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LIVRE PREMIER

DIEU






CHAPITRE PREMIER

Dieu. — La Trinité.

I

LA TRINITE

I. Si Dieu est un Dien vivant, si la vie est en lui, il faut
qu'elle y soit dans sa perfection. Or, la perfection de la vie
se termine, se consomme en trois degrés : PEtre, la Pensée,
I'Amour. Nous devrons donc trouver en Dieu ces trois
degrés; il ne se peut pas qu'ils y divisent sa substance en
trois, soit parce que cette substance répugne en elle-méme
a toute division, soit parce que ces trois subsistances n’ont
pas, dans leur propriété, de partager entre elles la substance
dans laquelle elles se trouvent, mais bien d’étre des subsis-
tances de cette unique substance. Mais comme ‘il ne se
peut pas qu’il y ait en Dieu rien de réel et de subsistant qui
n’ait sa personnalité compléte, il faut donc qu'il y ait en
Dieu trois personnes distinctes.

L’union, la distinction et les relations des trois personnes
peuvent étre étudiées a la lumiere des phénoménes que nous
portons en nous et que nous savons leur ressembler.

La génération du Verbe par le Pére, c'est-a-dire de la
pensée ou parole intérieure, est le type de la nétre; par con-
séquent, la notre peut en donner une idée. Elle est la pre-
miére et excellente mise en activité de I'ftre divin, I'exer-
cice de l'intelligence ou la prononciation du Verbe intérieur.
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La génération de notre pensée a nous et la prononciation
de notre parole intérieure est aussi notre opération la plus
excellente ; ‘mais nous sommes des étres finis et inférieurs,
aussi, cette opération, chez nous, ne peut ressembler que de
loin a V'opération divine, elle ne peut surtout aboutir a pro-
duirc un verbe subsistant ct personnel, elle n’est qu'une
adombration. Telle qu’elle est cependant, elle porte tous les
caracteres d'une géndration intellectuelle qui rappelle la
agéndration ¢ternelle du Verbe divin,

La procession du Saint-ILsprit, amour mutuel du Peére et
du Fils, peut, de la méme maniere, étre étudiée sur le type
que nous portons en nous. Quel est, en nous, 'objet et la
cause de Pamour? Notre ressemblance que nous voyons
dans un autre. La paternité produit un fils image du pere et
objet de son amour. Ainsi en Dieu, ou le Fils est 'image et
la splendeur du Pére. Mais en nous, cet amour n’est qu'un
sentiment, qu'une relation, et non le terme subsistant d’une
relation. En Dieu, il faut qu'il soit le terme subsistant d’une
relation.

*
* ¥

II. Comment nous étonner de trouver trois personnes en
une nature, quand nous portons en nous-mémes deux natures
en une personne? L’un est-il plus compréhensible que
Pautre? Et si on nie le premier, parce qu’il est incompré-
hensible, pourquoi ne pas nier le second?

*
* *

[11. J’ai pris longtemps pour réverie ou pour simple com-.
paraison accommodatice et rien qu’ingénieuse, la maniere
dont les scolastiques trouvent, dans toutes les créatures, un
reflet, une adombration de la Trinité et aussi des autres
mysteres de la foi, et les analogies qu'ils cherchent surtout
entre la mani¢re dont les puissances de 'homme procedent
'une de lautre et la relation entre les puissances divines.

Or, maintenant je crois que ces comparaisons et ces ana-
logies ont un fondement réel dans une réelle ressemblance.
En effet, puisque Dieu a fait tout ce qui existe dans les deux
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mondes, spirituel et matériel, puisque toute créature est
I'expression de sa puissance, il faut que sa vie intime s’y
reproduise, s’y imprime, y prenne son expression, et qu’ainsi
on y trouve le reflet de la vie divine. On pourra donc se
tromper dans la maniére de I'y trouver, mais on ne se trom-
pera pas cnl'y cherchant; Dieu est I'idéal de tout, non pas
un idéal abstrait, impersonnel, privé d’existence réelle, mais
lidéal existant, ou le type ct 'excmplaire en méme temps
que autcur.
I1

ATTRIBUTS ET PERFECTIONS DE DIEU

I. Quand nous disons que Dieu ne peut pas ne pas étre,
n’a pas la puissance de produire une créature égale a lui,
west pas libre de faire le mal, etc.; ces négations sont une
maniére de dire imparfaite et incomplete dont 'imperfection
et le défaut sont inhérents a notre langage humain qui n’em-
ploie, pour désigner les choses infinies, que des expressions
faites pour exprimer les choses finies. A les prendre dans
leur sens propre, on croirait qu’il manque a Dieu une puis-
sance, une perfection, une liberté, on croirait qu’il y a quel-
que chose de réel que Dieu n’a pas; or, au contraire, et c’est
ce que ces expressions insuffisantes ont pour but d’exprimer
ou, pour mieux dire, de faire entendre comme par signe,
rien de ce qui est bon et réel ne manque a Dieu, et 'impuis-
sance ou il est de ne pas étre, de produire une créature égale
a lui, de faire le mal, est précisément la perfection de sa
puissance et de sa liberté!

