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La VlSlOl‘l de Dieu
au sommet de la contemplatmn
d’aprés saint Augustin ¢

L'intfluence trés grande de la philosophie néoplato-
Tnicienne sur la pensée de saint Augustin n'est contesiée par
personne. Lui-méme la recopnail cuverlement dans les
Confessions (lib. viy, cap. 1%, XX, xx1), ol il en marque a la
fois les effets heureux et fes insuffisances. En réalité, devant
les theories alexandrines, 1'aftitude du grand docteur
africain ne lut jamais celle d'nne adhésion tolale dans ses.
écrits de jeunesse, 1'admiration enthousiaste s’exprime
volonliers ; plus tard, les réserves #'accusent davantage,
inspirées par le souci, non senlement d'éviter cerlaines
erreurs partielles, telle Dopinion ofigéniste de la
préexistence des Ames, mais encore et surfout de qouhaner‘
la différence radicale entre Vidéal surnaturel de 1’ Lvangnl(:
et Videéal rationaliste, si élové soit-il, de la sagesse plato-

{1} Aprés des moussonnrnts comme les PD l‘nrlnli-é; Ch. Boyer, F. Cayré. ou
comme M, M. J. Hessen ef loul récemmeni E. Gilson, ou encore (c} peuhé‘nrc:
surtout. ¢lant donné Lo sujet de cet article) comme le Révérendissime Abbé Dom
Bulter (dans son Western Mysticism, 28 ¢d. London 1927), il doit rester peu d'épis
A glaner. L'excuse de ces pages, qui dormaient dans les tircirs de 1'auteur, c'est
1'obligation méme ol il 3'esl vu jadis de les €lavorer, pour répendre a des préoccu-
pations théorigues, lovjours actuellss, et -qui ne sont: exactement celles d’aucun
des érudits. chercheurs qu'il vient de citer. Ce pelit travail” s'encadrait entre uoe
dluda slmllaire anr Pintin af fme auire sur le Pesudo-Denys, Io toul commn inlror
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nicienne (1). De Plolin a saint-Auguslin, les doctrines
métaphysiques el Ja théorie de la connaissance subissent
une transposition assez profonde pour en renouveler la
signification. Non pas que le. grand docteur prétende
infroduire dans la philosophie néoplalonicienne un principe
syslématique nouvean ; manifestement, dans cette philo-
sophie, la perfection achevée de la construction rationnelle
I'inléresse beaucoup moins que 1'aptilude de telles ou telles
partics 4 exprimer les enseignements du spiritualisme
chrétien. C'esl en théologien qu’'il utilise, en les trianl, les
lhéses platoniciennes ; 1'unité synthétique de sa philosophie
trouve son principe nécessaire dans la doctrine révélée, non
dans les propriélés de la raison naturelle. Lorsqu’il parle
des idées et de leurs participations, de la lumiére et de
Punité, de la vue intellectuelle de la vérité ou de la vision
de Dieu, Auguslin entend, sous les mémes mots, bien autre
chose que Plotin el ne peut étre interprété dans l'esprit du

duclion & Vexploralion de lexles mystigues madicvaux ou  plus récenls, —
N, 8. L= eftalions de saint Augustin seroni failes 4’aprés Migne, exceplé en co
qui -concerne 1 fte Gen. ad Ui et UFpist. e ridends Deo, dont les textes ont ’
Até transcrils dn Corpus de Vieone {vol._xxvi1 et xum). Le choix de I'édibion esl
d'ailleurs ici sans aucune importance,-Nous avons presgue leajours reproduil dans
leur lalin les texles alléguds @ une traduclion aurait masque trop d'expressions
typiqurs, ou de nuances Qexpression, qui se retrowvenl  che:  les  écrivains
mystiques ¢l cliez des théologiens du moyen dwe.

Y1) T.e lisre I des Relracialioncs monlre sor nuels points I'évéque d’Hippone
juge .ses premicrs écrils, 80l insuffisammenl précis, soil lrop dépendants des
expressions coulwmicres de la phiiosoghie profane, Sont hlimés, par exemple :
Vewmploi fréquent du mol Ferfuna ; la louauge cxcessive donnéa 4 Plalon el aux
plaioniciens (cap. 1 et sqq.) : quelque ambiguité sur la nolion ¢u « summum homi-
nis bonum » f{cap. 1, 4); l'expression de « vila beata » désignont 1'état d'ame du
sage dés la vie présenie {(cap. 2); unc cerlaine exagérabion dans la proporfion
élablie entre Ja scicnce ¢l 10 degré de purification {cap. 4); une concession au
moing apparenle a la théorie platonicienne de 1'anamnése (cap. 4, 4 ef cap. 8, 2);
fuelgues propositions. de ssveur plalonicienne ou stoiciennc, employées dans le-
e immortolitele animae (cap. ), el¢. Dans le chap. 3, parlanl de son e Ordine,
saim, Aoguslin rappelle Vinlerpréfalion qu’il a cooslammment donnée du « monde
dntelligible » on du monde des idées subsisiantes, selon Plalon : « Mundum quippe
ille. [P1ato] inlelligibilem nuencupavil ipsam rationcm sempilernam alque incom-
mutabilem, qua fecit Deus mundum ». 11 faul se souvenir de ceci, el que le Diecw
donl on parle el le Dieu alriciemen! trgpscendanl du  chrislianisme, pour -
con.prendre Pusage que Al sainl Auvgustin de la théorie des idees,
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plotinisme. Cependani, & qui ignorerail Plotin, quelque
chose de la pensée d'Augustin échappera loujours,

Cette remarque banale n'est point superflue pour assurer
une jusle inlelligence des lextes augustiniens concernanl la
contemplation mystigue et en particulier le sommet de cetie
conlemplalion. ‘

I
LA VISION INTELLECTUELLE.

a) Son objel. -

."Bes Lrois espoces de visions que dlslmg.,ue sainl Auguslin
(pdr exemple dans le De Genesi ad lilteram, 1ib. xu, cap.

vil, x1) : vision corporelle, vision spivituelle (imaginative)
el vision inlellectuelle, scule celte derniére appartient
essenliellement & la conlemplation.

La 'vision ou [l'inluilivn iniellecluelle a pour objet une
réalité intelligible présenle dans 'ame tmnalériclle, dans
le vobg (« In mente ») @ soit une opération de l'ame, par
‘oxemple cetle « dilectio » dont il est question &' 1'endroil
¢ilé, soit une « idée » représenlant quelque chose & ‘:utw
que Ja réalité actuelle de ame elle-ménie.

Pourtani, toule: connaissance, des idées n’est pas @1110
vision, un nfueri, un -contueri. « Vision » des idées dil
saisie immédiale de celles-ci. Nous voguons dans les eaux
platoniciennes.

