnèrent en 1195 sur le roi de Castille. Les chevaliers de Calatrava y périrent presque tous, avec ceux d'Alcantara et de Saint-Jacques de TEpée.
Nous n'entrerons dans aucun détail touchant ces derniers, qui eurent aussi pour but de combattre les Maures et de protéger les vovageurs contre les incursions cies infidèles.
Il suint de jeter les yeux sur l'histoire, à Tépoque de Tmstitution de la chevalerie retigteuse, pour reconnaître les importants services qu'elle a rendus h la société. L'ordre de Malte, en Orient, a protégé le commerce et la navigation renaissante, et a été, pendant plus d'un siècle, le seul boulevard qui empéchAt les Turcs ae se précipiter sur 1 Italie; dans le nord. Tordre teutonique, en subjuguant les peuples errants sur les bords de la Baltique, a éteint le foyer de ces terribles irruptions qui ont tant de fois désolé TËorope ; il a donné le temps à la civilisation de faire des progrès, et de perfectionner ces nouvelles armes qui nous mettent pour jamais à Tabri des Alaric et des Attila.
Ceci ne paraîtra pas une vaine conjecture, 01 Ton observe qae les courses des Normands n*ont cessé que vers le x* siècle, et que les chevaliers teutoniques, à leur arrivée dans te nord , trouvèrent une population réopérée et d'innombrables barbares qui s'étaient déjà débordés autour d'eux.. Les Turcs descendant de Torient , les Livoniens, les Prussiens, les Poméraniens, arrivant de l'occident et du septentrion, auraient renouvelé dans l'Europe, à peine reposée, les scènes des Huns et des Gotbs.
Les chevaliers teutoniques rendirent môme nn double service à Thumanilé, car en domptant des sauvages, ils les contraignirent ae s'attacher à la culture et d'embrasser la vie ^sociale. Chrisbourg, Bartentein, Wissem- * hourg, Wesel , Brumberg, Thorn, la plupart 3èb viile^ de la Prusse, de la Courlande et
de la France et de l'Angleterre, il peut aussi ^ glorifier d'avoir civilisé le noV(l de ta Germanie.
' Un autre ennemi élait^ ehoore peut-être
plus dangereux que les Turcs et les Prussiens, parce quil se trouvait au ceDlre même de TEurope : les Maures ont été p\u^ sieurs fois sur le point d'asservir la chrétienté. Et, quoique ce peuple paraisse avoir eu dans ses mœurs plus d'élégance
9ue les autres barbares, il avait toatefois ans sa religion, qui admettait la polygamie et Tesclavaçe, dans son tempérament des* potique et jaloux, il avait, disons-nous, un obstacle invincible aux lumières et aa bonheur de l'humanité.
Les ordres religieux de TEspagne, en cooobattant les infidèles, ont donc, ainsi que Tordrb teutonique et celui de Saint-Jean de Jérusalem, prévenu de tiès-grands malbeurs. Les chevaliers chrétiens remplacèrent en Europe les troupes soldées, et furent une espèce de milice régulière, qui se transportait où le danger était le plus [«ressant. Les rois et les barons, obligés de licencier leurs vassaux au bout de quelques mois de scr^ vice, avaient été souvent surpris par les barbares. Ce que Texpéiience et le ^énie des temps n'avaient pu faire, la reli^on l'exécuta : elle associa des hommes qui jurèrent, au nom de Dieu, de verser leur sang t)Our ia patrie; les chemins devinrent libres, es provinces furent purgées des brigands qui les infestaient, et les ennemis du debori trouvèrent une digue k leurs ravages.
On a biflmé les chevaliers d'avoir été chercher les infidèles jusque dans leurs fo/ers« Mais on n'observe pas que ce n'étaient, après tout, que de justes représailles contre des peuples qui avaient attaqué les premiers des peuples cnrétiens ; les Maures que Char* les Martel extermina, justifient les croisades. Les disciples du Coran sont-ils demeurés tranquilles dans les déserts de TArabie , et n'ont-ils pas porté leur loi et leurs ravages jusqu'aux murailles de Dehly et jusqu'aux remparts de Vienne? Il fallait peu trètre attendre que le repaire de ces bêtes féroces se fût rempli do nouveau, et parce qu'on a marché contre elle j sous la nannière de la religion, l'entreprise n'était ni juste ni nécessaire! Tout était bon. Tentâtes, Odin, Allah, pourvu qu'on n'eût pas lésus-CbrisL
ORDRES RELIGIEUX. — Nous avons décrit à l'article Moines Tori^ine et les constitutions de la vie monastiq^ue ; nous avons esquissé d'une manière rapide les différeats ordres religieux dans notre Diêcpun préUminaire; il ne nous reste plus qu'à montrer les services immenses qu*ils ont rendes k la religion, à la société, aux lettres et aux arts.
En lisant attentivement l'histoire des siècles passés, il est facile de remarquer qae 1 les grandes vertus qui dès Torigine brillé- • rent dans les ordres monastiques, attirèrent , dans l'Eglise une infinité de païens, et rani- ' mèrent les Chrétiens dont le nombre t a s'était augmenté qu'au détriment de leur piété. Les moines justifiaient, par leurs exemples la religion qu'ils professaient, et prouvaient que les préceptes les plus pénibles. & la nature pouvaient être pratiqués.
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De là Tient que les Pares opposaient sans icesse leurs vertus aux vertus simulées ou incomplètes des païens, et leurs pénitences QUI pénitences nypbcrites des bérétiaues* En transportant la vie monastiauedans V0(^ cident» saint Éenott y ralluma la ferveur des premiers temps. Les grands hommes qui, dans la suite des siècleSt reformèrent son ordre» ou en instituèrent de nouveaux, ouvrirent des asiles à la vertu. De nos jours, Qu milieu de Tincrédulité et du libertinage
aui désolent la société, PEçIisé reçoit de ouces consolations des ordfres religieux. Voyez comme les Trappistes, les Chartreux, les Trappistines, les Carmélites, les Bénédictines du Saint-Sacrement sont si fidèles à leurs règles, malgré leur rigueur. Par la
f)ratique des conseils évanKéliques ils s'é* èvent à 'la plus haute perfection. Dans un «îècle d'orgueil et de volupté, ils passent quarante ans, soixante ans ignorés des hommes, portant un joug austère, sans se lasser un instant de leur sacrifice. — Dès les premiers moments de leur établissement, les corps religieux s'appliquèrent à Tétude des saintes Ecritures et des sciences ecclésiastiques. Saint Basile, saint Grégoire de Na-» zianze, saint Epiphane, saint Ephrem vécu* rent longtemps parmi les moines orientaux, ^inl Jérémei^ saint Isidore de Peluze, saint Grégoire le Grand, et beaucoup d'autres Pères qui par leurs savants ouvrages ont fixé le véritable sens des Eeiitoros, refuté les faérésies et conservé le dépôt de la tradi*^ tioii, vécurent longtemps parmi les moines occidentaux. Pendant les conquêtes des pei^ pies du nord, les monastères contribuèrent puissamment à la conservation de la reli-
fion. C*est dans leurs écoles et celles des Çlises cathédrales, presque toutes desser»» Vies par des moines» que, sans exclure les sciences humaines, on expliquait et étudiait l'Ecriture sainte, la théologie, les ouvrages des Pères, le droit canon, l'histoire ecclésiastique. Ils composaient aussi de savants, de pieux ouvrages pour la défense de la foi»
f>our ^instruction des pasteurs et des fidèes. Saint Jean Damascène vengea le culte des images contre les iconoclastes, et ex-
E[>sa la foi orthodoxe d'après la tredition. otrou de Corbie établit contre les Grecs la procession du Saint-Esprit par l'autorité de saint Grégoire de Nazianze et des Pères latins, Loup de Ferrières défendit la doctrine de l'Eglise sur la prédestination et la grAce, par les écrits de saint Augustin. Qui ne connaît les immenses travaux des écoles monastiques de saint Victor et de Lérius ? Plus tara Lanfranc fit connaître ce que pensaient sur l'Eucharistie les anciens Pères dont Bérenger altérait la doctrine. Hincmar, transféré du cloître sur le siège de Reims, Hégînou, abbé de Prons, Abbon de Fleurs, Botlhir abbé de Lobes, ensuite évoque de Véronne, Baucbard, moine de Lié^e et évoque de Worms , Yves^ abbé de Samt-Quen^ tin, de Beauvais et évéque de Chartres, Hugues, abbé de Saint-Victor, ont laissé de nombreux travaux sur la discipline, l'his-
toire et la législation ecclésiastiques^ Saint Bernard, saint Thomas, et plusieurs autres moines leurs contemporains, ont éclairé leur siècle par de nombreux écrits. Depuis saint Thomas» les religieux |de tous les or^ dres, les Bénédictins, les Augustins, les Dominicains, les Barnabites, les Jésuites, les Franciscains, les Génovéfains se sont livrés aux études les plus approfondies, aux investigations les plus minutieuses, les plus pénibles sur l'Ecriture, sur les Pères, sur la tradition, sur le droit canon, sur les histoires particulières de chaque Eglise, et sur l'his-» toire générale. Toutes les sources ont été découvertes et éclairées par le flambeau de la critiçiue. Nous devons è ces religieux, aussi distingués par leur génie que par leur vaste érudition» des ouvrages qui n'hono* rent pas moins l'esprit humain que l'Eglise. Les religieux ont aussi rendu (l'importants services k l'Eglise par la publication des ouvrages ascétiques. Versés dans la connais* sance !du cœur humain, les Baudrand, les Grasset, lesCroiset, les Berthier, les Saint-* Jude, les Touron, les Avrillon» les Rodri« guez, ont traité une multitude de sujets de piété et de morale, où les fidèles puisent de vives lumières nour leur conduite et pour arriver à la fierfection»
La liturgie a fixé aussi Tattenlion des religieux : Dom Hartène a réuni dans un savant ouvrage sur cette matière les anciens rites, a exposé les cérémonies de l'Eglise dans l'administration des sacrements» dans les oflicesi dans les punitions canoniques; on y voit quel a été en tout et toujours l'esprit de rEglise. Par leur fidèle observa* tion des cérémonies de l^J^glise»les religieux constataient l'état antique et universel de lacroyance del'Eglisek Cescérémoniesétaient un témoignage perpétuel de la foi; en les pratiquant, en les transmettant à leurs successeurs comme il les avaient reçues de leurs prédécesseurs» ils attestaient qu ils croyaient ce que ceux-ci avaient cru, et léguaieut à ceux-là des preuves invincibles contre les novateurs. Lorsque la philosophiedu dernier siècle attaqua le christianisme, les religieux ne reculèrent pas devant ces nouveaux ad* versaires. lis prouvèrent» dans de savants ouvrages» que la raison est toujours d'accord avec la foi ; ils exposèrent les titres primitifs de la révélation. Dom Lamy établit la vérité de la religion chrétienne, dom Toussaint la divinité de Jésus-Christ» le P. Hager la spiritualité, rimmorlalité de l'Ame; le P. Griffet démontra Tinsuffisance de la religion naturelle^ Parmi les religieux qui se firent remarquer par leur science et leur esprit, nommons encore le P. Barruel dan# les Hel viennes, Jean Mauduits, Oratorien, dans le Traité de la religioUf et dom Jamia dans ses Pensées théologtques. Les religieux ont aussi rempli les diverses fonctions du ministère ecclésiastique. Saint Pacôme céda deux de ses religieux pour être évècîue^; saint Athanase cite au . moine DraeoQce Texemple de sept religMui^ qui avaient éié élevés à répiscopat. PenéMl plusieurs '$iè«
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ries, on ne prenait guère los (!'V(i(jucs dans les églises d*Orient et d*Ojcideut, que parmi Ihs religieux. Cet usage est devenu uue loi de TËgiise d'Orient, où l'on tire tous les évéques des couvents. Depuis le premier eoncile de Nicée jusau*à celui de Trente, ces vénérables assemblées ont trouvé dans les : moines de «savants docteurs et des Pères ' zélés. Le siège de Rome a été souvent occupé par des religieux, et sans cesse ils se sont fait remarquer [lar leur science et la .sainteté de leur vie. L'illustre Grégoire XVI était Camaldule. Avant la révolution, les Cannes et les Dominicains remplissaient les fonctions de curés dans les îles du Vent. Les chanoines réguliers de Saint-Norbert, de Sainte- Geneviève et de Saint- Victor ont loujoin^s exercé les fonctions curiales. Les Prémontrés de Tétroite observance avaient près de cent cures dans la seule province de Sorma'iilio. Les Génovéfains en avaient près de neuf cents dans les diverses contrées de la France. On com|>tait aussi parmi les curés beaucoup de chanoines qui suivaient la règle de Saint-Aur^ustin, el plusieurs religieux de Tordre de Fonlevraull et de la Rédemption des captifs. Dès les premiers tnmps de leur élablissement, les religieux sortaient de leur désert pour rendre lémuignage à la foi, pour la prêcher aux idolâtres; saint Antoine encouragea les martyrs pendant la persécution de Maximin, et confondit ensuite l'oudaoe des ariens, qui osaient lui attribuer leurs erreurs. Les disciples de saint Basile se rendirent très- utiles à TËglise contre toutes les hérésies d'£unomius et d*ApnoIliiiaire. Saint Pacôme, saint Benoit el leurs disciples s'appliquèrent à la conversion des peuples voisins de Tabennes el du mont Cassin. Saint Jérôme ne suspendait ses travaux scientiGques que pour préparer les catéchumènes au baptfrme. Saint Euthyme convertit un très-grand iK)mbre de Sarrasins. Des moines choisis par saint Chrvsostome rendirent la Phéuicie chrétienne. L Autriche dut sa conversion aux prédications de saint Sévcrin, l'Angleterre à celles de saint Augustin et de ses compagnons, la Frise h celles de saint VillebroJ; l'Allemagne à celles de saint Bonifacc; la Suède, le Danemark , la Norvège, à celles de saint Auxiaire el de ses coopératcurs; la Livonie et la Sibérie, à celles des Dominicains et d'autres religieux de différents ordres. Les Frères prêcheurs pénétrèrent en Chine pour coiibcrver la foi dans les nouvelles chrétientés, les religieux y fondaient des monastères iiù ils élevaient les enfants du pays, les instruisaient sur la religion, les formaient h la vertu, et les rendaient capables des fonctions ecclésiastiques. Aussi cesEglisesétaient en élat, en peu de temps, de se soutenir elles-mêmes, sans^avoir besoin de secours étranger. Du sein des monastères sont sortis les apôtres des deux Indes, et leurs succf'sccurs ont montré le même zèle pour la foi, soit en Jaconservanl parmi les catholiques qui vivaient ^ous la domination des inQJètes, <l«â Uv^rétiques et des païens^ soit en i'éten«.
dant |iarmi ces derniers. Qui neconnatt lesadmirables travaux de saint François -Xavier et de ses coIlaboraleurs?,Qui n*admirerait lea succès miraculeux des Jésuites dans le Paraguay? Ces religieux et les Dominicains ont arrosé de leur sang l'Empire céleste.
Avant la révolution, les religieux des dif^ férenls ordres, et surtout les Bénédictins et les Capucins français, évangélisaient les îles britanniaues, le Danemark, la Suède et la Russie. Il y avait des Ca[)ucins fran^is en , Hollande; ceux de la Basse-Allemagne fai- 1 saient des missions dans les cercles voisins]^ ^ ceux de l'Italie dans les différents cantons de la Suisse. La partie de la Hongrie soumise aux Turcs était confiée aux Pères de Saint-Paul ermite. La Valachie, la Moldavie étaient évançélisées par les Capucins, qui prenaient soin des catholiques de la Grèce avec les Conventuels de Corfou. Ces religieux avaient douze maisons dans les lies de l'Archipel, deux à Cunstantinople. ils partageaient dans cette grande ville les fonctions du ministère avec les Dominicains et des frères mineurs Observantins. Ces der-^ niers, avec les Capucins, dirigeaient les catiioliques de l'Ile de Chypre. Les Carmes avaientet ontconservéun couventsurlemont Carmel. Pendant près de cinq siècles, les Récollets et les Franciscains entretinrent Us lieux saints, y eurent vingt-quatre maison^, et fournirent des curés et des missiosnMres à beaucoup d'églises de ces contrées. Les Auguslins évangélisaient la Perse ; les Carmes et les Capucins français, la Syrie. Des Carmes et des Capucins prêchaient aussi' dans la Géorgie, TArménie et TArabie avec les Dominieauis. Le Mingrélie était desserrie par les Théatins el les Capucins ; ces derniers avaient aussi la direction da HoguI et. du petit Tibet. Les Oratoriens de Saint- Philippe de Néri prêchaient dans llndoustan, les Carmes dans le Malabar, les Augustins dans le Bengale. Les Franciscains des diverses observances, les Auguslins, les Pères de la Rédemption des captifs étaient chargés des missions de l'Afrique; il y avait des Capucins français au Caire, des Récellets h Alexandrie, des Observantins avec des KécoHets et des Capucins en Egypte, à Fez» h Alarse, oii se trouTaient aussi les Père^i de la Uédenjption. Les Capucins évangé.isaient les royaumes d'Ovério, de Bénin ol la Guinée; ils avaient des maisons h Tunis, à Mélisle. lis évangélisaient aussi, avec les Dominicains, Congo, Angola, et Honomolapa. Les Récollels étaient établis à Alger et dans toute la Baibarie^ les Auguslins dans l'Ile de Tabarca, et les Pères de la Rédemption à Trémisan. Les religieux furent les premiers apôtres de l'Amérique. Malgré les crimes de toutes sortes qu'y commirent les Espagnols, ils opérèrent une immense et salutaire révolution au Pérou, au Mexique, au Chili, aux Antilles, dans le nouveau royaume de Grenade, dont ils convertirent les indigènes à la foi. Quelque vif el profond que lût le ressentiment de ceux-ci contre les conquérants,, ils donnèrent toute leur coa
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fiance aux reli;4ieux, ils reganiaieil ces hommes apostoliques comme leurs pères et li'^irs ,amis. La recounaissance a gravé dans U*6 annales do lÂmérique les noms de Las Casas, de Julieo Garces; d'Antoine Valdîviesco, de Jean Ramirez, de François de Sainl-Micliei» d*ÂlphODse de la Cerda, et de beaucoup d*autres, qui protégèrent constamment les Indiens. Au Brésil, les Capucins et Jfs religieux de Saint-Philippe de Néri soignaient d'une manière toute spéciale les malheureux esclaves nègres. Les Cannes, les Bénédictins, les religieux de Saint-François avaient des maisons à Saint-Sébastien, dans la capitale du Brésil. Les religieux de tous les ordres, et notamment les Frères prt^cheurs, les Angustins, les Frères mineurs, les Pères de la Merci, les Observant tins avaient dos maisons dans les diverses parties de TAmériçiue. Dans toute PËurope catholique, les religieux étaient en général, chargés de prêcher Tes stations du carême et de TA vent, et des missions dans les villes et les campagnes. On tirait aussi des cloîtres les aumôniers des régiments et ceux des vaisseaux. On ne sera donc plus surpris de la rage de nos révolutionnaires contre les ordres religieux. Ces ordres rendaient d'inw portants services à la religion ; ils devaient donc tomber sous les coups des hommes qui voulaient détruire le christianisme. Les ordres religieux établis en France depuis la révolution marchcut sur les traces de leurs devanciers; ils se montrent aussi pleins de zèle pour la propagation de la foi. Nos reli- ^ii'ux actuels occupent les principales chaires de nos églises et de nos cathédrales. Les Pères de Ravignan, Jésuite, et Lacordaire, Dominicain, sont les deux plus grands orateurs do nos temps modernes. Dom Guéranger, Bénédictin, se t'ait remarquer par ses vastes connaissances dans la liturgie et dans toutes les autres parties de Thistoire ecclésiâslii|ue. Le P. do Brayne, de la Trappe de Mortagne, a publié divers ouvrages sur la tijéologie, la morale et la médecine. Le P. Péquigni, de la même maison, est auteur d'un ouvrage très-intéressant, la Trappe viieux connue. Nous devons aussi au P. Gérdmb. Trappiste, d'utiles et pieux ouvrages. Les Jésuites publient aussi de nombreux écrits, touspropres à nourrir la piété destidèles, et à leur donner une instruction solide. Mais les ordres religieux n*ont nas rendu de n'ioins importants services à la société civile qu'à I Eglise : ils ont desséché les marais, défriché les forêts dont la majeure partie de TEurope était couverte; ils ont transporté de la terre sur de nombreux rochers pour les fertiliser; ils ont fécondé par leu s sueurs, par d'immenses travaux, des terres stériles ; ils ont transformé en do riches et agréables campagnes des déserts arides, des lieux affreux. Par la douceur des coutumes qu'ils établissaient dans leurs domaines, I)ar la iraiiTiuillilé dont on jouissait sous leur protection, ils attiraient des populations nombreuses. Aux pauvres, ils distribuaient des terres pour les mettre en culture en leur
fournissant de nombreuses avances ; aux familles riches, ils garantissaient le repos èl la sécurité qu'elles ne pouvaient trouver sur les terres des seigneurs livrées è toutes les brutalités de l'anarchie féodale. Les reli* gieux étendaient aussi de toutes parts leurs secours sur les malheureux. D'après saint Augustin, les moines d'Egypte, vivant dans des solitudes affreuses , occupés à faire des corbeilles ou à d'autres travaux aussi simples , chargeaient néanmoins des vaisseaux de leurs aumônes. Les monastères de l'Occident versaient aussi d'abondantes aumônes dans le sein des pauvres. Il suffit de dire que Cluny a nourri parfois jusqu'à dix-sept mille pauvres par jour. Les ordres religieux existants de nosiours conservent le mémo esprit Ue eharite; interrogez les habitants des lieux où nos couvents sont établis, ils vous diront de quelles ressources ils sont pour les pauvres. Dans les villes, les congrégations religieuses de femmes sont les consolatrices de toutes les misères. Récemment le conseil municipal de Paris, le préfet de la Seioe et le ministre de la justice ont rendu un témoignage bien solennel à la grande charilé des dames Bénédictines du Saint-Sacremont, qui sont à Paris la providence des pauvres de leur quartier. Des l'origine de la profession religieuse, les moines s'adonnèrent aux soins des malades et des* servirent les hôpitaux. Saml Basile til construire pour les pauvres, à Césarée, un monastère et un vaste logement adossés l'un à l'autre, afin que le service fût plus facile. Le testament do Vaudemir, de 691, nous ap-
Srend que dès lors les malades , à l'Hôtel- >ieu de Paris, étaient assistés par des reli^ gieuses.