*
* %

I1. La doctrine de I'éternité simultanée, celle de Dieu acte
pur et essence de tout acte, celle de Yidentité réelle des
attributs et opérations divines avec son essence, donne la
solution a bien des questions théologiques insolubles sans
elle. Cette solution est mystérieuse et incompréhensible,
c’est vrai; mais au moins on sait o elle est, et on ne la cher-
chera pas ailleurs, comme quand on sait qu’un objet est dans
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tel endroit, bien qu'on ne puisse trouver cet endroit lui-

méme, au moins ne dirigera-t-on pas ses recherches sur un
autre point.

*
* *

I1I. Cette réflexion de Tertullien: Aeccipe... Denm... de
suo optimuin, de nostro justum. Nisi enim lomo deliguisset,
optimuin solummodo Dewmn nosset ex proprietate nature ; at
nunc el justum cum patitur ex cause necessitate (1), nc me
semble pas tout a fait juste; elle parait rétrécir P'idée de
justice a lacceptation de justice vengeresse. Dieu, quand
méme il n'aurait jamais eu & punir, aurait encore 1° possédé
en lui essentiellement cet admirable attribut que nous appe-
lons justice; 2° exercé sur ses créatures les actes qu'elle
entraine vis-a-vis des bons.

¥
* ¥

IV. La considération de I'Ltre absolu et infini de Diey,
de son domaine absolu sur toute créature, et de ses attributs,
éternité, toute-puissance, justice, miséricorde, est la base
nécessaire de la morale et de toute loi, c’est 'appui, la force
et la formation de la conscience.

Il y a de profondes notions spirituelles et de belles con-
sidérations mystiques & puiser dans I'étude de la vie intime
de Dieu. En effet, Dieu est la source de toute vie, de tout
surnaturel.

111
DIKU ET LA CREATION

I. Quand on considére attentivement, a la lumiere de
PEcriture et de la théologie, la grande et compléte économie
des ouvrages de Dieu dans le monde, on les voit se diviser,
ou plutét se grouper en trois belles et vastes phases, dont
chacune porte plus visiblement 'empreinte et les caracteres
propres de l'une des trois personnes de la Trinité.

1. De Resurrectsone carn., c. XIV.
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On voit Dieu le Ptre présidant a la création et A 'An-
cien Testament, opérant toute cette ceuvre majestueuse, en
revendiquant la gloire, comme les autres personnages de la
‘Trinité la lui attribuent ainsi que I'Ecriture et la Tradition.
Dans tout ’Ancien Testament, c’est le Pere qui apparait
surtout; les deux autres personnes agissent sans doute avec
lui, mais sont plus effacées ; de la vient que le mystere de la
Sainte-Trinit¢ est moins clairement annoncé dans 1’Ancien
Testament. Quand le Peére a fini cette weuvre, 27 entre dans son
repos, pour laisser surtout agir le Fils. Dé¢ja le Ilils agissait,
mais moins directement et seulement par concomitance :
Cunt eo evam cuncta componens (%)

Le Fils arrive a son tour, au milieu ou dans la plénitude
des temps, pour faire la liaison entre I'ceuvre du Pére et
celle du Saint-Esprit. Son ceuvre est la Rédemption; elle est
aussi vite faite que considérable. C’est lui surtout qui agit,
et il s’en faut qu’il oublie les deux autres personnes. Il pré-
vient ses apOtres que bientdt viendra la nuit ol il n’agira
plus, qu’il ne peut tout dire a ses apdtres, mais qu’un autre
viendra leur dire le reste; et, pour affirmer l'unité, il dit que
lui-méme ira demander a son Pere d’envoyer cet autre ; son
ceuvre finie, 2/ entre dans sa gloire ou son repos, pour laisser
agir le Saint-Esprit.

Jésus-Chirist remonté au Ciel, le Saint-Esprit descend,
et commence son ceuvre immense qui va jusqu’a la fin des
temps et qui est I'Eglise, et Papplication du fruit de la Ré-
demption par 'Eglise. Le Pére et le Fils continuent d’agir
avec lui. Le Pcre,avant de cesser son ceuvre, avait annoncé,
et combien de fois! I'ceuvre du Fils; le Fils, tout en faisant
la sienne, a toujours deux choses a cceur, rappeler qu'il agit
avec son Pereet annoncer 'ceuvre du Saint-Esprit; le Saint-
Esprit, dans la sienne, a soin de bien faire connaitre dans
'Eglise le mystére de la Sainte-Trinité, ce qui est la promul-
gation de 'ceuvre simultanée des trois personnes.

On cherche des images naturelles ou surnaturelles, pour
faire comprendre, autant qu'il est possible, la Sainte-Trinité,

t. Prov., VIIl, 30.
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c’est-a-dire 'unité de substance dans la pluralité des per-
sonnes. Or, celle-ci n’est-elle pas la plus belle, la plus expres-
sive, puisqu’elle consiste a chercher l'image de la Trinité
dans ses ceuvres? Car nous savons que Dieu ne fait rien qu’a
son image, ct,comme disent les scolastiques, le vestige de la
Trinité cst dans toutes les ceuvres de Dieu. Et parmi les
ceuvres de Dieu, celle-ci étant la plus haute, doit porter
Pimage de Dieu la plus parfaite; une seule Eglise, une seule
humanité déifiée en trois grands travaux également divins,

L1. Qui continet omnia scientiam habet vocis ().