Mais que soni-elles, au ]Ubl(‘ ces « idées », dont nous
pouvons avoir l'appréhension. immédiate? La courte
dissertalion De ideis (1) 'expose claireinent :

« Ideas igitur latine possumus vel formas, vel species dicere, ub
verhum e verbo transferre’ videamur. Si autem ratiores eas
vocemus, ab inferpretandi’ quidem proprietate discedimaus ;
raliones enim graece Agyol. appellaniur, non ideae : sed tamen
quisquis hoc vecabulo uli voluerit, a re ipsa iton aberrabil. Sunt
namque idege principales formae quaedain, vel raliones rerum
stabiles alque incommulabiles, quae ipsae formalae non sunl, ac

1 Dans le Liber de diversis quaesticnibus. quaest, 46,



] Li VINION DI DIRU AU SOMMET DE Li CONTEMPLATION

per hoc aeternae, ac semper codem modo se habentes, quae in
divina infelligenlia continentur. Et cum ipsae necue oriantur,
negque intereant ; secundom eas tamen formari dicitnr omne quod
oriri et interire potest, et omne quod orifur et interit » (1).

Types intelligibles des élres créés, élernelles el
Ammuables, subsisiantes comme telles dans V'Intelligence
infinie (et non en elles-mémes), les idées ne peuvenl &tre
contemplées directemeni gue par des intelligences parii-
cipant a cetle Inielligence créatrice, c’est-a-dire, chex
I'homme, par I' « ame ralionnelle » -~— et plus exaclement
encorc par l'ame rationnelle envisagée dans sa fonction
supérieure, purement intellectuelle, 1a ou eile doil s'appeler
mens (esprit, intellect) : )

« Anima vero negatur cas [ideas] intueri posse nisi ralionalis, en
sul parfe gua exceliit, id est ipsa menle afque ratione, guasi
quadam facie vel oculo suo interiore aigue inteliigibili » (2).

b} Conditions morales de la visian des idées,

A part la subsistance des idées en Dieu (ce qui, cou-
irairement a l'opinion de saint Augustin, n'est peut-etre
plus authentiquement platonicien, et en tout cas n'est cer-
tainement pas plotinien), il semble que nous demeurions
jusqu’ici  awr contact prochain -des philosophies alexan-
drines, héritiéres de Platon. Continuons noire lecture, La
mens posséde le pouvoir de contempler les idées : elie ne
peut toulefols Vexercer qu'a une conditmn qui n'est plus
d’ordre purement spéculatif :

« £t ea quidem ipsa rationalis anima, non omnis et quaelibet, sed
quae sancia et pura fuerit, haec asseritur illi visioni esse idonea :
id est, quae illum ipsun cculam guo videntur ista, samum el
sincerum el serenum et szmt!em fiis rebus, quas videre intendit,
habuerit » (3). :

Les condilions marales requises pour la vision des idées
rendent bien, déja, un son chrétien. Pouriant on peut lire
chez Ploiim des deéclarations identiques : songeons a la
xofidgors, €t 4 la nécessilé, si nettement affirmée, d'étre
devenu, par cette purification, semblable 4 1'cbjet 'qué U'on

() Loc. e, n. 2. — () Ibid, — {3y 1hid.
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veut contempler. Nous comnencons neéanmoins a nous
demander si Auguslin, déja prélre lorsqu'il écrivit ces
lignes, nous parle d’une tonbaissance naturclle ou d'une
connaissance surnaturelle du monde inielligible. Plus loin
il ajoute un lrail; (qui nous laisse également perplexes :

« ... anima rabionalis infer eas res quae sunl a Deo conditae,
omnia superat ; ot Deo proxima est, quando pura est: cique in
quantum charilnte cokacseril, in tantum ab eo lumine illo perfusa
quodammodo el illusirala cernit, non per corporeos oculos, sed
per ipsius sui principale, quo excellil, id est per intelligentiom
suin, islas raliones, quarwm visione fit beatissima » (I).

Voici denc que I'intuition des idées éiernelles, cetle « béa-
litnde » du sage, s¢ trouve mesurée par le degré de la cha-
I}'ltL qui unil Pame o Diew. La charitas est-elle T épws Dlalo-
nicien, ou l'g dydimen chrétienne? Ou les deux 4 la fois, le
premier absorhe par-la seconde? (2) '

¢) L'équitoque néoplatonicienny ovchant la nelure el Ia
surnafure.

On voil poindre ici de gros problemes de théologie histo-
rique, dans lesquels nous éviterons de trop nous engager.
Il sera bon toulefois de nous rappeler que nolre grand
docteur, il diﬁlipgue parfaiteinenl, chez Thomme réel, la
« nalure » ol Ta « grace », ne 8’arréte pas (comme le {oud, et
doivent le faive, les théologiens d’avjourd hui} 4 la LOIl'-:ldC-
ration ahstraite d'une « nature pure » absolument possible.
La « nalure humaine » esl pour lai ni plus ni moins ee
‘quielle fut effectivemenlt, « hisloriquemenl » : une nature
ordonnée par le Créateur & la vie surnaturelle, puis déchue
de ce privilege, « privée » de la griace, désaxde et déformée
et conséquence de cetle privation, mais, avee cela, gardant,
oulre Ja noslalgic des ciens perdus, que]quc (‘hme da 1'or-
ganisation foncicre qu'elle avail recue en harmonie avee sa
destinée supericure. Inefficaces par elles-mémes au point de
vue du salut swruaturel, les ascensions de la nature non

(1) Iid. ad linen. — (2 On s souviendrea gue, plos tard, le Psceudo-Denys
1’Aréopagile, baplisan| I‘Epmq plalonicien, y absorhora 1’&T&'m] — Ton sam
snsciter des prolestations conlre lesquelles i1 se défend dans les Noms dizias,
chap. 4, L'assimiation avpusiimienne suiveil plulod le chemin inverse.
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encore régéncrée par a grace du Christ s’orienlent néces-
sairement dans la méme direclion générale que les ascen-
sions propremenl surnaturelles de I'dme innocenle ou de
I'ame justifiée : lcs deux sérics, tres différenles quant.a leur
réalilé intime, doivent présenter des correspondances
parliclles et peuveni méme, considérées du dchors, s
confondre dans une seule perspective, — perspeclive équi-
voque, certes, dont F'unité apparente se résoudruil, sous un
aulre angle de visée, en un pavallélisme imparfail.