Suivant le concile d'Aix-la-Chapelle, il devait y avoir dans chaque monastère des chanoines et des chanoinesses pour lès pauvres malades valides et invalides. Vinrent ensuite les ordres hospitaliers. Comment louer, suivant leur mérite, les congrégations des deux sk-h^s c|ui se dévouent do nos jours avec un zèle si admirable au soulagement des diverses maladies ? Nus philanthropes ont reconnu leur impuissance ; ils ont été obligés de rendre les services des hùjiitaux aux hommes et aux femmes qui nt* cherchent leurs inspirations (|ue dans l'Eucharistie et la charité catholique. Pendant près de sept cents ans les Pères de la Rédem))tion des captifs et de Notre-Dame de la Merci ont employé leurs revenus et les aumônes qu'ils recueillaient à rachetçr les malheureux que les intid'eles retenaient dans les fers. Afin de prévenir ou d'arrêter les funestes effets de I incontinence, des femmes remplies de piété et de charité se sont vouéc^s à la pénible mission de ramener à la vertu des êtres que l'erreur et le vice font tomber dans une si profonde dégradation. De là nous sont venus les ordres de la Providence, de Sainte-Pélagie, du Refuge, du Bon Pasteur, et autres semblables, répandus dans toute la France et à l'étranger. Les prisonniers ont trouvé des ordres consacrés à leur
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procurer tous les soulagements spirituels et temporels. Les Récollets et les Capucins se Youaient surtout à feur instruction. Les sœurs de la Charité étaient chargées du soin de plusieurs prisons. Les filtes de Saint- Vincent de Paul $*apptiquaient en divers endroits au service des forçats, pour lesquels saint Vincent de Paul avait fait bâtir un hôpital à Marseille. A Paris, les docteurs de la maison de Sorbonne conduisaient au sup- ]ilice les condamnés à mort. Les Capucins se rendirent très-souvent utiles dans les incendies; biea souvent ils furent victimes de leur zèle. Les ordres religieux des deui Sfxes ont pris aussi bien souvent sous leur
{protection les enfants trouvés et les orphelins, ainsi que les vieillards pauvres et Inflrmes. Les couvents servirent encore 4'asile contre l'oppression et la tyrannie des grands ; sous nos gouvernements réguliers, gO ia justice est rendue avec exactitude, on né comprend pas les bienfaits du droit d*asile. Mais en remontant quelques siècles plus haut» k cette époque où le droit du plus fort était la loi régnante de la société, où le succès des combats et le résultat des Ibties faisaient qu*un homme était coupable ou innocent; le.droit d'asile était très -pré* cjeux et vivement réclamé par la justice et fhumanité. Par suite de la considération que lei religieux s'attirèrent par leurs vertus , |t$ devinrent les protecteurs du peuple, ils arrêtèrent les^ exactions et les vengeances ^es grands. Les religieux de nos jours ne se rendent pas moins utiles à l'humanité que ceux des siècles précédents; les frères de Saiot-loseph , ceux de Saint Jean de Vieu, les sœurs de divers ordres s'emploient avec zèle au service des hôpitaux. Les Frères de la doctrine chrétienne, ceux encore de Saint-Joseph , montrent un dévouement admirable dans le service d'un très^grand nombre de prisons.
I Les religieux se dévouèrent avec un trèsgrand ^le h l'éducation des enfants. Il y avait dans chaaue monastère une école extérieure pour les séculiers, et une école intérieure pour les moines. On rapporte l'origine de cette double école à Pacôme, qui, outre les cathécumènes, recevait des enfants. Au Mont-Cassin furent élevés par saint Renoit, saint Maur, saint Placide, les enfants des premières familles de Rome. Les religieux envoyés par saint Grégoire en An« gleterre, y h&tirent des monastères qui fu->rent des écoles célèbres de science et de Yertu. Au siècle suivant, Malmesbury ec Glattembury avaient ime très-grande renoms mée; en même temps Qeurissaient en Allemagne Fulde,FritsIas, Saint-GaIl,Richenau, et Prous. Reaucoup d'abbayes avaient été ruinées par les Sarrasins sous les derniers règnes des Mérovingiens; les études langui-» rent, mais elles se réveillèrent sous Charle-* magne par les soins de ce prince, qui adressa une lettre h ce sujet aux évoques et aux abbés. Dès ce moment les études se renou- Yelèrent dans les écoles des monastères. Les plus célèbres en France étaient Fontenelle^
Heury, Cluny. Le moindre des jennt s geas était élevé dans ces écoles avec le même soin que les tils des rois dans leurs palais. Un grand nombr^ de princes furent aussi élevés dans les cloîtres. Lothaire fut confié dès son enfonce à saint Germain d'Auxerre, Robert II et Louis le Gros furent élevés è 8aint*Denis. Lorsque le flambeau des lettres s'éteignait dans une maison, il se ralhimait dans une autre. Comme on reprochait aux moines de Cluny de s'adonner aux lettres profanes, ils s'en justifièrent par l'exempte des plus célèbres monastères. Pendant plu« sieurs siècles les reli^eux enseignèrent la grammaire, larhétonque, la dialectique, la musique , l'astronomie , la médecine , et même le droit. C'est à un religieux que l'Angleterre doit la connaissance du droit romain. Thibaud, abbé du Rec, archevêque de Cautorbéry , en 1138, y porta le code Justinien, découvert depuis peu en Italie. Jusqu'au moment de la révolution, les ordres reliffieux n'ont pas cessé de montrer le même zèle pour l'éducation. Les Rénédictins de la congrégation de Saint-<Maur dirigeaient presque toutes les écoles militaires. Ceux de Ciuny et de Saint-Maur avaient différentes maisons d'éducation, ainsi que les Rar-i , nabites et les Oratortens. Dans la seule province de Toulouse, les Dominicains avaient trente-deux chaires. Avant leur destruction, les Jésuites avaient des collèges, très-florissants. Dans celui de Toulouse, ih avaient eu jusqu*à 1,700 élèves. Presque tous, les monastères de femmes étaient consacrés à l'éducation. Depuis» la révolution, beau-^ coup de congrégations de femmes, ancien^ nés ou nouvelles, sont vouées k l'éducation. Nous citerons les Ursulines, les Visitandines, les Dames du Sacré-Cœur, les sœurs de Nevers, de la Sagesse, de la Providence, etc^ Les Frères des écoles chrétienne diri-
Sent dans la plupart des villes l'éducation es enfants du peuple, et impriment dans leur cœur des sentiments chrétiens que les
tassions peuvent aSaiblir mais non détruire, es enfants des classes riches, moins favori* ses que ceux du peuple, sont obligés de subir l'éducation des maîtres de l'Université. Cependant, la religion étant le fondement de toute bonne éducation » et les connaissances que l'on doit donner anx enfants devant s'harmoniser avec elle, il n*est pas douteux que les meilleurs profes-? seurs sont ceux qui, sous l'empire d'une vocation céleste, se sont voués à la vertu et à l'étude. Sans les moines nous n'aurions ' pas les ouvrages de l'antiquité chrétienne et païenne: les bibliothèques avaient été dé^ truites lors de l'invasion des [barbares. Les moines s'occupèrent de recueillir et de copier les livres qui avaient échappé à la destruction. Ceux du monastère de Tours préféraient cette occupation k toute autre; ceux d'Italie y consacraient leurs loisirs. « J'avoue, écrivait Cassiodore aux religieux de Viviers, que de tous les travaux du corps celui de copier les livres est le plus de men goût. Par cet exercice, l'esprit s'instruit^ et
OftD
D'ASCETISME.
ORD
c'est une sorte de prédicalion pour ceux i qui ces livres se communiquent. » Pierre fe vénérable, et Guignes, général des Chartreux» s'expriment dans le même sens. La réforme de Cilofiix rétablit le travail, Nicohis^ secrétaire dà-saint Bernard, appefait sa eellufe seriptoriotum.
D'après la rdgte de Ramote et de saint Benoit , chaque couvent devait avoir une bibliothèque. On en confiait la garde à un religieux élevé dans la maison. C'est ainsi que se conservaient de riches et précieuses collections de livres dans les monastères. On renouvelait avec soin les exemplaires de ehaque ouvrage en les copiant de nouveau. C*est de ces bibliothèques que sont sortis tous tes excellente ouvrages de Vantiquité , donnés au public dejpuis l'invention de Timprimerie. Les religieux onl aussi bien mérite de ^antiquité en recueillani soigneusement tous les événements co]»temporains. 11 étaitd'usage de choisir dans chaque maison un religieux exact et habile qui rassemblait toutes les actions du souverain et les événements les plus marquants de son règne. A samort, on rapportait dans le chapitre générafce quil avait mat^ que. Après un mûr examen,, on le rédigeaiJt en forme de chroniqne. Sans ce tisayafl immense des moines , 1 histoire de TE^Iise et eelle des nations modornes nous seraient inconnues ; sans les chroniques des moines , une foule dhommes éminents par leurs irertus et par Téclat de leurs actions seraient morts dans Tobscurité. C*est aux moines que les royaumes chrétiens et les familles qui s'y sont distinguées doivent leur illustration. En parlant des religieux comme historiens, nçus ne pouvons nous dijspensec de dire un mot des grands travaux nistoriques des Bénédictins ; ils nous ont laissé des recherches de la plus haute importance sur Torigine des Gaulois, sur leurs conquêtes jusqu'à la formation de la mqnarchie kançaise , sur rétablissement des Francs dans les Gaules. Nous leur devons YH%stoir$ littéraire de la France 9 celte de diverses
})rovinces de la France » de la Bretagne ,, de a Bourgogne , de la Champagne, de la NorinanfJie , de la Franche^omté , du duché de Luxembourg et de la Touraine; celle enOa du I^nguedoc, si heureusement revue par Ixi savant M. Dumège. Nous léiir devons, encore le trésor généalogique de nombreux nobiliaires , VHistoire de la vilte de Paris ^ des ouvrages très-appréciét*s sur les monufoents de notre droit public , la Diploma^ iique de dom Mabition , augmentée par dom Ruinart,.est une œuvre de génie. Dom Tassin a aussi publié suc ceite matière , un ouvrage très-apprécié. Nous devons au V^ Borre VEUtoire des- /ot> el des tribunaux 9 VHistoire d'Allemagne , si étroitement liée à la nôtre; aux Pères Anselme et Coquet 1^ Augusiins, VHistoire généalogique et chronologique de la maison de France , une Dissertation remarquable sur les anciennes cittes^ des Séquanais ; au P; Joly , Capucin , des travaux considérables sur l'étabKssemenC des Francs dans les Gaules; au P. Biet,
xxne Histoire de France très-remarquable et ta meilleure que nous eussions avant celle de M. Laurentie ou P. Daniel. Indépendamment des religieux qui se sont consacrés à 1 étude des sciences modernes, beaucoup se sont occupas de Tantiquité. Dansée nombre^ on remarque surtout Montfaucon , Tun des hommes les plus érudits qui aient jamais existé et dont les écrits prouvent quMI cultivait avec une égale ardfeur la philosophie, rhistoire sacrée et profane , la littérature ancienne et moderne ainsi que les langues vivantes et mortes. Les religieux, de tous les ordres ont cultivé aussi avec soin la littérature. Les Pères Jouvency ^ Porée « Rapin, Vanière, Ducerceaux, Lejay, Jésuites, et beaucoup d'autres, se sont distin^ gués par leurs talents dans réioquence et la poésie. Les religieux ont montre aussi (te vastes connaissances en bibbographie , i\9 ont beaucoup écrit sur les belles-lettres et les beaux-arts ; ils ont composé un grand nombre d'ouvrages sur la peinture , la sculp* ture et la gravure. Nous leur devons une foule de livres classiques et sur Téducation » ainsi que de fidèles traductions des meilleurs ouvrages latins et italiens. Les corpa religieux ont aussi produit des hommes ha* biles diuis les sciences exactes, dans les mathéMiatiques , la physique ; ils ont publia de nombreux ouvrages sur la statique , l'hydraulique , l'acoustiquo^ur la manièrat de prjopager les sons etja xmt aune graode distance, la gnomomqud; ils ont aussî beaucoup écrit sur Kagriculture , la botanique , le jardinage ,. la médecine , la chirurgie et la pharmacie. Gerbert , moine d'Aurillac, introduisit le nremier les chiffres arabes ou indiens et Ta première horloge à balancier. Albert Legrand> Domini- . cam, est Tauteur de plusieurs inventions -. ingénieuses ; Roger Bacon, Cerdelier , entrevit presque toutes les découvertes des siècles postérieurs ; il trouva les ..piiroirs ardents et toutes les lunettes iirqpres à grossir et à diminuer les objets. .Atexandre Spina, Dominicain, faisant uneBrareusè application de la propriété des verrèà con^ vexes, inventa les lunettes appelées bé^ sicles. Avant la découverte de 1 Amérique par Christophe Colomb., un religieux dominicain qui avait passé la ligne adressa se.^ découvertes à Philippe de Valois; il dit dans son ouvrage. De mirabilibus mundi^ que Texistence des antipodes n*est pas une fable. On a de dom Gauthier , Bernardin » un ouvrage précieux , intitulé :. Expérience sur la propagation du son et de la voix dans des tuyaux prolongés à une grande disiancé. Dom Bédos a pumié le Facteur d'orgues et VArt de [aire des cadrans solaires avec la plus grande précision. Le P. Chrysologue , Capucin, est auteur de planisphères , grands et petits^ et d*une mappemonde sur le plan de Thorizon de Paris. On doit au P. Feuillée , Minime , un Journal d'observa^ tious scientifiques sur les côtes de PAmitiquê méridionale et la Nouvelle-Espagne , et d'autres Ouvrages très-importants. Les moines
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se inontrèreBt toujours les amis des arts; hi construction des abbayes prouve leurs vastes connaissances en architecture. Les cloîtres étaient souvent des ateliers ; les religieux appelaient pour la construction des éslises de leurs monastères , les artistes les plus habiles en tous genres. Au xii' siècle , les Prémontrés de Vigogne firent une chftsse qui excita Tadmiration de tous ieurs contemporains. Beaucoup de monusaents d'utilité publique sont l'œuvre des moines; Jean Joconde, Cordelier , a construit, à Paris, le Petit-Pont et celui de Notre-Dame; un frère dominicain a dirigé ia construction de celui de Notre-Dame , si estimé des artistes. Les Bénédictins ont couvert la France de magnifiques églises et de riches monuments. Plusieurs de nos belles cathédrales ont eu des moines pour ftrchitecles. Que ne doit pas la musique k Guy d'Arrezzo ? Cet habile religieux ût chanter le premier ensombKî plusieurs voix difTérentes et en forma une harmonie (le nnture à charmer Tesprit et les oreilles; il imagina la gamme cl les lignes, et [>i it les six syllabes de la première strophe de saint Jean-Baptiste : ut quecmif etc. Par ce moyen, un enfant sut au bout de queU ques mois ce qu'un homme n'appreoinit auparavant, avec de grandes difTicullés» qu'après de longues années d'étude. Des corps religieux sont aussi sortis des hommes d'Etat distingués; la France n'oubliera jamais que, par une adminûMration habile et sage, Suger mérita qu*elle lui accordât le- surnom de PtVc de la patrie. L'Espagne se ressouviendra toujours avec orgueil que le cardinal Ximénès est un des hommes politiques les plus remarquables do l'Europe.
Les propriétés des couvents ont été le sujet de bien de déclamations ; cependant les religieux possédaient leurs propriétés aux mêmes titres que les particuliers, par les voies tracées en vertu des lois civiles» par donation, par testament, par achat'; leurs propriété étaient donc aussi inviolables que celles des simples particuliers; elles avaient même des caractères qui les rendaient plus solennelles, elles reposaient sur une possession de plusieurs siècles. Les conciles avaient frappé d'anathème ceux qui y porteraient atteinte. Ceux qui laissaient leurs biens aux couvents, ne le faisaient d'ailleurs
auepour sauver leur &me, qu'afm d'obtenir e plus abondantes prières, et mettre les religieux à même d'exercer la charité envers ]es pauvres, les pèlerins et les étrangers, et ils défendaient toujours, dans leurs actes dé libéralité, à qui que ce fût de s'emparer des propriétés données aux couvents. Or le bien public a toujours voulu que chacun jouisse en paix de ce que la loi civile lui accorde. Faire le bien f>ublic aux dépens du
1)articulier, c'est un paralogisme. Suivant jicéron, les lois agraires sont funestes , parce que la cité est établie pour que chacun conserve ses biens ; on ne peut d'ailleurs attaquer une propriété sans troubler les aM.^ros. Lorsqu on a franchi les limites du
droit naturel, il ny a plus de bornes pour, s'arrêter, on l'a vu pendant la révolution de 89; on attaqua la propriété du clerffé, c^Ue des simples particuliers fut aussi violée. Les prétentions extra vagantj9S\6t destructives da socialisme contemporafii ii*oot été si audacieuses et si près de leur funeste exécution que parce que notre siècle a donné de mauvais exemples et laissé se répandre de faux principes contre le droit sacré de propriété.
Nous ne pouvons, après cette esquisse rapide des immenses services rendus parles ordres religieux, nous empêcher de citer, comme développement de celte matière, les belles pages de l'auteur du Génie du christich^ nisme sur le mdme sujet.
« Partout, dit^-il» où se trouve beaucoup de mvstère, de solitude, de contemplation, de silence, beaucoup de pensées de Dieu, beaucoup de choses vénérables dans les costu^ mes, les usages et les mœurs , hè, se doit trouver une abondance de toutes les sortes de beautés. Si cette observation est juste, on va voir qu'elle s'applique merveilleusement au sujet que nous traitons.