L’¢trange et profonde réflexion! Comment le Saint-Esprit
contient-il tout ? 1° Etant le type primordial de tous les
étres, il a en lui tous leurs prototypes ; 2° tout ce qu'il a
donné aux étres créés n’est qu'une participation de ce qu'’il
a essentiellement et excellemment ; 3° sa puissance enve-
loppe, soutient et conserve tout ce qui existe ; 4° c’est lui qui
parle intérieurement aux 4mes par sa grace.

Comment a-t-il la science de lavoix? Aux trois titres précé-
dents.Parce qu’il portait en luil'idée premiere de toutes cho-
ses,c’estalui qu'il appartient de les réaliser,en pronongant leur
nom avec une volonté créatrice. Parce qu'il a en lui excel-
lemment et supérieurement ce que les créatures tiennent de
lui par participation, sa parole est précisément 'émission au
dehors de lui de cette participation de son étre. Parce qu’il
soutient et contient toutes choses de sa puissance, sa parole
est précisément 'exercice de cette puissance conservatrice
des étres. Parce qu'il est esprit, c’est lui qui, en Dieu, a pour
fonction de parler aux ames.

1. Sap.,1, 7.
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v

RAPPORT ENTRE L’ACTION DE L’ESPRIT-SAINT DANS LA SANCTIFI-

CATION DES AMES ET SON ACTION, D'UNE PART DANS LES OPL-

RATIONS DIVINES ad #nf{ra, DE L'AUTRE DANS L’INCARNATION
DU VERBE

Dans la procession des personnes divines, le Verbe seul
ale nom et la qualité de Fils; le Saint-Esprit procéde, mais
n’est pas Fils. Pourquoi? Parce que l'opération divine par
laquelle le IFils vient du Pere est la seule qui ait pour but la
production d’unétreconsubstantiel (par nature),distinct (par
personne), mais qui soit I'image ressemblante du Pére; et,
par conséquent, c’est la seule qui puisse étre appelée, et qui
soit vraiment une génération.L’opération divine par laquelle
le Saint-Esprit vient du Pere n’étant pas de méme espece,
quoiqu’elle soit aussi une procession (ce qui est le terme
générique), ne peut pas étre appelée et n’est pas, en réalité,
une génération, mais une opération.

Mais le Saint-Esprit a, dans le rapport du Pére au Fils,
une part intime et nécessaire; il est leur lien d’amour. Et
s'il est impossible que le Pere soz¢,sans que,par le fait méme
de son étre, il engendre le Fiis,de mémeil est impossible que
le Pere engendre le Fils, et que le Fils soit engendvé par le
Peére, sans que, par le fait méme, tous deux ensemble spzrent,
exhalent, soufflent, s'envoient véciproquement le Saint-Esprit.,

(Peut-on dire que le Saint-Esprit a, dans la génération
éternelle du Verbe, une part active, et que, par lui, le Pere
engendre le Fils? cela ne suppose-t-il la procession du Saint-
Esprit logiquement antérieure & la génération du Verbe ? Si
on peut le dire, et si ce dernier danger n’est pas a craindre,
ce point acquis me servira pour expliquer encore plus ex-
pressément le rapport suivant que j’établis entre la part de
PEsprit-Saint dans la génération éternelle du Verbe et celle
qu’il a eue dans son Incarnation.)

Cest sur ce role de I'Esprit-Saint qu'est fondée la conve-
nance en vertu de laquelle le Fils a dii s'incarner, et Marie
concevoir par l'opération du Saint-Esprit, et non en vertu
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de celle du Pere, ou par une opération attribuable a la na-
ture, mais de celles qu’on rapporte a une personne dont les
caractéres et attributions personnelles y sont en jeu. Ici
encore je retrouve ce que j’ai trouvé dansla génération éter-
nelle : l'incarnation forme un homme qui procede du Pére
par génération et qui peut et doit étre appelé et qui est Fi/s;
il ne peut méme pas &tre appelé fils adoptif ; il est la res-
semblance formelle de Dicu le Pere, et sa génération char-
nelle a pour but la production de cette ressemblance. Il fal-
lait donc que I'Esprit-Saint y ett la méme part.

C’est encore sur les mémes observations et notions théo-
logiques, et en vertu de la méme convenance, des mémes
caracteres, propriétés et attributions personnelles, qu’est
fondée la doctrine catholique de la grace sanctifiante et de
la part qu’y prennent les trois personnes divines. Par la
grice sanctifiante et I'élévation a l'ordre surnaturel, nous
devenons enfants de Dieu; nous recevons, par adoption sans
doute, mais d’une maniere réelle, un lien de descendance
divine qui nous fait enfants de Dieu et dont le nom exact
est génération. De la toute la phraséologie de la génération
divine, d’aprés N.-S,, de naissance et de vie nouvelle qui
nous est donnée ; de 1a cette idée de ressemblance divine
toujours unie a celle de filiation adoptive et de déification,
pour faire le fond de la description de la grice sanctifiante.
De la enfin la méme opération attribuée a I'Esprit-Saint,
dans notre sanctification, dans la formation de l'enfant de
Dieu en nous, dans notre déification, au point que j'ai pu
faire dans St. Paul 'observation suivante : a peine se trouve-
t-il un des nombreux passages ou il fait la description de la
grice sanctifiante et qui ne contienne, comme un des él¢é-
ments essentiels et premiers de cette description, celle des
opérations intérieures du Saint-Esprit dans les dmes.