Deux catégories de penseurs semblend particulicrement
exposés a illusion créde par celle perspeclive ambigué,
D’abord, des philosophes ineroyvants, donl le rationalisme,

-libéré des pures abstraclions ou fl élail caplif, s'est éinu de
la vie : auscultanl les profondeurs de 'ime humaine, sans
la savoir déchue et travaillée par 'obscur regret d’une
destinée supérieure, ilz y percoiveni une inquiclude radicale
et comme une aspiration sans bornes, qu’ils prennent pour
une exigence de nalure el pour I'indice d'une {in derniére
proportionnée : & leur insy, leur philosophie, qui tend alors
a devenir une myslique (de lype panthéiste), enveloppera.
des ¢lémenis surnafurels. D'aulve part, des croyanls, qui
ont le sentiment vil, et d’ailleurs parfailement juste, de la
grace surnalurelle parlout sollicitant, clevant et absorbant
la nalure, peuveni, enx aussi, meéconnaitre, par exces ou
par défaut, la portée possible des puissances naturelles de
I'ame laissées a elles seules,

L’'équivoque, que hous signalons ici, entre nature et
surnalure, avail dominé toule la phifosophie plolinicnne,
dont elle explique a la fois 'exceplionncl altrail sur les ames
religieuses el I'incurable impuissance & les satisfaire. A ces
ames inquictes, parfois {res nobles, on sait la doclrine que
Plotin offrail en alimenl. Mue, digait-il, par le désir radical
du Bien ahsolu el transrenddnt, donl I'unité dépasse en per-
fection celle méme des pures idées, l'intelligence humaine,
en verlu du dynamisme naturel qui la hit « intelligence »,
peut s'élever, de degré en degré, jusqu’a un niveau ol, par
dela toul intelligible, par dela tonte « idée », elle trouve enfin
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en elle-néme, dans une union immédiale, le conlact intuitif,
Yobtutus, du Bien ou de I'Un absola donl elle éprouvait
i"appel intérieur. Ce sommet, ou la contemplation des idées
s'achéve dans I'tvwer; Jans la possession salurante de 1'Etre’
infini, n'est pas considéré par Plotin comme la limite extrin-
seque des élévations nalurelles de ¥'ame, mais comme leur
ierme normal, accessible méme dés la vie présente. N'était-
ce point l& franchir abime de la nalure a la surnature 7 A
cette audacieuse petafod sy dAdo yéves, Inanquail, dans le
ralionalisme plotinien, la seule justilicalion qui pit la rendre
possible sans compromelire la transcendance véritable de
Dien, affirmée si énergiquement par ailleurs : une théorie
de la grace surnatlurelle. Car, sans la grace surnaturelle,
1" fvwaig, prise directe de 1’ame sur Diew, marquerait une
proportion vérilable, une commune mesure, enire nature
ciréée el naiure increce (1),

Chez sainl Augustin aussi, a I'époque ott, converti de
fraiche date, 1l composait ses premiers ouvrages de philo-
sophie religieuse (2), 1'équivoque néoplalonicienne exisla,
semble-1-il, en une certaine mesure, mais déja transposée
sur un terrain diflérent, « inversé¢e » méme, st I'on peut
s'exprimer ainsi. Dés sa conversion en effet, Augustin ful
au Christ avani «(’étre a Platon, ou plutol, il ne [ut a Platon
que pour mienx élre dn Christ, Dans sa convietion de
crovant, ¢'est toujours la surnature, l'ordre de la grace qui |
prime, alors méme qu’il n’en distingue peul-8tre pas assez
tous les aspecls de certaims aspecls analogues, pénéirés
d'intense spiritualité, gu’offrail & ses veux ravis la dialec-
tique des philosophes alexandrins. Comnnent expliquer ces
complaisances, ou n’enire aucun dileltantisme profane ? 8'il
connaissait, au moins par des traductinng latines, Plotin ct

(1 A prendee 1liléralemen! les texies de Pladin, nous 'r‘rr]yons que l'&ywqg_;
ne lll':lﬁnil Pas encore nne « vista Det per essenliam » aw song le plus slricl. Mais
an neul soutenir que e sommiet p]‘nlini:‘.n de In conlemplation ne seeail, rn fail,
" passible. gue dans une vision sucnatneelle de o genre ; oesl nolee opiniem A
Jaguelle il esl Fail allusion' plus loin ‘dans cob avtisle,

12) Contrn deademicos ; De bealn il ; De ordire ; Sollaquia ; Pe immoria-
Inate -animae : De quantitele animar : De musica ; De magisiro.
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Porphyre, pénéira-t-1l assez dans les recoins techniques de
leurs doctrines ? Toujours est-il qu'il n’y voulut apercevoir
d'abord qu'une sorte d’itinéraire vers Dieu : vers Diea Fin
derniére, dont la possession définissail a ses yeux, tanl pour
le philosophe que pour le croyanl, la « vila beala » :
« Deum, .. qui habet, bealus est » (1). Plus tard s'accuseront
les problémes, et, avec les doules, naifront les défiances.
De tout ceci nous releverons seulement quelques indiees.

d) Deux jugements successifs sur Uexluse plalonicienne.

Dans le De quantilale unimae sonl décrits el ornés de
réminiscences platoniciennes sept degrés de perfection que
peut lraverser 1'ame. Parvenue au sixiéme degré, ' « dme
purifice » — la Juyh xalxpletoa des Enncades, cetle dme
ardenie et giénéreuse, que Plolin compare a l'inilié péneé-
tranl dans V'adyfos — mgenti quadam ¢l meredibili fiducia
pergit in Deum, id esl in ipsam contemplationem' veri-
tatis » (2). :

« Tamvero, in ipsa visione alique conlemplatione verilatis, qui
seplimus alque ultimus animae gradus est ; neque iam gradus, sed
quaedam mansio, quo illis gradibus perveniloy ; quae sint gaudia,
quae periructio summi el veri boni, cnius serenilalis atque aeterni-
talis afflatus, quid ego dicam ? Dixerunt haec, quantum dicenda
esse iudicaverunt, magnae quaedam et incomparabiles aunimac,
quas etiam vidisse ac videre ista credimus » (3],

Ces grandes ames, ces hommes imcomparables sonf,
entre aubres, Platon, ef, plus prochainement, les philo-
sophes néoplatoniciens {4), danl Augustin, répondant a ave

(1} De vite beata, cap. m, 1. — () Jic quani. anim., § 74, — (8) Op. eit,, § 78.

{4} Des expressions analogues, pour désigner lea chefs de 1o mystique réopla-
tonicienne, sont fréquenics chez les éorivaing de celte école. I esl probable que la
formule empioyée ici élail ceuramment usilée, et possible que sainl Augustin s'en
soil souvenu. — Les exemples de zelte lerminolagie néoplalonicienne sont faciles
4 Irouver ; cn feuilletanl, nresgue an hasard, quelques livees gqui sont & porlée de
notre main, nous renconlrens - dans Porphyre (Vie de Plolie, § 0 ;1 « o1
confiait des jeunes gens,... G)n; iqu) TLvL xal GEE(? :‘D'ﬁ\mm »; dans Proclus
(Opera inedita, ¢d, Cousim) : « §y9¢ou 00 Ihatwveg » icul. 617), cle.; dans
la Vie de Proclus par Marinus {8d. Cousin) : « o0 p.umpiau d*aapéq, ...le plus
heurenz méme des sapes [ameux, célébrés depnis de longs sicelss » {1, col. 3y ; et
en plus d'un endroit Marinus mentionne « Ty felay altol [][ng)\ou] d;u}cﬁy "
{xxxvi, ¢ol. 63). — On connait les dépilhéles, yuusi proloculaires, uih"ibuées a
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“question d’Alypius, disait aussi, dans le De Ordine (1} ©

