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PREFACE

Le livre que nous publions sur I’Eucharistie
n’est, dans notre pensée, que lasuite du Christ de
la Tradition : carla divine Eucharistie est I'exten-
sion de I'Incarnation; c’est son application per-
manente a tous les membres de la grande famille
du Christ. C’est la préparation et le commence-
ment de ce prodigieux mystére d’amour, qui,
dans le ciel, doit faire de tous les élus un seul
corps dont Jésus-Christ sera la téte. Alors, se
réaliseront pleinement ces belles paroles de saint
Augustin : « Le Christ et son Eglise forment
comme une unité de personne... les Chrétiens
avec leur chef ne forment qu’un Christ : on ne
doit pas dire, il y en a un et plusieurs, mais bien,
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plusieurs sont un dans le Christ. 1l n’y a donc
qu’un Christ fait homme, le Chef et le corps.
Quel est le corps? Cest I'Eglise. Admirez, ré-
jouissez-vous, nous sommes devenus le Christ,
Christus facti sumus : s’il est la téte, nous som-
mes les membres : I’homme tout entier, c’est lui
et nous, totus homo, ille et nos*. » Et ces autres
paroles de Lessius : « Par I'Eucharistie, le Christ
nous communique son esprit et sa vie, il nous
réunit dans le méme corps et comme dans une
seule hypostase parfaite et entiére : tous, nous
lui sommes greffés et comme incorporés, comme
la nourriture que nous prenons nous est incor-
porée et ne forme qu’une personne avec nous?. »
Dans le Christ de la Tradition nous avons

A. Saint Aug. In Joan. Tract. 24, n° 8, t. IIf, p. 1027, —

In Psal., 30, Enn. 2, p. 214. — In Psal., 127, p. 2050.
" 2. Sicper hoc alimentum Christus caput nostrum commu-
nicat nobis suum Spiritum suamque vitam, colligens omnes in
unum corpus et in unam veluti hypostasim perfectam et com.
pletam, omnesque illi inserimur, et veluti incorporamur, sicut
partes alimenti convenienler intis applicite per meatus naturz,
incorporantur nobis, unaque fiunt hypostasis nobiscum, cum
spiritus noster ad informandas et vivificandas illas se extendit.
(Lessius, De perf. div., 1. XII. n° 108.)
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cherché a résumer la doctrine des Peres et des
grands Théologiens sur le Verbe incarné. Nous
entreprenons une ceuvre semblable pour I'Eu-
charistie ; nous serions heureux de n’avoir pas
été le trop indigne interprete de la belle et admi-
rable philosophie des Docteurs catholiques, et
d’avoir pu rendre transparentes les clartés pures,
qui nous ont tant de fois ravi dans la lecture de
ces grands maitres. Que la religion est belle
sur ces hauteurs! Que ses dogmes y resplen-
dissent magnifiquement, et avec quelle suavité,
aprés avoir rayonné dans l'intelligence, ils pro-
jettent leurs consolantes lumiéres sur les moin-
dres détails de la vie pratique! Nous avons
toujours pensé que la lumineuse théologie des
Péres était la véritable école de la mysﬁque, et
que la piété, puiséea ces sources pures qui tou-
chent aux montagnes de I'éternité, était aussi
tendre qu’intelligente, aussi suave que forte,
aussi solide que large et éclairée. 'Puisse la lec-
ture de ce volume n’étre point inutile a la dé-
monstration de cette vérité, que nous croyons
plus nécessaire que jamais de faire comprendre
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aux hommes du monde et aux ames pieuses; aux
hommes du monde, pour les rapprocher de la
religion; aux dmes pieuses, pour leur prouver
que tout ce qui éléeve I'esprit sur les hauteurs di-
vines, donne en méme temps de la vigueur et une
délicate tendresse a la piété. En Dieu '’Amour
infini procéde de I'Intelligence infinie; pourquoi
n’en serait-il pas ainsi, proportion gardée, chez
le chrétien? ' v

Nous avons fait précéder notre travail de deux
Conférences sur les mystéres ' : elles nous pa-
raissent comme des préliminaires naturels a
I'étude des deux plus grands mystéres du Chris-
tianisme. Aussi dans notre pensée, ces deux
Conférences sont comme une introduction au
Christ de la Tradition et a I Eucharistie. Pour
préparer ou fortifier la foi a I'Incarnation et au
Sacrement de 'amour, il n’est pas inutile de
montrer que rien n’est plus raisonnable que la
croyance des mystéres en général : car, si nous

4. Elles ont été préchées & la Cathédrale de La Rochelle pour
la station d’Avent 1859.
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avons la conviction que les enseignements des
Docteurs jettent un jour merveilleux sur nos
dogmes et les rendent plus transparents aux
veux de la raison christianisée, nous sommes
loin de prétendre a la disparition totale des obs-
curités : le plein jour n’aura lieu que dans le
ciel.

Les cinq Conférences sur I'Eucharistie ont été
préchées a la cathédrale de La Rochelle pendant
la station d’Avent, en 1863, et & Rochefort, les
dimanches de Caréme de la présente année. Nous
tenons a conserver ce souvenir historique de
notre vie pastorale, et a laisser & notre peuple
bien-aimé ce livre, comme un mémorial de notre
affection et des heureux moments que nous avons
passés ensemble. Les plus douces joies, dans la
vie d’un évéque, ne sont-elles pas ces heures a la
fois de fatigue et de bonheur, ot il convie son
troupeau a la table de son ceeur, surtout quand
ce troupeau allége et fait presque disparaitre la
fatigue par son empressement, son intelligence
et sa filiale affection. C’est ce triple caractére, si
précieux et quelquefois si rare dans les audi-
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toires, que nous tenons a constater non-seule-
ment dans les villes de notre beau Diocése, mais
nous oserons dire presque dans toutes les bour-
gades et dans les moindres villages. Nous avons
eu la consolation d’en faire la douce et particu-
liere expérience dans les villes de La Rochelle et
de Rochefort, ou les Conférences sur I'Eucha-
ristie ont été suivies par I'auditoire le plus nom-
breux, le plus intelligent et le plus recueilli.

Pour compléter notre enseignement sur 'Eu-
charistie, il nous resterait a traiter la question
pratique de la sainte Communion. Nous nous ré-
servons de le faire bientét dans les Conférences
que nous donnons chaque mois aux Dames de la
.Société de charité établie 2 La Rochelle *.

Nous terminons ces lignes en la soirée du
7 mars 1866, féte de saint Thomas-d’Aquin, ce

4. Les éditions des principaux auteurs cités en ce volume
étant 4 peu prés les mémes que celles qui ont été indiquées pour
le Christ de la Tradition, nous renvoyons 4 la note qui suit la
préface de ce dernier ouvrage. Les quelques différences qu’on
pourrait remarquer, ne sont pas assez essentielles pour que
nous les signalions : et d’ailleurs elles seront assez générale-
ment désignées.
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grand Maitre dont nous avons cherché¢ surtout
& reproduire la doctrine sur I'Eucharistie, et au-
quel le Christ a dit : « Vous avez bien écrit sur
le sacrement de mon corps, vous avez en parti-
culier traité convenablement et selon la vérité la
question ui vous a été posée sur le mode de pr¢-
sence sacramentelle; c’est tout ce que ’homme
peut en comprendre sur la terre, et tout ce qui
peut étre humainement résolu *. » Puisse I’Ange
de I'Ecole bénir ce travail que nous placons sous
son glorieux patronage! Puisse-t-il protéger et
conduire celui qui se fera toujours un honneur

d’étre un de ses plus fervents admirateurs et son
humble disciple !

1. Bene de hoc mei Corporis Sacramento scripsisti et de
queestione tibi proposita bene et veraciter determinasti; sicut
abhomine in via potest intelligi, et humanitus diffiniri. (Vila
St. Thome, a G. de Thoco, n° 53, Bollandi. 7 mars, p. 674. —
V. aussi le P. Touron, Vie de saint Thomas, 1. 11, ¢. xv,
p. 183-186.)
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INTRODUCTION

A CONFERENCE SUR LES MYSTERES

Altiora le ne quassieris, et fortiora te ne
scrulatus fueris.

Ne recherchez point ce qui est au-dessus
de vous, et ne scrutez point ce qui surpasse
les forces de votre intelligence.

(Eceli., 11, 22.)

Le Christianisme, étudié séricusement et dans
le calme des passions, apparait aux esprits éclai-
rés et non prévenus, commel a religion la plus en
harmonie avec la grandeur et la faiblesse de
’homme, avec les lumiéres de son intelligence et
les chaleureuses inspirations de son coeur. Aussi
Tertullien en avait fait la remarque, et disait avec

la simple et profonde expression de la vérité :
1
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I’ame est naturellement chrétienne, naturaliter
christiana'; c’est-a-dire que tous les nobles ins-
tincts de I'ame sont des semences chrétiennesqui
sommeillent au fond des ceeurs, en attendant que
la parole de vérité aille exciter ces germes divins
par le contact d’un principe de vie. — Et cepen-
dant, mes trés-chers fréres, ne I'avez-vous pas
remarqué? par quelle étrange contradiction
I’homme ne cherche-t-il pas continuellement a
prendre des précautions contre I'envahissement
du Christianisme ? il passe une partie de son exis-
tence aélever des digues contre cet océan quiveut
tout submerger, il est vrai, mais pour donner la
vie et verser la fécondité. La religion semble 4
I’homme du monde comme un spectre qui le
poursuit, et I'on dirait que I'une de ses occupa-
tions principales est de trouver quelque part un
coin solitaire et inconnu, ou il puisse échapper
aux poursuites et aux interrogations de ce fan-
tome. En vain, le spectre divin éléve la voix pour
dire 4 'hommequ’il est un ami, qu'il ne demande

4. Tertullieny 4pol., c. xviL.
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a prendre le ceceur que pour le rendre heureux,
’homme fuit toujours; quelquefois il se retourne
en fuyant, et il essaie de fatiguer par des paroles
injurieuses la bonté et la patience de son charita~
ble et tendre persécuteur. Aprés avoir repoussé
les offres affectueuses du meilleur de ses amis,
‘Thomme ira peut-étre se faire dépouiller par le
premier voleur de grand chemin, c’est-a-dire par
toutes les passions qui caressent ses instincts per-
vers. ‘ ,

Parmi les raisons prétendues qui portent
’homme & résister a la religion, il en est unequi
lui parait sans réplique et dont il se fait un rem-
part inexpugnable. La religion, dit-il, est uncom-
posé absurde de choses incompréhensibles ; or
’homme raisonnable ne croit et ne doit croire que
ce qu’il comprend. Vraiment, on nous traitecomme
des enfants a crédulité servile, et les prétres s’i-
maginent qu’il suffira de raconter des fables sous
des noms mystérieux pour les faire adopter. Dé=
rision que tout cela! le temps de I'enfance est
passé pour les peuples, les nations ont grandi,
Phumanité est émancipée, le siecle des lumiéres
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a brillé partout, et maintenant la raison trone en
souveraine, bien décidée a ne plus admettre
comme sérieux ces chateaux de cartes que cons-
truisirent, pour amuser nos péres, les ages d’igno-
rance. En résumé, plus de christianisme, parce
que le christianisme est une religion demysteéres,
de dogmes incompréhensibles. L’humanité deve--
nue grande, refuse le lait : c’est un aliment qui
ne vaplus a sa forte constitution : il lui faut au-
jourd’hui la nourriture solide dela vérité, mais de
la vérité claire, nette, précise et parfaitement in-
telligible.

Je ne crois pas, mes trés-chers fréres, avoir
dissimulé I'objection : j’avouerai méme qu’elle a
quelque chose de séduisant, parce qu’elle prend
sa racine dans un sentiment mal compris de notre
véritable grandeur. Elleflatte la raison de ’homme
qui aime naturellement la lumiére ; et tout ce qui
nous flatte a tort ou a raison, nous séduit, comme
si la flatterie était un souvenir qui nous rappelle
ce que nous aurions été dans la gloire de 'état
primitif. Toutefois il nous sera facile, je 'espére,
de faire disparaitre cette objection qui semble
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formidable au premier coup-d’ceil : nous établi-
rons successivement les propositions suivantes :
1°les mystéres, c’est-a-direles choses que nous
ne comprenons pas, sont partout sur la terre :
2° les mystéres sont relatifs aux divers degrés
d’intelligence : 3° les mystéres sont inséparables
d’une religion divine : 4° les mystéres_chrétiens
sont au-dessus de la raison et non contre la rai-
son, et il est souverainement raisonnable de les
croire. Si nous mettons en lumiére ces quatre
propositions, il en résultera que les ‘mystéres,
loin d’étre une objection contre le christianisme,
seront au contraire une preuve de sa divinité.
Nous aurons besoin de deux conférences pour
donner 4 nos preuves le développement conve-
nable.

Avant de commencer, je devrais, ce me semble,
demander pardon a une partie de mon auditoire,
qui trouvera peut-étre la mati¢re un peu philoso-
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phique et étrangére a la pratique de la vie. Si je
dois lui demander pardon, je le fais trés-volon-
tiers, Cependant, je la prie de ne point négliger les
considérations suivantes, Avec un peu deréflexion
et de charité, il est facile de comprendre que plus
que jamaisil est devenu nécessaire de traiter en
chaire, au moins de temps en temps, les ques-
tions qui touchent aux fondements de la foi. Ces
questions doivent étre abordées et mises en lu-
miére pour fortifier la foi des uns, et répondre
aux objections des autres. On est tellement ac-
coutumé dans un certain monde & dire que la foi
est le partage des esprits faibles, et qu’il faut
respecter bien peu sa dignité et sa raison pour
croire a toutes ces fables puériles : on est telle-
ment accoutumé a répéter ces banalités sonores,
qu’il est important de ne pas les laisser toujours
sans réplique. — Il est d’ailleurs trés-utile d’éle-
ver le sens du peuple chrétien, en I'accoutumant
a vivre de lumiére et a faire quelques ascensions
vers les pures régions de la vérité. — On dirait
que saint Augustin, dans ses homélies au peuple,
avait prévu le cas, et voici comment il le consi-
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dére : « Je sais bien, dit ce grand docteur en
abordant les hautes questions de la théologie, je
" sais bien que plusieurs peut-étre ne me com-
prendront pas, mais je ne veux pas pour cela
priver l'intelligence de ceux qui comprendront...
Non fraudabo eos qui possunt capere... Verumta-
men dicam, sequatur qut potest , ne non dicto non
sequatur et qui potest'.— J’ajouterai encore une
peénsée : il n’est pas toujours impossible de faire
descendre la vérité philosophique au niveau des
intelligences ordinaires, et peut-étre sous ce rap-
port a-t-on I'’habitude de trop se défier de I'intel-
ligence du peuple. Le peuple, quand il n’est pas
prévenu et que la passion ne I'égare point, a un
souverain et lumineux bhon sens, il a le tact des
choses élevées, il y a en lui de grandes fibres et
des cordes qui s’étendent vers l'infini : il suffit
de les toucher pour qu’elles résonnent noble-
ment. Je suis heureux de lui rendre ce témoi-
gnage, et de dire que souvent de simples fem-
mes du peuple sans instruction m’ont étonné par

4. In Joan., Tract. 1, n°4, t. 3, p. 1677. — In Psalm. &%,
n® 5, L. 4, p. b43.
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leur habileté a comprendre les questions les plus
difficiles. L’Ame humaine, disaient les grands
théologiens du moyen 4ge, I'dme humaine est un
tout en puissance, c’est-a-dire qu’elle contientles
germes de l'infini.