« Remontons aux solitaires de la Thé--
. baï'Je. Ils habitaient des cellules appelées
' laures , et portaient, comme leur fondateur
Paul , des robes de feuilles de paluiiers ;
d'autres étaient vêtus do cilices tissus de
f»oil de gazelle; quelques-uns, comme le soilaire Zenon, jetaient seulement sur leurs épaules la dépouille des bêtes sauvages ; et l'anachorète Sérapion marchait enveloppé d'un linceul qui devait le couvrir dans la tombe. Les religieux maronites, danjli les solitudes du Liban; les Ermites nestoriens, répandus le long du Ti^re; ceux d'Ab^ssinie, aux cataractes du Nil et sw les rivages de la mer Rouge ; tous enûn menèrent uno vie aussi extraordinaire que les déserts oii ils l'ont cachée. Lemoinecophte, en entrant dans son monastère, renonce aux plaisirs, consume son temps en travail, en jeûnes, en prières et à la praCique de l'hospitalité. 11 couche sur la dure, dort à peine quelques instants, se relève, et, sous le beau firmament d'Egypte, fait entendre sa voix fuinui les débris de Thèbes et de Memphis. Tantùl ^ l'écho des pyramides redît aux ombres des ' Pharaons les cantiques de cet enfant de la famille de Joseph; tantôt ce pieux solitaire chante au matin les louangesdu vrai soleil, au même lieu ou des statues narmonieuses sou* ' piraient le réveil de l'aurore. C'est là qu'il cherche l'Européen égaré à la poursuite de oes ruines fameuses ; c'est là que, le sauvant de l'Arabe, il l'enlève dans sa tour» et pro<lî-
f;uo à cet inconnu la nourriture qu'il se ret use à lui-même. Les savants vont l>ien visiter les débris de l'Egypte ; mais d'où vient que, comme les moines chrétiens, objet de leur mépris, ils ne vont |)as s'établir dans ces mers de sable,^au milieu da toutes les prit valions, pour donner un verre d'o^u au voyageur, et l'arracher au cimeterre du Bédouin? « Dieu des chrétiens, quelles choses n'as* tu point faites? Partout où l'on tourne les yeux, on no voit que les monuments ûo tel
mz
OBD
DASCETISME.
ORD
bienfaits. Dans les quatre parties da monde, ti religion a distribué ses milices et placé ses vedettes pour Thumanité. Le moine maronite appelle, par le claquement de deux nianches suspendues h la cime d'un arbre, l'étranger aue la nuit a surpris dans les précipices du Libain ; <$e pauvre et ignorant artiste n'a pas de plus nche moyen de se faire entendre ; le moine abyssinien vous attend dans ce bois, au milieu des tigres ; le missionnaire américain veille à voire conservation dans ses immenses forêts. Jeté par un naufrage sur des c6tes inconnues , tout à coup vous apercevez une croix sur un rocher. Malheur à vous, si ce signe de salut ne fait pas couler vos Idrmes I Vous ôtos en pays d*amis ; ici sont des chrétiens. Vous êtes Français, il est vrai, et ils sont Espagnols, Allemands, Anglais neut-ôtre ! et qu'importe? n'ôlcs-vous pas de la grande famille de Jésus-Christ? Ces étrangers vous reconattrout ])our frères, c'est vous qu'ils invitent par celte croix, ils ne vous ont jamais vu, et cependant ils pleurentde joie en vous voyant sauvé du désert.
« Mais le voyageur des Alpes n'est qu'au milieu de sa course. La nuit approche, les neiges tombent; seul, tremblant, égaré, il fait quelques nas, et so perd sans retour. C'en est l'ail, la nuit est venue; arrêté au bord d'un précipice, il n'ose ni avancer, ni retourner en arrière. Bientôt le froid le pé nètre, ses membres s*engourdissent> un fu neste sommeil cherche ses yeux, ses derniè res pensées sont pour ses enfants et son épouse! Mais n'est-ce pas le son d'une cloche qui frappe son oreile à travers le murmure de la tempête, ou bien est-ce le glas de la mort, qfiie son imagination effrayée croit ouïr au milieu des vents? Non, ce sont des sons réels, mais inutiles ! car les pieds de ce voyageur refusent maintenant de le porter... On autre bruit fse fait entendre, un chien jappe sur les neiges, il approche, il arrive, il nurle de joie : un solitaire le suit.
« Ce n'était donc pas assez d'avoir mille fois eiposésa vie pour sauver des hommes, et de s'être établi pour jamais au fond des plus atfreuses solitudes; il fallait encore gue les animaux mêmes apprissent àdevenir Tins* trument de ces œuvres sublimes ; qu'ilss'embras assent, pour ainsi dire, de faitlente charité de leurs maîtres, et que leurs cris sur le sommet des Alpes proclamassent aux échos les miracles de notre religion.
«( Qu'on no dise pas que l'humanité seule puisse conduire à de tels actes ; car d'où vient qu'on ne trouve rien de pareil dans cette belle antiquité, pourtant si sensible? On parle de la philanthropie? c'est la religion chrétienne qui est seule philanthrope par excellence. Immense et sublime idée qui lait du chrétien de la Chine un ami du chrétien de la France, du sauvage néophyte un frère du moine égyptien I Nous ne sommes plus étrangers sur la terre, nous ne pouvons plus nous y égarer. Jésus-' Christ nous a rendu l'héritage que le péché d'Adam nous Avait ravi. Chrétien I if n'est plus d'océaii
on de déserts inoonnus pour toi! tu trouveras partout la langue de tes aïeux et la cabane de ton père !
« Telles sont les mœurs et les coutumes de quelques-uns des ordres religieux de la vie contemplative; mais ces choses néanmoins ne sont si belles que parce qu'elles sont unies aux méditations et aux prières : ôtez le nom et la présence de Dieu de tout cela, et le charme est presque dtUruit
« Voulez-vous maintenant vous transporter à la Trappe, et contempler Ci.s moines vêtus d'un sac, (;[ui bêchent la terre ? Voulez-vous les voir errer comme des ombres dans cette grande forêt de Mortagne et au bord de cet étang solitaire? Le silence marche à leurs celés, ou s'ils se parlent quand ils se rencontrent, c'est pour se dire seulement : Frircê^ il faut mourir. Ces or^ dres rigoureux du christianisme étaient des écoles de morale en action, instituées au milieu des plaisirs du siècle; ils oGTraient sans cesse des modèles de pénitence et de grands exemples de la misère humaine, aux yeux du vice et de la prospérité.
« Quel spectacle que celui du Trappiste mourant I quelle sorte de haute philosophie I quel avertissement pour les hommes I Etendu sur nn pea de paille et de cendre, dans le sanctuaire de l'église, ses frècbs rang(!'S en silence autour de lui , il les appelle à la vertu, tandis que la cloche funèbre sonne ses dernières agonies. Ce sont ordinairement les vivants qui engai^ent l'inOrme à quitter courageusement la vio ; mais ici, c'est une chose plus sublime , c'est le mourant qui
J)arlb de la mort. Aux portes de l'éternité, il a doit mieux connaître qu'un autre ; et, d'une voix qui résonne déjà entre des ossfitr ments, il appelle avec autorité ses compa-* gnons, ses supérieurs mêmes à la pénitence^ Qui ne frémirait en voyant ce religieux, qui vécut d'une manière si sainte, douter encore de son salut à rai)prochc du passage toffible^ Le christianisme a tiré du fond du sépulcre toutes les moralités qu'il renferme. C^ la mort que la morafité est entrée di vie. Si 1 homme, tel qu'il est aujoui après sa chute, fût demeuré immortel, être n*eût-il jamais connu la vertu.
« Ainsi s'oflfrent de toutes parts dans lé religion les scènes les plus instructives ou les plus attachantes : là, de saints muets, comme un peuple enchanté par un filtre, accomplissent sans paroles les travaux des moissons et des vendanges ; ici, les tilles de Claire foulent de leurs pieds nus les tombes
!;lacées de leur cloître. Ne croyez pas toute* Sis qu'elles soient malheureuses au milieu de leurs austérités ; leurs cœurs sont purs, et leurs yeux tournés vers le ciel en signe de désir et d'espérance. Cne robe de laine grise est préférable à des habits somptueux acheK^s au prix des vertus ; le pain de la charité est plus sain que celui de la prostitution. Eh { de combien de chagrins ce simple voile baissé entre ces filles et le monde ne les sépare-t-il pas ?
« En vérité, nous sentons qu*il nous fau*
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drait un tout autre talent que le nôtre pour traiter dignement des objets qui se pré* sentent h nos yeux. Le plus bel éloge que nous pourrions faire de la vie monastique serait de présenter te catalogue des travaux auxquels elle s^est consacrée. La religion, laissant à notre cœur le soin de nos joies, ne s^est occupée, comme une tendre mère, que du soulagement de nos douleurs; mais, dans cette œuvre immense et difficile» elle a appelé tous ses fils et toutes ses Qlles à son secours. Aux nos, elle a confié le soin d^ nos maladies, oonome ) cette multitude de religieux et de religieuses dévoués au service des hôpitaux; aux autres, elle a délégué les pauvres, comme aux sœurs de la Cnisirité. Le Père de la Rédemption s'emb»!^ que à Marseille : où vatt^ilseui ainsi avec son bréviaire et son bAton ? Ce conquérant aiar<che à la délivrance de V humanité, et les arrmées qui raccompagnent sont invisibles. La bourse de la charité à la main, il court éir fronter la peste, le martvre et Tesclavage. U aborde le dey d* Alger, il lui parle au nom do ce Roi céleste dont il est I ambassadeur* Le barbare s'étonne h la vue de cet BurOki», péen qui ose, seul, à travers les mers et M orages , venir lui redemamier de» capti&'t dompté par une force inconnue, il accepte Tor qu'on lui présente, et rbéroïqoe libéra*» leur, satisfttit d*avoir rendu des malheureux k leur patcifff obscur et ignoré , reprend bumblementïH ehemin de son monastère.
« Partout c'est le môme spectacle : le missionnaire qui [iart pour la Chine rencontre au port le missionnaire qui revient, glorieux et mutilé, du Canada ; la sœur Grise court administrer Tiudigent dans sa chaumière; le père Capucin vole à l'incendie; le frère hos-* pitalier lave les pieds du voyageur; le frère du Bien-Mourir console Tagonisant sur sa couche; le frère Enterreur porte le corps du pauvre décédé; la sœur de la Charité monte au septième étage pour prodiguer Tor, le irôloMirat et l'espérance ; ces Qlles, si justemeotappelées Filles-Dieu, portent et reportent çk et là les bouillons, la charpie, les remèdes; la fille du Bon-Pasteur tend les bras à la fille prostituée, et lui crie : Je ne suis point venue pour appeler les justes , mais les pécheurs I L'orpnelin trouve un père, l'insensé un médecin, l'ignorant un instructeur. Tous ces ouvriers en. œuvres célestes se précipitent, s'aniipent les uns les autres. Cependant la religion, attentive et tenant une couronne immortelle, leur crie : Courage, mes enfants ! courage I hft* tez-vous, soyez plus prompts (fue les maux dans la carrière de la vie 1 méritez cette couronne que je vous prépare, elle vous mettra vous-mêmes à l'abri de tous les maux et de tous les besoins. **
« Au milieu de tant de tableaux qui mé«* rlteraient chacun des volumes de détails et do louanges, sur quelle scène particulière arrêterons-nous nos regards? Nous avons déjà parlé de ces hôtelleries que la religion a placées dans les solitudes des quatre parties du monde ; fiicos donc k préaeal m
yeux sur des objets d'une autre sorte ff Etait-il quelque nouvelle qui pût briser l'Ame, quelque commission dont les hommes ennemis des larmes n'osassent se char-^ ger de peur de comprometlre leurs plaisirs, c'était aux enfants du lîùttre qu'elle était aussi dévolue, et surtout aux Pères de Tonire do Saint-François ; on supposait que des hommes qui s'étaient voués k la misère, devaient être naturellement les hérauts da malheur. L'un était obligé d'aller porter k une famille la nouveUe de la perte de sa fortune ; Tautre, de lui apprendre le trépas: d*un fils unique. Le grand Bourdaloae remplit lui-même ce triste devoir : il se présentait en silence Â la porte du père , croisait les mains sur sa poitrine, s'inclinait profondément, et se vêtirait muet comme la mort dont il était interprète.
« Croit-on qu'U y eût beaucoup de plaisir (nous entendons de ces plaisirs k la foçon du monde), croit-on qu'il lût fort doux pour un Cordelier, un Carme, un Franciscain , d'aller au milieu des prisons annoncer la sentence au criminel, l'écouter, le consoler, et avoir, pendant des journées entières^ l'Ame transpercée des scènes les plus déchi-* rantes ? On a vu, dans ces actes ae dévouement, la sueur tomt>er k grosses gouttea dir front de ces compatissants reli^^ieux , ef mouiller ce froc qu'elle a pour toiqoar» renda sacré en dépit des sarcasmes de le philosophie. Et pourtant quel honneury quel profit revenait-il k ces moines de tant de sacrifices, sinon la dérision du ttonde et les injures même des prisonniers qu'ils consolaient? Mais du moins les hommes, tout ingrats qu'ils sont , ament confessé leur nullité dans ces grandes rencoritres de la vie , puisqu'ils les avaient abandonnées à la religion, seul véritable secours au dernier degré du malheur. O apôtres de Jésus-Christ, de quelles catastrophes n'étiezvous pas témoins, vous qui, près du bour-^ reau, ne craigniez point de vous couvrir du sang des misérables, et qui étiez leur dernier ami ? Voici un des plus beaux spectacles» de la terre : aux oeux coins de cet échafisuu^ les deux Justices sont en présence, \a haOH tice humaine et la Justice divine : Vuoet implacable et appuyée sur un glaire, est ae^ compagnée du désespoir; l'autre, tenant nu voile trempé de pleurs, se montre entre la Pitié et TËspérance ; Tune a pour ministre un homme de sang, l'autre un homme de ()aix ; l'une condamne, l'autre absoal;ionocente ou coupable» la première dit k h victime : Meurs 1..^ la seconde lui crie : Fils de Tinnocence ou du repentir, menfi» au ciel.
« Voici encore une de ces grandes et non* relies idées qui n'appartiennent qu'à la re* ligion chrétienne. Les cultes idolâtres ont ignoré l'enthousiasme divin qui anime Ta* pôtre de l'Evangile. Les anciens philosophes eux-mêmes n*ont jamais quitté les arenuei d'académies et les délices d'Athènes, peur aller^ au gré d'une imputsioa sublime, bn-^ muser le saurage, instruire rigoorant»
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guérir le malade , ydtir le pauvre, et semer la concorde et la paix parmi des nations ennemies ; c'est ce que les religieux chrétiens ont fait et font encore tous les jours. Les mers» les orages» les glaces du pôle, les feux du tropique, rien ne les arrête : ils vivent avec l'Esquimau dans son outre de peau de vache marine ; ils se nourrissent a huile de baleine avec le Groënlandais ; avec le Tartare ou l'Iroquois, ils parcourent la solitude ; ils montent sur le dromadaire de l'Arabe, ou suivent le Cafre errant dans ses déserts embrasés; le Chinois, le Japonais, rindien, sont devenus leurs néophytes ; il n'est point d*tle ou d'écueil dans l'Océan qui ^\i pu échappera leur zàle; et comme autrefois les royaumes manquaienl h l'ambition d'Alexandre, la terre manque à leur charité.
« Lorsque l'Europe régénérée n'offrit plus aux prédicateurs de la foi qu'une famille de frères, ils tournèrent les yeux vers les régions où les Âmes languissaient encore dans Tes ténèbres de l'idolâtrie. Ils furent touchés de compassion en voyant cette dégradation de rhojQQme, ils se sentirent pressés du désir de verser leur sang pour le salut de ces étrangers. Il fallait percer des forêts profondes, franchir des marais impraticables, traverser des fleuves dangereux, gravir des rochers inaccessibles ; il fallait affronter des nations cruelles, superstitieuses et jalouses; il fallait surmonter dans les unes l'ignorance de la barbarie, dans les autres, les préjugés de la civilisation : tant d'obstat;les ne purent les arrêter. Ceux qui ne croient plus à la religion de leurs pères, conviendroni du moins que si les missionnaires sont fermement persuadés qu'il n'y a de salut que dans la religion chrétienne, 1 acte par lequel ils se condamnent à des maux inouïs pour sauver un idolAtre, est au-dessus des plus grands dévouements.
« Qu'un homme, à la vue de tout un peuple^ sous les yeux de ses parents et de ses amis, s'expose à la mort pour sa patrie : il échançe quelques jours de vie pour des siècles de gloire, il illustre sa famille et rélève aux richesses et aux honneurs. Mais le missionnaire dont la vie se consume au fond des bois, qui meurt d'une mort affreuse, St'ins spectateurs , sans applaudissements, sans avantag6s pour les siens, obscur, mé* prisé, traité de rou, d'absurde, de fanatique* et tout cela pour donner un bonheur éternel h un sauvage inconnu... de quel nom iaut* il appeler cette mort, oe sacriQce?
« Diverses congré^tions religieuses se consacraient auxmissions : les Dominicains, l'ordre de Saint-François , les Jésuites et les prêtres des missions étrangères.
« Il y avait quatre sortes de missions :
tilles et la Guyane, jusqu'aux fameuses réi
l*Egypte ;
a Les mU$ion$ de FAm&ique, commuant h la baie d'Hudson et remontant par le Ga*% mdà, la Louisiane t la Californie^ los An*
renferment
dactions ou peuplades du Paraguay ;
« Les missions de Vlnde^ qui renfit rindoustan, la presqu'île en deçà et au delà du Gange, et qui s'étendaient jusqu'à Manille et aux Nouvelles-Philippines ;
« Enfin les missions de la Chine^ auxquel-* les se joignent celles du Ton-King, de la Cocbinchine et du Japon.
« On comptait de plus quelques églises en Islande et chez les nègres de rAfrique, mais elles n'étaient pas régulièrement suivies. Les ministres presbytériens ont tenté dernièrement de prêcher l'Evangile à O-TaltiV
« Lorsque les Jésuites firent paraître la correspondance connue sous le nom de Let^ tr€s édifiantes t elle fut citée et recherchée par tous les auteurs. On s'appuyait de son autorité, et les faits qu'elle contenait passaient pour indubitables. Mais bientôt la mode vint de décrier ce qu'on avait admiré. Ces lettres étaient écrites par des prêtres chrétiens : pouvaient-^lles valoir Quelque chose? On ne rouKit pas de préférer, ou plutôt de feindre de préférer aux voyages des Dutertre et des Charlevoix, ceux d'un baron de La Houtan, ignorant et menteur.*. Des savants, qui avaient passé trente et quarante années à la cour même des empereurs, qui avaient été à la tête des premiers tribunaux de la Chine, qui parlaient et écri-* raient la langue du pays, qui Aéquçotaient les petits, qui vivaient familféi^ment avec les grands, qui avaient parcouru, tu et' étudié en détail les provinces , les mœurs, là religion et les lois de ce vaste empire; ces savants, dont les travaux nombreux ont enrichi les Mémoires de l* Académie des scienr ceSf se virent traités dMinposteurs par un homme qui n'était pas sorti du quartier des Européens à Canton, qui ne savait pas un mot de chinois, et dont tout le mérite consistait à contredire grossièrement les récits des missionnaires. On le sait aiyllprd'hui, et l'on rend une tardive justioteWJt Jésuites. Des ambassades faites à gHffÊis frais par des nations puissantes, nous ont* elles appris quelque cnose que les Duhalde et les Lecomte nous eussent laissé ignorer, ou nous ont-elles révélé quelques mensonges de ces Pères 7
« En effet, un missionnaire doit être un excellent voyageur, obliRé d^ parler la langue des peuples auxquels il prêche l'Evangile, de se conformer à leurs usages, de vi-^ Tre longtemps avec toutes les classes de la société, de cnercher à pénétrer dans les pa* lais et dans les chaumières, n'eût-il regu de la nature aucun génie, il parviendrait encore h recueillir une multitude de faits précieux. Au contraire, l'homme qui passe rapidement avec un interprète, qui n'a ni le tempa ni la volonté de s'exposer à mille pénis
Eour apprendre le secret des mœurs, cet omme eût-il tout ce qu'il faut pour bien voir et pour bien observer, ne peut côpen* dant acquérir que des connaissances trèsvagues, sur des peuples qui ne font que rouler et dij»parmre è ses yeu^
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« Le Jésuite avait encore sur lo voyageur ordinaire Tavantage d*uneéduea tien savante. ,Les supérieurs exigeaient plusieurs (qualités des élèves qui se destinaient aux missions. Pour le Levant» il fallait savoir Je grec, le copte, le turc, et posséder quelques connai<isances en médfecine; pour Tlnde et la Chine, on voulait des astronomes, des mathématiciens , des géographes, des mécaniciens ; l'Amérique était réservée aux 'naturalistes. Et à combien de saints dégui- . sentents, de pieuses ruses, de changements de vie et de mœurs, n*était-on pas obligé d*avoir recours pour annoncer la vérité aux hommes 1 A Maduré, le missionnaire prenait Thabit du i^énitent indien, s'assujettissnt à ses usages, se soumettait à ses austérités, si rebutantes et si puériles qu'elles lussent ; à la Chine, il devenait mandarin et lettré; chez Tlroquois, il se faisait chasseur et sauvage.