~uw s [c'esl-a-dire de ces enseignements sublimes sur la

canlemplabion des « vérités divines » | magnorum hominum
el pene divinorum {ibri plenissimi suni ». Ceux-ci sentirent
passer sur cux un soullle d’éternite, un afflalus aeternitalis -

Prthagore, on & Plalon, on méme a d'autres : fetog, Evhzoc, pé'raq,yswﬁoé.
Le Pseudo-Benys s'en inspirera pour désigner soil saint Panl ou Hiérolhée
4 Bsi'n.;, av‘:m; d'}'ﬁp, soit les apélres el premices disciples . Bglot &vas;. Voir,
A co sujet ; H, Koch, Psewdo-Dionysivs Arcopayita iy seinen Besichungen tnm
Neupiatonismus und Mpsteriznwesen, 1, 1, § 7, dans @ Fonstdronam 7z i CHIRISTL.
LITERATUR-TXD  [IORMENGESCH., 5, 1900, p, 49 sqq. - L'mlerprétation que neus
donnone dci du De gnanf. arimae (passoge cilé), csl fondée, moins sur ces aralo-
gies générales gue 1°) sur le chevauchement qui régne encore, dans cel nuvrage,
entre le plan de Ju foi et celui de la philosophic ; 20 sur [a compavaison avee le
e Ordine, dont le livre i (cilé plus loin) n'est pas telleiment anlérieor au
De quanliiefe wnimae. On remarquerd que, dans e odernier lraile, lg « seplimus,
gradus » est présenlé comme accessible ici-bas ; ¢e qui rend plus plausible encore
nu'Auguslin ail 1'0uluwdésigner, enlee avlres, el au moing d'unc maniere confuse,
Iex grands mysliques de la tradilion platonicienne, Cela n’empéche il ait,
{tomme linsinue le P, Boyer, L'idée de vérilé dans la philosophic de sainl
Augustin, p. 190) songe z2ussi, ou méme songé surtowd, « enlre.aulres » Leéros
conlemplalifs, & l'apdlre saint Paul, donl il avail 1 les Epitres. Soy le glato-
nisme de saint Avguslin, voir Ci, Bovee : Christianisme el plalonisme dans lg
farmation de saint Augustin, Paris, 1920

{1y Dz ordine, u, § 28. A peinc est-il possible d'eulendre celle allusion d'auires
ouvrages moraux el religisux que de cevx qu'inspira la « sagessn » philosuphique.
Un faisceau d'indices soulicnt celte inlerprélalion ; nens devons nouvs borner a
Irs énumécer sans commenlaive @ 1 Le lexte cilé; Ton nalure de Tobjeclion
d’Alypius, & laguelle 1‘c}poud sainl Auguslin; el les considérations qui suivent
immeédialement touchani les « viros bonos, dedilosgue optimirs 1;101'i513|13 » {loe. cif.,
n. 20, -— 2. Les chap. 1x, n. 26 ¢t x1, n, 30 : Ceux qui parvicnnent a la connais-
sance suporiewre de Dicw, A la vile beala, pur la vole-de la raison ou de Viplel-
ligence (disltinguée de Ja voie de la lai, fondée sur aulorilé humaine on divinel,
sonl « pauct », o ravissitmumn genus ». — 3. Les chap. o, n, 47, 49 ¢l xx, o, 51

le lerme dernier de la voie ralionnelle (avec ow sens la fob divine) n'csl pus infé-
ricur & la connajssance de soi el de Uvnilé supréme : wlle peut alteindre, mogen-
nent les purifications nécessaires, lu vision de Diew : « Cam autern [anitwa] se
s composuerib ot ordinaveril, ac concinnam pulchramque reddidertt, qudebil fam
fdewm pidere, algque ipsum fontem vwnde manal omne seruw, ipswnqne Paleenr
verilalis » (n. 51), — 4. Le chap. xx, n. 53, o0 saint Auguslin, faisanl allusion au
doule d'Alypins {(cf. n. 24), rappelle « memariam doclissimorum ae magrorym
vitorym »,... parmi lesquels il range Pylhagore : « illa venerbilis ae prope
dirina... Pylhegorae disciplina » (n. 58): of, au n. 5, il admire 11 grandeor de

1o philosophe, dont lo "ssgouse 'lmpomkil ¢ atls oudiloribus.. lun doclls, janm



8 LA YISIOK DE DIRU Al BOMMUET UE LA CONTEMPLATION

a quoi, dans le langage chrélien, comparer cel avanl-gott
d'oternite ? La suite méme do texic fournit le poml de
comparaison cherché | nous aulres aussi, y esl-il dit, qui
ne sommes pas nécessairemenl de ces héros rares el
magnifiques de I'inlelligence pure, nous pouvons néanmoins
alleindre finalement les mémes sommels, « en réglant
constanment notre vie sur la volonlé de Dieu » : « Ilad
plane ego nunc andeo libi dicere, nos... perventuros per
Virtulem Dei alque Sapientiam ad summam illam causam,
vel summum  auclorem, vel summum Pprincipium rerum
omniur » (1). Le iour géncéral de l'expression semble
indiguer, dans ces derniéres lignes, une allusion & la vision
de Dieu, que tout chrélien peul espérer, au moins dans
Vautre vie, comme prix de sa fidélite a ta grace.

Sainl Augustin a-i-il done, dans les débuts de sa con-
version, constdéré les exlases de Plotin et d’autres
néoplatoniciens  comme  des équivalents  transitoires,
peat-étre méme des anticipations de la « vita beata »
définitive, celle du paradis chrétien ? On le soutiendrait avec
d'autant plus de probabilité que le saint, an terme de sa
carriére, se reprochera de n'avoir pas, dans ses premiers
opuscules, réservé plus sévérement la « vita beata » pour