Revenons a notre proposition premiére : le
mystére est partout, et Pesprit humain ne peut
faire un pas sans le rencontrer. « Représentez-
vous, dit le plus célebre des philosophes grecs,
représentez-vous I'état de la nature humaine par
rapport a la science et a I'ignorance d’aprés le
tableau que je vais faire '. » Ici Platon décrit un
antre profond, recevant la lumiére par une large
ouverture ; dans cet antre des pommes enchainés,
la face tournée vers le fond de la caverne. Der-
riére eux une lumiére ; entre leur dos et cette lu-
miere, des objets de toute sorte se proménent, et
les ombres se projetant par-dessus la téte des
prisonniers, vont se réfléchir sur lefond de la ca-
verne. Ces pauvres enchainés conversent entre
eux : ils parlent sur les ombres, etils en parlent

1. Platon, République,1. VII, au commencement,
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comme si elles étaient la l;e'alité; ils dissertent
avec la conviction de posséder le dernier mot sur
la vérité. — Tel est, mes trés-chers fréres, le mi-
sérable état de notre pauvre humanité ; il a été
constaté par la philosophie paienne, et une triste
expérience nous démontre que depuis cette épo-
qu:a il n’a pas changé. Le christianisme a apporté
des lumiéres plus pures et plus complétes, mais
I’énigme est toujours au fond la méme. Videmus
per speculum in anigmate. — Oui, ce monde est
une caverne : la lumiére est derriére nous, et les
images des objets nous arrivent dans une clarté
réfractée, sous la forme d’ombres analogues a
celles qui s’agitent dans les instruments des pres-
~ tidigitateurs', c’est encore la comparaison du phi-
losophe grec. Et cependant ce sont ces pauvres
captifs, qu'on appelle les humains, - renfermés
dans cette prison cellulaire qu’on nomme le corps;
ce sont ces pauvres captifs qui prétendent tout
savoir, qui font des calculs sur des ombres, qui
traduisent a leur barre toutes les vérités. Enfants

1, Ibislem, 4
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- dignes de pitié! ils paraissent ne pas soupconner
qu’il existe derriére eux et au-dessus d’eux, une
infinité de choses dont ils voient & peine quel-
ques images, et qu’ils ne comprendront jamais.
Ils ne se doutent point que la lumiére éternelle,
dont ils se croient, dans un réve d’imagination,
les tranquilles et uniques possesseurs, n’est pas
méme venue caresser leur paupiére.

Qu’est-ce que ’homme, 6 mon Dieu ! Etre d’'un
jour, atome perdu dans P'océan de l'éternité,
aveugle qui marche dans les ténébres! Qu’est-ce
que ’homme, pour que vous daigniez répondre a
ses questions? O Seigneur, j’admire ce “chef-
d’ceuvre de vos mains, cette ombre de votre
Verbe, pour me servir de la pensée de saint Atha-
nase; je 'admire quand il recoit la lumiére dans
la dose et sous la forme que vous lui avez prépa-
rée en ce monde. Alors il est fort, il est grand,
son ceil est lumineux, sa marche est belle et pro-
gressive dans les spheres de la clarté divine. Mais
quand il ose dépasser sa limite, il devient comme
I'aigle qui voudrait absorber dans son regard tous
les rayons du soleil ; il est frappé de cécité immé-
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diate. Naguere il voyait les ombres du vrai, en
attendant les splendeurs de I'éternité ; aujourd’hui
il est aveugle d’orgueil et d’ambition démesurée.
O mon Dieu! si ’homme n’était point fait a votre
image, si un rayon de votre gloire, malgré sa
profonde misére, ne brillait pas sur son front, il
serait bien souvent I'dtrele plus digne de pitié
et le plus contradictoire de toute la création. Etre
infirme et dont la faiblesse n’a d’égale que ses
prétentions, intelligence étroite et bornée, comme
cette petite langue de terre que la mer immense
limite de toutes parts en la rongeant avec une
effrayante rapidité! n’importe, I'ame humaine
veut tout savoir et tout comprendre : remplie
d’elle-méme, elle s’éléve toujours et semble dire
comme Lucifer : je monterai au ciel, j’établirai
mon trone au-dessus des astres’de Dieu, et je
serai semblable au Tout-Puissant : Super astra
Dei exaltabo... Ascendam super altitudinem nu-
bium, similis ero Altissimo .

Eh bien ! puisque cette reinc de la pensée sait

4. lsate, X1v,413-14.
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tout, interrogeons-la, et demandons-lui la solu-
tion des énigmes qui nous environnent; on doit
s’estimer heureux de trouver un docteur qui en-
seigne clairement les raisons de toutes choses :
Felix qui potuit rerum cognoscere causas, a dit le
poéte. Il est inutile de nous égarer au loin, ne
nous élevons pas, du moins pour lemoment, dans
les hautes régions, ne sortons pas d’abord du
cercle de la viematérielle et du monde des! corps.
Mais puisque nous sommes en présence d’un
maitre qui ne veut de mystéres nulle part, qui
ne croit qu’a ce qu’il compi‘end, nous aurons le
droit d’¢tre sévéres et d’exiger une réponse claire
et positive. — Me voici donc en face de toi, rai-
son humaine, je veux au nom du Seigneur, te
conduire, te questionner ; chacune de mes ques-
tions est peut-étre un abime sans fond, mais d’a-
preés tes maximes et tes promesses, tu dois des-
cendre partout, et tout éclairer par de pénétran-
tes lumieres.

Vois-tu ce grain de sable, que nous venons de
fouler aux pieds, cetatome que le vent emporte ?
Je veux savoir quelle est sa nature, son essence,
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sa raison d’étre; tu me diras qu’il est composé de
tels éléments, qu’il a telle forme et tel poids;
mais je vais plus loin. Qu’est-ce qu’un élément?
Qu’est-ce qui le constitue? Qu’est-ce que la ma-
tiere? Qu’est-ce que la substance? Quelle est la
racine de cette chose cachée sous ces apparences
" qu’on appelleles phénoménes du monde matériel ?
Japercois bien ces phénomenes, je les touche, je
les sens; mais des apparences ne sont point les
raisons des choses, et ce sont ces raisons mysté-
rieuses que je dois savoir, et si je ne les connais
pas, je dois d’aprés tes principes, ne plus croire
a toutes ces apparences qui me fatiguent. Allons,
raison de ’homme, je t'interroge avec le désir
sincére de m’éclairer. J’ai consulté la-dessus les
plus célebres écoles, et elles sont demeurées
muettes ; je t'interroge avec confiance, c’est toi
qui dois m’éclairer. — Eh quoi, déja tu hésites,
tu réfléchis ; ta parole avec ta pensée expire sur
tes lévres ! aurais-tu par hasard déja rencontré le
mystér'e? Je commencerai & me défier du suc-
cés de la navigation, puisque ton premier écueil
est un grain de sable, — Allons plus loin,
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La plante respire, I'animal se multiplie, la vie
se propage de monde en monde, et pendant que
tout étre vit, les philosophes sont embarrassés
~ pour savoir simplement ce que c’est que la vie.
La lumiére remplit 'immensité, elle va comme la
pensée; 'armée des cieux semble se mouvoir aussi
harmonieusement que les cordes d’une lyre. Dis-
nous donc, raison de ’homme, dis-nous le secret
de ces merveilles, suppute le nombre des étoiles,
dis-nous comment cette voie lumineuse qui trace
des sillons dans le ciel peut étre formée de mille
millions de grains de poussiére en feu, dont cha-
cun est un soleil ardent : commande a ta pensée
si fiere, dis-lui de suivre la lumiére dans son vol,
de nous expliquer ses marches savantes, et ses
mouvements rapides comme l'intelligence. Mais
non ; tu hésites encore, a peine essayes-tu de bal-
butier une réponse plus mystérieuse que mes
questions. Malgré les meilleures et les plus bien-
veillantes dispositions, il estimpossible de ne pas
suspecter tes hardiegses d’affirmation et les pré-
tentions de ta science.

Aimes-tu mieux que nous nous renfermions en
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toi-méme ? |’y consens volontiers ; exer¢ons ton
activité dans le propre domaine de ta nature: la,
au moins, tu dois étre reine, et reine intelligente.
Regarde ce corps si admirablement formé et qui
porte sur lui comme le sceau immortel d’unartiste
divin. Dis-nous comment s’opére le mouvement,
comment le sang peut circuler, semblable a un
fleuve fécond, qui va et retourne sur lui-méme,
ne se lassant jamais de parcourir et de fertiliser
les mémes contrées. Dis-nous comment I'ceil peut
voir, I'oreille saisir les sons, et la langue faire
entendre ces intonations merveilleuses qu’on
appelle la parole humaine, comment la parole,
¢’est-a-dire cet air agité par les levres, peut me
révéler les plus sublimes mystéres de la science
divine et humaine. — Eh quoi! 6 prince de l'intel-
ligence, tu ne peux pas méme bégayer une ré-
ponse! Et que devient donc ta superbe ignorance?

Mais pénétrons plus avant : tu penses :
qu’est-ce que ta pensée? Tu réves, qu’'est-ce que
les réves de ton esprit, de ton imagination, de
ton ceeur ? Comment nommes-tu ce je ne sais quoi
qui te trouble, qui t’agite, qui remue la poussiére
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de ton corps comme le rayon de soleil, quand il
remue les atomes? Qu’est-ce encore, qu’est-ce
surtout que cette région ténébreuse qu’on appelle
le cceur de ’homme ? Raconte-nous ses mystéres,
ses énigmes, ses contradictions, ses orages inex-
plicables, et les vents opposés qui s’y croisent en
tous sens. — Hélas! je t'entends soupirer, et je
t’ai compris, méme dans ton silence : tu ne te
connais pas toi-méme, et s’il est quelque chose
que tu sois impuissant a expliquer, ce sont les
mystéres de ton cceur et de ton intelligence. Tu
me dirais volontiers avec saint Augustin : je ne me
comprends pas moi-méme; mon esprit est trop
étroit pour s’embrasser lui-méme... ' Je suis pour
moi une énigme; je suis un sol ingrat, et je me
travaille avec des sueurs inutiles : Factus sum
mihi terra difficultatis et sudoris nimii®. « Penser
est un mysteére, a dit un philosophe célébre, par-
ler un autre mystére et ’homme est un abime®. »

Je m’arréterai donc, puisque tu ne me réponds

A. Saint Aug., Conf.,1. X. c. vIIL
2. Ibid., 1. X, ¢. XVI,
3, Balmes, Pensées diverses, 1. 1. p. 390, trad. francaise.



1T CONFERENCE SUR LES MYSTERES. 17

rien, 6 raison humaine : cependant, j’avais encore

un nombre infini de questions a t’adresser : car,
comme I'a dit le poéte anglais, il y a plus de mys-
téres entre le ciel et la terre que jamais ’homme
n’en révera'. — Mais non, il ne faut pas te réduire
plus longtemps a un humiliant silence. Sois donc
désormais fiére de toi-méme, de la force de ton
esprit, de la puissance de ton génie! O homme,
je le répéte, si tu n’étais pas un rayon de la gloire
de Dieu, tu ne serais digne que de mépris avec ce
mélange de faiblesse et d’orgueil, de prétention et
d’ignorance. .
Il est un fait incontestable, mes trés-chers
fréres, et tellement reconnu par tout homme
sensé que le nier serait donner par la méme la
preuve d’un esprit étroit et d’un ignorant or-
gueil. Le monde et tout ce qui est dans le monde
est un livre scellé de sept sceaux. Nous pouvons
déchiffrer quelques lettres de I'alphabet divin,

- mais jamais, au moins sur la terre, nous n’en pé-
nétrerons le sens mystérieux et caché : dans le

1. Shakespeare, Hamlet. act. 11, scéne 2.
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ciel méme, il y restera pour ’homme des nuages
sur la vérité compléte. Nous pouvons comparer,
analyser, discuter; mais pour toute ame sérieuse
et sincére, il y aura toujours un probléme insoluble
au fond de chaque question. L’infini est en tout,
méme dans un grain de sable; nous ne compre-
nons rien parfaitement, pas méme la pierre que
nous foulons tous les jours aux pieds. Nous ne
savons ni comment I’ceil voit, ni comment I’oreille
entend, ni pourquoi le feu brale, ni comment I'es-
tomac digére, et la vie se propage; ni pourquoi
la plante sort de terre et cherche la lumiére du
soleil. Il y a la un inconnu en toute chose, et nous
ne savons le tout de rien, comme disait Montai-
gne. Ici-bas, il existe une ombre & coté de chaque
lumiére, un nuage plus ou moins obscur ou trans-
parent sur le ciel de chaque vérité. Telle est la
condition de la nature humaine, en dehors méme
de toute idée chrétienne; et les révoltes de notre
orgueil ne changeront rien aux lois fixées & notre
curiosité. Quand on frappe certains rochers, un
gémissement sourd et caverneux nous avertit
qu’ils recouvrent des abimes. Ainsi, quand la voix



4™ CONFERENCE SUR LES MYSTERES. 19

de 'homme interroge les créatures du monde vi-
sible et invisible, il sort de chacune d’elles un son
mystérieux qui murmure le nom de l'infini et de
I'incompréhensible : et, sous ce rapport, la vile
poussiére des champs défie le plus grand génie
de I'univers.