« Presque toutes les missions françaises furent établies par Colbert et Louvois, qui comprirent de quelle ressource elles seraient
Iiour les arts , les sciences et le commerce» -es PP. Fontenay, Tachard, Gerbillon, Lecomte, Bouvet et Visdelou, furent envoyés aux Indes par Louis XIV. Ils étaient maîhématiciehs, et le roi les fit recevoir de TAcadémie des sciences avant leur départ.
« Le P. Brédevent, connu par sa di seiv talion physico-mathématique, mourut maiheureusement en partant pour l'Ethiopie ; mais on a joui d*une partie de ses travaux; le P. Sicard visita l'Egypte avec des dessinateurs que lui avait fournis M deMaurepas. 11 acheva un grand ouvrage sous le titre de Inscription de l'Egypte ancienne et moderne. Ce manuscrit précieux, déposé à la maison professe des Jésuites, fut dérobé sans qu'on en ait jamais pu découvrir aucune trace. .
a Personne sans doute ne pouvait mieux Dous faire connaître là Perse et le fameux Tliamas Kouli-Khan, que le moine Bazin, qui fut le premier médecin de ce con(|ué- MOt, et le suivit dans ses expéditions. Le P. Cœur-Doux nous donna des renseignements sur les toiles et les teintures indiennes. La Chine nous fut connue comme la France, nous eûmes les manuscrits originaux et les traductions de son histoire ; nous eûmes des herbiers chinois, des géographes, des mathématiques chinoises, et pour qu'il ne manquât rien à la singularité de cette nli^si()n, le P. Rica écrivit des livres de mora e dans la langue de Confucius, ei
1)asse encore |)our un auteur élégant à V»kin.
«( 5i la Chine nous est aujourd'hui fermée» si nous ne disputons pas aux Anglais i'emr pire des Indes, ce nVsl pas la faute des. Jé- 5uitcs, oui ont été sur le point de nous ou^ vrir ces belles régions. Us avaient réussi ea Amérique, dit Voltaire, en enseignant à des sauvaues les arts nécessaires; ils réussissent è la Chine, en enseignant les arts les plus relevés à une nation spirituelle.
«L'utilité dont ils étaient à leur patrie, dans leà échelles du Levauli n'est pas moi:is
avérée. En veut-on une preuve authentique? Voici un certificat dont les sigoatares sont assez belles.
DéCRBT DO ROr.
ff Aujourd'hui, septième de juîo mil six « soixante-dix-neuf,le roi étant è Saint-Ger- « main-en-Laye, voulant gratifier et favecac blement traiter les Pères Jésuites français» « missionnaires au Levant, en considération « de leur zèle pour la religion, et des cirim- « tages que ses sujets qui résident et qui trafic « auent dans toutes les échelles^ reçoivent de « leurs instructions^ Sa Majesté les a retenus « et retient pour ses chapelains dans IV- « glise et chapelle consulaire de la ville d*A- « lep, en Syrie, etc.
Signé^Lovjs.
« Et plus bas fCOLBEJXT. »
. ^ C*est è ces mêmes missionnaires que nous devons I amour (|ue les sauvages por«^ tent encore au nom français dans les forêts de TAmérique. Un mouchoir blanc suffit pour passer en sûreté à travers les hordes ennemies et pour recevoir partout Tbospita- Mié. C'étaient les Jésuites du Canada et de la Louisiane qui avaient dirigé Tindiistriedas colons vers la culture, et découvert de nouveaux objets de commerce pour les teintures et les remèdes. En naturalisant sur notre sol des insectes, des oiseaux et des arbres étrangers, ils ont ajouté des richesses h ih)S manufactures, des délicatesses à nos tables, et des ombrages è nos bois.
« Ce sont eux qui ont écrit les annales élégantes et naïves de nos colonies. Quelle excellente histoire que celle des Antilles par le P. Dutertre, ou celle de la Nouvelle-France par Charlevoix? Les ouvrages de ces hommes pieux sont pleins de toutes sortes de sciences : dissertations savantes, peintures do mœurs, plans d'amélioration pour nos établissements, objets utiles, réflexions morales,aventures iutéressautes^toutsVtrouve; l*histoire d*un acacia ou cd*un saule de la Chine s'y mêle à Thistoire d*un grand enor
Itereur réduit à se poignarder; et le rt^cU de a conversion d'un paria, à un traité sur les mathématiques des brahmes. Le style de ces relations, quelquefois sublime, est souvent admirable par sa simplicité. Enfin les missions fournissaient chaque année à Tastronômie et surtout h la géographie do nouvelles lumières. Un Jésuite rencontra fnTarlarîe une femme huronne qu'il avait connue av Canada: il conclut de celte étrange aventure, que le continent de l'Amérique, se rapproche du nord^ouest du continent de l'Asie; et il devina ainsi l'existence du détroit quu longtemps après, a fait la gloire de Bérrug et de Cook. Une grande partie du Canada et toute la Louisiane avaient été découvertes par nos missionnaires. En appelant au chris» tianisme les sauvages de 1 Acadie, ils nous ivaient livré ces côtes où s'enrichissait noire commerce et se formaient nos wariDs: telle est une faible partie des services qu^
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ces liorames, aujourd ui si méprisés, savaient rendre à leur pays.
« Chaque mission nvail un caractère qui lui était propre, et un genre de souffrance particulier. Celles du Levant présentaient un .««pectacie bien philosophique. Combien elle ét.nt puissante cette voix chrétienne qui s'élevait des tombeaux d*Ârgos et des ruinesde Sparte et d'Athènes I Dans les îles de Naxos ot de Salamine d'où partaient ces brillantes théories qui charmaient, enivraient la Grèce, un pauvre prêtre catholique, déguisé en Turc, se jette dans un esc|uif, aborde à quelque méchant réduit pratiqué sous des tronçons de colonnes, console sur la paille Je descendant des Xerxès, distribue des aumônes au nom de Jésus-Christ, el, faisant le bien comme on fait le mal, en se cachant iians Tombre, retourne secrètement au désert.
ff Le savant qui ya mesurer les restes do Tantiquité dans les solitudes de l'Afrique et du TAsie, a sans doute des droits ànotrea'jmiration; mais nous vovons une chose encore plus admirable et plus belle: c'est quel> que fiossuet inconnu, expliquant la parole des prophètes sur les débris de Tyr et de Babylone.
« Dieu permettait que les moissons fussent abondantes dans un sol si riche ; une pareille poussière ne pouvait être stérile. Nous sortîmes de Serpbo, dit le P. Xavier, plus consolés que je ne puis vous l'exprimer ici, le peuple nous comblant de bénédictions, et remerciant Dieu mille fois de nous avoir inspiré le desseip de venir les chercher au milieu de leurs rochers.
« Les montagnes du Liban, comme les sables de la Thébaïde, étaient témoins du dévouement des missionnaires. Ils ont une grâce inûnieà rehausser les plus petites circonstances. S'ils décrivent les cèdres du Li-^ ban, ils vous parlent de quatre autels de pierre qui se voient au pied de ces arbres, et où les moines maronites célèbrent une messe solennelle le iour de la Transfiguration ; on croit entendre les accents religieut qui se mêlent au murmure de ces bois chan*' tés par Salomon et Jérémie, et au fracas des torrents qui tombent des moiilagnes.
« Parlent-ils de la vallée où coule le fleuve saint, ils disent : « Ces rochers renferment « de profondes grottes qui étaient autrefois' « autant de cellules d'un grand nombre de soft litaires qui avaient choisi ces retraites, pour « être les seuls témoins sur terre de la rigueur « de leur pénitence. Ce sont les larmes de ces « saints pénitentsquiontdoiinéaufleuvedont « nous venons déparier le nom deUeuve saint. « Sa source est dans les montagnes du Liban. « La vue de ces grottes et de ceneuve, dans cet « affreux désert, inspire de la componction,' « de Tamour pour la pénitence, et de la corn- « passion pour ces Ames sensuelles et mon- « daines, qui préfèrent quelques jours de « joie et de plaisir à une éternité bienbeu-' « reuse. »
« Cela nous semble parfait^ et coinme style et comme sentimenl. .
• Ces missionnaires avaient un instinct nnpnreilleux pour suivre l'infortune à la fi^ce, et la forcer, pour ainsi dire, jusque dans son dernier gîte. Los bagnes et les ga*» 1ères pestiférés n'avaient pu échapper h leur charité; écoutons parler le P. Tarellon dans sa lettre à M. de Ponlchartroin :
« Les services que nous rendons à ces pan- « vres gens (les esclavrs chrétiens au l)aî^no « de Constantinople) consistent è les entrc- « tenir dans la crainte de Dieu et dans la « foi, h leur procurer des soulagements do « la charité des fidèles, à les assister dans « leurs maladies, et enfin h leur aider à bien 'ff mourir. Si tout cela demande beaucoui» « do sujétion et de peine, je puis* assuKf ff mie Dieu v attache en récompense de gra:iff des consolations.
ff Dans les temps de peste, comme il faut « être A portée de secourir ceux qui en sont « frappés, et que nous n'avons que quatre ou « cinq missionnaires, notre usage est qu'il n*y 'ff ait qu'un seul Père qui enireau bagne, et ff qui y demeure tout le temps que la maladie ff dure. Celui qui en obtient la permission du ff supérieur s y dispose pendant quelques «jours de retraite, et prend congé de ses ff frères, comme s'il devait bientôt mourir. « Quelquefois il y consomme son saci ifice, e^ ff quelquefois il échappe au danger. »
« Le P. Jacques Cachod écrit au P. Tarillon :
ff Maintenant je me suis mis au-dessus Je ff touteslescraintes quedonnent les maladies « contagieuses;et,s'ilplaîtèDicu,jenemour* ff rai pas de ce mal, après les hasards que ff je viens de courir. Je sors du bagne, où' ff j'ai donné les derniers sacrements à qua- « tre-vinçt-six personnes.... Durant le jour» « je n'étais, ce me semble, étonné de rien ; « il n'y avait que la nuit, pendant lé peu de « sommeil qu on me laissait prendre, que ja « D)e sentais l'esprit tout rempli d'idées cfff frayantes. Le plus grand péril que j'aie ff couru et que je courrai peut-être de pia « vie, a été à fond de cale a une sùUanè de. « quatre-vingt deux canons. Les esclaves, de « concert avec les gardiens, m'y avaient fait. « entrer sur le soir.pour les eonfesser toute ff la nuit, et leur dire la messe de.grandma* ff tin. Nous fûmes enfermés k double cade- « nas, comme c'est la coutume. De einff quante-deux esclaves que je confessai, ff douze étaient malades, et trois mourun m ff avant gue je fusse sorti. Jugez quel air je ff pouvais respirer dans ce lieu renfermé, ef ff sans la moindre ouverture? Dieu qui, par » sa bonté, m'a sauvé de ce pas là, me sauff vera de bien d'autres. »
ff Un homme qui s'enferme volontaire* ment dans un bagne en temps de peste; qui avoue ingénument ses terreurs, et quijpourtant les surmonte par charité; qui s'introduit ensuite à prix d'argent, comme pour goûter des plaisirs illicites, a fond de cale d'un vaisseau de guerre, afin d'assister dis* esclaves pestiférés, un tel homme ne suit pas une impulsion naturelle : il y a quelque
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chose ici de plus que l'humanité ; les missioanaires en Gonviennent, et ils ne 'Pf^^ nent pa^ sur eux le mérite de ces œu?m sublimes : « C'est Dieu qui nous donne cette « force, rét»àtent-tls souvent, nous n'y avons « aucune part. »
« Un jeune missionnaire, non encore aguerri contre les dangers comme ces vieux cnefs tout chargés de fatigues et de palmes évan{;éliques, est étonné d'avoir échappé au premier péril; il craint qu'il n'y ait de saraute* il en paraît humilié. Après avoir fait à son supérieurlerécit d'une peste,où souvent il avait été obligé de coller $on oreille sur la bouche des malades^ pour eniendre leurs paroles mourantest il «joute : «i Je n'ai pas mérité, mon « révérend Père, çiue Dieu ait bien voulu « recevoir le sacrifice de ma vie, que je lui « avais offert. Je vous demande donc vos « prières pour obtenir de Dieu qu'il oublie « mes péchés et me fasse la grAce de mourir « pour lui. »
a C'est ainsi que le P. Bouchet écrit des Indes : « Notre mission est plus florissante « que jamais; nous avons eu quatre grandes « persécutvms celle année. »
« C'est ce même P. Bouchet qui a en-> voyé en Europe les tables des brahmes, dont H. Bailly s'est servi dans son Histoire de Vastronomie. La société anglaise de Calcutta n'a jusqu'à présent f^it paraître aucun ino* nument des sciences indiennes, que nos missionnaires n'eussent découvert ou indiqué; et cependant les savants anglaia, souverains de plusieurs grands royauibes, favo* risés par tous les secours de l'art et de la puissance , devraient avoir bien d'autres moyen de succès qu'un pauvre Jésuite, seul, errant et persécuté. «Pour peu que nous pa- « russions librement en public, écrit le P. it Royer, il serait aisé de nous reconnaître à «r l'air et h la couleur du visaçe. Ainsi, pour « ne poîntsusciterde persécution plusgrande « à la religion, il faut se résoudre à demeurer flt caché le plus qu'on peut. Je passe les jours « entiers» ou enfermé dans un bateau, d'où « je ne sors que la nuit, pour visiter les viN a lagesqui sont proche des rivières, ou retiré « dans quelque maison éloignée. »
« Le bateau de ce n^ligroux était tout son observatoire ; mais oa est bien riche et bien habile quand on a la charité.
« Deux religieux de l'ordre de Saint-François, l'un Polonais et l'autre Français de nation, furent les premiers Européens qui pénétrèrent dans la Chine, vers le milieu du xii* siècle. Marc Paole , Vénitien , et Nicolas Mathieu Taole, de la môme familie, y firent ensuite deux vojages. Les Portugais, ayant découvert la route des Indes^ s'établirent à Macao, et le P. Hicci, de la. compagnie de Jésus, résolut de s'ouvrir cet empire du Cathai, dont on racontait tant] de m rveilles. il s'appliqua d^abord à Tétude de la langue chinoise,rune des plus difficiles du monde. Son ardeur surmonta tous lesobstaeles, et après bien des dangers et piusieiifs rvftts, il obtint des magistrats chinois, en
1582, la permission de s'établir à Ghouachen.
«Ricci, élève de Cluvius, et lui-même trèshabile en mathématiques, se fît, à l'aide de cette science, des protecteurs parmi les man« darins. Il quitta l'habit des bonces, et prit celui des lettrés. 11 donnait des leçotis de géométrie, où il mêlait avec art les le-
fons plus précieuses de la morale chrétienne. I passa successivement à Chouachea^ Nemchem, Pékin, Nankin; tantôt maltraité, tantôt reçu avec joie; opposant aux revers une patience invincible, et ne perdant jamais respérance de faire fructitier la parole de Jésus-'Christ. Enfin, l'empereur lui-même, charmé des vertus et des connaissances du missionnaire, lui permit de résider dans la capitale, et lui accorda, ainsi qu'aux compagnons de ses travaux, plusieurs privilèges* Les Jésuites mirent une grande discrétion dans leur conduite, et montrèrent une connaissance profonde du cœur humain. Ils res< J)ectèrent les usages des Chinois, et s'y conormèrent en tout ce qui ne blessait pas les lois évangéliques. Us furent traversés de tous côtés. Bientôt la jalousie, dit Voltaire» corrompit les fruits de leur sagesse, et cet esprit d'inquiétude et de contention, attt* cfaé en Europe aux connaissances el aox talents, renversa les plus gràn<fo deaaeîu.
c Ricci suffisait à tout. 11 répondait an accusations de ses ennemis en Earqpet fl veillait aux églises naissantes de la Qiine* Il donnait des leçons de mathématiques, il écrivait en chinois des livres de controverse contre les lettrés qui l'attaquaient, il cultivait l'amitié de l'empereur, et se ménageait des intelligences à la cour, où sa politesse le taisait aimerdesgrands. Tant de laligues abrégèrent ses jours. Il termina à Pékin une vie de cinquante-sept années, dont la moitié avait été consumée dans les travaux de l'apostolat. « Après la mort du P. Ricci, sa mission fut interrompue par les révolutions qui arrivèrent à la Chine. Mais lorsque l'empereur tartare Cun-chi monta sur le trône, il nomma le P. Adam Schall président du tribunal des mathématiques. Cun-chi mourut, et pendant la minorité de son fils Cang-hi , la r^igîon chrétienne fut exposée à de nouvelles persécutions.
« A la majorité de Tempereur, le t^lendrier se trouvant dans une grande confusioii^ il fallut rappeler les missionnaires. Le jeaoé prince s'attacha au P. Yerbiest, successeur du P. Schall. 11 fit examiner le christianisme par le tribunal des états de l'empire, et minula de sa propre main le mémoire des Jésuites. Les juges, après un mûr eiamen, déclarèrent que la religion chrétienne était bonne, qu'elle ne contenait rien de contraire à la pureté des mœurs et à la orosoérité des émjjires.
« il était digne des disciples de Confucius de prononcer une pareille sentence en faveur de la loi de Jésus'-Christ. Peu de temps après ce décret, le P. Vcrbiest appela de Paris ees savants Jésuites qui ont porté l'honneordu nom français jusqu'au centre do l'Asie.
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ff Le Jésuite qui partait pour la Chine s^armait du télescope et du compas. It paraissait A la cour de Pékin avec l'urbanité de la cour de Louis XlVf et environné du cortège des sciences et des arts. Déroulant des cartes, tournant 'des globes» traçant des sphères, H apprenait aux mandarins étonnés, et le véritable cours des astres, et le véritable nom de celui gui les dirige dans leurs orbites. Il ne dissipait les erreurs de la physique que pour attaauer celles de la morale; il replaçait dans le cœur, comme dans son véritable siège, la simplicité qu*ii bannissait de l'esprit; inspirante la fois, par ses mœurs et son savoir, une profonde vénération pour son Dieu, et une haute estime pour sa patrie.