perfeelis, iam sapientrbus, lam bealis »; ¢ ..virum qui pear divine scopulos
evitarel » @ on sait lu valegr de ces expressions dans ume bmu;hc plafonicirnne,
— 5. line déclaration des Retractaliones (cap. W) qui ne peub s’appliquer gqu'a
noire passage : « [Displicel mihi] quod philosophos non vera pielnte praedilos
dixi virlulis luce fulsisse ». Ce qui précede immédiatement visp le De ordine,
1ib. u, cap. 8 ; ce qui suil tonrhe le chap. 11 : nolre passage — chap, 10 — gst pour
ainsi dire encadré. — 6. Lo comparaison avec le De rera religrone {(ap. 1+, n. §-7),
gui margue un slade uktérienr, non encore le slade final, dans le jugement
d’Augusiin sur les platonicicns @ ¢ .Si hane vikwn il virl nobiscwm rorsum
agere poluissent, videreml profeclo cuius asuclocilale facilivs consulerclnr homi-
nibus, el pancis muialis rerbiz atque seplenlils ehristioni tierent, sicul plerique
recentiorum pestrorumgue lemporum Platonivi Teeerunt » (n. 7). Sdinl Augastin
songe sans doule au rhéteur converti, surton! Marius Viclorinus, 4 teavers mquel
it apprit d'abord -2 connailee le neoplatonisme de Plolin, — 7. Divers lexies, [
peu ambigus, des premiers écrile d’Xugustin {De bemta pilg, De quanfil. animse,
Soliloguin), sur la possession (méme intuitivel de Diew cnmme fin deeniére de
I'effort ralionel : par exemple, Sclil, lib. 1 cap. vi, n, 13 ¢ :
by e quand, anim., § 76 :
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Laulre vie, « cuin perfeclam cognitionein Dei, hoc est qua
homini maior esse non possit, in futura vita speret
. Aposlolus, quae sola beata vita dicenda est » (1), Dans cetle
hypothése, l'atiftude bienveillante d’Auguslin, déja baplisg,
ne se concoit guére gu'en lenant compte d’une condilion
extrinséque exigée, d’aprés Iul, pour toute contemplation
de la Vérité supréme : le secours spécial de Dieu, soulenant
la volonté et éclairant Pintelligence, brel la grice,
distribuée peul-&tre plus largement que ne le supposent nos
mesquines conceptions humaines. Dans les entreliens
fervents de Cassiciacum, Alypius objeclait que la pureté
morale requise pour le comimerce intime avec les choses
- divines demandait « aul divinos homines, aut non sine
divina ope » : Augustin, apris.avoir fail mention des con-
templateurs platoniciens (« magnorum hominum el pepe
divinorum »), concéde la necessilé de ce secours divin, en
ajoutant loutefois : ...« illud divinum auxilivm, quod, ut
decebat, religiose in ullimo sermounis fui posuisti, latius
quam nonnulli opinantur, oflicium clementiae suae per

untversos populos agit » (2). '

Si P'on tient comple, en oulre, de la complaisance avec
Taquelle Augustin cherche, en Platon méme, ‘quelque
‘rejaillissement de la révélation posilive, qui coule & pleins
bords dans nos Livres Saints, on ne jugera pas tellement
improbahle qu'il att supposé Plolin, el d’auires philo-
sophes, bénéficiaires de vérilables « grices mystiques » (3).
Comme Jeurs extises étaient lenues pour immédiale vision

(1) Relreclationes, 1, cap. 2 — ) De ordine, w, § 29 — (3} Peual-tlra avons-
qous wn autre indice de re jugemenl favorable dans le lexle suivanl, 4 'noins
gu'on n'y voieg in pur argument ad hceminem ; sainl Augusten s’adresse 3 Porphyre,
‘éche de Plolin ot ennemi ¢rclaré do christianisme : « Coafileris tamen gratiam,
quandoguidem 2d Pleum per virtutem inlelligentiae pervegire, paucis dicis esse
concessum. Nou enim dicis *© Pancis placuil, vel @ Pauci voluerunt ; sed eum dicig
98¢ concessum, procul dubio Dei gratiam non hominis safficientiam confileris »
(D eiril. Def, x, cap, 0. M. Arnop, qui cile ce passage (Le désie de Dien dans
I philesaplee de Ploting, Povis, s, ¢, p 223 nole 2 nole avee raison que saint
Augnslin s2 meépread ict sor e sens de la doctrine mystigne de Plolin o1 de
LDorphyre ; vn Lol ollo Ignere dolalemon! In gracy, don Ubre ot gralnit de Diea.
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de Dieu, il semhble bien qu’Auguslin, les croyant véritables,.
dut incliner alors, a forfiory, 4 ne pas refuser de pareilles.
faveurs aux contemplatiis chrétiens,

A--il persévéré dans son  jugemenl, trop favorable-
peut-étre, sur la mysiique ndoplalonicienne ? Nous savons
assez combien Plolin lut-méme resle éloigue de l'esprit de
I'Bvangile ; el que dire de scs successetrs | Saint Auguslin
dut s’en apercevoir quelque jour. Dans le De Trinilate, ce:
magnifique éerit de sa maturité, il enveloppe tous les
mysliques profanes — et les platoniciens sont directement
visés — dans celle condamnation severe :

« Superbi pitanfes se propria virlute posse purgari ad videndum
Deum. Sunt anlem guidam qui s¢ putant ad contemplandum Deum
ct inhaerendum Deo virtute propria posse purgari : quos ipsa
superbia maxime maculat. Nullum enim vilium est eui magis divina
lege resistatur, et in quod maius accipiat dominandi ins ille
superbissimus spiritus ad ima mediator, ad summa inlerelusor...
Hinc etiam purgationem sibi isti virlute propria pollicentur, quia
nonnolli eorum pofuerunt aciem mentis ulfre omnem creafuram
transmittere, el lucem incommulabilis verilalis quanfulacumgnue
ex parle contingere : quod christionos mullos ex fide inferim sola
vivenltes, nondum potuisse derident. Sed quid prodest superbienti,
ek ob hoc erubescenti lignum conscendere [i. e. lignum cruecis], de
longinquo prospicere patriam itransmarinam ? Aut quid obest
humili de tanlo intervallo non eam videre, in illo ligno ad eam
veriendi, quo dedignalur ille portari 2 » {1)

Ce texte curieux nous livre plusieurs enseignements, qui
précizent, ou méme corrigent, les appréciafions formulces
dans les premiers éerits d’Augustin. IV’abord, la superbe

i (1} De Trinitate, tv. cap. 15, Comparer ce texle avee la déclavalion consignée-
dans les Conjessions (vi, cap. 20y el se vapporvlani 2 la période qui swivit le pre-
mier enivrement provegué chez saint Suguslin par les « livres des plaloniviens .
Lersgw’il put leor comparer les Livres Saints, 31 apprit 4 discerner ¢ inler prae-
sumplionem cb confessionem, inler videniss quo eundum sit nec videnles gua, et
viam ducentem ad beatificam palriom, nen tenilum cerrendam, sed cf habitandam ».

-

Voir aoszi De vera religione, § § ¢l 7, ol la eritique esl 4un lon plus modérs.
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gui vicie la mystique néoplatecnicienne, consiste essen-
tiellement dans la pru{,ntlon d’opérer la xalidpaLs, ol de
s'élever ainsi 4 la contemplatlon divine, par les seules
forces de la nature humaine, c¢’est-a-dire, non pas certes
sans le concours naturel de la cause créairice, mais sans le
secours d'une grace sumaturdle et toule gratuite (1).
Prétention qui s'affiche dans le dédain de ces philosophes
orﬂuelllout pour la croix du Christ, humble el wnique
\ehlcule de la grice. Désormais il est clair qu'aux yeux
d’Auguslin, la philosophie, par elle-méme, ne suffit pas a
procurer la « vila beata » dans la « periecta Dei cognilio » ;
du royaume de la béatitude pariaite, 'homme est séparé
par un océan, qu'on ne lraverse que porié sur le bois de la
‘croix, tel un radeau. Ne vaut-il pas mieux s’embarquer,
-comme le moindre des fideles, sur co fruste radeau, dans
Pobscurité de la foi, et voguer réellement vers la patrie
lointaine, que de contempler celle-ci & distance, avec les
- yeux exercés d’une raison haulaine, grisée par sa propre
excellence, et dédaigneuse de la planche de salut que lui
ofire le Crucifié ? Sans la gréace, la contemplation philo-
sophique demeure impuissante et stérile ; elle s'éleve lrés
haul dans son ordre, mais, 4 son somme!, ne rejoint pas la
Vérité en soi.: toul au plus pourra-i-elle en entreveir
~quelque chose : « Lucem incommutabilis veritatis quamiu-
lacumgue ex parte contingere » (2). Voila ce qui reste, chez
Augustlin, des admirations d’antan.