« Dieu, ditEcriture, a livré le monde aux dis-
putes des savants ', et 'homme ne trouvera jamais
la raison derniére des ceuvres du Seigneur. » C'est
un oracle éternel que nos plaintes n’auront point
le secret de fléchir, Un voile épais a été jeté sur
I'univers : nous voyons toute chose comme dans
un miroir, et 'on dirait que notre ame, royale
exilée, est renfermée dans le corps comme dans
une tour élevée, d’our elle découvre de loin les
images flottantes du vrai. « Je sais, dit un célebre
orateur, que la vérité, objet unique et saint de
mon ame tout entiére, est grande comme l'infini,
et que linfini n’étant compréhensible qu’'a son
égal, c’est-a~dire a lui-méme, il est naturel que je
ne voie rien jusqu’au bout ?. » Les sciences

1. Eccle,, 111, 11,
2. Le P. Lacordaire, 57¢ Conf., 1. 111, p. 392 et sq.
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exactes elles-mémes ont leurs mysteéres, et il ar-
rive un moment ol les nombres, les lignes droites
et les courbes plongent dans I'infini et échappent
au regard le plus percant. Et cependant, qui n’a
entendu dire que les sciences exactes étaient po-
sitives, parfaitement arrétées, éminemment intel-
ligibles et claires comme I'eau du rocher? Oui,
elles sont claires a la surface, mais quand I'esprit
creuse et plonge, il arrive a des abimes téné-
breux, et il est obligé, pour ne pas se perdre, de
remonter a la surface. Demandez plutét aux sa-
vants, demandez aux philosophes, a tous ceux
qué 'on nomme les maitres de l'intelligence, de-
mandez-leur si I'air ne leur manque pas souvent
‘dans ces hautes régions de la science'. Jeles en-
tends tous se plaindre des bhornes fixées a leurs
impétueux désirs : il leur semble parfois qu'ils
vont découvrir entiérement la face auguste de la
vérité, et déja ils tressaillent comme le berger
qui, sur la montagne, apercoit le premier rayon

4. « En toute science il y a des étendues et enfoncements
trés-inutiles, que nous ferions mieux de laisser 13. » (Montaigne,
1. 1, ¢. XXv, p. 69, édit. Didot.)
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de I'astre du jour :'mais soudain la nuit se fait,
un nuage épais s’interpose entre eux et la lu-
miére; ils sont obligés de renoncer a ces ascen-
sions périlleuses et de se rappeler qu’ils sont
hommes. De la chez eux cette secréte mélan-
colie, ce sentiment profond de tristesse qui ac-
compagne chaque étude, parce que toute étude
laisse un vide dans I'esprit et le cceur, dans I'es-
prit, qui voudrait tout voir, dans le cceur, qui
voudrait se coller a cette vérité divine, objet de
tous ses désirs. De la ce cri de détresse du poéte :
« La vérité est une pierre précieuse qui aime le
séjour des abimes' »

« 1l est, dit un philosophe non suspect, il est
des phénomeénes primitifs, que I'analyse ne fait
que troubler dans leur simplicité divine et qu'’il
faut abandonner a lafoi®. » « La philosophie, s’é-
crie Lamennais, la philosophie laisse subsister le
mystére de toutes les existences, I'impénétrable
secret de l'infini, caché au fond de tout ce qui

1. Byron, Child. Harold., c. 11, S. 93.
2. Goéthe. V. Préface de la trad. de Faust, édit. Charpentier,
p. 69-74. o
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est'. » — « Lorsque, dit-il ailleurs, par un beau
jour d’été, vous suivez dans une forét un sentier
couvert de branches qui se courbent en berceau,
vous voyez le long du sentier, au milieu de larges
ombres, une lumiére tremblotante produite par
les rayons qui pénétrent a travers le feuillage. Ce
sentier, c’est notre vie; et cette lumiére vacillante
et faible, c’est notre science?. »

De ces principes incontestables et admis par
tous ceux qui ont quelque valeur intellectuelle,
il résulte que, selon la pensée de Pascal, ’homme
vraiment savant n’arrive jamais qu’a une savante
ignorance ?, et que c’est le propre d’un esprit su~
périeur de confesser cette ignorance, d’avouer
que 'homme ne comprend rien parfaitement et
rencontre le mystére partout dans le gravier
qu’il méprise et dans I'astre qu’il contemple *.
Quelle force ces principes ne nous donneront-~ils

A. Lamennais, Esquisses de phil., L. 1, p, 21-22.

2. Ibid., Discussions critiques, p. 260.

3. Pascal, Pensées. t. I, p. 180-484, édit. Faugere.

4: « L’homme qui sait réconnaitre les bornes de son intelli=
gence est le plus prés de la perfection: » (Goéthe, Mazximes, t. I,
p- 504, trad.)
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pas, quand nous aurons a répondre a ces esprits
étroitement présomptueux qui ne veulent pas
admettre la religion, disent-ils, parce que la re-
ligion renferme des mystéres, comme si la con-
fession et la reconnaissance du mystére n’étaient
pas le premier alphabet de la vraie philosophie !
Avez-vous jamais rencontré de ces parleurs qui
ne doutent de rien, i]ui veulent tout expliquer et
tout comprendre? Soyez sirs que la mesure de
leur superbe est aussi la mesure de leur profonde
ignorance. L’homme qui ne veut rien croire que
lorsqu'il comprend, devrait s’asseoir, comme un
solitaire étranger aux objets qui I'environnent,
avec un crépe funébre sur l'intelligence; il de-
vrait réclamer seulement la nourriture destinée
a P'étre privé de raison. Oui, qu’il renonce au
privilége de la pensée, a chaque instant il irait se
heurter contre des écueils! Qu'il aille s’asseoir
sur les débris du monde intellectuel; qu’il recoive
P'aliment corporel, et encore qu'il n’essaye pas de
comprendre sa merveilleuse transfoririation ! car
homme qui veut tout savoir, ne sait méme pés
comment il digére !
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11

Il est des mystéres relatifs aux divers degrés
d’intelligence et aux différentes positions des
ames.

Pour mieux comprendre cette proposition, il
est nécessaire de définir la vérité. La vérité com-
pléte, absolue, sans ombre, la vérité vivante et
substantielle, c’est Dieu : lui seul la posséde en-
tierement, parce que lui seul a la pleine jouis-
sance de son étre divin. En dehors de Dieu, ce
sont des fragments, des rayons de vérité, qui
jaillissent du sanctuaire éternel, camme la lu-
miére jaillit de son centre. Voyez la lumiére ! elle
s’élance d’abord pure et belle: mais au contact
des étres matériels, elle se divise, elle se décom-
pose, elle ne nous apparait plus sous sa forme
primitive et simple, elle est péle et décolorée .

A. Processiones divine, sicut est vila, ratio, sapientia et hu~
jusmodi, secundum quod procedunt longius a Deo secundum
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De méme la vérité : elle sort de Dieu, son centre
premier, sa source pure; puis elle rayonne sur
les diverses intelligences, mais a I'état fragmen-
taire, toujours plus ou moins décomposée, plus
ou moins environnée d’ombres. — Il résulte de
. cette définition qu’il n’y a point, qu’il ne saurait
y avoir de mystéres pour Dieu. Du sein de son
éternité, il proméne un regard unique et tran-
quille sur son étre divin et sur toute la création’.
1l voit toute la profondeur des essences et le jeu
de leurs relations : tout est a nu et & découvert a
ses yeux; 'ombre disparait devant lui comme
le nuage devant le rayon de soleil ; car c’est Dieu
qui fait la lumiére par sa présence. Dieu distin-
gue parfaitement toute chose, et les problémes
les plus compliqués, et les solutions les plus dif-
ficiles, et les mystéres les plus impénétrables. Il

gradus cntium, cfficiuntur magis temporalia ct mulabilia, et
commixta, ct potentie materiali ct privationi admixta, cum ta-
men in Deo sint simplicia, et ®terna, et immutabilia, et imma-
terialia. (Saint Thomas, Opusc. 28, de Fato, c. 11, t. 3, p. 568.)

4. « Le premiére limite de la science, dit Philon, est de sa-
veir son ignorance, car Dicu seul est intelligent. » (De Migr.
Abrah., c. XX1v, 1.2, p. 321, édit. de Leipsick.)

2
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voit tout clairement et distinctement, et cette
clarté de vue est plus intense chez lui pour les
mystéres les plus profonds, que la lumiére intel-
lectuelle qui apprend a 'homme la valeur de I'u-
nité ajoutée 4 une autre unité. Cette vue claire,
cette pénétration de tous les objets, par I'Intelli-
gence infinie, sont en Dieu I'effet non du calcul et
du raisonnement, mais d’un simple coup-d’ceil.
Il regarde, et partout ou ce regard instantané
s’arréte, il ne reste plus rien a voir. « lln’y a que
Dieu, dit un philosophe, qui concoive les objets
autant qu'ils peuvent étre congus '. »

Mais aussitét que nous quittons le seuil de
Péternité pour rentrer dans la sphére des intelli-
gences créées, le rayon de la vérité n’est plus aussi
pur, ni aussi complet, 'ombre apparait : car
Pombre n’est autre chose que la limite de la vé-
rité, quand elle n’est plus embrassée d’une ma=
niére infinie, Avec 'ombre arrive le mystére, car
le mystére, c’est la vérité infinie que I'ombre cir-
conscrit a notre intelligence. Ainsi le Séraphin le

1. L. P. Buffier, Traité des premiéres vérités, 2¢ p., c. Xii,
p. 109, édit. Charpentier.
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plus prés de Dieu, celui qui est le plus inondé
d’amour et de lumiére, rencontre dans son vol
une sphére qu’il ne peut pas franchir : il arrive
sur les bords d’'un abime lumineux et une voix
sortant de I'abime lui crie : tu n’iras pas plus loin,
non procedes amplius. Au-dessous des séraphins
se trouvent les anges inférieurs : la encore les
ombres augmentent et se prolongent comme le
soir sur le bord des montagnes. L’ange placé sur
les derniers degrés du trone de Dieu, regoit une
vérité plus ténébreuse, plus environnée de mys-
téres, et il découvre derriére un nuage ce que le
chérubin contemple dans une pure splendeur'.
Enfin nous arrivons a 'homme; a 'homme ce
composé de terre et de feu, cette intelligence
créée a l'image de Dieu et attachée a la gléebe.
Dans cette sphére terrestre, la vérité subit encore

A. La science la plus étendue, dit saint Grégoire de Nazianze,
s'appelle parfaile connaissance, non point d'unc maniére abso-
lue et selon la vérité, mais relativement & la mesure des esprits
moins capables. »

Exsuperantia hee, perfecta cognitio existimata est, non ad re
ipsius veritalem, sed ad aliorum modulum et facullatem per-
pensa. (Saint Greg. Naz., Orat. 28, c. Xvi1, t, 2, p. 50.)
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une nouvelle transformation : elle devient moins
pure encore, moins compléte, et plus matérielle,
si je puis m’exprimer ainsi. En général, la vérité
arrive & 'homme par I'intermédiaire des sens, et
en traversant ces organes du corps, on dirait
qu’elle prend quelque chose de leur pesanteur et
de leur opacité. De la ces soupirs, ces élance-
ments des ames ardentes, qui ne peuvent plus
supporter le poids de leur corps, parce qu’elles
sentent que la chair est un voile épais entre elles
et la vérité. De la ces aspirations continuelles vers
I'infini, ces désirs de la dissolution corporelle,
ces saintes impatiences d’un esprit que sa gran-
deur rend d’humeur difficile. L’homme est a
Iétroit dans les liens du corps : il les regarde
comme les langes de I'enfance, et son énergique
vigueur voudrait les briser. Il est comme le pri-
sonnier dans son cachot, il soupire aprés la lu-
miére pure, mais elle ne lui parvient que par les
grilles d’une obscure fenétre. — O Vérité, lumiére
céleste, vie de mon 4me, nourriture de mon
ceeur, toi vers qui s’élance mon étre tout entier
a I'heure matinale du jour, toi vers qui retourne
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mon ceeur quand le soir, fatigué des créatures, il
t’appelle comme un lit de repos. O Vérité, toi
dont le simple reflet une seule fois aper¢u dans
une clarté plus élevée, laisse & ’ame un souvenir
ineffacable, en méme temps que le sentiment
douloureux de tous les fantomes humains ! Qui
me donnera des ailes comme a la colombe, pour
m’élever au-dessus des déserts de ce monde, et
jouir de ta vue, sinon compléte, du moins sereine
et pure, comme on jouit du soleil en hiver sur
le sommet des montagnes, dont la base est ob-~
scurcie par d’humides vapeurs !

La vérité, mes trés-chers fréres, varie done
dans ses manifestations, elle a’ des formes plus
ou moins pures, & mesure qu’on descend du tréne
de Dieu et qu’on arrive 4 la nature humaine. Mais
voyez cette différence dans le sein méme de I'hu~
manité ; parmi les hommes, quelle diversité dans
la faculté de discerner le vrai! Quelle différence
d’aptitudes et d’intelligences ! Quelle qu’en puisse
étre la cause, que cela tienne a la constitution
organique, au développement de I'éducation, au

¢oncours de diverses circonstances extérieures
&
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et indépendantes des volontés humaines, il est
incontestable qu’il existe parmi les hommes des
esprits plus subtils les uns que les autres, des
capacités plus grandes, des génies plus vastes *.
Il est des hommes qui voient mieux et de plus
loin. Ilen est qui, comme I'aigle, embrassent d’'un
seul coup-d’ceil un immense horizon, d’autres
dont la vue est limitée & quelques meétres de dis-
tance. C’est ce qui fait dire a un philosophe « qu’il
y a pour la connaissance de la vérité, une aristo-
cratie naturelle et spontanée, qui, par le double
concours des facultés natives et de I'éducation, est
I'élite et la fleur intellectuelle du genre humain *. »
De cette hiérarchie naturelle dans les intelligences,
il résulte évidemment des mystéres relatifs, c’est-
a-dire que ce qui est mystére pour I'un ne I'est
pas pour 'autre. On pourrait se représenter tou-

A. Quin et tibi, ut opinor, clariores divinioresque pulchritu-
dines collucebunt, si iis gradibus, quos dixi, ad sublimiorem
radium conscendas. Communica igitur, et tu mihi perfectiorem
illustrationem meisque oculis exhibe praestantiores formas, quee
unius speciem magis exprimant : confido enim, me iis que
eommemorata sunt, insitas tibi divini ignis scintillas excitatu-

rum. (Sanct. Dionys. areop. De eccl. Hier. c. V11,4 la fin.)
2. Gioberti, Introd. & la phil., t. 11, p. 322, trad.
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tes les intelligences de la création comme placées
sur les divers degrés d’'une immense échelle entre
le ciel et 1a terre : chacune est plus ou moins éle-
vée, et en raison de son élévation, elle voit plus
loin, elle est au niveau d’un cercle plus large d'i-
dées, elle domine un plus grand nombre de frag-
ments de vérité, et par conséquent elle voit clai-
rement cequi est un mysteére pour les intelligences
situées sur un plan inférieur,

Quelques exemples éclairciront ma pensée. Je
vais dire a un homme qui n’a jamais ouvert un
livre, que la terre tourne sans qu'il s’en doute
et que son mouvement est plus rapide que celui
des chemins de fer; que les étoiles qui semblent
si petites, sont en réalité plus grandes que la
lune, la terre et le soleil, il est évident que tou-
tes ces propositions sont autant de mystéres
pour celui qui m’entend. Je vais plus loin : j’af-
firme sérieusement devant cet esprit peu cultivé
que la couleur n’est pas dans les corps, il va
rire de ma crédulité. Je lui annonce solennelfe-
ment que les trois angles d’un triangle équivalent
a deux angles droits, ce qui est un des premiers
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principes de la géométrie, il me demandera si je
lui parle hébreu. — Et cependant, pour tout
homme ayant la moindre teinture des sciences,
ces propositions sont évidentes et clairement dé-
montrées, elles n'ont de mystérieux que la face
infinie inhérente a toute chose. C’est vrai : mais
lintelligence a laquelle je me suis adressé était
A& un degré de I'échelle inférieur & ces vérités,
et pour oOter le mystére, il faudrait élever cette
méme intelligence & un degré plus haut.—Je sup-
pose maintenant que cet homme étranger a tout
développement scientifique, au lieu de confesser
son ignorance et son incapacité, se donne les
airs d’un arrogant dédain, et veuille tourner en
dérision ces propositions qu’il ne comprend pas,
que dirait le monde savant? Le rire et le mépris
ne seraient-ils pas la seule réponse & la sottise
orgueilleuse '. — Mais, mes trés-chers fréres, il

A. Potest responderi, quia dato quod aliquis magister aliquid
diceret in sua scientia, et aliquis rusticus diceret, non esse ita
sicut magister doceret, eo quod ipse non intelligeret, multum
reputaretur staltus ille rusticus. Constat autem quod intellec-
tus angeli excedit magis intellectum optimi philosophi quam in-
tellectys optimi philosophi intellectum rustici. Et ideo stulfus es}
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semble que les intelligences qui nous sont supé-
rieures, c’est-a-dire Dieu et les anges, doivent
rire a plus forte raison de ces savants ignorants,
pour me servir du mot de Pascal, qui tournent
en dérision ce qu'ils ne comprennent pas dans
les choses divines : et Dominus subsannabit eos'.—
Prenons y garde, mes freres, il nous arrive peut-
étre plus souvent que nous ne le pensons, de
jouer, dans les questiohs religieuses, le role de
cet homme ignorant qui ne veut pas croire tout
ce qui dépasse I'ouverture étroite de son petit
compas intellectuel : mais n’anticipons pas sur
cette matitre, nous y reviendrons plus tard.
Résumons ce qui précede : les mystéres sont
tout a fait relatifs, il n’en existe pas d’absolus
puisqu’en Dieu tout est lumiére et clarté pure.
Les mystéres méme dans I'ordre naturel, existent
pour tous les esprits créés, mais ils sont plus ou
moins nombreux pour chaque intelligence, selon

philosophus, si nolit credercea quee angeli dicunt, et multo
magis si nolit credere ea quee Deus dicit. (Sanct, Thom., Opus. 6,
in Symb., L. 1, ¢. 1, p. 566.)