<K II était beau pour la France de voir ses religieux régler à la Chine les fastes d'un grand empire. On se proposait des questions de Pékin à Paris : la chronolo^e, l'astronomie, l'histoire naturelle, fournissaient des sujets de discussions curieuses et savantes. Les Tivres chinois étaient traduits en fran-
Siis, les français en chinois. Le P. Pareunia, ans sa lettre h Fontenelle, écrivait à TAcademie des sciences :
« Messieurs,
« Vous serez peut-être surpris que je vous « envoie de si loin un traité d anatomie, « un cours de médecine, et des questions de « physique écrites en une langue qui, sans « doute, vous est inconnue; mais votre « surprise cessera, quand vous verrez que M ce sont des ouvrages habillés à la lar- M tare. »
«II faut lire dun bout h l'aulre cette lettre, où respirent ce ton, ce style de politesse et ce style des honnêtes gens, presque oubliés de nos jours. Le Jésuite nommé Parmnia, dit Voltaire, homme célèbre par ses connaissances et par la sagesse de son caractère, parlait très-bien le cninois et le ^tarlare... C'est lui qui est principalement connu parmi nous, par les réponses sages «t instructives sur les sciences de la Chine, aux difficultés savantes d'un de nos meilleurs philosophes.
ce En 1711, l'empereur ae la Chine donna aux Jésuites trois inscriptions qu*il avait composées lui-même pour une église qu'ils faisaient élever à Pékin. Celle du frontispice portait:
AU VR41 PRINCIPE DE TOUTES CHOSES
« Sur l'une des deux colonnes du péristyle enlisait:
Il est INFiniUENT BON ET INFINIMENT JUSTE; IL ÉCLAIRE, IL SOUTIENT, IL RÈGLE TOUT AVEC UNE SUPRÊME AUTORITÉ ET AVEC UNE SOUVERAINE JUSTICE.
« La dernière colonne était couverte de ces mots:
Il n'a POINT eu de commencement, il n'aura
POINT DE pin: il A PRODUIT TOUTES CHOSES DÈS LE COMMENCEMENT, C'bST LUI QUI LES GOUVERNE ET QUI EN EST LK VÉRITABLE SRI*< 6NEUR.
« Quiconque s'intéresse à la gloire de son
Mgrs ne peut s'empêcher d'être vivement
^Jiotn en voyant de pauvres missionnaires
'^Hpocais donner de pareilles idées de Dieu
au cnef de plusieurs millions d'hommes ;
quel noble usage de la religion I
« Le peuple, les mandarins, les lettrés em«> brassaient en foule la nouvelle doctrine: les cérémonies du culte avaient surtout un succès prodigieux . « . Avant la commu* « mon, ait le P. Premare cité par le P. Fou- « quet, je prononçai tout haut les actes « qu'on fait faire en approchant de ce dî^in « sacrement. Quoique la langue chinoise « ne soit pas féconde en affections du c^ur, « cela eut beaucoup de succès.... Je remar- « quai sur les visages de ces bons chrétiens « une dévotion que je n'avais pas encore « vue. »
« Loukangy ajoute le même missionnairot « m'avait donné du goût pour les missions « de la campagne. Je sortis de la bourgade « et je trouvai tous ces pauvres gens qui « travaillaient de côté et d'autrer;j en abor- « dai un d'entre eux, qui me parut avoir la « physionomie heureuse, et je lui parlai de « Dieu. Il me parut content ae ce que je di- « safs, 6t m'invita par honneur à aller dans « la salle des ancêtres. C'est la plus belle « maison de la bourgade ; elle est commune « h tous les liabitants, parce que, s'étant « fait depuis longtemps une coutume ()e ne « point s'allier hors de leur pays, ils sont « tous parents aujourd'hui, et ont les mêmes ff aïeux. Ce fut donc là que plusieurs, quita tant leur travail, accoururent pour enten* « dre la sainte doctrine. »
« N'est-ce pas là une scène de VOdyssée, ou plutôt de la Biblet
« Un empire, dont les mœurs inaltérables usaient depuis deux mille ans le temps, les révolutions et les conquêtes, cet empire change à la voix d'un moine chrétien, parti seul du fond de l'Europe. Les préjugés les plus enracinés, les usages les plus antiques, une croyance religieuse consacrée par les siècles, tout cela tombe et s'évanouit au seul nom du Dieu de l'Evangile. Au rooment même où nous écrivons, au. moment oii le christianisme est persécuté en EùiH>pe, il se propage à la Chine. Ce feu qu'on avait jCtu éteint s'est ranimé, comme il arrive toujours après les persécutions. Lorsqu'on massacrait le cierge en France, et qu'on le dépouillait de ses biens et de ses honneurs, lesordinations secrètes étaient sans nombre ; les évêques proscrits furent souvent obligés de refuser la prêtrise à des jeunes gens qui voulaient voler au martyre. Cela prouve, pour la millième fuis, combien ceux oui ont cru anéantir le christianisme en allu* mant les bûchers, ont méconnu son esprit. Au contraire des choses humaines, dont la nature est de périr dans les tourments, la véritable religion s'accroît dans Tadversité,
c( Tandis que le christianisme brillait an milieu des adorateurs de Fo-hi, que d'au« très missionnaires l'annonçaient aux nobles Japonnais , on le portait à la cour des sultans^oiile vil se glisser, pourainsidire*"
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qac dans les nids des forêts du Paragu nlîn d'appriroiser ces nations indiennes î^ vivaient, comme des oiseaux, sur les btS ches d'arbres. C'est pourtant un culte qné colui-Jà qui réunit, quand il lui plaft, les forces politiques aux forces morales, et qui crée, par une surabondance de moyens, des gouvernements aussi sages que ceux de Minos et de Lycurgue. L'Europe ne possédait encore que desconstitutions barbares, formées par le temps et le hasard, et la religion chrétienne taisait revivre au nouveau-monde les miracles des législations antiques. Les hordes errantes des sauvages du Paraguay se fixaient, et unerépubliqueévangéliquesortait à la parole de Dieu, des pi us profonds déserts;
« £t quels étaient les grands génies qui reproduisaient ces merveilles ? De simples Jésuites, souvent traversés dans leurs desseins par l'avarice de leurs compatriotes.
« C'est une coutume généralement adoptée dans TA mérique espagnole, de réduire les Indiens en commande, et de les sacrifier aux travaux des mines. En vain le clergé séculier et régulier avait réclamé contre cet usage aussi politique que barbitro*)* Les tribunaux du Mexique et du Pérou,'|ir'cour de Madrid, retentissaient des plaintes des missionnaires. Nous ne prétendons pas, di« saient-ils aux colons, nous opposerau profit que vous pouvez faire des Indiens par des voies légitimes; mais vous savez que l'intention du roi n'a jamais été que vous les regardiez comme des esclaves, et que la loi de Dieu vous le défend... Nous ne croyons pas qu'il: soit permis d'attenter à leur liberté, à laquelle ils ont un droit naturel, que rien n'autorise à leur contester. '
« Il restait au pied des Cordillères, vers la côte qui regarde l'Atlantique, entre l'Orénoque et le Rio de la Plata, un pays rempli de sauvages, où les Espagnols n avaient point porté la dévastation. Ce fut dans ces loréts qu'ils entreprirent de former une république chrétienne, et de donner, du moins a un petit nombre dlndiens , le bonheur qu'ils n'avaient pu procurer à tous.
« Ils commencèrent par obtenir de la cour d'Espagne la liberté des sauvages qu'ils parviendraient ^réunir. A celtenouvelle, les colons se soulevèrent, et ce ne fut qu'à force d'esprit et d'adresse que les Jésuites surprireut* pour ainsi dire, la permission do verser leur sang dans les déserts du nouveau monde. Enfin, ayant triomphé de la cupidité et de la malice humaines, méditant un des plus nobles desseins qu'ait jamais conçus un cœur d'homme, ils s'embarquèrent pour le Rio de la Plata.
« C'est dans ce fleuve que vient se perdre l'autre fleuve qui a donné son nom au paj^s et aux missions dont nous retraçons l'histoire. Paraguay, dans la langue des sauvages, signifie le fleuve couronné, parce qu'il prend sa source dans le lac Xarayès» qui lui sert comme de couronne . Avant u'aller grossir le Rio de la Plata, il reçoit les eaux du Parana et de l'Uraguay. Des^ fbrftls qui renferment dan^ leur sein, d'au*
tresforôts lonibéns de vieillesse, des manis et dos plaines entièrement inondés dans la saison des pluies, des montagnes qui élèvent des déserts sur des déserts, forment une parlie des régions que le Paraguay arrose. Le gibier de toute espèce y abonde, ainsi que les tigres et les ours. Les bois sont remplis d'abeilles» qui font une cire blanche, et un miel très-parfnmé. On y voit des oiseaux d'un plumage éclatant, et qui ressemblent à de grandes fleurs rouges et bleues, sur la verdure des arbres. Dn missionnaire français, qui s'était égaré dans ces solitudes, en fait la peinture suivante:
cr Je continuai ma route, sans savoir à « quel terme elle devait aboutir, et sans « qu'rl y eût personne qui pût me Tensei- « gner. * Je trouvai quelquefois, au milieu « de ces bois, des endroits enchantés. Tout « ce que l'industrie des hommes a pu ima* « giner pour rendre un lieu agréable, n'ap- « proche point de ce que la simple nature « y avait rassemblé de beautés.
«Ces lieuxcharmant réalisant les idées que « j^avais eues autrefois en lisant les vies « des anciens solitaires de la Thébaïde, il mo « vint en pensée de passer le reste de mes « jours dans ces forêts où la Providence « m'avait conduit, pour y vaquer unique- « ment à l'aflaire de mon salut, loin de tout « commerce avec les hommes; mais, comme « je n'étais pas le mattre de ma destinée, et « que les ordres du Seigneur m'étaient cerfr tainement marqués par ceux de mes su- «-périeurs, je rejetai celle pensée comme « llneillu^ion. »
«ties Indiens que Ton rencon Irait dans ces retraites, ne leur ressemblaient que par le côté affreux. Race indolente, stupide et féroce, elle montrait dans toute sa laideur l'homme primitif dégradé par sa chute. Rien ne prouve davantage la dégénération de la nature humaine, que la petitesse du sauvage dans la grandeur du désSut--
« Arrivés à Ruenos-Ayres, les ^ïigsionnaires remontèrent le Rio de la Plata, ëtentrant dans les eaux du Paraguay, se dispersèrent dans les bois. Les anciennes relations nous les représentent un bréviaire an bras gauche, une grande croix à la maia droite, et sans autre provision que leur confiance en Dieu. Ils nous les peignent se faisant jour à travers les forêts, marchant dans les terres marécageuses où ils avaient de l'eau jusqu'à la ceinture, gravissant des rochers escarpés et furetant dans les antres et les précipices, au risque d'y trouver des serpents et des botes féroces, au lieu des hommes qu'ils cherchaient.
« Plusieurs d'entre eux y moururent de faim et de fatigue ; d'autres furent massacrés et dévores par les sauvages. Le P. Lizardi fut trouvé percé de flèches sur un rocher; son corps était k demi mangé par les oiseaux de proie, et son bréviaire éthit ouvert auprès de lui àl'ofiice des morts. Quand un missionnaire rencontrait ainsi les restes d'un de ses compagnons, il s'empressait de lui rendre les honneurs funèbres; et plein
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d*une grande joie» il chantait un Te Deum solitaire sur le tombeau du niarlyr.
« De pareilles scènes, renouvelées h chaque instant, étonnaient les hordes barbares. Quelquefois elles s'arrêtaient autour du prêtre inconnu qui leur parlait de Dieu, et elles regardaient le ciel, que l'apôtre leur montrait; quelquefois elles le fuyaient comme un encnanieur> et se sentaient saisies d'une frayeur étrange: le religieux les suivait en leur tendant les mains au nom de Jésus- Christ. S'il ne pouvait les arrêter, il plantait sa croix dans un lieu découvert, et s'allait <îacher dans les bois. Les sauvages s'approchaient peu à peu pour examiner l'étendard de parix élevé dans, la solitude» un aimant secret semblable les attirait h ce signe de leur salut. Alors le missionnaire sortant tout à coup de son embuscade, et profitant de la surprise des barbares, les invitait à
Quitter une vie misérable» pour jouir des ouceurs de la société.
« Quand les Jésuites se furent attaché quelques Indiens, ils eurent recours à un autre moyen pour gagner des Ames. Ils avaient remarqué que les sauvages de ces bords étaient fort sensibles h la musique; On dit que les eaux du Paraguay rendent la voix plus belle. Les missionnaires s'embarquèrent donc sur des pirogues avec les nouveaux catéchumènes, ils remontèrent les fleuves en chantant des cantiques. Les néo^ phjtes répétaient l'air, comme des oiseaux privés chantant pour attirer dans les rets de l'oiseleur les oiseaux sauvages. Les Iridiens ne manquèrent point de se venir prendre au doux piège. Ils descendaient de leurs montagnes, et accouraient au bo^ddes fleuves pour mieux entendre les accents: plusieurs d'entre eux se jetaient dans les ondes, et suivaient h la nage la nacelle enchantée. L'afc et la flèche échappaient à la main du sauvage: l'avant-goût des vertus sociales et les premières douceurs de Thumanité entraient dans son Ame confuse; il voyait sa femme et son enfant pleurer d'une joie inconnue; bientôt, subjugué par un attrait irrésistible, il tombait au pied de la croix, et mêlait des torrents de larmes aux eaux régénératrices qui coulaient sur sa tête.
« Ainsi la religion chrétienne réalisait, dans les forêts^ de l'Amérique, ce que la fable raconte des Amphion et des Orphée : réflexion si naturelle, qu'elle s'est présentée même aux missionnaires, tant il est certain qu'on ne dit ici que la vérité, ayant l'air do raconter une Action.
« Si ces missions étonnent par leurs grandeurs, il en est d'autres qui, pour être plus ignorées, n'en sont pas moins touchantes. C est souvent dans la cabane obscure et sur la tombe du pauvre que le Roi des rois aime à déployer les richesses de sa
S;râce par ses miracles. Eu remontant vers e Nord, depuis le Paraguay jusqu'au fond du Canada , on rencontrait une foule de petites missions, où le néophyte ne s'était pas civilisé pour s'attacher à I apôtre, mais où
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l%pôtro s'était fait sauvage pour suivre le Iléophytc. Los religieux français étaient h la tête de ces églises errantes, dolft les périls et la mobilité semblaient être fuits pour notre courage et notre génie.
« Le P. Creuilli, Jésuite, fonda les misrsions pour Cayenne. Ce qu'il fit 'pour le soulagoment des nègres et des sauvages paraît audessus de l'humanité. Les Pères Lombard et Ramelle, marchant sur les traces do ce saint homme , s'enfoncèrent dans les marais de la Guyane. Ils se rendirent aimables aux Indiens Galibis, à force de se dévouer à leurs douleurs, et parvinrent à obtenir d'eux quelques enfants qu'ils élevèrent dans la religion chrétienne. De retour dans leurs forêts, ces jeunes enfants civilisés prêchèrent TEvangile h leurs vieux parents sauvages, qui se laissèrent aisément toucher par l'éloquence de ces nouveaux mission- Dflires. Les catéchumènes se rassemblèrent dans un lieu appelé Hourou, où le Père Lombard avait bali une case avec deux nègres. La bourgade augmentant tous les jours, on résolut d'avoir une église. Mais commeol payer l'architecte - charpentier de Gayenne, qui demandait quinze cents francs pour les frais de l'entreprise ? Le missionnaire ^t ses néophytes, riches en vertus, étaient, d'ailleurs^ les plus pauvres des hommes. La foi et la chanté sont ingénieuses. Les Galibis s'engagèrent à creuser sept pirogues que le charpentier accepta sur le pied de deux cents livres chacune. Pour compléter le reste de la somme, les femmes filèrent autant de coton qu1l en fallait pour faire huit hamacs. Vingt autres sauvages so firent esclaves volontaires d'un colon , pendant que ses deux nègres, qu'il consentit à prêter, furent occupes h scier les planches du toit de l'édiQce. Ainsi tout fut arrangé, et Dieu eut un temple au désert.
« Celui qui, de toute éternité, a préparé les voies des choses, vient de découvrir sur ces bords un de ces desseins qui échappent, dans leur principe, à la sagacité des nommes, et dont on ne pénètre la profondeur ou'à l'instant même où ils s'accomplissent. Quand le Père Lombard jetai», il y a plus d'un siècle, les fondements de sa mission chez les Galibis, il ne savait pas qu'il ne faisait que disposer des sauvages à recevoir un jour des martyrs de la foi, et qu'il préparait les déserts d'une nouvelle Thébaïdo à la religion persécutée. Quel sujet de réflexion 1 Billaud deVarenneet PIchegru, lu tyran et la victime, dans la même case à Synnamary ; l'extrémité de la misère n'ayant pas même uni les cœurs; des hainr^s immortelles vivant parmi les compagnons des mêmes fers, et les cris de quelques infortunés prêts à se déchirer se mêlant aux rugissements des tigres dans les forêts du nouveau monde I
<c Voyez, au milieu de ce trouble des passions, le calme et la sérénité évangéliques des confesseurs de Jésus-Christ jetés chez les néophytes de la Guyane, et trouvant parra'i fies barbares chrétiens la pitié que leur re-
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fusaient des Français ; de pauvres religieuses ïiospiialièrcs, qui semblent ne s'être exilées dans un climal destructeur que pourallcndre un Co]tot*d*Herbois sur son lit de mort» et lui prodiguer les soins de la charité chrétienne. Ces saintes femmes, confondant l'innocent et le coupable dans leur amour de Thumanitéi versant des pleurs sur tous» firiant Dieu de secourir el les persécuteui^ de son nom et les martyrs de son caUe : quelle leçon 1 quel tableau! que les hommes sont malheureux, et que la religion est bellel
« L'établissement de nos colonies aux Antilles ou Ant-Ilos, ainsi nommées, parce
3u'on les rencontre les premières è l'entrée u golfe Mexicain, ne remonte qu'à l'an 1627, époque à laquelle H. d^Enamouc b&til' un fort, et laissa quelques familles sur rlle Saint-Christophe.
« C'était alors l'usage de donner dos missionnaires pour curés, aux établissements lointains, ami que la religion fjrotégeât en quelque sorte cet esprit d^mtrépidité et d'avffnture qui distinguait les premiers cher* cheurs de fortune au Nouveau-Monde. Les Frères Précheurê 9 de la congr<^galion de Saint- Louis, les Pires Carmes/lc8 Capucins et les lésuUeSt se consacrèrent à Tinstmction des Caraïbes et des nè.gres^ et h tous les travaux gu'exigeaienl nos colonies naissantes de Samt-Ctiristopho et do la Guadeloupe, de la Martinique et de saint-Dcidinguc.
« Nous no nous arrôtons point aux missicins (te la Californie, parce qu'elles n'offrent aucun caractère particulier; ni à celles de la Louisiane, qui se confondent avec ceb tefribles missions du Canada, où l'intrépidité des apôtres de Jésus-Christ a paru dans toute sa gloire,
« Lorsque les Français» sous la conduite do Champlain, remontèrent le Oftjve Saint- Laurent, ils trouvèrent des sauvages bien dilférents do ceux qu*on avait découverf; jusqu'alors au nouveau monde. C'étaient des hommes robustes, fiers d« leur indépendance, capables do raisonnement et de calcul, n'étant étonnés ni des moeurs des Européens, ni de leurs armes (337), e.t qui , loin de nous admirer, comme les innocents Caraïbes, n'avaient pour nos usages que du dégoût et du mépris.
a Trois nations se partagèrent l'empire du désert : l'Algonquine, là plus ancienne et la première de toutes, mais qui s'étant attiré la haine par sa puissance, était prête à succomber sous les armes des deux autres ; la Huronne, qui fut notre alliée, et l'Jroauoise, notre ennemie.
« Ces peuples n'étaient point vagabonds; ils avaient des établissements fixes, des gou- Ternements réguliers. Nous avons eu nousmêmes occasion d'observer chez les Indiens du nouveau monde toutes les formes de constitutions des peuples civilisés. Ainsi,
les Natchez, à la Louisiane, offraient le despotisme dans l'état de nature; lesCreecks de la Floride, la monarchie; et les Iroquois du Canada, le gouvernement républicain Ces derniers et les aurons représentaient encore 4es Spartiates et les Athéniens dans la condition sauvage; les Huroùs, spirituels^
Sais, légers, dissimulés, toutefois braves, loquents, gouvernés par desfenlDies, abusant de la fortune et soutenant mal les revers, a^ant plus d honneur que d^Aoïour de la patrie. Les iroquois, séparés en cantons, que dirigeaient des vieillards ambitieux, politiques, taciturnes, sévères, dévorés du désir de dominer, capables des plus grands vices et des plus grandes vertus, sacrifiant tout à la patrie, les plus féroces et les plu5 intrépides des hommes.