Ce « quantulacumque ex parte » n'est pas, 4 notre con-
‘naissance, défini trés distinctement par 1'évéque d'Hippone;
du moins tenons-nous maintenant la difiérence radicale qui
s'établit définitivement, dans son esprit, entre la mystique
profane et la mystique chrétienne : la premiére, étrangére

1) On remarquera le point de wus resté bien « plafonicien » ; 1'acceni est mis
sur la « purification » ; une fois 'dme purifiée, elie voit Dieu, par une¢ conséquence
immédiate. Il est vrai que saint Angustin invogque souvent, a 'oppui, la béatitude
évangélique : « ..mundo corde Deum videbunt ». Il faut tenir compte aussi de la
remarque faite plus loin sur l'harmonie de l'aspect walurel e. de 1'aspect surna-
turel daos les eMets de I'illuminalion divine (% Paclie, a). — (2} Loa, eil.
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a la grice surnalurelle, s'unmebilise dans une conlem-
plation luintaine et incflicace du Biew supréme ; la seconde,
soutenue par la grace du Clrist, et appuyde sur la foi surna-
turelle, lraverse les élapes rielles d'une possession
anticipée, On voit & quel point celle opposition contredit les
prélentions de la mysiique plotinienne, Pour Plotin, en
effel, ce n’élailt méme poml assez de voir Dieu, car la vision
n'abolil pas nécessaircineni la distanee : la possession
extatique, qu'il croyail réaliser, exigeail le conlac!,

II ’

LA CONTEMPLATION CHRETIEANE.

Jusquici nous nous sommes efforcé surfout de lever,
d’apres sainl Augustin hi-méme, quelques incertitudes que
laissaienl subsisler ses, premiers ouvrages, touchant les
deux contemplations naturelle et surnaiurelle. Nous
pouvons desormais envisager plus diveclement g contem-
plation surnalurelle, spécifiquement chrélienne.

a) Sagesse nalurelle ef sagesse surnafurelle.

Dans le De Trinitate, la contemplation surnaturelle est
Iapportee 4 la « sagesse » non a la « science ».

A vrai dire, nous retrouvons, sous celie nouvelle appel—
lation, la difficullé que posait, plus haul, le terme de vision :
n'élait la perspective si complétement surnatluraliste de iout
cet opuscule théologique, le seul emploi du mot « sagesse »
demeurerait en lui-méme équivoque ; sagesse nafurelle o
don du Saint-Espril? Saint Augustin, néophyie, ne défi-
nissait-1l pas la pure pbilosophie : « amor sapientiae » (1)?
Les grands platoniciens veprésentaient a ses yeux les
« sages » par excellence. 1l les loue moins de leur science
des choses de ce monde, que de leur « sagesse », c'esl-4-dire
d’avoir reconnu que Dien seul est « causa constilnendac

(1) De ordine, 1, § 11,
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universilatis, et fux perciptendae verilaliz, et fons bhibendae
felicilatis » (1). Leur théorie du Logos illuminateur 1'émer-
veille : avant son bapléme, il lul, dans' quelques livres
plaloniciens {raduils en lalin, Ia Joclrine meéme qu'énonce
e Prologue de saint Jean : « quod in principio eral
Verbum, et Verbum cral apud Deum et Deus erat
Verbum,... lumen verum quod illuminat omnem hominemnt
venientem in hune mundum » (2}, Sagesse inconpléle, du
 reste © je lus dans ces hivres, ajonte-1-il, toutes les grandewrs
* du Verbe divin illuminateur, mais je n'y trouval pas décrils
les abaissements du Verbe inearné : « Sed quia Verbun:
caro factum esl, et habitavit in nobis, non ibi legi » (3).

It ne larda pas 4 comprendre qu'on ne saurait diviser le
Verbe, cl que le Christ est I'unique Verbe de Dieu : toule
illumination naturelle ou surnaturelle, de 1'inlélligence
‘vient donc du Christ, « Sagesse élernelle » ¢t maitre
Anbérienr de chagque éme. Lors méme (ue nous cniendons
des paroles exlirieures, c'est ‘& Iui, au fond, que nous
' prétons 1'oreille : : .

¢ Intus ipsi menli praesidenlem consuiimus veritalem... Ille
aulem qui consulilur, docet, qui in interiore homine habilare dictus
est Christus, id est incommutabilis Det Virlus atque sempiterna
Sapientia : quam quidem omais rafionalis anima consulit ; sed
faptum cuigue panditur, quantum cepere propier propridm sive
malam sive boram wvoluniotem potest » (4).

On remarquera la derniére proposition de ce lexle : toul
homme, chrefien ou non-chrélien, rvecoit dans son intel-
ligence I'illumination du Chrisi, Verbe de Dieu, mais
chacun selon Ia mesure de ses dispositions personnelles
degré de purification, volonté droite, ¢ventuellement foi et
charité surnalureiles (0). Il faut évidemment mettre celie
théorie de l'illumination en rapport avec la conception
« historique », c'esl-a-dire réelle, de notre nature humaine,
ou se lient constamment le docteur de la grace {voir plus

1) De eixitate Dei, vnr, cap. 10, — () Confess., vu, sap. 9. — (3 Ibid. —
(4) De megistro, § 3. — (i) Sur le réle de Uillumipation divine dans la connais-
sance nalurelle, voir Ch. Beyer, L'idée de vérité dans la philasophic de -uint:
Augustin, Paris, 1921, chap. 1¢ : « La vérlid lllaminairics », arl, 3 ol &
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haul, p. 93). Dieu des philosophes ou Dieu des chrétiens,
un seul el méme Dieu est pour tous la source de V'étre et
I'objet dernier de la héatitude ; un scul et méme Verbe
divin, incarné pour notre salut, baigne de son inépuisable
clarté, tel un océan de lumiere, toute mlelhgeme créée,
qquelle qu’elle soit ; mieux que cela, Dieu n’a pas, dans ses
desseins sur I’ humanlie, deux plans paralleles ou alternants,
un plan naturel el un plan surnaturel : l'action divine,
créatrice et illuminalrice, tend, de soi, par un décret libre
et immuable de la souveraine Bonle, a4 l'épanouissement
surnaturel de la nature ; si cette ibéraliié transcendante est
frustréc d’une parlie de ses effets, c’est dans la créature
méme qu'il faut chercher le principe des déliciences : la
créature recoit a la pleine mesure e ses capacités el de ses
dispositions. Sl existe une nature privée du surnaturel, et
pas seulement une nature surnaturalisée, ¢’est que le péché
de la créalure a rendu celle-ci élanche au surnaturei :
considéré du coié de Dieu, le don divin est sans repentance ;
son immutabilité et sa piénitude, qui exalient la joie des
¢€lus, oppressent et heurtent, comme une sanclion, 1'ame
non régénérée par le Christ. Dans 'ordre présent de la
Providence, la sagesse natureile, pour élre vraiment
sagesse, ¢'est-a-dire obéissance euliére 4 la motion illumi-
natrice du Verbe, doit donc s'mtégrer & une sagesse
surnaturclie.

b} Intuilion des idées el sagesse surnalureile.