4. Psal., 11, 4.
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qu’elle est plus ou moins élevée sur la montagne
qui conduit au temple méme de la vérité. Chaque
esprit concoit plus ou moins parfaitement, mieux
que l'esprit du degré inférieur, et moins hien
que 'esprit qui occupe un rang plus élevé.

J’ajoute qu’il est des mysteres relatifs aux dif-
férents états et positions de la vie : les explica-
tions de cette pensée vont m’étre fournies par les
détails méme de votre vie quotidienne. — Vous
faites une action quelconque, votre intention est .
-secréte et excellente, personne ne la connait. Il
peut résulter de cette ignorance que cette action
soit un mystére pour ceux qui vous environnent :
vérité lumineuse pour vous, maisnuage ténébreux
pour votre voisin. Yous trouveriez parfaitement
ridicule toute personne qui voudrait juger votre
acte sans en connaitre les motifs. Vous dites avec
beaucoup de vérité, que lorsqu’on ne connait pas
les raisons d’une chose, il faut s’abstenir de ju-
ger et surtout de condamner; que tout homme
qui ne se soumet pas a celte régle est un témé-
raire et un esprit déraisonnable. Voila donc une
action qui est mystére pour votre prochain, vi-
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rité et raison évidente pour vous : c’est un mys-
tere relatif. Votre frére aussi peut avoir en bien
des circonstances ses motifs secrets et raisonna-
bles de conduite : ce sera un mystere relatif en
sensinverse du premier. Si vous avez de la justice
et du bon sens, vous devez & moins de graves
motifs, respecter ce que vous ne comprenez pas
chez les autres. Yous étes pére de famille, vous
avez de nombreux enfants : s'ils veulent vous ju-
ger a leur point de vue étroit et inexpérimente,
que de choses dans votre conduite doivent leur
paraitre incompréhensibles ! plus tard, il est vrai,
ils en reconnaltront la profonde sagesse, mais
aujourd’hui c’est un mystére pour eux, et cepen-
dant s’ils ont du bon sens et de la soumission,
ils doivent avoir confiance en vous, sans vous
comprendre toujours. Vous vovez clairement les
raisons de vos actes, mais vos enfants sont obli-
gés de croire aux mystéres de l'autorité pater-
nelle. — Vous avez une part au gouvernement de
votre pays : vous étes préfet, maire, juge, admi~
nistrateur quelconque : tous les jours vous ferez
des actes dont le public ne pourra pas apprécier
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la portée; actes éclairés par une lumiére pure et
vive sur les hauteurs de votre sagesse adminis-
trative : et cependant ces mémes actes seront
peut-étre flétris et diffamés par la fouleignorante,
parce qu’elle n’en saura pas les motifs, et qu’elle
vous appliquera la maxime fausse et erronée,
qu’on ne doit croire sage et vrai que ce que l'on
comprend. Voyez comme dansla logique des idées
tout se touche. On a dit au peuple : tu ne croiras
rien dans les choses divines & moins que tu ne les
comprennes. Le peuple a appliqué le principe,
mais il a ajouté : a plus forte raison, je ne croirai
en rien ceux qui me gouvernent, 4 moins que je
ne voie toujours lasagesse de leurs actes. Ce se-
cond principe est faux comme le premier, mais
il découle du premier.

Il est encore des mystéres relatifs a notre état
de passage sur la terre '; je vous demande pardon
de ces détails, mes trés-chers fréres, ne les
croyez pas inutiles, ce sont des pierres d’attente

1. « Nous attendons lc ciel ponr apprendre beaucoup de
choscs, parce qu’elles nous sont trop pauvrement enscignées
sur la terre. » (Le P, Faber, Bethléem. c. viil, p. £63.)
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qui nous serviront plus tard. Enfants de lumiére,
le jour de notre Epiphanie n’est pas encore ar-
rivé; attendons comme le ver a soie, ne prenons
pas notre essor avant que nos ailes ne soient
venues. Attendons avec patience, car la patience
est la grande science de la vie. Un jour, quand
nous serons semblables a Dieu', quand nous au-
rons revétu la lumiére comme un manteau, et
que nous serons perdus dans les clartés de la
gloire divine, bien des choses obscures nous se-
ront révélées, et I'extase de 'amour suivra cette
révélation. Oh! qu'’il fera bon alors vivre de vé-
rité, comme D'ceil vit de lumiére! qu'’il fera bon
le soir et le matin, et tout le long du jour, se bai-
gner dans le fleuve immense de la vérité, et sera-
fraichir comme si I'on était fatigué! Combien de
mysteres qui semblent contredire la raison et ac-
cuser la bonté de Dieu, nous apparaitront alors
comme des chefs-d’ceuvre de sagesse et de misé-
ricorde! Dans le ciel nous sourirons au souvenir

de ces pensées qui nous fatiguaient sur la terre,

1. Joan., 1 2.
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comme a I'age mir on se rit des idées de son
enfance, comme au réveil on secoue les réves de
la nuit. — « Que 'ame chrétienne, dit saint Ber-
nard, cesse de scruter avec curiosité les choses
divines, tant qu’elle demeure sur la terre. Un
jour elle entrera dans la nue, elle pénétrera la
-plénitude de la lumiére, elle fera irruption dans
les abtmes de la clarté, irrumpere claritatis abys-
s0s, elle habitera la lumiére inaccessible. Mais
cette grice est réservée aux derniers jours, aux
saintes jubilations des noces spirituelles; sur la
terre nous errons loin des sphéres lumineuses :
An nescis quia quamdin vivis in hoc corpore, pe-
regrinaris a lumine'. » — Les philosophes paiens
avaient compris cette vérité : « La sagesse que
nous poursuivons avec amour, dit Platon, ne
nous appartiendra que lorsque nous serons per=
fectionnés, c’est-a-dire morts®. La sagesse est
donnée aux morts et non aux vivants, cum vide-

4. Saint Bernard, in Cant., s. 38, n° 5.

2. Selon I'énergie du mot grec, qui signifie 4 1a fois achever,
perfectionner, mourir, car la philosophie ancienne avait elle-
méme compris que la mort était le perfectionnement, 'achéves

ment de I’homme.
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licet mortui fuerimus... dum autem vivimus ne-
quaquam'. »

Vivons donc, mes trés-chers fréres, dans la
patience de 'humilité, sachons nous résigner a
une ignorance provisoire, comme cet enfant qui
commence I'étude des sciences sous la direction
d’un maitre habile?. Nous ferons tous les jours
des progres; si nous étudions le christianisme,
nous le trouverons toujours et de plus en plus
merveilleusement beau; mais la vraie clarté ne
se fera que lorsqu’apres avoir lu et fermé le livre
incomplet de la vie, nous verrons poindre une
lumiére nouvelle sur les hauteurs d’un autre
monde. N’essayons pas d’autre méthode, elle
nous conduirait 4 des abimes. Ne veuillons pas
étre plus sages ni plus éclairés que I'Eglise. Or,
I'Eglise catholique ellesméme, dit saint Grégoire
le Grand, n’a pas la présomption de pénétrer
dans les secrets qui sont au-dessus d’elle. Elle

A. Phédon, p. B4, édit. Didot.

2. « Il n’est pas question de savoir si la vérité révélée est
la vérité absolue, telle qu'elle régne dans le ciel, mais si c’est

la vérité parlielle, telle que Dieu a voulu qu’elle dominat I'intel-
ligence humaine. » (Madame Swetchine, Médit., p. 9.)
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juge qu’il est meilleur d’ignorer ce qu’elle ne
peut découvrir, que de décider avec hardiesse ce
qu’elle ignore : Sancta Ecclesia sensum suum hu-
militer deprimit, ne scientia infletur, ne in requisi-
tione occultorum tumeat, et perscrutar: aliqua quae
ultra vires sunt illius presumat. Utilius etenim
studet nescire que perscrutar: non valet, quam au-
dacter definire que nescit '. |

Saint Augustin a prononcé une profonde pa-
role, en commentant les premiéres et sublimes
paroles de I'Evangile de saint Jean : « L’apo-
tre, s’écrie-t-il, n’a pas tout dit; il a dit ce
qu’il a pu, c’était un homme qui parlait, dixet
ut potuit, quia de Deo homo dixit... 11 était homme
inspiré, et voila pourquoi il a dit quelque chose,
mais il était homme, et il n’a pas tout dit, non
totum quod est dixit, sed quod potuit homo dizit®. »
. — Tout n’est donc pas dit, mes trés-chers fre-
res, méme dans les saintes Ecritures. Ce qui

1. Saint Grégoire le Grand, Moral., . I, fivre XIV, ¢. xxvi,
p. 1056, édit. Migne.

2. « Dieu a fait avec sa parole écrile ce qu'il a fait avec son

Verbe, il I'a abrégé, anéanti. » (Saint Grégoire de Nysse, Ad-
vers. Arian., t. 11, p. 1283-4286, édit. Migne.)
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est écrit est admirable, et suffit abondamment a
la nourriture de I'exil, mais il y a autre chose,
il y a d’autres merveilles, il y a d’autres cieux,
une autre terre, et d’autres vérités plus comple-
_tes, non totum est quod dixit.— Les apotres eux-
mémes, dit saint Thomas, n’auraient pu porter
le poids de ces glorieuses révélations; a plus
forte raison, serions-nous écrasés par ces lu-
miéres trop vives et trop précoces, Quarere qua
sunt ista multa quse portare non poterant (Apos-
toli) est stultum, ut dicit Augustinus, nam si ipsi
(Apostoli) portare mon potuerunt, multo magis et
n0s non possumus®.

Telles sont, mes Lrés-chers fréres, les vérités
préliminaires 4 la question que nous avons en-
trepris de traiter, c’est-a-dire la légitimité et la

raison de notre assenliment aux mystéres de la

A. Sin vero audivit ineffabilia verba que fas non esset, inquit,
ad hominem loqui, arbitror ego universa cognitionis elementa
quzdam minima brevissimasque introductiones esse universas
Scripturas, etiamsi accurate intellecte fuerint. » (Orig., t. XIII
in Joan., n° 3, t. 4, p. 406.)

2. Saint Thomas, in Joann., c. XvI, t. 3, p. 723.
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religion chrétienne. Pour mieux éclairer notre
horizon, et préparer les voies & la perception
claire de la vérité, il fallait d’abord montrer la
faiblesse native de notre esprit; pour mieux éta-
blir les profondeurs inaccessibles de la science
infinie, il était nécessaire de fixer d’abord les li~
mites de notre esprit, limites arrétées, non point
seulement par la religion, mais par la nature
méme des choses et par notre qualité de créa-
tures. Il fallait d’abord montrer que nous étions
tous des vases plus ou moins étroits, et alors il
devient presque inutile de prouver que la mer
n’y peut pas entrer. Dans notre prochaifl entre-
tien nous pourrons construire sur un terrain plus
solide, et dans I’édifice achevé, entonner le can-
tique du Prophéte, qui est le crile plus beau et
le plus raisonnable de I'étre intelligent : « Cest
une grande gloire pour 'homme de suivre le Sei-
gneur, de le suivre dans les ténébres comme dans

la lumiére, Gloria magna est sequi Dominum *. »

1. Eccli., xxii, 38,
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Lucem inhabitat inaecessibilems
Dieu habite une lumiére inaccessible.
(1 Tim., v1, 10.)

Auprés des anciens monuments de 'Egypte,
on voyait un animal fabuleux nommé¢ le sphinx ;
c’était 'embléme du mystere, et le symbole des
choses cachées. A l'entrée de ces cités vieilles
comme le monde, un double rang de ces étres
mythologiques se dressait majestueusement : ils
étaient taillés en pierres gigantesques et sem-
blaient dans leur silence, proposer des énigmes
aux passants. Image malheureusement trop vraie
de la vie humaine et des avenues de la science !
Le sphinx est partout sur la terre : nous ne pou-
vons pas faire un pas sans en rencontrer plu-
sieurs qui se dressent devant nous, en multipliant
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. des questions auxquelles nous ne saurions répon-
dre. Ils ne forment pas seulement une double
haie autour de nous ; ils nous environnent comme
la poussiére des champs que souléve le tourbil-
lon. Au-dessus de nos tétes, a nos cotés, a nos
pieds, a droite et 4 gauche ; que dis-je ? I'animal
fabuleux a établi son siége dans notre intérieur :
il nous interroge sur noué-mémes, et 'on dirait
que malignement il nous adresse de ces questions
ironiques, qui doivent demeurer sans solution.

Parlons sans figure, mes trés-chers fréres,
I'homme orgueilleux prétend tout savoir, il ne
veut admettre que ce qu’il comprend. Or, un exa-
men sérieux de la vérité nous force a conclure
que ’homme ne comprend rien parfaitement, pas
méme un grain de sable. Le mystére est partout
dans ce monde : il baigne tous les rivages de la
création, depuis 'atome matériel et astre du fir-
mament qui défie nos vaines recherches, jusqu’a
la nature intime de ’homme, et les régions intel-
lectuelles de la science pure. « Il n’est pas néces-
saire, dit saint Augustin, d’aller bien loin pour

trouver les bornes de notre savoir ; personne ne
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peut rendre compte méme des choses vulgaires :
non opus est multa percurrere : de quotidianis re-
bus nemo reddit rationem . — De la, cette parole
profonde d’un philosophe ancien; j’apprends tous
les jours que je ne sais rien. De la ce principe ad-
mis par tous les hommes dont la pensée a quel-
que valeur : I'aveu de son ignorance, et la modes-
tie dans les affirmations sont le propre d’un es-
prit supérieur, tandis que I’assurance dogmatique
et la prétention de tout savoir, annoncent I'ignc-
rance et une étroite infatuation de soi-méme.

I y a donc nécessairement dans toutes les cho-
ses créées, une face mystérieuse : cette face est le
point qui touche al'infini, et ce coté de la créa-
tion restera toujours ténébreux pour ’homme.
Nous pouvons encore distinguer les mystéres re-
latifs aux divers états et conditions des intelli-
gences. L’homme est le voyageur qui gravit une
montagne: il découvre une étendue plus ou moins
grande de pays, suivant sa position plus ou moins
élevée; il n'est pas jusqu’:‘a’ la maniére dont le

1, Saint Aug., Serm., 247, 1. 5, p. 1495,
. 3
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paysage est éclairé qui n’influe sur la perfection
du coup d’ceil. Enfin ’homme, selon la pensée de
I’Apotre est ici-bas a I'état d’enfance '; la maturité

de I'dge n’arrivera que dans le ciel. Combien de

mysteres pour Pesprit de I'enfant se révélent a

I'intelligence de 'hemme fait! Cette vie est un

voile entre nous et la vérité : a ’heure de lamort
le voile sera levé, et nous tressaillerons a la vue’
des célestes clartés ; car la mort, selon la remar-

que de Platon, et la belle ¢tymologie de la lan-

gue grecque, c’est I'achévement de I'’homme,

TedeTA,

Tel est le résumé de notre derniére instruction.
Allons plus loin, et prouvons que le mysteére doit
a plus forte raison se rencontrer dans les ques-
tions religieuses, que ces mystéres de la religion
sont au-dessus de la raison, sans étre contre la
raison, et que 'homme agit avec beaucoup de
raison en les croyant sans les comprendre.