« Aussitôt que les-Français et lés Anglais parurent sur ces rivages, par un instinct naturel, les Hurons s'attachèrent aux premiers; les Iroquois sedévouerentaux seconds, mais sans les aimer ; il» ne s^en servaient qu ? pour se procurer des armes. Quand leurs nouveaux alliés devenaient trop pnissanis ils les abandonnaient, et se donnaient à eux de nouveau, quand les Français obtenaient la victoire. On vit ainsi un petit troapeau de sauvages se ménager entre deux nations civiliséesi diercber à détruire Tùnc par Tautro» toucher souvent au moment d'accomplir ce dessein, et d être à la fois 1*9 mattre et le libérateur de cette partie du nouveau monde.
« Tels furent les peuples que nos missioanaires entreprirent de nous concilier par la religicn. Si la France vit son empire s étendre, en Amérique » par delà les rives du Mesclioscébé ; si elle conserva si longtemps le Canada contre les Iroquois et les Anglais uniS; elle dut presque tous ses succès aux Jésuites. Ce furent eux qui sauvèrent la colouio au berceau, en plaçant pour boulevart devant elle un village cfe Hurons et d'Iroquois chrétiens; en prévenant des coalitions générales dlndiens ; en négociant des traités de paix; en allant seuls s'exposera i& fureur des Iroquois pour traverser les desseins des Anglais. Les gouverneurs de la Nouvolle-AngTeterre ne cessent, dans\Qars dépêches, de peindre nos missionnaires comme les plus dangereux ennemis, c ils déconcertent, disent-ils, les projets delà puissance britannique; iis découvrent ses secrets, et lui enlèvent le cœur et les armes des sauvages.
«Ainsi, nous avons indiqué les voies
3ue suivaient les différentes missions : voies e simplicités voies de science, voies de législation, voies d'héroïsme. H. noas semble Cjue c'était un juste sujet d^orgueil pour l'Europe, et surtout pour la France, qui fournissait le plus grand nombre do missionnaires, de voir tous les ans sortir de son sein les hommes qui allaient faire éclater les miracles des arts, des lois, de
(357) dans le premier combat de Champlain con- ç^is sans donner d*abord la moindre signe tre les iroquois, coux-ci soutinrani le feu de» Fran- frayeur ou d*étonnaaient. .
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riiumanilé et du courage, dans les quatre parties de la lerre. De là provenait la haute idée que les étrangers se rormaient de notre nation et du Dieu qu*on y adorait. Les peuples les plus éloignés voulaient entrer en liaison avec- nous; Tambassadeur du sauvage de TOecident rencontrait à notre courJ^mbassadeur des nations de l*aurore. Nous ne nous piquons pas du don de prophétie; mais on se peut tenir assuré, et rexpérience le prouvera, que jamais des savants, dépêchés aux pays lointains, avec 4«s instruments et les plans d'une académie, ne feront ce qu'un pauvre moine, parti à pied de son couvent, exécutait seul avec son chapelet et son bréviaire.
« C'est encore en grande partie aux ordres religieux que Ton doit Torigine de presque toutes les grandes institutions de charité.
« La charité, vertu absolument chrétienne et inconnue des anciens, a pris naissance dans Jésus-Christ ; c'est la vertu qui le distingua principalement du reste des mortels, et qui fut en lui le sceau de la rénovation de hi nature humaine. Ce fut par la charité, à l'exemple de leur divin maître, que les apôtres gagnèrent si rapidement les cœurs et séduisirent saintement les hommes.
« Les premiers fidèles^ instruits dans cette grande vertu, mettaient en commun quelques deniers pour secourir les nécessiteux, les malades et les voyageurs : ainsi commencèrent les hôpitaux. Devenue plus opulente, l'Eglise fonda pour nos maux des établissements dignes a'elle. Dès ce moment les œuvres de miséricorde n'eurent plus de retenue : il y eut un débordement de la charité sur les misérables, jusqu'alors ab9ndonnés par les heureux du monde. On demandera peut-être comment faisaient les anciens, qui n'avaient point d'hôpitaux. Ils avaient, pour se défaire des pauvres et des infortunés, deux moyens que les chrétiens n'ont pas : l'infanticide et l'esclavage.
« Les maladries ou léproseries de Saint- Lazare, semblent avoir été en Orient les premières maisons de refuge. On y recevait ces lépreux qui, renonces parleurs proches, languissaient aux cfirrefours des cités, en horreur è tous les hommes. Ces hôpitaux étaient desservis par des religieux de Tordre de Sainl-Bazile.
« Nous avons dit un' mot des Trinitaires, ou des Pères de la Rédemption des captifs. Saint Pierre de Nolasque en Espagne imita saint Jean de Matha en France. On ne peut lire sans attendrissement les règles austères de ces ordres. Par leur première constitution, les Trinitaires ne pouvaient manger que des légumes et du laitage. Et pourquoi cette vie rigoureuse? Parce que plus ces' Pères se privaient des nécessités de la vie, plus il restait de trésors à prodiguer aux barbares ; parce que, s'il fallait des victimes à la colère céleste, on espérait que le Tout- Puissant recevrait les expiations de ces religieux, en échange des maux dont ils délivra-ient les prisonniers.
«•L'ordre de la Merci donna plusieurs
saints au monde. Saint Pierre Pascal, évoque de Jaën, après avoir employé ses revenus au rachat des captifs e(au soulagement des pauvres, passa chez le^ Turcs, où il fut chargé de 1ers. Le clergé et le peuple de son Eglise lui envoyèrent une somme d'argent pour sa rançon. « Le saint, » dit Hélyot, « la « reçut avec beaucoup de reconnaissance ; « mais, au lieu de l'employer à se procurer « la liberté, il en racheta quantité de femmes « et'd*cnfants, dont la faiblesse lui faisait' r craindrequ'ils n'abandonnassent la religion « chrétienne, et il demeura toujours entre les « maifis de ces barbares, qui lui«procurèrcnt « la couronne du martyre en 1300. »
« U se forma aussi dans cet ordre une congrégation de femmes, qui se dévouaient au soulagement des pauvres étrangères. Una des fondatrices de ce tiers-ordre était une grande dame do Barcelone, qui distribua son bien aux malheureux : son nom do lamifié s'est perdu; elle n'est plus connue aujourd'hui que par le nom de Mario du Secours, que les pauvres lui avaient donné.
« L'ordre des Religieuses pénitentes^ en Allemagne et en France, retirait du vico deiÉalheureusosniles exposées à périr dans la misère, après avoir vécu dans le désordre. C'était une chose tout à fëit divine de voir la religion, surmontant ses dégoûts par un excès de charité, exiger jusqu'aux preuves du vice, de peur qu'on ne tromp/it ses institutions et que l'innocence sous ta formo du repentir n'usurpAt une retraite qui n'était pas établie pour elle.
« Vous savez, dit Jehan Simon, évoque de « Paris, dans les constitutions de cet ordre, « qu'aucunes sont venues à nous qui étaient « vierges..., à la suggestion de leurs mères « et parents, qui ne demandaient qu'à s'en 'x défaire ; ordonnons que si aucune voulait « entrer en votre congrégation, elle soit in- « terrogéOy etc. Les noms les plus doux et « les plus miséricordieux servaient à cou- « vrir les erreurs passées de ces péclieresscs. tf On les appelait les filles du 6on-Pasteur, « ou les filles de la Madeleine, pour désigner « leur retour.au bercail et Je parJon qui « les attendait. Elles ne prononçaient que « des vœux simples ; on tâchait môme de \qs <t marier quand elles le désiraient, et on a leur assurait une petite dot. Afin qu'elles « n'eussent que des idées de pureté, autour « d'elles, elles étaient vêtues do blanc, d'où « on les nommait aussi Filles blanches. « Dans quelques villes, on leur mettait une « couronne sur la tète, et l'on chantait : Venif ft sponsa Christi; Venez ,épouse du Christ. »
X Ces contrastes étaient touchants, et cette délicatesse bien digne d'une religion oui sait secourir sans offenser, et ménager les faiblesses du cœur humain, tout en 1 -arrachant h ses vices. A riiôpilal du Saint-Es- ' prit, à Rome, il est défendu de suivre les personnes qui déposent les orphelins à la porte du Père-Universel.
« Il y a dans la société des malheureux qu'on .n'aperçoit pas, parce que, descendus de parents honnêtes mais indigents, ils sont
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obligés de garder les dehors de Ts^sance dans les privations de la pauvreté; il n'j a
Suère de silualioo plus cruelle ; le cœur est lessé de toutes parts, et f^iour peu qu'on ait Tâme élevée, la vie n*est aucune longue souffrance. Que deviendront les malheureuses demoiselles nées dans dételles familles? Iront-elles chez des parents riches et hautains se soumettre à toutes sortes de mépris, ou embrasseront-elles des métiers que les préjugés sociaux et leur délicatesse naturelle leur défendent 7 La religion a trouvé le remède 7 Notre-Dame de Miséricorde ouvre î ces femmes sensibles skiS pieuses et respectables solitudes. Il y a quelques années que nous n'aurions osé parler de Saint-€yr, car il était alors convenu que de pauvres filles nobles ne méritaient m asile m pitié. « Dieu a différentes voies pour appeler à lui ses serviteurs. Le capitaine CarafiTa sollicitait, à Naples, la récompense des services militaires qu'il avait rendus à la couronne d'Espagne. Un jour, comme il so rendait au palais, il entre par hasard dans Téglise d'un monastère. Une jeune religieuse chantait; il fut touché jusqu'aux larmes de la douceur de sa voix : il jugea que le service de Dieu doit être plein de délices, puisqu'il donne de tels accents à ceux qui lui ont consacré leurs jours. Il retourne à l'instant chez lui^ jette au feu ses certiGcats de service, se coupe les cheveux, embrasse la vie monastique, et fonde l'ordre des Ouvriers pieux^ gui s'occupe en général du soulagement des infirmités humaines. Cet ordre fit d'abord peu de j^rogrès, parce que» dans une peste qui survint à Naples, les reli^eux moururent tous en assistant les pestiférés» à l'exception de deux prêtres et do trois clercs.
« Pierre de Bétancourt, Frère de l'ordre de Saint-François, étant à Guatimala, ville et province de l'Amérique espagnole, fut touché du sort des esclaves qui n'avaient aucun lieu de refuge pendant leurs maladies. Ayant obtenu par aumône le don d'une chétive maison où il tenait aui)aravant une école pour les pauvres, il bâtit lui-^même une espèce d'inurmerie, qu'il recouvrit de paille, dans le dessein d'y retirer les esclaves qui manquaient d'abri. 11 ne tarda pas à rencontrer une femme nègre, estropiée, abandonnée par son maître. Aussitôt le saint religieux charge l'esclave sur ses épaules, et, tout glorieux de son fardeau, il le porte h cette méchante cabane qu'il appelait son hôpital. 11 allait courant toute la ville, afin d'obtenir quelques secours pour sa négresse. Elle no survécut pas longtemps à tant de charité ; mais, en répandant ses dernières larmes, elle promit à son gardien des récompenses célestes qu'il a sans doute obtenues.
« Plusieurs riches, attendris par ses vertus, donnèrent des fonds à Bétancourt, qui vit la chaumière de la femme nègre se changer en un hôpital magnifique. Ce religieux mourut jeune ; f'amour de l'humanité avait consumé *son cœur. Aussitôt qut^ le brait de son trépas fut répandu, les pauvres
et les esclaves se précipiterait i rhôpiial, pr»ur voir encore une fois leur bienfaiteur. Ils baisaient ses pieds, ils cou|>aieot des morceaux do ses habits, ils Teuss* nt déchiré |iOur en emporter quelques reliques, si l*on n'eût mis des gardes à son cercueil : oo eûl rru que c'était le corps d'un lyran qu*OD défendait contre la haine des peuples, et e'é^ tait un pauvre moine qu'on dérobait à leur amour.
• L'ordre du Frère Bétancourt se répandit après lui ; l'Amérique entière se couTrit de ses hôpitaui, desservis par des religieux qui prirent le nom de BeiMéémiles. Telle était
la formule de leurs vœui : « Moi, frère
c je fais vœu de pauvreté, de chasteté et «d'hospitalité, et m'oblige de servir les « pauvres coiivakscents, encore bien qu'ils « soient infidèles et attaqués de nuiladies con^ « tagieuses, »
« Si la religion nous a attendus sur le sommet des montagnes, elle est aussi descendue dans les entrailles de la terre, loin de la lumière du jour, afin d'y chercher des infortunés. Les frères Bethléémites ont des es, èces d'hôpitaux jusqu'au fond des mines du Pérou et du Mexique^ Le christianisme s'est efforcé de réparer au Nouyeau-Monde les maux que les hommes j ont faits, et dont on Ta si injustement accusé d'être l'auteur. Le docteur Robertson, Anglais, protestant et même ministre presl>ytérieu, a pleinement justifié sur ce point l'Église ro* maine : « C'est avec plus d injustice encore» « dit-il, ciue boauooup d'écrivains ont attri- « baé h 1 esprit d'intolérance de la religion <( romaine la destruction des Américains, « et ont accusé les ecclésiastiques espagnols « d'avoir excité leurs compatriotes amassa- « cror ces peuples innocents, comnie de^ « idolâtres et des ennemis de Dieu. Les pre^ « miers missionnaires, quoique simples et « sans lettres, étaient des hommes pieux ; « ils épousèrent de bonne heure la cause « dos Indiens, et défendirent ce peuple con-^ « Ire les calomnies dont s'efforcèrent de le a noircir les conquérants, qui le représen- « talent comme incapable de se former ja- « mais à la vie sociale et de comprendre ics a principes de la religion, et comme uno « espèce imparfaite d'hommes que la nature « avait marcjuée du sceau de la servitude. « Ce que j'ai dit du zèle constant des mis^ « sionnaires espagnols pour la défense et « la protection du troupeau commis à leurs « soins, les montre sous un point de vue ff digne de leurs fonctions ; ils furent des a ministres de paix pour les Indiens, et « s'efforcèrent toujours d'arracher la verge « de fer des mains de leurs oppresseurs. « C*est à leur puissante médiation que les « Américains durent tous les règlements qui a tendaient à adoucir la rigueur de leur sort « Les Indiens regardent encore les ecclé- « siastiques, tant séculiers que réguliers, « dans les étjblissements espagnols, comme « leurs défenseurs naturels, et c'est à eux « qu'ils ont recours pour repousser les
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« exactions et les violences auxquelles ils « sont encope exposés. »
« Ce passage est formel, et d'autant plus décisif, qu'avant d'en venir à cette conclusion, le ministre protestaut fournit les preuves qui ont déterminé son opinion. 11 cite les plaidoyers des Dominicains pour les Caraïbes, car ce n^était pas Las-Casas seul qui prenait leur défense; c'était son ordre entier et le reste des ecciésiastioues espagnols. L^e docteur anglais joint à cela les bulles des papes, les ordonnances des rois accordées, à la sollicitation du clergé, pour adoucir le sort des Américains et mettre uu (rein è la cruauté des colons.
ff Au reste, le silence que la philosophie a gardé sur ce passage de Uobertson es't bien remarquable. On cite tout de cet autour, hors le fait qui présente sous un nouveau jour la conquête de l'Amérique, et que détruit une des plus atroces calomnies dont l'histoire se soit rendue coupable. Les sophistes ont voulu rejeter sur la religion un crime que non-seulement la religion n'a pas commis, mais dont elle a eu horreur ; c'est ainsi que les tyrans ont souvent accusé leur victime.
« Nous venons à ce monument oii la religion a voulu, comme d'un seul coup, et sous un seul point- de vue, montrer qu'il n*y a point de souffrances humaines qu elle n'ose envisager, ni de misère au-dessus de $on amour.
« La fondation de l'HôteUDieu remonte à saint Landry, huitième évoque de Paris. Les bâtiments en furent successivement augmentés par le chapitre de Notre-Dame, propriétaire de l'hôpital, par saint Louis, par Je chancelier Duprat et par Henri iV; en sorte qu'on peut dir^ que cette retraite de tous les maux s'élargissait à mesure que tes maux se multipliaient et que la charité croissait à l'égal des douleurs.
« L'hôpital était desservi dand le principe par des religieux et des religieuses, sous la règle de saint Augustin ; mais depuis longtemps les religieuses seules y sont restées.
« Le cardinal de Vitry, » ditHély ot, « avoulu « sans doute parler des religieuses de l'Hô- « tel-Dieu, lorsqu'il dit qu'il y en avait qui, « se faisant violence, souffraient avec joie et « sans répugnance l'aspect hideux de toutes a les misères humaines', et qu'il lui semblait « qu'aucun genre de pénitence ne pouvait <K être comparé à cette espèce de martyre.
« Il n'y a personne^» continue l'auteur « que « nous citons, qui, en voyant les religieuses « de l'Hôtei-Dieu non-seulement panser , « nettoyer les malades, faire leur lit, mais « encore au plus fort de, l'hiver casser la « glace de la rivière qui passe au milieu de « cet bôpital, et y entrer jusqu'à la moitié « du corps, pour laver leurs linges pleins « d'ordures et de vilenies, ne les regarde « comme autant de saintes victimes qui, par « un excès d'amour et de charité pour so^ a courir leur prochain, courent vofontiers (î à la mort qu'elles affrontent, pour ainsi « dire, au milieu de tant de puanteur et
a d'infection causées par le grand nombre « des malades. »
« Nous ne doutons point des vertus qu'inspire la philosophie, mais elles seront encore bien plus irappantes pour le vulgaire, ces vertus, quand la philo50))hie nous aura montré de pareils dévnûments. Et cependant la naïveté de la peinture d'Hélyot est loin de donner une idée complète des sacrifices de ces femmes chrétiennes : cet historien ne parle ni de l'abandon des plaisirs de la vie, ni de la perte de la jeunesse et de la beauté, ni du renoncement & une famille, à un époux, à l'espoir d'une postérité ; il ne parle point de tous les sacrifices du cœur, des plus doux sentiments de l'&me étouffés, hors la pitié qui, au milieu de tant de douleurs, devient un tourment de plus.
« Eh bien I nous avons vu les malades, les mourants près de passer, se soulever sur leurs couches, et, faisant un dernier effort, accabler d'injures les femmes angéliques qui les servaient. Et pourquoi ? parce qu'elles étaient chrétiennes. D'autres filles semblables h celles-ci, et qui méritaient des autels, ont été publiquement fouettées^ nous ne déguisons point le mot. Après un pareil retour pour tant de bienfaits, qui eût voulu encore retourner auprès des misérables?
qiii ? Ei!es I ces femmes I elles-mêmes I Elles ont voté au premier signal, ou plutôt elles n'tml jamais quitté leur poste. Voyez ici réunies la nature humaine religieuse et la nature humaine impie, et jugez-les.
« La sœur grise ne renfermait pas foujours ses vertus, ainsi que les filles de THÔ*tel-Dieu, dans l'intérieur d'un lieu pestiféré , elle les répandait au dehors, comme un parfum dans les campagnes; elle allait voir, le cultivateur infirme dans sa chaumière. Qu'il était touchant de voir une femme jeune, belle et compatissante, exercer au nora de Dieu, près de l'homme rustique, la profession au médecin I On no'lis montrait dernièrement près d'un moulin, sous des saules, dans une prairie, une petite maison qu'avaient occupée trois sœurs grises. C'était de cet asile champêtre qu'el-^ les partaient à toutes les heures de la nuit et du jour, pour secourir les laboureurs. On remarquait en elles, comme dans toutes leurs sœurs, cet air de propreté et de contentement qui annonce que le corps et l'âme sont également exempts de souillures; elles étaient pleines de douceur, mais toutefois sans manquer de fermeté pour soutenir la vue des maux et pour se faire obéir des malades. Elles excellaient à rétablir les membres brisés par des chutes ou par ces accidents si communs chez les paysans.
Mais ce qui était d'un prix inestimable, c'est que la sœur grise ne manquait pas de dire un mot de Dieu à Tpreille du nourricier de la patrie, et que jamais la morale ne trouva de formes plus divines pour se glisser dans le cœur humain.