Revenons & la contemplation proprement chrélienne,
fruit de la sagesse supérieure, qui est un don de
T Esprit-Saiat (1).

1y Le livee du P, Cayré, des Augusiios de 1'Assomphion @ Lo contemplalion
dugustinierne {Paris, 1927) analyse les phases de la contemplation surnaturelle
.qui nc dépassent pas upe « vision médiate de Dicu », Ce bon exposé, facilement
accessible, nowa dispense de¢ nous élendre nous-méme longuement sur quelquies
a-coté de nolre sujel ; nous neus permettons de renvoyer ipat parliculidérement oux
chap. v el vi, Voir aussi les arlicles publiés, pat le méme auteyr, dans les Ephe-
merides theplogicae Lopanierses, (vi, 1929, fasc, 1 el ), sous le Litre - ¢ La
.contuition ef 1a vision médiaiz de Licu, d’aprés saint Auguslin ».
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Lt d'abord, cetle sagesse se distingue de la science par
son mode el par son objel immédiat : « Haec esi sapienliaé
et scienlise recta distinctio, ul ad saplentiam pertineat
aelernarum rerum cognilio rationalis » (1). Inlelliectualis et
ralionalis, ¢'est I'opposition des modes intuitif et discursif,
correspondant 4 une opposition des ohjels immédiats : dune
part les choses divines, élernelles, et d’autre part les choses
soumises au lemps et 4 la mutabitite. Or, la description
donnée, au méme endroit, de ces res aelernae, objet propre
de la sagesse, nous les montre idenliques aux « idées »,
dont 1l avait ét¢ question, plusieurs années auparavanl,
dans le De ideis (voir plus haul, p. 91j, c’esl-a-dire aux
« essences » ou aux « raisons inlelligibles ». Réalités spiri-
tuelles, vérilés révélées, et aussi, dans les choses sensibles
el dans les mouvements méme, I'aspect éternel et immuable
qui en est 4 proprement parler I’ « idée », lout.cela renire
sous I'objet formel de la sagesse.

La contemplation, fruit de la sagesse, serait donc une
connaissance intuilive des idées. Non pas des idées telles
«qu’elles subsislenl en Dieu (2}, mais des idées lelles qu’elles -
sont parlicipées par l'intelligence hmmaine, conime conlenus’
intelligibes de celle-ci. Saint Augustin, sans proposer upe
ihéorie p%ycholoalque de cetle tnlumon des idées, avertit

-du moins qu'elle n’a rien de commun avec la réminiscence
(dvduwnag) de Platon (3). -

Mais, ainsi définie, la  conlemplation difiere-t-elle
beaucoup de la science profane? Pour constituer une
i sagesse » el prendre une valeur religieuse, 1'infuition des

(i) De TPrinitale, xn. cap. 15, — (%) Le P. Porlalié et la pluparl des aulenrs .
:calholiques ont raison d’écarter ¢etle inlerprélation #mprobable de quelques
lexles du saint decteur. Sur la nalure de lidéation ef de la contemplation des
idées chez sainl Augnstin, le deroicr exposé d'emscmble que nous cennaissions
est eclei de M. Eb Gilson, dans son récent volume « Iantroduction & I'étude de
saint Augustin » (Paris, 192%), chap. 1v: « La counaissance ralionnelle ». Quire
‘Ja menlion des auvleors qu'il convient de consulter i ce sujel, on y Llrouve des ‘
vaes personnclles inléressantes. Noos ne croyons pas coolredire le savant histo-
rien en estimant gue saint Augustin, s'il se pronance sur la valeur ontologigue
el noélique des idées, n'a point & prepremenl parler didéogenése psvchulgmquc
«avgonisée en seatame, — (3 Voir, par ex., le Tram!ntc i cap. 10,

¥ R T, L¥it. 1080 KvAYRIER R
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idées ne doil-elle pas conduire & Dieu ei conférer la béali-
tude? Certes. Ne considérons que l'aspecl intellecluel de
_la question, sans oublier qu’il est essentiellement li¢ & un
aspect moral. On nous a déja dit que toute illumination de
I'intelligenee irradie de Dieu, par le Verbe : la lumiére
native de nolre intelligence n'est autre que la lumicre du
Christ. Surnaturelie dans son origine, surnalurelle dans sa
finalité derniére, qui est (selon l'éial présent des choses) la
possession héatifique de Dieu, celle illuminaiion par la
Sagesse divine échelonne, dans les intelligences humaines,
des effels qui peuvenl élre naturels ou surnaturels, d'aprés
la qualité des vérilés qu'elle éclaire el d’apres les dispo-
sitions du sujel connaissanl : ces effets seront, tout au
moins, la « science » on méme la « sagesse » naturelles,
chez ceux qut, bien qu’illuminés par le Christ, ne parlicipent
pas a la grace rédemptrice; ce seront aussi, dans 'ordre des
vérités révélces, la foi obscure, celle du grand nombre; ou,
plus rarement, la foi éclairée pay unc surnaturelle « intel-
ligence » de I'objel defoi. Chez les crayants, chez lesquels
n’existe plus d’obstacle radical & lUcffusion de la grace,
~ Yillumination par le Christ n'a point & subir de diminution
fatale; elle peut reprendre sa pleine efficacité, son efficacité
de . droit; ainst se lrouvent restaurées l'unilé et Pharmonie
da mouvement ascensionnel de 1'ame vers la possession de
Dieu; la nature est compénétrée de surnaturel; la sagesse
phitosophique ne se sépare plus, sinon par une abstraclion
‘savante, de la sagesse chrélienne, celle-ci absorbant et
élevant celle-la : il n’y a donc pas lieu d'opposer totalement
une contemplation surnaturelle. C’est pourquoi saint
Augustin, placant la philosophic méme dans la perspective
supérieure du salut évangeélique, qui est la seule perspective
vraie, peut nous parler de la contemplation chrétienne
comme d’une intuilion des « idées » ou des « res aelernae »
en général : sous I'empire de la grace, touie « idée », toute
vérité intelligible se range direclement dans la ligne
montante qui conduit a la « perfecta Dei cogrilio », fin
surnaturelle de I'ame régénéree. :
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¢} La eonfemplation, vision indirecle de Dieu.