A. L. Cor., xi11, 11,
2. Phédon, p. 265. — De repub., VII, p. 533.
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!

.

La religion renferme-t-elle nécessairement des
mystéres ? cette question faite sérieusement,
prouverait qu’on n’a jamais réfléchi sur les con-
ditions les plus ¢élémentaires de la vie dans I'in-
telligence humaine.

A mesure qu’on s’éleve sur une haute monta-
gne, il semble que Pair devient plus pur et plus
serein, la lumiére est plus douce et plus belle.
Mais au-dela d’une certaine région, la respiration
est plus difficile, les forces diminuent, le voya-
geur éprouve les symptomes de la défaillance et
d’une langueur qu’il ne saurait définir. Ainsi, la
science humaine : lorsque l'esprit commence a
s’élever, on dirait qu’il respire plus facilement ;
emporté sur les ailes du génie, il s’élance hardi
et impétueux vers la lumiére, mais a une certaine
limite, I'air devient plus rare, la respiration int¢-
rieure perd son énergie, le mouvement de I'intel-
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ligence diminue, une force invincible arréte la
marche vers ces limites ol commence I'infini.
Cette loi de I'étre intellectuel trouve son inexc-
rable accomplissement, méme dans les questions
les plus simples : nous I'avons constaté. Doit-on
appliquer cette méme décision aux problemes
divins ? Poser cette question, c’est demander si
I'insecte qui retombe lourdement quand il veut
s’élever a quelques pieds de terre, ne pourrait
pas monter vers les régions de la lumiere pure.
Leibnitz disait aux incrédules de son temps:
« Vous ne connaissez le monde que depuis trois
jours, vous n’y voyez guére plus loin que votre
nez, et vous y trouvez aredire?. » Ne pourrions-
nous pas, avec plus de raison encore que Leib-
nitz, dire & ceux qui ne veulent pas admettre le
mystére dans les choses divines : comment !
vous ne connaissez pas méme depuis un jour I'é-
ternité, vous n’y voyez pas méme la longueur de
votre nez, et vous voulez y trouver a redire.
Vraiment, c¢’est bien le cas de m’écrier avec Mon-

1. Leibnitz, Essais sur la bonté de Dieu, 2° p., n° 194,
- 864, édit, de Berlin.



2¢ CONFERENCE SUR LES MYSTERES. 49

taigne, « il n’y’a pas de plus notable folie au
monde. ' » — « La présomption est notre mala-
die naturelle et originelle, continue ce philoso- -
phe. La plus calamiteuse et fragile de toutes les
créatures, c’est 'homme, et quand et quand la
plus orgueilleuse : elle se sait et se voit logée ici
parmi la bourbe du monde, attachée et clouée a
la pire partie de I'univers , au dernier étage du
logis et le plus éloigné de la voute céleste, avec
les animaux de la pire condition ; et se va plan-
tant par 'imagination au-dessus du cercle de la
lune, et ramenant le ciel sous ses pieds®. » —
Ceci est en effet une étrange folie et une contra-
diction vraiment inexplicable de notre nature : a
chaque pas la raison trébuche et reconnait son
impuissance, et cependant dans les questions les
plus hautes et les plus difficiles, cette raison si
infirme, et comme dit Montaigne, « si calami-
teuse, si fragile et cependant si orgueilleuse, »
cette pauvre raison voudrait tout expliquer, tout
comprendre. Cette prétention semble méme ac-

A. Montaigne, Essais, I. 1, c. XxvI, p. 97, édit. Charpenticr.
2. Montaigne, Essais, 1. 11, ¢, 311, p. 279,
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compagnée de menaces insolentes : c’esl un en-
fant mutin qui veut quitter la maison paternelle,
sous prétexte qu’elle n’est pas gouvernée a son
gré. Vraiment, répétons-le avec le philosophe,
quand on y réfléchit bien, « il n’y a pas de plus
notable folie au monde. » :

Le mystére existe-t-il, peut-il exister, doit-il
exister dans les choses divines? Job faisait un
jour cette question a Dieu, et le Seigneur lui ré-
pondit : « Quelle est cette créature qui se laisse
aller a des discours insensés et ignorants? O
homme de néant, ceignez vos reins et répondez-
moi. Ou étiez-vous, quand je jetais les fonde-
ments de la terre, lorsque les astres du matin
chantaient mes louanges'?.... Dites-le moi si
vous le savez... Est-ce vous, qui tenant les extré-
mités de la terre, secouez les impies qui I'habi-
tent? Est-ce vous qui sondez les abimes, et qui
ouvrez les portes de la mort?... Eh! quoi donc,
vous (qui attaquez le Seigneur, vous gardez
maintenant le silence. Répondez, accusateur du

1. C. xxxVll1, passim.
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Tout-Puissant : Qui arguit Deum, debet respon-
dere ei'. »

Dieu, mes trés-chers fréres, habite une lu-
miére inaccessible. Quand méme I'intelligence si
étroite et si fragile de 'homme, serait pénétrée
d’une énergie lumincuse et toute-puissante qui
lui donnerait la force d’embrasser tous les objets
du monde créé; quand méme, plus rapide et plus
clairvoyant que l'aigle des montagnes, Iesprit
de 'homme aurait sondé le mystére de toutes
choses; arrivé vers les limites de I'infini, il se
sentirait repoussé par une main de fer, ou bicn
encore, il s’arréterait brusquement, comme ce
voyageur ui, aprés avoir travers¢ un vaste con-
tinent, se trouverait tout a coup sur les bords
de I'Océan, sans esquif, sans voiles et sans ra-
mes. Ainsi I'ame humaine parcourt le monde,
mais elle s’arréte effrayée aux rives de la mer
infinie : elle entend les vagues mugissantes de
I’éternité, et le flot divin la repousse.

Moise dit un jour & Dieu : « Seigneur, montrez-

1. C.XXXIX, v. 32.
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moi votre gloire. — Je te donnerai toutes sortes
de biens, dit le Seigneur, mais tu ne verras pas
ma gloire : seulement je passerai devant toi, en
voilant ma face, et lorsque je serai passé tu dé-
couvriras comme un dernier rayon qui s’éva-
nouit '. » —Voyez, mes trés-chers fréres, comme
Dieu tient au secret de sa nature et de tout ce qui
concerne ses attributs. Il veut bien combler son
serviteur de ses bénédictions les plus abondantes :
mais se montrer a lui dans sa gloire et lui décou-
vrir les mystéres de son essence divine! il déclare
positivement qu’il n’y consentira jamais, au
moins dans ce monde d’illusions et de ténébres.
Que dis-je? dans le ciel méme, Dieu ne se mani-
festera pas a nous dans la révélation de tous ses
mystéres divins : il ne le pourrait pas, alors
méme qu’il pourrait le vouloir, parce que Dieu
n’est parfaitement intelligible qu’a lui-méme, et
que son intelligence infinie peut seule embrasser
ce qui n’a point de limites. Pour tout étre créé,
Dieu sera pendant toute I'éternité une sphére in-

’

1. Exode, Xxxj11,
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finie de lumiére, oll nous pourrons toujours nous
perdre, toujours nous croire au méme point ; et
toujours il y aura devant nous des régions in-
connues.

O créature orgueilleuse, qui souvent renfermes
en toi-méme le secret de tes pensées, tu ne veux
pas accorder le méme privilége a Dieu : Nihil
Deo reservatis, disait saint Irénée'. Vous ne ré-
servez rien a Dieu : sublime parole, qui par un
seul trait de lumiére, explique la grandeur et la
folie de nos prétentions. — Hommes d’un jour,
nous voyons qu’a chaque instant la vérité nous
échappe dans la nature, et cependant nous vou-
drions nous élever jusqu'a la hauteur de la
science éternelle. Renfermés dans la prison du
corps, nous devinons les choses d’ici-bas souvent
par conjectures, dans le travail pénible de la
pensée, et nous voudrions contempler sans
nuages les mystéres de la Divinité. Jaloux de
notre indépendance et de notre liberté, nous
nous renfermons avec le secret de nos pensées

A. Saint Irénée, Adv. her., 1. 11, c. XXVIIL
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et de nos sentiments dans le silence et la retraite
inaccessible du cceur; nous déclarons haute-
ment que le sanctuaire de la pensée intime est
inviolable ; nous frapperions d’anathéme tout
homme qui voudrait malgré nous ouvrir les
portes de notre ame, pour y lire le mystére de
nos convictions et de nos projets. Et aprés un
usage si entier de notre liberté, apreés cette con-
sécration solennelle de notre indépendance, nous
ne voulons pas réserver le méme privilége a
Dieu, Nihil Deo reservatis! Nous osons méme
appeler Dieu a notre tribunal, pour lui faire
rendre compte de ses pensées et de ses ceuvres;
Sedens Deo jus dicis', s’écrie saint Chrysostome.
0 profondeur de la folie humaine, vous étes
presque aussi grande que la profondeur de la
sagesse divine! — Vous qui interrogez le Sei-
gneur avec une si audacieuse prétention, avec
une attitude que j’appellerais presque du sans-
facon, et qui voulez savoir le pourquoi de tout
ce qu’il fait, laissez-moi vous adresser une ques-

A. Eclog. 10, De Provid., . 12, p. 676.
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tion. Que diriez-vous a votre domestique ', qui
chaque matin vous demanderait compte de votre
pensée et de vos projets, qui voudrait connaitre
la raison derni¢re de votre administration et de
vos démarches, pourquai aujourd’hui vous allez
a la campagne et demain vous restez a la ville?
pourquoi vous vendez cette maison, et vous
achetez cet objet de luxe? — Que diriez-vous s'il
vous adressait toutes ces (uestions avec cette
liberté prétentieuse que vous portez dans vos
rapports avec Dieu? — Vous vous croyez donc
plus que Dieu, puisque vous vous permettez avec
lui, ce que vous ne souffririez pas de la part
d’un de vos serviteurs; Nihil Deo reservatis. —
Toutes les nations sont devant Dieu comme la
gouttelette qui s’appréte a tomber du vase : ecce
gentes quasi stilla situle®. — « Et toi qui veux

4. Non vides inter famulos, quod qui sunt abjecti et plane
despuendi et ad nihil utiles, sunt loquaces et nugatores, et
curiosi, inquirunt res dominorum, quas illi volunt cclare : sa=
pientes autem, grati et benevoli, unum solum spectanl ut suum
ministerium impleant, saint Chrysostome, In Ep. ad Ephes.,
hom. 19, t. 44,p. 164.

2. Isaie, XL, 15.
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raisonner contre Dieu, s’écrie saint Chrysostome

_quelle place occupes-tu dans cette gouttelette ' ? »
— O la millioniéme partie d’une gouttelette, que
tu serais plus sage de te cacher dans le silence
de ton néant !

Mais j’entends encore des plaintes? Pourquoi
Dieu ne nous révele-t-il pas tous les mystéres?
pourquoi laisse-t-il ainsi toujours 'ombre a coté
de la lumiére? D’abord je pourrais répondre :
je n’en sais rien, et je me glorifie dans mon igno-
rance : parce que dans les choses divines il y a
souvent une science profonde, a dire qu’on ne
sait pas : in his quae ad Deum spectant, ignorantiam
confiteri, magna scientia est*. Cependant telle est
la condescendance du Seigneur qu’il veut bien

~s’abaisser jusqu’a nous et répondre a nos ques-
tions. ’

Dieu ne pourrait pas, alors méme que son
ceeur I'y porterait, faire disparaitre tous les
mystéres, c’est-a-dire, donner a notre inteHi-

A. Saint Chrys., De Incompreh. Dei nat., serm. 2%, n° &,
t. 4, p. 859,
2. Cyrille, hieros., Catech., V1, n° 2.
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gence une lumiére qui n’aurait ni bornes, ni om-
bres. « Ce n’est point par caprice ni par choix,
dit le poéte, que Dieu tient toutes choses cachées,
mais par nécessité’. » Le Seigneur pourrait tout
au plus reculer la borne du mystére, mais quand
nous serions arrivés a cette borne, la méme ob-
jection se présenterait encore. Dieu, malgré sa
toute-puissance, ne peut pas faire que le fini em-
brasse l'infini : il y a impossibilité absolue. « La
Divinité, dit saint Thomas, est obscure par trop
de clartés®. » Cette parole semble renfermer une
contradiction, et c’est une des premiéres vérités
du monde intellectuel® : trop de lumiére produit
I'obscurité. Notre ceil ne voit plus rien quand il
fixe le soleil, et cependant, ce n’est pas la lumiére
qui lui manque. Si Dieu, le vrai soleil des esprits,
se montrait & nous tel qu’il est et avec le désir de
faire entrer toutes ses clartés dans notre ame, il
y aurait explosion dans notre intelligence, comme

A. LcDante, Paradiso, cant. XV, p. 648, édit. Firen.

2. Saint Thomas, In lib. de Div. nom., 1. Ill, c. 1,1. 8, p 102,
c. 1v, lect. II, p. 434-135.

3. « Ferme les yeux et tu verras. » (Joubert, . I, p. 124.)
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il arrive 4 ce corps fragile ou la vapeur mugis-
sante est comprimée : et cette explosion serait
suivie des ténébres les plus épaisses. L’intelli-
gence humaine serait dévorée, selon une autre
expression énergiquement vraie du docteur An-
gélique, elle serait dévorée comme la feuille séche
jetée au feu, cette feuille qui tombe et disparait :
St Deus eos (divinos effectus) locutus fuerit homi-
nt, scilicet revelando, homo devorabitur'. — Saint
Augustin se promenait un jour sur les bords de
la mer : il occupait son esprit a sonder les pro-
fondeurs de I'auguste Trinité. Il apercut un jeune
enfant, qui puisait I'eau de la mer avec un petit
vase pour la mettre dans un léger enfoncement
creusé sous le sol. Mon enfant, lui dit saint Au-
gustin, que prétends~tu faire? — Je prétends
mettre dans ce creux toute I'eau de la mer. —
Augustin ne put s’empécher de sourire en voyant
cette simplicité : vous pensez, répliqué 'enfant,
que je ne réussirai pas : cependant soyez sir que
j’aurai renfermé I'Océan dans ce lit étroit, avant

A. InJob., c. XxXVII, L, 1; p. 148. ’
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que vous n’ayez compris la Trinité. — Hélas!
mes trés-chers fréres, combien d’Augustins se
proménent sur les bords de la mer agitée du
monde, et cherchent aussi I'intelligence compléte
de toute vérité. Qu'ils écoutent la lecon du jeune
enfant : il y a plus de distance entre I'intelligence
divine et leur intelligence, qu’entre I'Océan et le
vase le plus étroit.