De méme que la génération éternelle du Verbe ne doit
pas se concevoir sans que la procession de I'Esprit-Saint
résulte du rapport d’amour entre les deux premieres person-
nes, et qu’a l'image de cette opération divine, la génération
terrestre de Jésus-Christ selon la chair,ne doit pas étre décrite
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sans une coopération active de I’Esprit-Saint faisant que le
Verbe prenne chair en Marie ; de méme et en vertu de la
méme loi secrete,dans toute la série des engendrements mys-
tiques de Jésus-Christ, et dans leurs diverses especes,vous ne
pouvez négliger 'action du Saint-Esprit qui cooptre dans la
méme mesure a ces nouvelles et mystérieuses générations du
Verbe. Ainsi,la formation de Jésus-Christ dans les dmes par la
grace sanctifiante est appelée une géndération mystique de
Jésus-Christ. Or, ’Esprit-Saint en est regardé comme 'agent
et le principe direct par son opération sanctificatrice ; c’est
méme a lui qu’est attribuée la cause active de toute sainteté.
I1 est une autre génération mystique du Verbe, celle qui con-
siste dans I'engendrement de la foi et dans lintelligence
des choses révélées ; et celle-ci peut étre considérée comme
s'opérant soit dans 'Eglise en général, soit dans chaque
intelligence catholique en particulier ; c’est bien le Verbe
qui est engendré,car c’est la pensée de Dieu, la parole divine
qui est congue, qui se forme, qui croit et qui nait dans les
ames.Mais aussi c’est bien par 'opération du Saint-Esprit que
s'accomplit encore cette génération, car c’est lui qui éclaire,
qui inspire et qui donne la foi.

VvV
LE DESIR DE VOIR DIEU

I. Nous n’avons pas naturellement en nous le désir de
voir Dieu en lui-méme; cela est prouvé. Et cependant ce
désir nous 'avons en nous ; donc nous l'avons surnaturel-
lement. I1 faut, par conséquent, nous mettre dans la téte
que si 'nomme était laissé a son état de pure nature, il
n‘aurait pas ce désir. Or, vu la puissance qu’aurait ’hom-
me, dans cet état, de connaitre Dieu par raisonnement en
remontant de l'effet a la cause, et vu sa tendance a désirer
de voir directement ce qu’il connait indirectement, nous
avons bien du mal a nous figurer que ’homme, dans Iétat
de pure nature, n’elit pas le désir de voir Dieu immédiate-
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ment. D’autre part, vu le caractére intime, profond,
universel, qu’a en nous ce désir dans notre état actuel, nous
avons bien du mal a nous persuader que ce désir ne nous
soit pas essentiel, et ne soit pas une des tendances, un des
besoins nécessaires de notre nature. De la vient que des
auteurs ont pensé que ce désir nous était naturel, et qu’il y
a controverse a ce sujet parmi les théologiens et les philo-
sophes. Cette difficulté que nous avons de nous persuader
que cc désir ne nous cst pas naturel, et cette controverse
des théologiens a ce sujet, sont autant de preuves de la force
avec laquelle Dieu a mis ce désir en nous, et de l'intime
liaison qu’il a établie entre I'élément naturel et 'élément
surnaturel, quand il a déposé celui-ci en nous.

II. Danslantiquité paienne, 'athéisme se couvrait quel-
quefois, surtout dans les derniers temps, d’'un culte vague
de la nature, et d’'une admiration stérile de ses merveilles.
Clest précisément la méme erreur qui a reparu au XVIIIe
siccle. Séncque et les plus sages philosophes la poursui-
vaient déja, comme un athéisme déguisé, par les mémes
arguments que les apologistes modernes de la foi. D’ou est-
elle revenue, dans ces deux derniers siécles ; et qui a donc
appris ainsi a 'homme a se passer de Dieu ?



CHAPITRE 1II

La Création.

I
LA CREATION

I. Moise, en commengant la Genése, ou plutot le
St-Esprit, a voulu, dans ce premier chapitre, nous dire le
nécessairve et le suffisant sur les origines du monde, mais rien
que cela. Ce qu’il nous a dit est le nécessaire et le suffisant.

Mais, direz-vous, il aurait été mieux encore et plus utile
de nous en dire davantage, soit pour éclairer la science, soit
pour écarter les fausses théories des philosophes. — Non, ce
n’elit pas été mieux. D’abord, le peu que dit Moise écarte
si bien les théories fausses des philosophes, que ces théories,
pour étre fausses, sont obligées d’aller contre le récit de
Moise ; il ne serait pas plus difficile aux philosophes de
nier le récit de Moise, s'il était plus détaillé. Tel qu'il est,
ce récit est un fil conducteur et une suite de poteaux indica-
teurs, posés de distance en distance dans ce domaine inconnu
et presque inaccessible des origines. Quant a la science, elle
trouve donc dans ce récit un préservatif et les données fon-
damentales sur lesquelles elle doit établir ses recherches,
si elle a souci de travailler sérieusement et pour l'avenir.
Dieu ne voulait pas lui fournir autre chose par révélation,
mais pourquoi ? Si vous voulez le savoir, cherchez pourquoi
mundum tradidit disputationibus eorum (*).