L'intuition des idées, ou la contemplalion, apparail donc
essentiellement ordonndée a la connaissance surnaturelle de
Dieu; mieux que cela, elle est appelée fréquemment, par le
saini docteur, une « vision de Dieu ». Le R. P, Cayré, donl
nous mentionnions plus haul V'étude sur « La contemplelion
augustinienne », a raison de condenser la doc¢irine de
I'évéque @' Hippone, a ce sujet, dans les formules suivantes :
« Cest bien Dieu lui-méme qui est I'objet direci de la
contemplation »(1). « La sagessé surnaturelle donne auw
chrétien, dés cetle vie, une certaine vision de Dieu... Celte .
vision de Dien n'est autre que la contemplation elle-
méme »(2). Et le docte interpréte ajoute pour son compte :
« L'expression wvision de Dieu qu'emploie dans ce sens
saint Augustin esl trés forte, trop forte pour nous; elle
préte & confusion » (3). Assurément, prise au sens propre
-des théologiens, la vision de Dieu marquerait le terme béali-
fique de notre deslinée. Il est manifeste que saint Augustin
ne 'entend pas toujours dans celle signification rigoureuse.

Ne revenons plus sur les exiases platoniciennes, qu'il
semble, au début, avoir prises pour une intuition immédiate -
de la Divinité, et que plus lard méme, tout en les déclarant
imparfaites, lointaines el stériles, 1l continuera d’appeler

« un cerfain contact de la Jumiére immuable » : « lucem
mcommutabilis verilatis quantulacnmque ex parte conlin-
gere » (4). '

Sans doule aussi ne faul-il pas enlendre'trop sirictement
certaines expressions par lesquelles it décrit, dans les
Confessions, deux grandes illuminations (quasi plotiniennes)

_qui précédirent, el contribuerenl & préparer son adhésion
pleine a la foi catholique : « Inlravi, et vidi, qualicumque
ocnlo animae meae, ... supra meniem meam, lucem incom-
mutabilem... » (3) — « Inveneram [discurrendo] incommu-
tabilem el veram verilalis aeternitatem... Et pervenit [ralio-

(1) Op. it p, 154 — () Op. eit, p 48, — (N Op. wi., p. 133 — (4] De
Trinitale, tv, cap. 15 — (3) Confess,, v, cop. 10,
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cinans poteniia] ad id guord est [ad Deum), in ictn trepi
danlis aspecius. Tunc vero invisibilia tua, per ea quae facla
sunt, inlellecta conspexi; sed aciem figere non valui » (1).
Le saint ajoule : « It quaerebam viam comparandi roboris
quod esset idoneum ad fruendum le; nec inveniebam donec
amplecterer mediatorem Dei el hominum, hominem
Christum Jesum » (2).

. De méine ne rencontrons-nous qu'un emploi assez lache
de l'expression « videre Deum », dans de nombreux
passages comme celui-ci, oi il est question pourtant d'une
connaissance surnaturelle de Dien : « Mundis corde facullas
videndi Deum, tanquam purum oculum ad intelligenda
aelerna gerentibus » (3). '

Le P. Cayré appelle cetie « vision de Dieu », qui revienl
&l souvenl sous la plume du grand docteur africain, une
« vision médiale de Dieu » (4) : elle a, en eflet, pour objei
immédiat les « idées », réfraction ragmentéc de la Cause
exeraplaire universelle dans notre mtelligence : par ces
« idées », si parfailes qu'elles soieni, Dieu ne peut éire
connu qu'indirectement, analogiguemeni, — bien que le
mode wntailif confére & cette connaissance une certaine
plénitude, a laquelle ne sauraienl atleindre ni le discours,
ni la foi commune, qui sont, eux, non seulement imparfaits
et indirecls, mais obscurs et laborieux.

Mais si toule idée, loute essence reflote quelque chose de
la perfection infinie, 'homme est, 4 un litre spécial, 'image
du Dieu un et trine. Plus exaciement, il porie en lui une
hiérarchie d'images, de moms en moins imparfaites, de la
Trinii¢ : image naturelle, ou philot analogie encore
grossierve, dans celles de ses opéralions ou concourent les
sens €l 'imagination (5) ; image naturelle encore, mais celte
fois image vérilable, dans sa raison supérieure, ot s’harmo-
nisent les trois fonctions que saint Augustin appelle : Mens,

{1y Confess., cap. 17. — () Ibid., cap. 18, inilio. — Qnant & Ia « vision d'Ostie »,
elle est, au poinl de vue qui nous cccupe, &’inlerprétation fout a [ait incerfaine.
— (3) De sermorne in monfe, 1, cap, 4. — (& F. Cavri, op. &if,, chap. st -—
{5; Dc Trinitale, lib. x.
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Nolilia iqua se novil), Amor {(qua se diligil); ou bien :
Memaria, Inlellegentia, Voluntas(1); cetle image resplendit
davaniage encore dans l'aclivilé morale, la surtout ol
celle-ci s’exerce selon les enseignemenls de la fol et sous
I'influence de la grace(2}; et I'image de Dieu en nous,
atleinl sa perfection dans cette aclivilé lumineuse méme
qu’est la « sagesse » conlemplalive, fondée sur la fot surna-
turelle : car cetle « sagesse », non seulement s’éclaire de
I'intuition des idées les plus snblimes, qui représentent le
plus prochamemeut Dieu, mais elle-inéme est une
participation immeédiale de la vie intime de Diea, Pére, Iils
el Esprit(3). ’ )

Dans I'acte méme de sa contemplaiion, effectuée sous la
molion des trois personnes divines, I'ame sainle rencontre
doné de Dieu I'image la plus épurée, et non point une image
inerte, mais une image loute palpilanie encore de la vie
divine qui s'y donne réellement. « Vision de Dieu » ? Oui,
selon la terminologie auguslinienne, mais loujours encore
vision « médiale », dans une « image », dans le miroir de
I'ame : vision « per speculum, in aenigmale » dit le saint
docteur, reprenant Vexpression paulinienne.

Mais saint Augustin parle aussi d'une vision de Dieu au
sens le plus sirict, d'une vision immeédiale. Celle-ci lui
parait-elle possible des la vie présente? Ce sera l'objet de
la seconde partie de cet arlicle. o

{A suivre). . J. MarécuaL, s. 1.

{Li Op. eit,, lik, x-x. — (% Op, cit,, ik, xo-xnr — (3) Nouws ne pouvons insister
ici sur ces aspecls de la contemplation auguslinienne ; pour plus de délails,
voir, dans Cayré, op. cil., le chap. 1v, § m. — On trouve chez Porlalié (ort.

Auguslin, dans le Dielionr. de la Fo: calhel., col. 2851) le lablean des « Formules
et images de la Trinilé d'aprés sainl Anguslin », avec les principales références.
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