La nature de la vérité infinie est donc la pre-
miére raison des mysteéres : la seconde est notre
ignorance de I'ensemble des ceuvres divines'.
Une chose parfaite dans le tout peut sembler ridi-
cule et absurde, si vous l'isolez. Celui qui ne voit
pas l'ensemble trouve un mystére et une contra-
diction la ou existe réellement la plus grande

4. « Dieu a fait Punivers beau, complet, harmonieux; il y a
mis un heureux accord entre les grandes parties comme entre
les petites. Celui qui blime I’ensemble du monde en ne consi-
dérant que ses parties est donc injuste... 1l ressemble & celui
qui, au lieu de considérer I'admirable spectacle que présente
I'homme pris dans son ensemble, ne regarderait qu'un cheveu
ou un doigt de pied; qui, dans tous les animaux, n’examinerait
que le plus vil et jugerait du genre humain par Thersite.
(Plotin, 3° Ennéade, 1. 11, c. 11, t. 2, p. 26-27, trad. de
M. Bouillet.)®
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harmonie. Coupez la téte d’'un homme, c’est une
chose horrible & voir; et cependant, il y a 4 peine
quelques heures, cette téte unie a 'ensemble du
corps était un chef-d’ceuvre de physionomie et
de beauté morale. Examinez un tableau de Ra-
phaél : ne prenez qu’'une physionomie détachée
des autres : elle vous semblera peut-étre insigni-
fiante, peut-étre méme ridicule, parce qu’elle
n’aura pas de relations. Telle est notre position
habituelle au milieu des ceuvres de Dieu et des
questions religieuses : nous ne voyons qu’une
faible partie du tout, et nécessairement nous de-
vons y trouver des anomalies. « Dans un poéme,
dit saint Augustin, la beauté n’existe pas dans
chaque syllabe, ni dans chaque vers : elle est
dans la texture méme de I'ceuvre?. » Vous avez
lu sans doute dans votre vie une piéce de vers,
une piéce de tragédie? Vous avez lu au moins
quelque livre en prose. Avez-vous eu la pensée
de juger le poéme et I'ouvrage aprés avoir en-
trevu seulement une ligne, un vers? Vous vous

1. Saint Aug., de Musicd,1. Vi, n® 3,t. 1, p. 866.
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croiriez privé de sens, en agissant ainsi. Mais,
dites-moi, n’est-ce pas ce que vous faites tous les
jours dans les ceuvres de Dieu? La création est un
immense poéme dont la premiére pensée a été I'a-
mour, dont la derniére pensée sera encore l'a-
mour. Vous connaissez & peine un vers de cette
magnifique épopée, car un siécle est tout au plus
une ligne du poéme divin : vous avez lu une syl-
labe, quelques syllabes a peine, et vous voulez
conclure! Les saints en savaient plus long que
vous, ils avaient la vraie science de I'ame : ils at-
tendaient avec patience, et, les yeux fixés sur le
ciel, ils croyaient a la sagesse et a la perfection du
poéte infini. Laissez donc ces hémistiches, ces
fragments qui vous paraissent défectueux : jamais
avec ce systéme de critique, Homére et Virgile
n’eussent été de grands poétes. Pour juger les
ceuvres d’art et de science, il faut s’élever a une
certaine hauteur. — « Un homme caché dans un
des petits coins d’un splendide palais, dit encore
saint Augustin, ne pourrait pas juger la magni-
ficence de P'édifice... Un soldat placé dans les

rangs ne peut pas juger le bel ordre de I'ar-
5
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mée’. » Développons briévement ces deux com-
paraisons : ce sera le moyen d.e'f‘aire arriver a
tous les esprits ces vérités philosophiques. Vous
étes a Paris : prés de vous se développe dans
toute sa majesté le beau palais des Tuileries : mal-
heureusement, vous étes garrotté dans un réduit
obscur sous I'édifice lui-méme : vous ne voyez
pas I'ensemble, et vous étes incapable de le juger.
Mais vraiment, n’étes-vous pas cet homme blotti
dans un coin au milieu des chefs-d’ceuvre de la
création? Vous ne voyez pas méme les corniches
de ce royal palais, et vous voulez décider, tran-
cher, conclure a I'absurde?! Concluez seulement
ala mauvaise situation qui vous est faite, et at-
tendez pour juger une position meilleure. — Vous
étes un soldat, et vous assistez 4 une bataille :
mais, perdu au milieu des rangs, étouffant
au milieu de la fumée, des cris ou sous les pas
des chevaux, pouvez-vous juger l'ordre du com=

1. Saint Aug., De Musicd,1. Vi, t. 4, n°® 3, p. 866,

2. « Dieu serait bien pauvre, dit saint Chrysostome, s'il ne pou-
vait faire ce que nous comprenons. » (In Ep. ud Cor., hem. 47;
i 3,1, 10, p. A74.)
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bat, la sagesse des. commandements, I'habileté
des généraux? — J’étendrai encore et je complé-
terai la pensée de saint Augustin, en supposant
que nous sommes sur une hauteur, ayant a nos
pieds une plaine immense, et dans cette plaine
deux armées en présence. L’une surtout est com-
mandée par un trés-habile général, César, Alexan-
dre, Napoléon. Tout a coup, vous voyez exécuter
un mouvement de troupes que vous ne com-
prenez pas et qui vous semble une faute capitale,
Vous vous retournez vers moi, et vous me dites :
Le général a donc perdu le sens? Je vous ré-
ponds simplement : Attendez et ne précipitez
point vos jugements : vous ne connaissez. point
les motifs du général, vous ne soupgonnez pas
méme son plan de campagne : vous ignorez si un
mouvement de troupes ennemies n’a pas néces-
sité une contre-marche. En un mot, permettez-
moi de vous répéter la parole de Leibnitz : « Vous
n’y voyez pas plus loin que votre nez et vous-
voulez trouver a redire! » Pour moi, je sais que
le général a une téte admirablement organisée :
laissons-le faire, il en sait plus long que vous et
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moi.—Ne sentez-vous pas, mes trés-chers fréres,
toute la force de cette comparaison? Nous vou-
lons continuellement critiquer le plan de cam-
pagne du Seigneur dans sa grande ceuvre de la
création et de la rédemption : mais, en vérité,
connaissons-nous ce plan? Si nous ne le connais-
sons pas, comment pouvons-nous le juger? Dans
les questions humaines, cette prétention ne s’ap-
pellerait-elle pas de la folie orgueilleuse? 1l y a,
de plus, une différence essentielle a constater en
faveur du Tout-Puissant : c’est que le général,
quelque habile qu’il soit, peut absolument se
tromper, au lieu que la science et la sagesse in-
finie de Dieu nous garantissent la vérité et la
beauté de son ceuvre. |

M. de Maistre indique une troisiéme raison du
mystére dans les questions religieuses. « Si Dieu,
dit-il, a placé certains objets au-dela des bornes
de notre vision, c’est sans doute parce qu’il était
dangereux pour nous de les apercevoir distincte-
ment*. » C'est ce qu'un Pére de I'Eglise appelle

A. Soirées,A0° Entret., t. 11, p. 223. — Dieu nous cache cer-
taines choses: « Ob ineffabilem quamdam divine administra~
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quelque part I'ignorance médicinale : Dicere vo-
luit (Christus) se mescire : hoc enim veluti phar-
maco usus est quia prodest humanitati id nescire'.
Qui pourra nous dire tout ce qu'il y a de bonté
prévoyante dans la sagesse de Dieu, quand elle
dérobe certaines choses a notre vue? Qui pourrait
dire la tendresse de la mére, lorsqu’elle cache les
objets dont ses enfants pourraient abuser, dont
ils pourraient se fabriquer des glaives ou extraire
des poisons? Mais n’essayons pas de sonder cet
abime de miséricorde?; il est des paroles secrétes
qu'il n’est pas permis a I'homme de répéter, ar-
cana verba quae mnon licet homini loqui. Conten-
tons-nous de chanter avec le Prophéte, que la
miséricorde de Dieu est au-dessus de toutes ses

lionis et consilii rationem. » (Saint Cyrille d’Alex., Thesaurus
Assert., 22, L. 8, p. 371.) — C'est dans sa bon\é, autant que dans
sa sagesse, que Dieu n’a pas voulu lever entidrement le voile,
qui sépare celte vie mortelle de 'océan de lumiére et de vérité. »
(Balmes, Art d'arriver au vrai, p. 20.)

A. Didyme. Alexand., De Trinit., 1. IlI, ¢. xx1i, p. 948, Pa-
trol. Migne.

2. « Dieu, dit saint Jean Damascéne, ne nous a révélé que ce
qui pouvait nous ¢ire utile : il nous a caché ec que nous ne pou-
ions pas porter, » (De fide, 1.4, 1. I, ¢ 1, p. 791,
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ceuvres, miserationes ejus super omnia opera ejus' .
Dieu a dans le coeur des ruses de mere, tous les
saints me I'affirment. Je vous demande la permis-
sion de n’en pas savoir davantage : je préfére a
tous vos raisonnements le cceur de ma mere et les
solutions de son amour. « Ne m’objectez pas les
choses difficiles & comprendre, s’écriait saint
Chrysostome, j’attends la fin, comme l'artiste at-
tend I'or qui bouillonne dans la fournaise, comme
le laboureur attend I'été et 'automne. J’attends la
fin et je sais que I'amour de Dieu surpasse celui
de toutes les méres, de tous les péres, de tous les
amis, de tous les époux?. »

La disparition du mystére, autant qu’il est
possible deleffacer pour 'homme, aurait encore
un trés-grand inconvénient, elle tuerait la liberté
morale des étres intelligents. Croyez-vous que si
’homme voyait la vérité face a face, il ne serait
pas terrassé par 'amour? Certes, les passions
humaines produisent quelquefois ce résultat;

1. Ps. cxLiv, 9.
2. Saint Chrysostome. Ad eos qui scandal., t. 3, p. 577-584,
passim.
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mais qu’est-ce que les passions de la terre, si
nous les mettons en paralléle avec la plus douce,
mais la plus violente des passions, celle de la
vérité comprise et contemplée sans voiles? Sachez-
le bien, mes trés-chers fréres, si a l'instant
méme ou je vous adresse ces paroles, le Seigneur
entr’ouvrait les cieux et laissait échapper seule-
ment quelques rayons de sa gloire, vous ne se-
riez plus libres, vous ne pourriez pas ne point ai-
mer Dieu. Yotre cceur vous serait arraché malgré
vous, et se précipiterait vers la bonté infinie'avec
plus de violence que la pierre, quand elle tombe
dans un abime. La cessation du mystére par I'ef-
fusion d’une lumiére surabondante enléverait
notre liberté et par conséquent notre mérite. Ici-
bas le Seigneur, parce qu’il voulait faire de nous
des étres capables de mériter leur bonheur, a
mis un nuage entre nous et la vérité., Ce nuagea
un coté lumineux, mais aussi un coté obscur;
I’homme choisit, et ce choix donne a nos actes
une valeur morale, Aussi la foi est<cile un acte
de la volonté, encore plus qu’un acte de l'intelli-
gence. La foi est une vertu; or, la vertu suppose
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la lutte, etil n’y a pas delutte, la ou un vainqueur
nous terrasserait sans combat. Cessez donc de
nous dire : votre religion est pleine de mystéres.
C’est vrai, nous I'affirmons hautement, nous en
faisons profession, comme dit Pascal. La religion
est assez lumineuse pour toutes les ames de
bonne volonté, mais elle est assez obscure pour
tous ceux qui n’ont pas envie de croire. Refusez
donc votre foi, vous étes libres, car la vérité voile
ses rayons pour ne pas s'imposer a vous. Refu-
sez votre foi; le nuage est la, non pas pour jus-
tifiec, mais pour permettre votre incrédulité vo-
lontaire. Refusez votre foi, mais Dieu vous de-
mandera compte un jour de vos refus, et quand
il vous aura prouvé que vous avez abusé de votre
grandeur et de votre liberté morale, vous com-
prendrez que le mystére était nécessaire en ce
monde, pour ne point compromettre votre li-
berté, mais que vous avez été grandement cou-
pables, en refusant a Dieu I'acte de vertu qu’il
avait le droit de demander a votre libre volonté.

D’ailleurs notre esprit n’est pas aussi éloigné
des mystéres que nous pourripns le croire,
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« Dans le secret, dit M. de Humboldt, il y a un
charme mystérieux et un parfum de l'infini'. »
— « Il 'y a, dit Chateaubriand, rien de beau,
de doux, de grand dans la vie que les choses
mystérieuses >. » — Avez-vous, mes trés-chers
fréres, réfléchi au charme secret que le mystére
offre a I'intelligence et au cceur? On aime une
allée qui semble se perdre dans un horizon indé-
fini, et la pensée va encore au dela; on cherche
la promenade dans une épaisse forét, parce que
chaque pas varie les aspects, et I'on dirait que le
cceur attend quelque chose derriére chaque ra-
meau et chaque feuille qui s’agite. On aime encore
a se voir bercer sur les vagues de I'Océan ; I'infini
est au-dessus de nous et les abimes au dessous
avec leurs mystérieuses profondeurs. Vraiment,
plus j’examine la nature humaine dans ses moin-
dres mouvements, plus je me rappelle cette pa-
role de Bossuet : « Nous n’égalons jamais nos idées,
tant Dieu a pris soin d’y méler son infinité *. »

A. Cosmos, t. 1, p. 38, édit. allemande.
2. Génie du Christianisme, 4™ p., 1. c. 11,
3. Bossuet, cilé par le P, Gratry, Logique, t. II,p. 372.
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— L’amour du mystére est donc une preuve de
notre grandeur; c’est linstinct d’'un étre qui
n’est jamais satisfait du positif, et qui pressent
Iinfini sous les phénomeénes de ce monde. Or
Dieu, et vous osez lui en faire un reproche, a
compris ce puissant désir de nos admes; il a
laissé le mystére ici-bas, parce qu’il savait que
I’homme, cet étre fini, mais qui cependant a de
linfinité dans tout son étre, éprouverait 4 cha-
que heure de son existence le besoin d’adorer
I'infini sous les formes passagéres de la création.
Car le mystére est la nourriture naturelle d’un
étre formé a I'image de Dieu et créé pour Dieu'.

4. « Il n'y a pas de beauté sans mystéres : 13 out l'inconnu
ne sc méle point, il y a bientét désenchantement, lassitude et
ennui. Tel est le prodige effrayant de la science : elle rend pro-
fane ce u'elle touche. » (Mgr, Baudry, Le Ceeur de Jésus, 2° p.,
n°12, p. 228.)

« Ce qu'il y a de plus beau dans la beauté des formes, comme
dans la beauté morale des caraciéres, comme dans la beauté
matérielle de la création, c'est ce qu'il y a de plus voilé.
Les mysteres du corps, du ceeur ou de la nature sont les ravis-
sements del'?nlel\igence, de I'ame ou des yeux. Il semble que
Dieu ait jeté une ombre sur ce qu'il y a de plus délicat ou de
plus divin, pour en provoquer le désir par le secret et pour en
modérer]’éclat & nos regards »(Lamartine, LeTailleur de Pierre.)
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S'il n’y avait point de mystéres, nous serions tous
semblables a Dieu; ce qui est un blasphéme; ou
bien nous descendrions au rang de I'animal privé
de raison, pour lequel il n’y a point de mystéres,
parce qu’il ne comprend rien. Le Seigneur con-
naissait donc mieux que nous les lois de notre
nature, quand il a laissé le mystére dans notre
existence comme une vague qui nous souléve a
chaque instant et nous rapproche de I'infini *.