« Tandis que ces Filles hospitalières étonnaient par leur charité ceux mêmes qui étaient accoutumés à ces actes sublimeSi il
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se passait dans Paris d'aulrcs merveilles : de grandes dames s*eiilaient de la ville et de la cour, et partaient pour le Canada. Elles allaient sans doute acquérir des habitations, réparer une fortune délabrée, et jeter les fondements d'une vaste propriété ? Ce n'était pas là leur but : elles allaient au milieu des forêts et des guerres sanglantes fonder des hôpitaux pour les sauvages ennemis.
« En Earope, nous tirons le canon en signe d'allégresse pour annoncer la destruction de plusieurs milliers d'hommes; mais dans les établissements nouveaux et lointains, oCi Ton est plus près du malheur et de la nature, on ne se réjouit que de ce (jui mérite en effet des bénédictions, o'està-diro des actes de bienfaisance et d'humanité. Trois pauvres hospitalières, t;onduites par madame de la Peltrie, descendent sur les rives canadiennes, et voilà toute la colonie troublée de joie. « Le jour de l'arrivée de personnes si ardemment désirées, dit Charicvoix, fut pour toute la ville un jour do fête ; tous les travaux cesseront et les boutiques furent fermées. Le gouverneur reçut les héroïnes sur le rivage à la tête de bos troupes qui étaient sous Tes armes et au bruit du canon ; après les premiers compliments, il les mena, au milieu des acclamations du peuple, à l'église, où le Te Deum fut chanté... Ces saintes filles, de leur côté, ec leur généreuse conductrice voulurent, dans le premier transport de leur joie, baiser une terre après laquelle elles avaient si longtemps soupiré, qu'elles se promettaient bien d arroser de leurs sueurs et qu'elles ne désespéraient pas môme de teindre de leur sang. Les Français, môles avec les sauvages, les infidèles mêmes confondus avec les chrétiens, ne se lassaient {)oint et continuèrent plusieurs jours à aire tout retentir de leurs cris d'allégresse, et donnèrent mille bénédictions à celui qui seul peut inspirer tant de force et de courage aux personnes les plus faibles. A la vue des cabanes sauvages où i'on roena les religieuses, le lendemairi de leur arrivée, elles se trouvèrent saisies d'un mouvement de joie : la pauvreté et la malpropreté qui y régnaient ne les rebutèrent point, et aes objets si capables de ralentir leur zèle ne le rendirent que plus vif; elles témoignèrent une grande impatience d'entrer dans l'exer* cice de leurs fonctions.
« Madame de la Peltrie, qui n'avait jamais désiré d'être riche et qui s'était faite pauvre d'un si bon cœur pour Jésus-Christ, ne s'épargnait en rien pour le'salut des Ames. Son zèle la porta même à cultiver la terre de ses propres mains pour avoir de quoi soulager les pauvres néophytes. Elle se dépouilla en peu de jours de ce qu'elle avait réservé pour son usage, jusqu'à se réduire à manquer du nécessaire, pour vêtir les enfants qu'on lui présentait presque nus, et toute sa vie. qui fut assez loflgue, ne fut
Îju'un tissu a actions les plus héroïques de a charité.
« Trouve-t-on dans l'histoire ancienne rien qui soit aussi touchant, rien qui fasse couler des larmes d'attendrissement aussi douces, aussi pures?
« Il faut maintenant écouter un moment saint Justin le Philosophe. Dans sa preaiière apologie, adressée à l'empereur, il paHeainsi :
« On expose les enfants sous votre em- « pire. Des personnes élèventensuitc ces en-^ « fants pour les prostituer. On ne rencontre «parioutes les nations que des enfants « destinés aux plus exécrables usages, et « qu'on nourrit comme des troupeaux de « bêtes ; vous levez un tribut sur ces en- « fants... Toutefois ceux qui abusent ele « ces petits innocents, outre le crime qu'ils «commettent envers Dieu, peuvent par « hasard abuser de leurs propres enfants... «Pour nous autres, chrétiens, détestant « ces horreurs, nous ne nous marions que ^ pour élever notre famille, ou nous no re- « nonçons au mariage que pour vivre dans « la chasteté... »
« Voilà donc les hôpitaux que le polythéisme élevait aux orphelins. Ô vénérable Vincent de Paul, où étais-tu? où étais-tu pour dire aux dames de Rome, comme à ces pieuses Françaises qui t'assistaient dans les œuvres : « Or sus, Mesdames, voyez si « vous voulez délaisser à votre tour ces pe- « tits innocents, dont vous êtes devenues « les mères selon la grâce, après qu'ils ont «été abandonnés par leurs mères selon la « nature? » Mais c'est en vain nue nous demandons Vkomme des miséricordes h des cultes idolâtres.
« Le siècle a pardonné le christianisme à saint Vincent de Paul ; on a vu la philosophie pleurer à son histoire. On sait que, gardien de troupeaux, pui$ esclave à Tunis, il devint un prêtre illustre par sa science et par ses œuvres; on sait qu'il est le fondateur de l'hôpital àkis Enfants-Trouvés, de celui des pauvres-vieillards, de l'hôpital des galériens à Marseille, du collège des Prêtres de la Mission, des confréries de charité dans les paroisses, des compagnies de Dames pour le service de THÔtel-Dieu, dos Filles de la Charité, survantes des malades, et enfin des retraites pour ceux qui désirent choisir un état de vie et qui ne soni pas encore déterminés. Où la charité va-tel!e prendre toutes ses institutious, toute sa prévoyance?
« Saint Vincent de Paul fut puissamment isecondé par mademoiselle Legras, oui, de concert av«c lui, établit les Sœurs de la Charité. Elle eut aussi la direction de l'hôpital du Nom de Jésus, qui, d'abord fondé pour quarante pauvres, a été Torigine de ThôprtaUgénéral de-Paris. Pour emblème et pour récompense d*une vie consumée dans les travaux les plus pénibles, n>ademoiselle Legras demanda qu'on mît sur son tombeau une petite croix avec ces mots : Spes mect. Sa volonté fut faite.
ti Ainsi àe pieuses familles se disputaient, au nom du Christ, le plaisir de faire du bien aux hommes. La femme du cIhiii*
mi
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celier de France el madame Fouqiiet étaient Je la coB^régalion des Dames de laCbarité. Elles avaient chacune leur jour pour aller iustruire et exhor4er tes malades, leur parler des choses nécessaires au salut d une manière touchante et familière. D'autres Dames recevaient les aumônes; d'autres avaient soin du linge, des meubles, des pauvres, etc. Un auteur dit que plus de sept " cents calvinistes rentrèrent dans le sein (le l-Ëglise romaine, parce qu'ils reconnurent la vérité' de sa doctrine dans les productions âhàne charité si ardente et si étendue. Saintes Dames de Miramion, de Chantai,, de la Peltrie, de Lamoignon, vos œuvres ont été pacifiques? Les pauvres ont accompagné vos . cercueils, ils les ont arrachés à ceux qui les portaient pour les porter eux-mêmes; vos^ ikinérailies retentissaient de leurs gémisse* ments, et l'on e&l cru que tous les cœurs bienfaisants étaient passes sur la terra parce que vous veniez de mourir.
« Terminons par une remarque essentiellr eet article des institutions du christianisme en faveur de l'humanité souffrante. On dit que, sur le mont Saint-Bernard, un air trop vif use les ressorts de la respiration, et qu'on y vit rarement dix ans : ainsi, le moine qui ^'enferme dans l^'hospice peut calculer à peu près le nombre de jours qu'il restera sur la terre : tout ce qu'il gagne au service ingrat des hommes, c'est de connaître le moment de la mort, qui est caché au reste des hommes. On assure que presque toutes les filles de l'Hôtel-Dieu ont habituellement une petite fièvre qui les consume, et qui provient de ratmosplière corrompue où elles vivent. Les religieux qui habitent (es mines du nouveau monde, au fond desquelles ils ont établi des hospices, dans une nuit éternelle, pour les infortunés Indiens, ces religieux abrègent aussi leur existence ; ils sont empoisonnés par la vapeur métallique : enfin, les Pères qui s'enferment dans les bagnes pestiférés de Constantinople se dévouent au martyre le plus prompt.
« Le lecteur nous le pardonnera si nous supprimons ici les réflexions : nous avouons notre incapacité à trouver des louanges di gnes de telles œuvres : des pleurs et d' l'admiration sont tout ce qui nous reste. Qu'ils sont à plaindre ceux qui veulent détruire la religion, et qui ne goûtent pas la douceur des fruits de 1 Evangile 1 « Le stoï- « cisme ne nous a donné qu^ Epictète, dit « Voltaire, et la philosophie chrétienne « forme des milliers d'Epictète, qui ne sa- « vent pas qu'ils le sont, et dont la vertu est « poussée jusqu'à ignorer leur vertu même. &
« Consacrer sa vie à soulager nos douleurs est le premier des bienfaits; le second est de nous éclairer. Ce sont encore des prêtres superititieux q\i\ nous onU guéris de notre ignorance, et qui, depuis dix siècles, se sont ensevelis ^ans la poussière des écoles poui nous tirer dé la barbarie. Ils ne craignaient pas la lumière, puisqu'ils nous en ouvraient les sources; ils ne songeaient qu'à nous laire partager ces clartés qu'ils avaient re*
cueillies, au péril de leurs jours, dans les débris de Rame et de la Grèce.
« Le Bénédictin^ qui savait tout, le Jésuite, cpii connaissait la science et le monde, Toratorien, le docteur de l'Univer^sité , méritent peut-être moins notre reconnaissance ]ue ces humbles Frères qui s'étaient consacrés à l'enseignement gratuit des pauvres.
« Les Clercs réguliers des écoles pieuses c s'obligeaient à montrer, par charité, à lire^ « à écrire au petit peuple^ en comnaençant « par Ta, b, c;A compter , à calculer ^ Uméme «. à tenir les livres des marchands et dans les « bureaux. Ils enseignent encore, non-seu- « lement la rhétorique et les langues latine «. et grecque, mais, dans les villes, ils tienc nent aussi des écoles de philosophie et de « théologie scolastique et morale, de mathé- «^ matiques, de fortiticatioos et de géamé- « (rie... Lorsque les écoliers sortent de c classe, ils vont par bandes chez leurs pa- ¥ renls, où ils sont conduits par un relic gieux, de peur qu'ils ne s'amusent par les. « rues à jouer et à perdre leur temps. ^»
« La naïveté du style fait toujours grand, plaisir; mais quand elle s'unit, pour ainsi dire, à la naïveté des bienfaits, elle devient: aussi admirable qu'attendrissante.
c Après ces premières écoles fondées par la charité chrétienne, nous trouvons les congrégations savantes, vouées aux lettres et à. réducation de la jeunesse par des articles exprès de leur institut. Tels sont les reli-< gieux de Saint-Basile, en Espagne, qui n'ont pas moins de quatre collèges par pré*" vince. Ils en possédaient un à boissons, en Franco, et un autre à Paris : c'était le collège de Beauvais, fondé par le cardinal Jean de Dormans. Dès le ix* siècle. Tours, Corbeil, Fontenelle, Fulde, Saint-Gall, Saint- Denis, Saint-Germain d'Auxcrre, Ferrières, Aniane, et en Italie le mont Cassin, étaient des écoles fameuses. Les Clercs de la vis commune^ aux Pays-Bas, s'occupaient de la collection des originaux dans Tes bibliothèques, et du rétablissement du texte des ma-^ nuscrits.
« Toutes les universités de l'Europe ont été établies, ou par des princes religieux, oii par des évoques, ou par des prêtres, et toutes ont été dirigées par des ordres chrétiens. Cette fameuse Université de Paris, d'où la lumière s'est répandue sur l'Europe moderne, était composée de quatre racultés. Son origine remontait jusque Charlemagne, jusqu'à ces temps où, luttant'seul contre la barbarie, le moine Alcuin voulait faire de la France une Athènes chrétienne. C'est là qu'avaient enseigné Budé, Casauboo, Grenau, Rollin, Coffin, Lebeau ;. c*est là que s'6 talent formés Abailacd, Amyot, de Thou, Boileau. En Angleterre Cambridge a vu Newton sortir de son sein, et QxTord présente, avec tes noms de Bacon et de Thomas Horus, sa bibliothèque persane, ses manuscrits d'Homère, ses marbres d'Arundel el ses éditions des classiques; Glasgow et Edimbourg, en Ecosse; Leipsick, léna. Tu-
bingue, eu Allemagne; Leyde, Utrecbt et
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Louvain, aux Pavs-Bas; Gandie, Alcala et Salamanque, en Espagne: tous ces foyers des Jumièpes attestent les inamenses travaux «iu christianisme. Mais deux ordres ont particuHôrement cultivé les lettres : les Bénédictins et les Jésuites.
« L'an 540 de notre ère» saint Benoit jeta, au mont Cassin, en Italie, les fondements do Tordre célèbre qui devait, par une triple gloire, convertir l'Europe, défricher ses déserts, et rallumer dans son soin le flambeau des sciences.
a Les Bénédictins, ef surtout ceux de la congrégation de Saint -Maur, établie vers l'an 543, nous ont donné ces hommes dont le savoir est devenu proverbial, et qui ont retrouvé avec des peines infinies les manuscrits antiques ensevelis dans la poudre des monastères. Leur entreprise littéraire la plus effrayante (car Ton peut parler ainsi), c^est l'édition des Pères de TEglise. S'il est difficile de faire imprimer un seul volume correctement dans sa propre langue, qu'on
i'uge ce quec'esl qu'une révision entière des ^ères grecs et latins, qui forment plus de cent cinquante volumes in-folio. L'imagination peut à peine embrasser ces travaux énormes. Rappeler Ruinart, Lobineau, Cal- Boet, Tassln, Lami, d'Achery, Marlène, Mabillon, MontfaucoB, c'est rappeler des prodiges de science.
« On ne peut s'enapècher de regretter ces corps enseignants, uniquement occupés de recherches littéraires et de l'éducation de la
i'eunesse. Après une révolution qui a rclAché w liens de la morale et interrompu le cours des études, une Société h la fois religieuse et savante porterait un remède assuré à la source de nos maux. Dans les autres formes d'institut, il ne peut y avoir ce travail régulier, cette laborieuse application au même sujet,|qui régnent parmi les solitaires, et qui, continuéssansinterruption pendant plusieurs siècles, finissent par enfanter des miracles. <c Les Bénédictins étaient des savants, et les Jésuites des gens de lettres : les uns et les autres furent à la société religieuse ce
a n'étaient au monde deux illustres acaémies.
« L'ordre des Jésuites était divisé en trois degrés, écoliers approuvés^ coaâjuteurs for' mes 9 et profès. Le postulant était d'abord éprouvé par dix ans de noviciat, pendant lesquels on exerçait sa mémoire, sans lui permettre de s'attacher h aucune étude particulière : c'était pour connaître où le portait son génie. Au bout de ce temps, il servait les malades pendant un mois dans an hôpital, et faisait un pèlerinage à pied,, en demandant l'aumône : par là on prétendait l'accoutumer au spectacle des douleurs humaines, et le préparer aux fatigues des missions. 11 achevait alors de fortes ou bril- Idotes études. N'avait-il aue les grâces de la société , et cette vie élégante qui platt au monde, on le mettait en vue dans la capitale, on le poussait à la cour et chez les grands Possédait-il le génie de la solitude, on le retenait daq^ les bibliothèques et dans
l'intérieur de la compagnie. S'il s'annonçait comme orateur, la chaire s'ouvrait à son éloquence; s'il avait l'esprit clair, iuste et patient, il devenait professeur dans les collèges; s'il était ardent, intrépide, plein de zèle et de foi, il allait mourir sous le fer du mahométan et du sauvage; enfin, s'il montrait des talents propres à gouverner les hommes, le Paraguay l'appelait dans ses forêts, ou Tordre à la tète des maisons. Le général de la compagnie résidait à Rome. Les Pères provinciaux, en Europe, étaient obligés de correspoiuire «evec lui une fois par mois. Les chefs des missions étrangères lui écrivaient toutes les fois que les vaisseaux ou les caravanes traversaient les solitudes du monde. Il y avait, en outre, pour les cas pressants, des missionnaires qui se rendaient de Pékin à Rome, do Rome en Perse, en Turquie, en Ethiopie, au Paraguay, ou dans quelque autre partie de la terre. L'Europe savante a fait une perte irréparable dans les Jésuites. L'éducation ne s'est jamais bien relevée depuis leur chute. Ils étaient singulièrement agréables è la jeu* nesse; leurs manières [)olies ôtaient h leurs leçons ce ton pédantésque qui rebute l'enfance. Comme la plupart de leurs professeurs, étaient des hommes de lettres recherchés dans le monde, les jeunes gens nesecrovaieni avec eux que dans une illustre académie, lis avaient su établir entre les écoliers de différentes fortunes une sorte de patronage qui tournait au profit des sciences. Ces liens, formés dans TAgo où le cœur s'ouvre aux sentiments généreux, ne se ijrisaieui plus dans la suite, et établissaient, entre le prince et Thomme de lettres, ces antiques et nobles amitiés qui vivaient entre les Scipiou et les Lélius.
a Ils ménageaient encore ces Yénérables relations de disciples et de maîtres, si chères aux écoliers de Platon et de Pytbagore. Ils s'enorgueillissaient du grand homme dont ils avaient préparé le génie, et réclamaient une partie de sa gloire. Voltaire, dédiant sa Mérope au P. Porée, et l'appelant son cher maitref est une de ces choses aimables que l'éducation moderne ne présente plus. Naturalistes, chimistes, botanistes, mathématiciens, mécaniciens, astronomes, poètes» historiens, traducteurs, antiquaires, journalistes, il n'y a pas une branche des sciences que les Jésuites n'aient cultivée avec éclat. BQurdaloue rappelait l'éloquence romaine; Brumoy introduisait la France au théâtre des Crées; Cresset marchait sur les traces de Molière ; Lecomte^ Parennin, Charlevoix, Ducerceau, Sanadon, Duhalde, Noël, Bouliours, Daniel, Tournemine, Mainbourg, Larue, Jouveney, Rapin, Vanière, Comibire, Sirmond, Bougeant, Pelau, ont laissé des noms qui ne sont pas sans honneur. Que peut-on reprocher aux Jésuites ? un peu d'ambition, si naturelle au génie. « Il sera «i toujours beau, dit Montesquieu en parlant « de ces Pères, de gouverner les hommes. « en les rendant heureux. » Pesez la masse du bieaque les Jésuites ont fait i souvene^-^
KM
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ton, FEru^lollre dans la forêt de Gironde; Oaisne à quelques lieues de Loudua; Luçon dans les bois du. même nom; la Lande dans tes laades de Gamache; la Madeleine sur la Loire; BourUon en Limousin» Cadouin en Périgord ; enfin Haut&-Bruyàre près de Paris,, furept autant de colonies de Fontevrault, et
Jtti, pour la plupart/ d'incultes qu*elle& taient» se changèrent en opulentea campagnes,
« Nous fatiguerions le lecleur». si nous entreprenions de nommor tous les sillons que la charrue des Bénédictins a tracés dans lea Gaules sauvages. Maurecourt, Longpré» Fon^ laine, le Charme» Colinajgae, Foicy.Bellonier». Cousanie, Sauvement, les Epines, Eube^ Vanassel, Pons, Charles, Vairville, et cent autres lieux dans la Bretagne, rAfyou, la Berry, l'Auvergne, la Gascosne, le Languedoc, la Guyenne, attestent leurs immenses travaux. Saint Colomban fit fleurir le désert de Vauge ; des filles bénédictines même, à rexerapTe des Pères de leur ordre, se consa-^ crèrenlà la culture; celles de Hontreuil-les- Dames «s'occupaient, ditHermann, à coudre,. « à filer et à défricher les épines de la forêt, à ff limitation de Léon et de tous les religieux « ae Clairvaux. »
a£n Espagne, les Bénédictins déployèrent la même activité. Ils achetèrent des terres^ en friche au bord du Tage, près de Tolède, et ils y fondèrent lo couvent de Venhalia,, après avoir planté en vignes et en orangers tout le pays d'alentour.