1. Eccle., 111, 11.

(Euvres complétes de J.-B. Aubry. 2
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*
* »

II. Au commencement du traité de la création, il faut
donner un apergu sur Dieu, seul existant avant la créa-
tion; sur sa vie intime et ses opérations ad intra, d’apres
les premiers versets de I'Evangile de S. Jean et le VIIIe
chapitre des Proverbes; sur la toute-puissance de Dieu qui
pouvait créer et qui a tout créé ; sur la liberté qu’il avait de
créer ou de ne pas créer; sur le décret de la création porté
par lui des Péternité ; sur la fin qu'il a voulue dans la créa-
tion et les moyens qu’il a pris de la procurer.

Puis, il faut montrer l'ordre de la création, la représenta-
tion de Dieu dans la création, le rapport de la création au
surnaturel, a Jésus-Christ dans I'état primitif qui a précédé
le péché. Le péché de 'homme détruisait tout 'ordre de la
création et la destination de la créature a Dieu.

Selon moi, généralement les traités De Deo creatore n’ex-
posent pas assez la doctrine catholique sur ’homme naturel.
Il y a Ia de magnifiques chapitres a écrire ; il faut y faire
entrer la théorie scolastique sur 'union de 'ame et du corps,
I'histoire naturelle de 'homme.

¥*
* *

III. Au traité de la création, il faut montrer d’abord
comment la création naturelle attend pour complément
et perfection la communication de la nature divine versée
dans la créature, et comment ensuite cette créature, ainsi
¢levée a 'ordre surnaturel, demande pour couronnement et
pour téte 'Incarnation du Verbe, dans lequel cet ordre soit
comme épanoui a 'état complet — Super ipsum efflorebit
sanctificatio mea (*) — et duquel toute grice et tout don
vienne en nous.

*
»* *

IV. La nature physique a été créée de Dieu pour étre la
manifestation de sa puissance et de sa gloire, et le siege de

1. Ps., CXXXI, 18.
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’homme ; élevée dans 'homme jusqu’a la dignité d’un étre
intelligent et destiné a une vie divine ; élevée, par 'homme,
en Jésus-Christ, jusqu’a la divine prérogative de 'union hy-
postatique avec le Verbe incarné ; bénie par I'Eglise et con-
sacrée plus spécialement encore 2 Dicu dans le christianisme
sous la dignité de matiere des sacrements et d'instrument
du culte. Ajoutez a cela que la nature physique est destinée,
soit dans la chair ressuscitée de ’homme, soit méme dans le
reste des ¢léments ct des étres matdériels, & partager notre
rénovation finale, notre vie future et notre immortalité : voila
les gloires de la nature matérielle.

*
* *

V. Dans le plan de la création, et méme dans I'économie
de la Rédemption, la matiere, si inférieure et si vile qu’elle
soit par elle-méme, a une destinée, et une destinée surnatu-
relle. En effet, elle est associée ala destinée de 'homme et,
par conséquent, elle a une dignité qui participe a celle de
I'homme. C’est cette dignité et cette destinée que S. Paul a
décrites ().

*
* *

VI. Le temps n’est pas une créature distincte du monde,
mais peut-on dire qu’il est une créature ? Le temps n’existe
pas en dehors de la création. Dieu, éternel, n’en avait pas.
besoin et ne pouvait y étre contenu ; en créant le monde, il
crée le temps et 'espace pour I'y placer. Aurait-il pu créer le
monde sans créer le temps et espace, un monde qui ne f{Qt
pas contenu dans le temps et dans I'espace?

*
* *

VII. Le temps, 'espace, le mouvement, sont des relations
des étres créés, mais des relations de ces étres avec quoi ?
Avec Dieu. Le temps est la relation des étres en tant que
passagers, avec Dieu en tant qu’éternel ; 'espace est la rela-
tion des étres créés en tant que bornés, avec Dieu en tant

1. Cor., XV, 39-44 ; Rom., V111, 19-22, et ailleurs passim.
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qu’infini ; le mouvement est la relation des étres en tant que
mobiles et mus par un premier moteur, avec ce moteur im-
mobile et cause premicre de tout mouvement.

*
* *

VIII. Ce sera une belle thése a mettre dans le traité De
Deo ‘que celle-ci -

Le monde est gouverné par des lois déterminées, harmo-
nieuses, productrices de l'ordre que nous voyons dans la créa-
tion, imposées par Dieu et dépendantes de sa toute-puissante
providence qui seule peut les interrompre.

Ceci, par opposition aux théories matérialistes, qui ne
voient dans 'ordre du monde que des successions de faits
sans lois. C’est par l'induction et par la considération des
faits du monde, que I'homme a connu l'existence de ces lois.
Cette thése a beaucoup de rapports avec celle de la provi-
dence divine, mais elle en est distincte; elle a du rapport
aussi avec la belle doctrine de Leibnitz, comme quoi la
géométrie est une science éternelle.