« Cest le supplice et c’est le besoin de ’homme
de se sentir entouré de mysteres. Il sent qu’il ne
peut se suffire. Il a soif de quelque chose qui le
surpasse, et malgré ses conquétes, il se sentira
toujours petit devant ces grandes forces. Si son
esprit avait tout pénétré, tout éclairé, tout amené
au niveau de sa compréhension, s’il n’avait plus
rien devant quoi se sentir petit, il ne pourrait plus

'

A. « La signification mystérieuse de chaque chose est ce qu'il
y a de plus beau. » (Joubert, t. I, p. 149.)

« La raison, dit Sénéque, n’est. point satisfaite des choses évi-
dentes. La plus grande et la meilleure partic d’elle-méme est
occupée aux choses mystérieuses, ralio non impletur mani-
festis ; pars ejus major ac melior in occullis est. » (Epist., 95,
t. &, p. 126, édit. Lemaire.)
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vivre; il prendrait le monde en singulier dégout
pour ne pas valoir plus que lui, si misérable et si
faible. »

« Ainsi le progrés ne consiste pas a détruire le
mystére, mais a le grandir; non a I’épuiser, mais
ale creuser. Chaque nouvelle connaissance recule
le probléme sans I'écarter, et ne parait dissiper
un mystére, que pour en laisser voir un plus
grand, un plus adorable et devant lequel nous
ayons la joie de pouvoir mieux nous confondre®. »

Enfin, mes trés-chers fréres, et je ne fais qu’in-
diquer sommairement les points principaux : les
mystéres sont utiles pour guérir notre orgueil et
notre vaine curiosité. L’orgueil est la plaie incu-
rable de 'homme et la cause de presque tous
ses maux; nous portons autour de nous et en
" nous cette outre qui se desseche au souffle de la
grace, mais qui se remplit bientot des humeurs
de notre mauvaise nature, et se gonfle méme en
hiver, pour me servir d’une interprétation don-
née aux paroles du psaume, factus sum sicut uter

A. Tonnellé, Fragments sur Vart et la philos., p. 339.
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in pruind !. Malgré 'expérience cent fois répétée
de notre faiblesse, nous croyons toujours a la
force de notre esprit. Le mysteére est la, qui frappe
continuellement a notre porte et-nous rappelle ala
raison; c¢’est un maitre impitoyable qui nous sou-
‘met tous les jours & de dures épreuves, a de sé-
véres interrogations, et nous donne a chaque pas
des lecons de notre profonde et quotidienne igno-
rance. '

Ty a donc et il doit y avoir des mystéres dans
la religion. La religion ne s’en cache -pas; elle se
déclare essentiellement mystérieuse, et par celte
déclaration, elle se montre essentiellement raison-
nable. «Qu’on ne nous reproche pas le manque de
clarté, dit Pascal, nous en faisons profession *. »
—Allons plus loin : si lareligion n’était pasmysté-
rieuse, elle ne serait pas véritable, parce que le
but principal de la religion est de nous enseigner
Dieu. Or, Dieu, par sa nature et a tout jamais, est

incompréhensible a toute créature.” Le mystére

4. Ps. cxur, 83, V. Genebrard dans le Cours complet de
Migue.
2. Pascal, t. II, p. 282, édit. Faugere.
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d’ailleurs est la conséquence inévitable des bor-
nes de I'esprit humain et de tous les motifs que
nous venons d’exposer successivement. Donc, la
religion est et deit étre mystérieuse : c’est ce qui
fait dire encore a Pascal « qu’ondevait reconnaitre
la vérité de la religion, dans I'obscurité méme de
la religion®. »

Nous disions dans notre premiére conférence
sur les mysteres, que toute vérité ici-bas était
mélangée d’ombre. Ne faudrait-il pas faire une ex-
ception, et dire : il est toutefois une vérité claire
et non mystérieuse, évidente et lumineuse de
toutes parts, c’est que le mystére est partout en
ce monde, et qu’il doit exister nécessairement, et
surtout dans les questions religieuses. Je termine
par cette derniere pensée : Les mystéres de la
religion sont au-dessus de la raison, sans étre
contre la raison, et 'homme agit avec beaucoup
de raison en les croyant sans les comprendre.

1. Ib., t. 11, p. 456.
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Quand je dis : telle chose est au-dessus de la
raison, je n’affirme point par la méme qu’elle est
contre la raison, la distinction est trés-essentielle.
Une chose est contre la raison, lorsque, étant
connue convenablement, elle choque quelques-
uns des principes incontestables admis par la rai-
son. Or, selon la remarque de saint Thomas,
comme la raison vient de Dieu, il s’ensuit qu’une
chose réellement contraire a la raison serait par
14 méme absurde et ne meériterait aucune
croyance'. Mais, pour qu’une chose soit déclarée
vraiment contraire a la raison, il faut de toute né-
cessité que les éléments qui la composent, et que
Pon est appelé a juger, soient suffisamment con-
nus. Autrement, leur incompatibilité avec la rai-
son ne saurait étre prononcée. On me dirait, par

1, Saint Thomas, Cont. Gent., 1. 1, c. vi1, t. 18, p. 6.
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exemple, deux et deux font cing, je répondrais :
la chose est impossible et absurde, parce que je
connais assez les unités renfermées dans les chif-
fres deux et quatre, pour savoir que deux et deux
font quatre et ne feront jamais cinq.

Une chose au contraire est au=dessus de la rai-
son, lorsque, sans choquer la raison, elle lui
échappe et sort de son domaine au moins relatif.
La raison ne peut point dire en ce cas qu'il ya
absurdité et renversement des idées communes,
puisqu’elle ne connait pas parfaitement les ter-
mes, ou bien, ce qui suffit, I'un des termes del
proposition. Enoncez un théoréme de géométrie
devant un homme qui ne sait pas les mathé-
matiques ; ce théoreme sera certainement au-
dessus de sa raison, et il lui sera méme impos-
sible peut-étre de saisir le sens de vos paroles.
Direz-vous que la proposition de géométrie est
absurde et contraife a la raison, parce qu’elle s¢
trouve au-dessus de la raison de cet homme illet-
tré? Et cependant n’est-ce pas ce que vous faites
tous les jours, quand vous affirmez sérieusement
que les mystéres de la religion sont absurdes et
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contraires a la raison, parce qu’ils se trouvent
au-dessus de votre pauvre et chétive raison. « Je
m’étonne, dit Leibnitz, qu’il y ait des gens d’es-
prit qui combattent cette distinction (entre les
choses au-dessus de la raison et contre laraison);
elle est assurément trés-fondée'. »

Y a-t-il réellement ici-bas des choses qui soient
au-dessus de la raison, sans étre contre la raison?
Cest-a-dire, v a-t-il ici-bas des choses que nous
ne comprenons pas parfaitement? Car dés lors
que notre raison ne comprend pas, n’atteint pas
une chose, cette chose est au moins en un sens
au-dessus d’elle? Nous avons donné la réponse
a cette question en prouvant que I'univers était
plein de choses mystérieuses. — Quand un objet
est au-dessus de notre taille, notre main ne peut
pas y atteindre : vous n’en concluez pas que I'é-
lévation de cette chose soit absurde, vous dites
seulement avec raison que votre taille est infé-
rieure a l'objet. Ainsi, j’ai beau étendre et élever

la main, je ne puis atteindre a la voute de cette

1. Leibnitz, Théodicée, n° 23, p. 486.
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cathédrale, la seule conséquence raisonnable que
je puisse en tirer, c’est que ma main n’est pas
assez longue; et si je voulais contester la hauteur
de la voute, sous prétexte qu’elle n’est pas sou-
mise au contact de ma main, vous pourriez sus-
pecter ma bonne foi. Ayons donc le méme bon
sens dans les questions spirituelles : si ’on nous
présente une proposition prouvée d’ailleurs, mais
au-dessus de notre raison, ne disons pas qu'elle
soit fausse : concluons seulement que nous som-
mes des nains intellectuels : il y aura franchiseet
vérité dans cet aveu.

Appliquons ces principes aux mystéres dela
religion. Cette proposition, les étoiles sont au-
dessus de nos tétes, est évidente. Mais cette autre
proposition, les mystéres divins sont au-dessus
de notre raison, est encore plus évidente : car
certainement, il y a plus de distance entre les mys-
teres et notre raison, qu’il n’y en a entre la terre
et la voute du ciel. — Donc, P'esprit de '’homme
est radicalement frappé d’impuissance pour dé-
clarer une incompatibilit¢ entre les mysteres
divins et la raison. S’il ose prononcer, c’est un
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aveugle de naissance qui disserte sur les couleurs.
Ainsi pour prononcer qu’il y a absurdité dans le
mystére de la Trinité, il faudrait connaitre en
méme temps et I'essence de la nature infinie, et
ce mode de relations qu’on appelle les personnes
divines : alors seulement, il serait possible de
prouver qu'une méme tige divine ne peut pas
s’épanouir en ces trois fleurs magnifiques que la
théologie appelle le Pére, le Fils et le Saint-Esprit.
Pour affirmer que le mystére de I'Eucharistie est
absurde, il faudrait avoir des idées claires et
nettes sur la nature de la matiére, et surtout de la
matiére glorifiée, puis, sur le mode dont Notre-
Seigneur est présent dans ’Eucharistie : mais la
philosophie et la physique n’ont pas encore pu
me dire ce que c’est que la matiére, ce que c’est
que la substance, ce qu’est la matiére réduite a
état de fluide électrique et lumineux. Aujour-
d’hui, vous étes loin de connaitre entiérement la
puissance de cette matiére subtile qu’on appelle
Pélectricité : vous savez déja qu’avec elle vous
pouvez couvrir le globe entier, et dans la méme

minute, de la puissance de vos idées, et vous ne
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savez certainement pas ce que I’avenir réserve de
gigantesque & la puissance de la matiére sous le
souffle du génie de ’homme. Et vous osez contes~
ter au Fils de Dieu, qui est la pensée du Pére, une
puissance qu’exerce tous les jours la pensée de
homme! — Lors don¢ que vous viendrez affir-
mey; que tel mystére du christianisme est absurde
parce que vous ne le comprenez pas, vous me
permettrez de vous considérer comme un juge
qui prononce sans avoir méme entrevu les piéces
du proceés. Vous me permettrez de vous enten-
dre, comme j’entendrais un homme illettré, qui
oserait dire : telle proposition de géométrie est
absurde parce que je ne la comprends pas. Je se-
rais en droit de lui répondre : attendez, ne préci-
pitez rien, examinez sérieusement : 1'absurde
_pourrait bien &tre 1a ou1 vous ne le supposez pas *.
Je prévois une autre objection : quel motif
avons-nous de croire aux mystéres? Notre raison
A. «.Nous connaissons imparfaitement quelques anneaux de
cette immense chaine de la nature, ct nous autres petits hom=- -
mes, avec nos pelits yeux et notre petite cervelle, nous parlons

hardiment de Dieu méme. » (Voltaire, cité dans le Dict. des
apolog. involontaires, édit. Migne.) '
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doit au moins leur rester indifférente, comme la
raison de la plupart des hommes reste indiffé-
rente a tous les mystéres de la science. Montrons
donc briévement que le chrétien est trés-raison-
nable de croire aux mystéres. « La raison et la
philosophie, dit Bayle (auteur non suspect), nous
montrent, par leurs axiomes les plus évidents, que
nous ne saurions tenir une conduite plus juste,
que d’acquiescer sans comprendre aux mystéres
que Dieu nous a révélés ', » — « Plus je m’efforce
de contempler I'essence infinie, dit J.J. Rousseau,
moins je la congois : mais elle est, cela me suffit.
Moins je la congois, plus je I'adore ; je m’humilie
et je lui dis : Etre des étres, le plus digne usage
de ma raison est de s’anéantir devant toi : c’est
mon ravissement d’esprit, c’est le charme de ma
faiblesse de me sentir accablé de ta grandeur *. »
— « C’est la raison elle-méme, dit saint Thomas,

qui nous fait croire a Dieu’. » — Nous croyons

1. OEuvres de Bayle, t. 3, cité dans le cours complet de Theol.
1. &, p. 218.
2. Rousseau, cité au méme lieu.
3. Saint Thomas, In lib. Boet. de Trinit., 1.1, q. 1, t. 8, arl.
1, p. 307,
5.
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aux mystéres : ne pensez pas, mes tres-chers
frétes, quil y ait dans notre foi absence de mo-
tifs. Croire sans motifs est indigne d’'un homme
raisonnable : seulement, il n’est pas toujours né-
cessaire que ces motifs soient puisés dans la vue
et I'évidence intrinséque de la chose. Je crois a
I'existence de I’Amérique et je ne I'ai jamais vue,
y a-t-il déraison dans ma foi? Je crois, d’apres
Paffirmation des médecins, au merveilleux phé-
noméne de la circulation du sang : et cependant
jamais je ne l'ai constaté par moi-méme. La.vie

. tout entiére est pleine de ces choses que nous

croyons et que nous n’avons ni vues, ni exami-
nées, ni raisonnées. Si le chrétien est absurde
dans sa croyance aux mystéres, tout le monde
est absurde, parce que tous les hommes, méme
dans l'ordre naturel, font a4 chaque heure du
jour des actes de foi a des vérités qu'ils ne com-
prennent pas. Chrétiens, nous avons méme une
grande supériorité de motifs : nous avons comme |
garantie de notre foi, la parole de Dieu, confir-

"mée par les prophéties, par les miracles, I'éta-

blissement du Christianisme, la permanence de
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I’Eglise, la solidité inébranlable de cette société
catholique que tous les siécles ont attaquée, sans
entamer sa partie divine : nous avons pour preuve
et comme témoignage permanent cette sagesse
interne du christianisme, cette correspondance
mystérieuse et cette harmonie avec toutes les
grandes pensées et les nobles sentiments de
I’homme; correspondance que Dieu seul pouvait
calculer & I’avance, harmonie inimitable, qui quel-
quefois, dit saint Thomas, impressionne plus
profondément que les miracles'. — Pourriez-
vous me citer une seule croyance humaine qui
offre autant de garantie? Pour moi, je vous le dé-
clare devant Dieu, et en toute franchise, jamais
je n’en ai rencontré ®*. Je n’insulterais point un
homme du peuple, en lui disant : la science de la

1. Saint Thomas, in Joan. — Dieu « a fortifié la rationalité
(des mysteres) par des analogies, lui servant 4 la fois de cortége
et de contre-épreuve. » (Madame Swetchine, Médit., p. 100.)

2. Saint Bonaventure résumec tout par ces luminenses pa-
roles : Etsi fides supra rationem sit... illuminata tamen divini-
tus ratio, videt nihil rationabilius esse, quam fides est christiana.
cui omnis natura attestatur, omnis mundi' sapientia famulatur.
(Saint Bonav., De profect. relig., 1. 1, c. v, t. 43, p. 82.)
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nature, la science des mathématiques, la science
de la philosophie ont de nombreux mystéres que
vous ne serez jamais appelé & comprendre : ce-
pendant, vous pouvez trés-raisonnablement les
croire sur la parole des savants. Cet homme sim-
ple aurait assez de bon sens pour me répondre :
je sais que ces problémes sont au-dessus de ma
faible intelligence; aussi je ne cherche point i-en
pénétrer les secrets merveilleux, et je les crois
sans peine, puisque des hommes, en qui je dois
avoir confiance, les affirment. — Si je dis a cet
homme de sens : savez-vous qu’on a pesé le so-
leil, qu’on a mesuré sa distance a la terre; on I'a
mesurée avec la méme facilité que vous calculez
avec un metre la distance de votre maison au
champ voisin. Assurément, je I'étonnerai par
mes affirmations, et il ne comprendra jamais
comment I'esprit de 'homme a pu faire des dé-
couvertes qui lui paraissent impossibles a réali-
ser. Cependant, s’il a confiance en moi, il me
croira : il aimera mieux convenir de son igno-
rance que de nier trés-déraisonnablement ce

qu’il ne comprend pas. Imitons, mes trés-chers
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freres, la simplicité de cet homme, et nous serons
dans le vrai : lorsque nous saurons que Dieu a
parlé , humilions-nous et croyons sans com-
prendre : car il est plus glorieux a 'homme de
s’humilier en la présence du Seigneur, qu’il ne
.saurait I’étre au soldat d’exécuter, sous les ordres
du général, un plan de campagne, dont il ignore
'ensemble et la sagesse des détails.