« Le mont Cassin, en Italie, n'était qu'une profonde solitude : lorsque saint Benoit s*7 relira, le pays changea de face en peu d» temps, et l'abbaye nouvelle devint si opulente par ses travaux, qu'elle fut en état de^ se défendre, en 1057, contre les Normands, qui lui firent la guerre.
« Saint Boniface, avec les religieux de son ordre, commença toutes les cultures dans les quatre évêchés de Bavière. Les Bénédictins de Fulde défrichèrent, entre la Uesse,. la Franconie et la Thuringe, un terrain du diamètre de huit mille pa& géométriques, ce qui donnait vingt-quatre mille pas, ou seize lieues de circonférence; ils comptèrent bientôt jusqu'à dix-huit mille métairies, tant en Bavière qu'en Souabe. Les moines de Saint-Benolt-Polironne, près de Mantoue, ein|)loyaient au labourage plus de trois mille paires de bœufs.
« Remarquons, en outre, que la règle presque générale qui interdisait l'usage de la viande aux ordres monastiques vint sans* doute, en second lieu, d'un principe d'économie rurale. Les sociétés religieuses étant alors fort multipliées, tant d'hommes quijio vivaient que de poissons, d'œufs, de lait el
vous des écrivains célèbres que leur corps a donnés à ta France, ou de ceux qui se sont formés dans leurs écoles; rappelez-vous les royaumes entiers qu'ils ont conquis à notre commerce par leur habileté, leurs sueuns dt leur sang } repassez dans votre mémoire les miracles de leurs missions au Canada, au Paraguay, è la Chine, et vous verrez que le peu de mal dont on les accuse ne balance pas un moment les services qu'ils ont rendus à la société.
« C'est au clergé séculier que nous devons encoi^e le renouvellement de l'agriculture en JÇuropie, comme nous lui devons la fondation des collèges et des hôpitaux. Défrichements des terres, ouvertures des chemins, agrandissements des hameaux et des villes, établissements des messageries et des auberges, arts el métiers, manufactures, commerce intérieur et extérieur, lois civiles cl politiques , tout enfin nous vient originairement de l'Eglise. Nos pères étaient des barbares à qui le christianisme était obligé d'enseigner jusqu'à l'art de se nourrir.
a La plupart des concessions faites aux monastères dans les premiers siècles de l'Eglise étaient des terres vagues, que les moines cultivaient de leurs propres mains. Pes forêts sauvages, des marais impraticables, de vastes landes, furent la source de ces richesses que nous avons tant reprochées au clergé.
« Tandis que les chanoines prémontrés labouraient les solitudes de la Pologne et une portion de la forêt de Coucy, en France, lus Bénédictins fertilisaient nos bruyères, l^lolême, Colan et Cîteaux, qui se couvrent aujourd'hui de vignes et de moissons , étaient de& lieux semés de ronces et d'épines, où les premiers religieux habitaient sous des huttes de feuillage, comme les Américains au milieu de leurs défriche- Mients.
« Saint Bernard et ses disciples fécondèrent les vallées stériles que leur abandonna Thibaut, comte de Champagne. Fontevrault fut une véritable colonie, établie par Bobert d'Arbrissel, dans un pays désert, sur tes confins de l'Anjou el de la Bretagne. Des familles entières cherchèrent un asile sous la direction do ces Bénédictins : il s'y forma des monastères de veuves, de filles, do laïques, d'infirmes et de vieux soldats. Tous devinrent cultivateurs, h l'exemple des Pères, qui abattaient eux-mêmes les arbres, guidaient la charrue, semaient les grains el couronnaient cette pariié de la France de ces belles moissons qu'elle n'avait point encore portées.
« La colonie^ fut bientôt obligée de verser au dehors une partie de ses habitants, el de
céder à d'autres solitudes le superflu de ses jde légum*es, durent favoriser singulière* mains laborieuses. Raoul de la Futaye, ment la propagation des races de bestiaux, compagnon de Robert, s'établit dans la forêt Ainsi nos campagnes, aujourd'hui si floris-
du Nid-du-Merle, etVituI, autre Bénédictin, dans, les bois de Savigny. La forêt de TOrges,dans le diocèse d'Angers ; Chaufournois, aujourd'hui Chantenois, en Touraine; Beli^S dans la mêiLe province;, la Puie en Poi-
santés, sont en partie redevables de leurs moissons et de leurs troupeaux au travail des moines et à leur frugalité.
a De plus, l'exemple qui est souvent peu de chose en morale, [)arce que Tes passions
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en détruisent ïés bons effets, exerce une grande puissance sur le côté malériel de la rie. Le spectacle de plusieurs aulUers de religieux cultivant la terre mina peu à peu ^s pré}4]gés barbares qui attachaient Le mérpris à Tart qui nourrit les hommes. Le piysan apprit dans les monastères à re« tourner la glàbe et à fertiliser le sillon. Le liaron commença à chercher dans son champ. c(es trésors plus certains que ceux qu'il se procurait par tes arines. Les moines furent donc réellement les p^es de Tagrioulture, et comme laboureurs eux-mêmes» et comme les premiers maîtres de nos laboureurs.
« Ils n'avaient point perdu de nos jours co génie utile. I^s plus b,al!ea cultures» les paysans les plus riches, les mieux nourris et les moins vexés, les équipages champâ-^ très les plus parfaits, les trou[)eaux les plus gras, les fermes les mieux entretenues se trouvent dins les abbayes. Ce a'était pas le, ce me semble» un sujet de reproches a fisûce au clergé,.
« Mais si le clergé a défriché l'Europe sauvage, il a aussi multiplié nos hameaux, accru et eniberii nos villes. Divers quartiers de Paris» tels que ceux de Sainte-Geneviève et de Saint-Germain l'Auxerrois» se sont élevés en partie aux frais des abbaves du môme nom. En général» partout ou il s» trouvait un monastère» là se formait un viN lage. La Chaise^DieUf AAbeviUe^ et plusieurs autre lieux» portent encore dans leurs nom^s la marque de leur origine. La ville de Saint* Sauveur, au pied du moj3t Cassin, en Italie, et les bourgs environnants , sont l'ouvrage des religieux de Saint-Benoit. A, Eulde, à Ma vence,dans tous les cercles ecclésiasiiques de l'Alleniagne, en Prusse, en Pologne» en Suisse» en Espagne» en Angleterre, une foule de cités ont eu pour fondateurs, des ordres monastiques ou militaires. Les villes qui sont sorties le plus tdl de la barbarie sont celles mêmes qui ont été soumises à des princes ecclésiastiques. L'Kurope doit la moitié de sts monuments et de s^ fondations utiles à la muniGcence des cardi* naux, des abbés et des évêques.
« Mais on dira peut-être que ces travaux n'attestent que la richesse immense de l'Eglise.
« Nous savons qu'on cherche .toujours & atténuer les services : Thomme hait la reconnaissance. Le clergé a trouvé des terres incultes» il y a fait croître des moissons. Devenu opulent par son propre travail» il a appliqué ses reven.us à des monuments publics. Quand vous lui reprochez des biens si nobles» et dans leur emploi et dans leur source, vous l'accusez à la fois du crime de deux bienfaits.
« L'Europe entière n'avait ni chemins ni auberges ; a^s forêts étaient remplies de vo-** leurs et d'assassins; ses loisfétaient impuissantes, ou plutôt il n'y avait point de lois; la religion seule, comme une grande colonne élevée au milieu des rumes gotbi- \)ucs, offrait des abris et un point de communication aux hommes.
« Sous la seconde rac^ de nos rois^ !â I^rance étant tombée dans l'anarchie la pliis profonde, les voyageurs étakent sorioisia arrêtés, dépouillés et massacrés aux pas^^nge^ des rivières. Des. moines habiles et courageux entreprirent de remédiera ces mauT. Us formèrent entre eux uae compagnie, sous le nom d'fltospitaliers poplifea oa fa:seuQS de ponts. Ils s'obligei^ent^ par leur institut, à prêter main-forte a,ux voyageurs, à réparer les chemins publics» à conslruirâ des ponts ei à loger les étiraçéers. dans des hospices qu'ils élevèrent aux Dords des rivières. Ils se fixèrent d abord sur la Durance, dans un endroit dangereux apf^e Maupas ou Mauvais-pas, et qui, grâce à ces
Sénéreux moines, prit bientôt le nom de bnpas,^ qu'il poMe encore aujourd'hui.
C'est aussi celi ordre qui a bâti, le pont du Rbêne k Avignon» On siMt que les messageries et les postes, perfectionoées par Louis XI, furent d'abord étabUes par lUnilarsité de Paria.
« Sur une rude et haute montagne da ftouergue» coiiverte de neiges et do brouillards pendant huit mois de Tannée, on aperçoit un monastère, bAti vers Fan lifO par Alard, vicomte de Fiandre. Ce seiçneurt revenant d'un pèlerinage, fut attaqué dans ce lieu i>ar dos voleurs; il fit yœa, s'il se sauvait de leurs mains, de fonder eq ce d^ sert un hôpital pour les voyageurs et éc chasser les brr^nds de la montagne* Etaet échappé au péril, il fut fidèle à ses engagements, et l'hôpital d'Albrac oad'Aubrac s'éleva m loca horrorii etvastœ êotiiudinis, comme le porte l'acte de fondation. Alanf y établit des prêtres pour le service de l'église, des chevaliers pour escorter les voyageurs, et dea dames de qualité pour laret les piedisdes, pèlerins, foire leucs lits et prendre soia de leurs vêtements.
« Dans les siècles de barbarie, les pèlerinages étaient fort utiles; ce principe religieux, qui attirait \^ hommes hors de leurs foyers, servait puissamment aux procrès de la civilisation et des lumières. Dans Tannée du grand jubilé, on ne reçut pas moins de
2uatre cent quarante mille cinq cenis trangers à l'hôpital de Saint-Philippe de Méri, à Rome; chacun d'eux fut nourri, logé et défrayé entièreoient pendani trois jours,
« II a'y avait point de pèlerin qui ne revint dans son village avec quelque préjugé de moins et quelque idée ae plus. Tout se balance dans les siècles ; ct«rtaines classes riches de la société voyagent peut-être à présent plus qu'autrefois ; mais, d'une autre part, le paysan est plus sédentaire. U guerre l'appelait sous la bannière de soi) seigneur, et la religion dans les pays loi»* tains. Si nous pouvions revoir un de ces anciens vassaux que nous représentoo»
comme une espèce d'esclave stupide, peutêtre . serions-nous surpris de trouver plus de bon sens et d'instruction qu'au paysan libre aujourd'hui.
<f Avant de partir pour les royaumes
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étrangers ; le voyageur s'aSressail À son évéque» qui lui donnait une lettre apostolique, avec laquelle il passait en sûreté dans toute la chrétienté. La forme de ces lettres variait selon le rang et la profession du porteur, d'où on les appelait formaiœ Ainsi, la reliçon n'était occupée gu'à renouer ie^ tils sociaux, que la barbarie rompait sans cesse, '
« En générait les monastères étaient des hôtelleries où les étrangers trouvaient en passant le vivre et le couvert. Cette hospi* talité, qu*on admire chez les anciens, et dont on voit encore les reistes en Orient, était en honneur chez nos religieux : plusieurs d*entre eux, sous le nom d*A9«ptla- Uers, se consacrèrent particulièrement à celte vertu touchante. Elle se manifestait comme aux jours d'Abraham, dans toute sa beauté antique, par le lavement des pieds, la flamme du foyer et les douceurs du repas et de la couche. Si le voyaseur était pauvre,:on lui donnait des habits, des vivres et quelque argent poiïr se rendre k un autre monastère, où il recevait les mêmes se-^ cours. Les dames, montées sur leur paler froi, les preux cherchant aventures, les rois égarés à la chasse, frappaient au milieu de la nuit à la porte des vieiljes abbayes, et venaient partager Thospitalité qu*oa donnait k Tohscur pèlerin. Quelquefois deux chevaliers ennemis s'y rencontraient ensemble et se faisaient joyeuse réception jusqu'au levnrdu soleil, où, le fer è Uiôain, ils maintenaient l'un contre l'autre la su* périorité de leurs dames et de leurs patries, youcicault, au retour de la croisade de Vrusse, logeant dans un monasière avec plusieurs chevaliers anglais, soutint seul contre tous qu'un chevalier écossais, attaqué par eux dans les bois, avait été traîtreusement mis à mort.
« Dans ces hûtellerles de la religion, on croyait faire beaucoup d'honneur k un prince quand on lui proposait de rendre quelques soins aux pauvres qui s*y trouvaient par ha* sard avec lui. Le cardinal de Bourbon, revenant de conduire l'mfortunée Elisabeth en Espasne, s'nrréta à l'hôpital do Roncevaux, dans Tes Pyrénées; il servit à table trois cents pèlerins, et donna è chacun d'eux trois réaux pour continuer leur voyage. Le Poussin est un des derniers voyageurs qui aient profité de cette coutume cnrétienne : il allait k Rome, de monastère en monastère, peignant des tableaux d'autel pour prix de l'hospitalité qu'il recevait, et renouvelant ainsi chez les peintres l'aventure d'Hqmère.
« Rien n'est plus contraire k la vérité historique que de se représenter les premiers iiioiDes comme des hommes oisifs, qui vivaient dans l'abondance, aux dépens des superstitions humaines. D'abord cette abondance n'était rien moins que réelle. L'ordre, par ses travaux, pouvait être devenu riche, rnais il est certain que le religieux vivait Irès-duicment. Toutes ces délicatesses du clollre, si exagérées , se réduisaient , même de nos jours, a une étroilc cellule, des pra*
tiques désagréables, et une tab)^;fort sim-^ pie, pour ne^rien difc dé plus. Ensuite , il est très*faux que les moines ne fussent que de pieux fainéants : quand leurs nombreux hospices, leurs collèges, leurs bibliothèques, leurs cultures et tous les autres services dont nous avons parlé, n'auraient pas sufli pour occuper leurs loisirs, ils avaient encore trouvé bien d'autres manières d'être utiles ; ils se consacraient aux arts mécaniques, et étendaient le commerce au dehors et au dedans de l'Europo. — Yoy. Moines. « La congrégation du tiers-ordre de Saint- François, appelée des Boni-Fieux^ faisait des draps et des galons , en même temps qu'elle montrait à lire aux enfants des pauvres, et qu'elle prenait soin des malades. La compagnie ù^s pauvres Frères cordonniers et tailleurê était instituée dans le même esprit. Le couvent des Hiérpnymites , en Espagne», avait dans son sein plusieurs manufactures. La pluf)art îles premiers religieux étaient maçons, aussi bien que laboureurs. Les Bénéaieiins bâtissaient leurs maisons de leurs propres mains, comme on le voit par l'histoire des couvents du mont Cassin, de ceux de Fontevrault, et de plusieurs autres. Quant au commerce intérieur, beaucoup de foires et de marchés appartenaient aux abbayes , et avaient été établis f^âr elles. La célèbre foire du Landit, k Saint-Denis, devait sa naissance k l'Université do Paris. Lés reli-
Sieuses filaient une grande partie des toiles 0 rEûrope. Les bières de Flandre , et la plupart des vins fins de l'Archipel, de la Hongrie, de l'Italie, de la France et de l'Espaçné, étaient faits par les congrégations religieuses; l'exportation et Timportation des grains; soit pour l'étranger soit pour les armées, dépendaient encore en partie des srands propriétaires ecclésiastiques. Les églises faisaient valoir le parchemin, la cire, le lin, la soie, les marbres, l'orfèvrerie, les manufactures en laine, les tapisseries et les matières premières d'or et d'argent; elles seules, dans les temps barbares, procuraient quelque travail aux artistes, qu'elfes faisaient venir exprès de l'ilalie et jusque du fond de la Grèce. Les religieux eux-mêmes cultivaient les beaux arts, et étaient les peintres, les sculpteurs et les architectes de l*Age gothique. Si leurs ouvrages nous paraissent
S;rossiers aujourd'hui , nx)ublions pas qu*i)s brment l'anneau où les siècles antiques viennent se rattacher aux siècles modorncs ; que, sans eux, la chaîne de la tradition des lettres et des arts eût été totalement interrompue; il ne faut pas que la délicatesse de notre goût nous mène à l'ingratitude. »
ORIGNY (Jean o'). Jésuite, né ft Reiras, vivait sur la fin du xvir siècle , et au commencement du xviir. Il s'appHqua tour à tour è l'enseignemint et h la direction des Ames, et composa plusieurs ouvrages, entre autres : Yie du P. Canisius ; Paris;17OT, in-lâ, traduite en latin par P. Python ; Munich, 17J0, in-S'; — Fie du P. Ant. Possevin: Munich, 1712, in-12, Q^rieuseel recherchée;— Yie de saint Remy , ChW^^^ (Paris), 17 U,
TABLE
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îii-12 ; — Vie dtt.JP. Edmond Augw^ confes" $eur et prédicateur du roi Henri III; Lyon, 1716, in-12; — Histoire de rinsiitution de la congrégation de Notre-Dame; Nancy » 1719^ in-ta.
ORLÉANS DE LAMOTTE ( Louis - Fran-
Îtois-rGabriel d'), Tun des plus vertueux pré' ats du xYiir siècle, naquit à Carpeutras» Fan 1683y d'une famille noble. Il devint évoque d*Ainiens, et ne dut cette dignité qu*à ses qualités personnelles^ Il n*avait jamais approché la cour ni la capilale, chose unique dans ce siècle» mais, parfaitement en rapport avec son humilité et son zèle pour t'accomnlissementde ses devoirs. La gravité pastorale et Tauslérilé chrétienne n'avaient pas étoulTé en lui la plaisanterie honnête et piauante.
Nous n'en rappellerons ici qu'un seul exemple qui va à n(»tre sujet. Le cardinal de Flcury, auquel M. de Lamotle faisait une Yjsilecn passant par Versailles, lui demanda s'il venait de bien loin. Sans faire beaucoup de chemin^ répondit-il, /aï vu tes deux bouts du mondcj la Trappe et la Cour.
Nous recommandons aux personnes qui veulent pratiquer la perfection chrétienne dans le monde ses Lettres spirituelles. Tout .V respire la candeur la droiture , et le désir du bien.
OUF.N(Saint)[i4uiloeau5]»év6quodeRouen, connu aussi sous le nom de Podon^ était né vers 609 à Sancy, près de Soissons, d'une famille illustre. Il parut avec distinction , dans sa jeunesse» à la cour de Clotaire U, et à celle de Oagobert^ qui lui confia la garde
de soR sceau. Elu évoque de Rouen en 639, la môme année où saint Eloi, son ami et soo
!;uide dans la vie spirituelle, fut élevé sur e siège de Noyon, il alla s'enfermer dans un monastère à Mftcon, aûndesedisposer par la prière et parlejeûne, à recevoir les ordres sacrés. L*année suivante, il prit possessiende son diocàse, où il &*acquit une grande cousidération par son savoir et par ses vertus. Il em[)loya l'autorité que lui donnaient son caractère et ses lumières , pour établir la paix entre les princes français. Ce fut au retour d'une de ces négociations qu'il mourut à GUchy, près de Paris » le ik août 683« âgé de soixante-quatorze ans. 11 s'était troun vé» en 644, au concile de Ch&lons, dont il souscrivit les actes le troisième. Ce prélat est auteur de la Vie de saint Eloi , |>ubUée
[)ar Surius (Yiêœ sanci. , 1 déc); mais sans a préface qui se trouve dans le tome II de la Biblioth- manuscripi., du P. Labbe. Cette Vie a été traduite en français par Louis de Montigny, archidiacre de Nojon; Paris, I6â6, et [^à^ un anonyme (Levesque, prêtre de la chapelle des Orfèvres); Paris» 1693,
in-a*.
OULTREMAN (Philippe 0'), né à Valent ciennes, se fit Jésuite en 1607, prêcha avec beaucoup de succès pendant vingt-six ans, et mourut le 16 mai 1652. On a de lui : 1** Le vrai chrétien catholique; Saint-Qmier, 1622;, — 2° Pédagogue chrétien; Mons, 16tô, 2 vol. in-4^ C'est un corps complet de la morale Ghrétienae tiré de l'Ecriture sainte et des Pères,
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