*
* *

IX. La géographie touche a une foule de sciences, et en
contient elle-méme plusieurs. N’intéresse-t-elle pas I'Eglise
dont elle décrit le domaine? N’est-elle pas la description du
genre humain dans sa dispersion et sa multiplication sur le
globe ? Ne nous dit-elle pas ses mceurs, ses langues, ses ori-
gines? L’histoire des religions, des croyances, des civilisations
lui est-elle étrangere ? N’a-t-elle rien de commun avec cette
philosophie tres profonde qui étudie ’homme, dans toutes
ses races, dans tous ses caracteres, et qui, de cette étude,
remontant plus haut, en rapporte les conclusions jusqu’a la
lumiere révélée pour les confirmer?

*
* ¥

X. La maniére dont Dieu se conduit envers Adam et lui
laisse lui-méme donner aux choses qui 'entourent leur vrai
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nom, ne semble-t-elle pas renverser une des théses fonda-
mentales du traditionalisme, celle d’aprés-laquelle la parole
a précédé la pensée et nous a été d’abord enseignée orale-
ment par Dieu lui-méme apportant en nous du dehors les
idées des choses ?

*
* ¥

XI. Il y a unc belle these & faire sur la science, la clair-
voyance d’esprit, 'heureux état intellectuel de I'homme,
lorsqu’il était encore dans la justice originelle. Quelle droi-
ture d'idées, quelle profondeur, quelle simplicité et quelle
grandeur de vues en toutes choses. La oll nous entrevoyons
a peine et laborieusement quelques traits de la vérité, comme
il 'embrasse toute et facilement : Dieu, le monde, lui-méme,
les profondeurs de la métaphysique, les sciences humaines,
Pordre naturel entier, les spheres des créatures, 'ordre de la
grace, I'éternité, le temps, le présent, 'avenir, comme facile-
ment il lit dans tout cela! Il devait apprendre et il ignorait
beaucoup encore ; il I'a prouvé lors de sa premiére tentation;
mais que le travail par lequel il apprenait était beau et facile!
Ce qui me frappe surtout, c’est la connaissance qu’il dut
avoir de sa fin, de sa destinée, et du bonheur qui I'attendait.

*
* %

XII. La nature est distincte de la grace et pourrait en étre
privée ; mais elle n’a pas été créée absolument sans rapport
avec la grice; au contraire, Dieu I'a congue, dans ses desseins,
sur le type de l'ordre surnaturel, et il lui a donné une ressem-
blance avec lui et une disposition native, une capacité radi-
cale a le recevoir.

Clest logique. Cette ressemblance et cette disposition sont
le vestige, 'adombration de la Trinité dans la créature.Cette
ressemblance et cette disposition ont été mises dans la créa-
ture en vue précisément du dessein que Dieu avait de se
communiquer a la création. En toutes choses, la nature n’est
que 'ombre de la grace, et, comme 'homme qui réfléchit et
récapitule en lui toute la création dont il est le miroir, est
créé a I'image de Dieu; de méme, ce monde inférieur et



— 99 —

visible n'est, tout entier, qu'une image du monde supérieur,
de la grace et du ciel.

*
* %

XIII. D’homme est mortel, il ne meurt qu’une fois; mais,
des le premicr instant de sa vie, il est mortel, et il 'est jus-
qu’a la fin de sa vie, en ce sens qu’il est toujours soumis a
I'obligation et continucllement expos¢ au danger de mourir.
S’il y avait un scul instant de sa vie ol il fat sGr de ne pas
mourir en ce moment-la, réellement il serait immortel a ce
moment-l4 aussi. Or, sa condamnation a mort est si absolue,
sa condition de mortel si rigoureuse, que Dieu n’a pas voulu
cela; et qu'il a, plutét que de déroger a cette loi universelle
et de permettre qu’il échappat ainsi, méme pour un instant
ou un ige de sa vie, a la condition de mortel, voulu que
méme les petits enfants courussent tous les risques de la
condition humaine, et permis que méme un si grand nombre
d’entre eux mourussent sans baptéme.

Cette disposition divine nous montre quelle grave et ef-
frayante chose c’est que le péché originel, qui a mérité pour
’homme une condamnation a mort si rigoureuse, et auquel
il a fallu,pour contenter la justice de Dieu et compenser l'of-
fense faite a sa majesté, une telle compensation. Toutes ces
réflexions sont développées au livre De vocatione gentinm.

II

LES IDEES HUMAINES ET LES NOTIONS DIVINES

I. Dieu, comme tout ouvrier,ne peut rien faire ou il ne mette
le sceau de sa sagesse, et au moins un vestige de ressem-
blance avec son étre divin. Mais c’est dans ’ame de 'homme
qu’il a gravé particulierement son image et sa vessemblance.
En vertu de cette image et de cette ressemblance, soit na-
turelle soit surnaturelle, qu'elle a avec Dieu, I'ame humaine
porte en elle-méme le germe d’'une foule d'idées premieres
qui constituent sa raison, sa sagesse finie, et qui sont une
participation et, elles aussi, une image des idées divines,
Méme les idées divines les plus relevées, les plus sublimes,



les plus haut placées au-dessus de l'intelligence humaine, les
notions de la nature et des attributs de Dien, de la Trinité,
des Personnes divines et de leurs rvelations, de la viede Dien
et de ses opévations intimes, toutes ces notions-sublimes ont
comme déteint, se sont comme reflétées et imprimées dans
I'intelligence humaine, quand Dieu 'a créée ; et il y a, dans
cette intelligence, des notions intimes ct fondamentales,dans
lesquelles une observation intime bien approfondie rccon-
nait le reflet et les linéaments principaux de ces notions.
divines supérieures. Il y a, entre les idées humaines et les
notions divines, un rapport de ressemblance et comme un
air de famille. Ceci au simple point de vue naturel et a ne
considérer dans l'intelligence humaine qu’une créature rai-
sonnable.

Mais que l'ordre surnaturel vienne s’y adjoindre, et que
d’abord la gréce intérieure, coulant dans cette Ame, lui in-
fuse la vie divine, et I'éleve a cette participation de la na-
ture de Dieu qui est la vie chrétienne ; cette grace apporte
dans 'Ame une lumiere, elle l'éclaire, elle ajoute a chaque
notion que la simple création avait mise dans cette intelli-
gence, une clarté supérieure qui est la lumiere méme du
Saint-Esprit, non plus une imitation, mais une communica-
tion directe de cette lumiere méme ; la connaissance hu-
maine ainsi éclairée devient un rayon de la connaissance
divine. L’homme, dans ce nouvel état, devient singuliere-
ment propre, s'il médite et approfondit ses propres concep-
tions et s'il est prévenu qu’il doit trouver en elles le reflet
des conceptions divines, a entrer a pleines voiles dans l'in-
telligence des vérités révélées.

Que la révélation vienne donc maintenant, qu'a cette
image naturelle de Dieu gravée dans l'ame, qu’a cette lu-
miere intérieure et divine de la grice versée dans cette ame
et I'éclairant d’'une mani¢re mystique, elle ajoute, par l'or-
gane de I’Eglise, le secours extérieur de la parole, ,d’une
parole divine aussi, venue directement de Dieu par 'Eglise,
organe infaillible de ces oracles divins, et contenue dans les
documents sacrés de I'Ecriture et de la Tradition. Que la
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révélation vienne ajouter a ces lumiéres intimes une sorte
d’éducation divine, servir a 'homme de maitresse, 'aider
dans son travail réflexe a découvrir en lui-méme, a dévelop-
per, & raisonner, a approfondir les notions qu'il portait en
lui-méme; qu'elle rapproche ces autres notions supérieures
qu’elle lui apporte elle-méme du dehors et qu’elle a puisées
directement a la source méme des idées divines, dans la
lumitre du Verbe, dans la révélation; qu’clle lui apprennc a
les comparer, a les expliquer les unes par les autres, a dé-
couvrir en lui-méme ce qu’il portait inconsciemment dans les
trésors de son intelligence, a éclairer ces trésors de la lu-
miére révélée, puis a découvrir, dans les trésors nouveaux
que lui apporte sa révélation, les idées divines, et a les ex-
pliquer, a les reconnaitre du moins au moyen de ses propres
conceptions, Qu’il médite chaque mot de la révélation et y
reconnaisse l'expression supérieure dont il n’avait en lui-
méme qu'un écho lointain; qu’il compare, qu'il avance, qu'il
reconnaisse les ressemblances, qu’il constate les rapports,
qu’il se jette, éperdu et joyeux, dans cet océan de lumiéres,
qu'il y trouve la plus sublime des jouissances dont 'homme
soit capable, un avant-goit des joies célestes, une aucmen-
tation magnifique de sa propre vie surnaturelle. Que cette
lumiére de science surnaturelle augmente en lui et se décu-
ple a chaque pas qu'il fait, & chaque notion qu'il découvre, a
chaque vérité qu’il approfondit,a chacune de ses médita-
tions; qu’elle croisse indéfiniment, image et participation de
l'infinie lumiére de Dieu méme. Voila le travail qui se fait
dans lintelligence du théologien; voila la théologie : Fides
querens intellectunt !

*
* *

II. Le mysticisme du moyen age, en philosophie et en
théologie, en métaphysique et en morale, en piété comme
en toute science, méme et surtout dans les écrits émanés
des intelligences les plus hautes — comme S. Bonaventure
— a une tendance constante a chercher en toutes choses
les raisons mathématiques, je veux dire les rapports et les
proportions numériques des choses, a décomposer les choses



en leurs nombres; a les multiplier, a trouver leurs communs
rapports. — Voyez le sermon de S. Bonaventure sur lés
vingt-huit merveilles de I’ Eucharistie,\' énumération des vertus
de St Etienne par le méme docteur. En tout, chez eux, la
recherche du nombre, du poids et de la mesure selon les-
quels Dieu a créé toutes choses. Leurs analyses et leurs
syntheses, la symétrie et la proportion parfaites -avec les-
quelles ils procedent en tout, ce sont des mathématiques.
Que dans la pratique ct le détail, Papplication soit souvent
fausse, puérile, arbitrairc, j'en convicns, parce que c'est
I'homme qui cherche et applique ; mais ce qu'il faut voir en
ceci, c’est le principe, c’est la doctrine que prouve cette
habitude de nos docteurs. Pourquoi en tout cherchent-ils le
nombre et ses combinaisons, la mesure et ses proportions
réguliéres? C’est qu'ils savent que Dieu a tout créé iz numero
et pondere et mensura (v), il I'a dit lui-méme ; et, outre I'ap-
plication pratique, les docteurs s’expliquent eux-mémes
théoriquement de leur habitude par des theses officielles;
partout ou ils voient un nombre, dans I'Ecriture ou la nature,
aussitot, sachant qu’il y a l1a une intention divine, ils en
cherchent I'explication sans rien laisser passer inaperqu.

III

PREUVE SOIT PHILOSOPHIQUE, SOIT THEOLOGIQUE, TIRKEE DE
L’OBSERVATION DU C(EUR HUMAIN, POUR L’EXISTENCE D'UNE
AME

Le mélange de joie et de douleur dans les plaisirs de la
chair. — La joie est animale, et si 'homme n’est qu’'un
animal plus parfait, il doit s’y livrer sans contrainte, sans
que rien le géne et le tourmente; car ces plaisirs sont
I'apanage de la vie animale, et rien en elle ne les contredira.
— Mais d’ou vient cette tristesse que les physiologistes
méme, dans des études purement physiologiques, décrivent ?
Elle ne s'explique évidemment que par un autre principe

1. Sap., 11, 21.



supérieur et dont les tendances sont opposées a celles de la
vie animale.

Voyez une ame tentée et faible; elle aime d’amour la
vertu : voila 'homme, 'homme créature spirituelle et supé-
rieure aux animaux ! Et pourtant elle va au mal, elle est
poussée au vice des animaux sans amour pour lui, mais par
sensation organique et brutale, bestiale : voila animal! Les
animaux n'ont que ce dernier instinct. Cette Ame est poussée
vers la volupté par une force d'ordre inférieur qu’'elle a laissée
dominer sur elle et qu’elle n'aime pas, qu’elle déteste méme;
elle y va sans amour, en gémissant, mais entrainée; et si
elle tombe dans le vice, elle y est malheureuse, parce qu’elle
y est sans amour.

Quelle preuve de I'existence, dans 'homme, d’un principe
supérieur, fotaliter et ex toto genere, différent de la vie ani-
male !



CHAPITRE III

Le péché originel.

I

LE FAIT DU PECHE ORIGINEL

I. Jusqu’a quel point la raison suffit-elle a découvrir, par
I'observation et par les moyens naturels d’investigation,
’état déchu de 'homme ; quels indices en trouve-t-elle dans
la condition actuelle du genre humain ?

Les apologistes anciens et modernes, connaissant par la
foi la doctrine de notre état déchu, et de 14 revenant ensuite
a I'étude philosophique de la nature humaine, y trouvent en
effet des confirmations de cette doctrine; mais s’ils ne
l'avaient pas reque de la foi, cette doctrine, auraient-ils
deviné, compris que la nature humaine est déchue par suite
d'un péché; et les confirmations qu'’ils y trouvent aujour-
d’hui a la doctrine de la déchéance leur auraient-elles été
visibles, et leur auraient-elles fait apercevoir ce qu'aujour-
d’hui elles confirment? Et si la raison peut découvrir cela
dans 'homme par elle-méme, peut-elle y trouver I'idée de
I'état primitif et du péché originel, et la preuve ou l'indice
de son existence ?

En tous cas, ici comme dans toutes les autres vérités
révélées, la foi est venue redresser, éclairer, compléter et
absorber I'enseignement de la raison ; il semble bien que la
philosophie, en dehors méme du souvenir des traditions
primitives conservées, ait reconnu l'existence de la faute



commise a l'origine et transmise au genre humain ; et Platon,
ce génie puissant dont le regard perca si avant dans la
nature et dévoila tant de vérités, n’eut pas de doute a cet
égard. Mais toujours est-il qu’au-dessus de toutes les con-
tradictions de T'esprit humain sur ce point, la grande auto-
rit¢ des Ecritures nous a seule donné une histoire rationnelle
de Phumanité, histoire complctement en rapport avec tout
ce que la science a pu démontrer plus tard, ct réunissant,
dans un simple corps de doctrine, placé au-dessus de toutes
les contradictions humaines, tout ce que les systemes phi-
losophiques ont contenu de vrai, doctrine et histoire placée
au-dessus des systemes, des idées particulieres et ‘contra-
dictoires, et qui a survécu a I'éboulement de toutes les théo-
ries passageres d’origine rationnelle,

II. M. Auguste Nicolas. (1) expose divers arguments
puisés dans 'observation de la nature humaine et prouvant
ladéchéance de 'homme. Ces arguments sont tous de l'ordre
philosophique, et accessibles a la raison. Par conséquent, la
simple philosophie pouvait les employer et, par eux, dé-
couvrir la vérité de la déchéance. Plus loin, il donne une
foule de témoignages et décrit une foule de monuments
antiques prouvant la méme vérité; il semble ainsi que la
philosophie rationnelle avait découvert ce dogme. Toutefois
il y a des réserves a faire :

1° Ces monuments et ces témoignages sont des vestiges
de la révélation primitive et, comme le fait remarquer
M. Nicolas, c’est surtout par tradztion et non par découverte
philosophique qu’était connue la vérité qu’ils relatent ; en-
core,combien vaguement elle était connue. Ce qui est certain,
c’est que les obscurités et les erreurs dont elle est entourée,
dans ces documents