La raison derniére de notre croyance aux mys-
teres est donc la parole de Dieu, attestée par les
motifs de certitude les plus graves. Or, croire &
Dieu est V'acte le plus raisonnable et le plus noble
de I'étre intelligent. Tous les jours, nous sommes
obligés de croire, sur le témoignage des hommes,
a des mysteres, ou notre raison et notre orgueil
sont profondément humiliés : il n’y aurait donc
de déshonneur que dans notre soumission au
souverain Maitre et & I'infinie Vérité ! — Ainsi, je
ne m’abaisse pas, je ne suis point déraisonnable,
en croyant alexistence et aux magnifiques révo-
lutions de ces étoiles que je n’ai jamais vues, et
dont mon intelligence ne saurait supputer le
nombre. Je ne heurte point les principes de la
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sévére raison, en admettant sur la foi du calcul
des astronomes tous les détails si incompréhen-
sibles pour moi de l'organisation céleste. Et
pourquoi donc, sur la foi de Dieu lui-méme, ne
croirais-je pas les inénarrables beautés de la
gloire divine? Je ne brise point la puissance de
I'intelligence humaine, comme une épée désor-
mais inutile, en avouant que ma pensée est un
mystére, mon corps un probléme, mon cceur
une énigme; que dans chaque étre, dans chaque
grain de sable se rencontrent des relations mys-
térieuses avec l'infini. Et pourquoi donc regar-
derais-je comme une inconséquence, une folie,
une absurdité, de reconnaitre des mystéres dans
les questions divines et de les reconnaitre sur
'autorité de Dieu lui-méme? Vraiment, s’il y
a folie quelque part, elle est bien dans I'incrédu-
Lité.

La Religion, mes trés-chers fréres, est la co-
lonne de nuée, a la fois obscure et lumineuse :
nous croyons aux parties obscures a cause de la
lumiére, et non pas & la lumiére a cause de I'obs-
curité. Il y a dans I'ensemble des preuves de la
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religion des clartés étonnantes, qui sortent de la
nue et irradient sur toute intelligence de bonne
volonté : ces clartés produisent sur nous un si
grand effet de conviction, que l'existence des
mystéres n’é¢branle jamais sérieusement notre foi :
c’est Fombre de la montagne, qui nous -prouve
au contraire I'existence du soleil : s’il n’y avait
pas de lumiére, il n’y aurait pas d’ombre. Mal-
heureusement, on rencontre des esprits étroits,
qui au lieu de se tourner vers la lumiére, se ré-
fugient dans I'ombre, semblent parquer leur in-
telligence dans 'ombre, et nous disent avec une
sorte d’ironie : voyez, nous avons raison, ou est
dong la lumiére'? — La lumiére! elle est partout
acoté de vous : regardez-la, et vous verrez comme
elle est belle, radicuse, se projetant d’un pole a
lautre! Venez donc, et laissez votre ombre de
quelques piedé : elle est froide et obscure.

Nous pouvons encore avancer d’'un pas, je

parle de ces pas de géant tels qu’on les fait sur

1. « Pour arriver aux régions de la lumidre, il faut passer par
les nuages. Les uns sarrétent la : d’autres savent passer outre. »
. (Joubert, t. I, p. 121.)



88" INTRODUCTION.

la terre de Dieu. Nous pouvons dire : la raison
n’aurait point découvert les mystéres du chris-
tianisme, mais une fois révélés, la raison se pré-
sente, et toujours éclairée de la lumiére divine,
elle les étudie, elle les scrute, elle éclaire le nuage
qui les couvre, elle le rend tous les jours de plus
en plus translucide' : c’est une sorte d'initiation
progressive a la gloire du ciel, inchoatio glorie. 11
s’est rencontré dans le catholicisme des esprits
supérieurs qui ont entrepris cette ceuvre admi-
rable de I'éclairage tempéré des mystéres. Avec
la sagesse et }a modération du génie chrétien, ils
n’ont pas craint de les scruter, ils ont frappé ce
rocher divin, et de toutes parts ont jailli les étin-
celles *. Dieu leur a donné le regard et I'élan de

4. Saint Basile dit que le Créateur lui-méme a mis dans la na-
ture une multitude de phénomeénes qui sont un moyen de prou-
ver notre foi, innumera incitamenta, ab ipsa natura desumpta,
ad fidem rebus stupendis conciliandum, in antecessum propo-
suisse. (Homil. 8, in Hexaem., n® 6, t. 1, p. 179.)

2. Les passages suivants montreront la sainte hardiesse des
Docteurs, et avec quellc énergic ils recommandent de scruter les
mysteres. — Animus sanctorum discendi cupidissimus. (Saint
Cyrille, Al. in Zachar., n° 28, t. 5, p. '75.)

Agedum ergo nos acri et sobria mente rerum propositarum
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Paigle, ils ont fendu la nue, ils ont échappé a I'ceil
humain, et aprés avoir contemplé avec amour,
ils sont redescendus inondés de lumiére. Ils ont
tressailli, comme saint Paul, aprés avoir entendu
des choses qu’il n’est pas permis aux hommes de
répéter : et revenus sur la terre, ils ont essayé

notitiam inquirentes, instar canum quibus odora visest, incogni-
tam adhuc et multis non comprehensam veritatem indagemus.
(Id. de S. Trinit., dial. &, t. 8, p. 940.)

Est autem conspicabilis suprema omnium natura, non corpo-
ris oculis, sed internis et absconditis intelligentiee luminibus,
qua acrem et accuratam ingenerat curiositatem, et radios Dei
visionis sensu majores atque potentiores imaginatione, attrahit.
(Saint Cyrille, Cont. Julian., 1. I, t. 9, p. 526-527.) .

Oportet itaque, ut mentem in nobis habeamus non nudam et
spoliatam rectis cogitationibus, sed veluti germinantem, et ad
Dei honorem certissima omnium rerum pulcherrimarum scien-
tia comptam, qua ipsam quoque divinam pulchritudinem, cujus-
modi sit, pervestiget, et clare circumspiciat, quee tanquam in
profundo latent, et rectissime fidei rationes assequatur, ita ut
de Deo cognitionem ommi reprehensione vacantem percipere, et
viam certissimam atque in primis laudandam ingredi valeat.
(Id. de Adorat. in spiritu, 1. XVI, t. 1, p. 1043-1046.)

Saint Grégoire de Nysse veut que le mystére soit lui-méme
un attrait pour étudier : Non propterea tamen hujus cognitio-
nis, cupiditatisque nos spem deponere debemus, quoniam altior
ea apparet, quam ut mente comprehendi possit; sed, quo ma-
jus est id, quod queritur, eo altius animo menteque efferri,
reique ipsius magnitudine magis atque magis nos excitari opor-
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de se renfermer dans le silence de la méditation,
mais ils n’ont pu empécher qu’un reflet de gloire
céleste ne vint trahirlemystére ' de leurs divines
intimités. C’est & ces hommes que saint Hilaire
criait : « Commencez, marchez, ne vous arrétez

let, ut ne ab ipsius boni societate alieni nos plane efficiamur.
Periculum enim non parvum est, ne cum nullius rei cognitione
hujus intelligentiam capi posse affirmaverimus, propter mag-
nam quamdam et inexplicabilem magnitudinem nos ejus om-
nino cognitionem amittamus. Itaque propter hanc, ipsam imbe-
cillitalem, ex rebus sensu cognitis, mentis vim nos quodammodo
ad id traducere oportet, ‘quod sub oculos non cadit, al'que in
hac quidem contemplatione nos ita versemur. (Saint Greg.
Nyss., de Virginit., c. X, t. 3, p. 362-363.)

Perpetuo, dit Origéne, anima sponsi Verbum quéerit ; et cum
invenerit, rursus ab aliis indigens petit; et cum illa contempla-
verit, ceeterorum cupit revelationem; horumque compos, adalia
precatur sponsum descendere. (Orig., In Cantic. Schol., v. 9,
t. 7, p. 274.)

A. Voici ce qu’on lit dans les mémoires du temps, sur le P. de
Condren, supérieur général de 1'Oratoire : « Jamais la religion
chrétienne ne fut si belle que danssa bouche : il lui donnait des
grices aravir les plus impies. Il parlait de ses mystéres si haute-
ment, qu’il les faisait admirer; et si clairement, qu'il n’y avait
plus rien d’obscur, et qu'il réduisait ses auditeurs presque o U'é-
tal heureux, ot il m’'a sowvent protesté que Dieu l'avait mis,
c'est-a-dire & n’avoir pas besoin de la foi, voyant distinctement
toutes les merveilles de notre croyance. » (Cité par le P. Adolphe
Perraud, I'Oratoire de France, A% p., ¢. X1, p. 209.)
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pas : incipe, procurre, persiste : vous n’atteindrez
jamais la limite, mais vous ferez toujours des pro-
gres. On est sir d’avancer toujours, quand on
poursuit avec une pieuse avidité les choses de
I'infini, qui pié infinita persequitur... proficiet
eundo'. » Cest d’eux encore, de ces hommes
saintement audacieux, que parlait saint Bernard,
quand il affirme que certaines ames sont comme
enlevées par la main de Dieu, que le Seigneur
les jette dans la gloire et la lumié¢re de ses se-
crets, et que ce qui n’elt été de leur part qu’une
lentative téméraire, devient alors gloire, amour,
sécurité. Cette gloire ne m’opprimera pas, conti-
nue saint Bernard, quoique jemploie toutes mes

“forces 3 m’y submerger, mais plutot je m’écou-
lerai en elle et elle me transformera. Non me op-
primet gloria ista, licet totis viribus intendentem
in se, ego potius imprimar illi. Etenim...in eam~
dem imaginem transformamur *.

4. Saint Hilaire, De Trinit., 1. 11, n° 40, t. 4, p. 88, 59, édit.
Migne.
2. Saint Bernard, In Cantica, serm. 62, n° 4, 5.
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Avant de terminer, mes treés-chers fréres,
prosternons-nous devant Dieu, et si jamais nous
avions eu des doutes sérieux, ou des paroles té-
méraires, sur les mystéres de la religion, disons
au Seigneur avec le Prophéte : Seigneur, pardon-
nez-moi, car j’ai parlé avec indiscrétion de choses
qui surpassent mon intelligence, ideo insipienter

~locutus sum, et qua ultra modum excederent scien-
tiam meam '. Humble aveu de toute 4me qui con-
nait sa faiblesse et les torts de son orgueil pré-
somptueux ! Pour I'avenir, disons avec autant de
raison que d’amour : mon Dieu, je crois a votre
parole, alors méme que mon intelligence est
obligée de s’humilier : car '’humiliation devant
vous est une gloire et un honneur, et la lumiére
qui nous en revient vaut mieux pour l'esprit et
le cceur que toutes les prétentions d’une science
téméraire. Oui, mon Dieu, je crois en vous, alors
méme que je ne vous comprends pas : mon ceeur
vous comprend toujours assez, pour adhérer a
vous avec d’autant plus d’énergie qu’il vous sent

4. Job. xLm, 3.
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beau d’'une beauté qui surpasse tout entende-
ment, et vrai, d’'une vérité qui déborde infiniment
toute créature. Et pourquoi ne croirais-je pas en
vous qui étes mon Pére, moi qui admets tous les
jours beaucoup de choses sur le témoignage de
personnes que je n’ai jamais vues et qui me sont
complétement étrangéres; moi, pauvre enfant,
qui suis obligé de faire un acte de foi & chaque
pas que je fais dansla vie! 0! mon Dieu, je crois,
et cet acte de foi 4 une religion mystérieuse me
_parait I'acte le plus raisonnable de ’homme ami
dela vérité. Je crois et }’aime a rendre témoignage
a cette foi divine, en présence de mes fréres :
Credidi propter quod locutus sum . Cependant, 6
mon Dieu, pour étre complétement vraidans I'ex-
pression de mes sentiments, je suis obligé de I'a-
vouer * : la foi au milieu des nuages ne suffirait
pas & mon cceur, et j'aspire avec ardeur et de
toute I'énergie de mon ame, apres ce moment for-

A. Ps. CxV.

2. Habita fide, adhuc remanct anime motus ad aliud, scilicet
ad videndum perfecte veritatem quam credit. (Saint Thomas,
Opusc. 2. comp. Theol., 2¢ p., c. 1, t. 1, p. 378.



94 INTRODUCTION.

tuné, ou les liens du corps étantbrisés, nous nous
éléeverons au-dessus des nuages de la terre, pour
contempler les clartés pures de votre essence
dans la lumiére méme de I'éternité : in lumine tuo
videbimus lumen'.

1. Ps. xxxv, 10,

~ « Nous croyons faire plaisir 4 nos lecteurs, en leur mettant
sous les yeux quelques belles pensées de madame Swetchine
sur les mystéres.

« J'aime mieux I'ombre du cdté de Dieu, que la lumiére du
coté des hommes. » (OEuvres de madame Swetchine, Pensées,
t. I, c. 1, p. 73.

« Qu'est-ce qu’attendre, quand c’est Dieu qu'on attend sur la
foi de sa parole, si ce n’esl en méme temps goiler le charme
du mystére et le grand jour de la certitude? si ce n’est aperce-
voir 4 travers un crépuscule doré, 1'éclat de la lumiére incréée ?
si cen’est les délices d’apprendre et en méme temps de savoir,
si ce n’cst bondir de joie & chaque pas qu’on fait, se recueillir
pour jouir, se parer pour plaire, appeler en se sentant répondu ! »
(T. 11, p. 217.)

«Je trouve que le christianisme dissipe plus d’obscurité qu'il
n'en apporte. Avec le christianisme, ce monde-ci est dans un
crépuscule; sans lui, il est dans la nuit. Le christianisme n’a-
chéve pas la statue, c'est I'ceuvre du ciel, mais il dégrossk tout,
la vérité, notre esprit et notre ame. » (Pensées, t. Il, c. 1, p. 82.)

« Les obscurités de la foi laissent toujours pénétrer un peu
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dans I'impénétrable : c’est un rideau qui ne se 18ve jamais, mais
qu'on souléve toujours. » (Id., t. II, c. 1, p. 82-83.)

« C’est la puissance méme de l'intelligence humaine qui lui
révéle ses limites. » (Id., t. 1I, c. 1, p. 95.)

« Quand deux vérités en présence paraissent opposées, il ne
faut toucher ni & I'une, ni 4 I'autre : il faut se dire qu'il yen a
une troisi¢éme, restée dans le secret de Dieu et qui se révélera
pour les concilier. » {Id., t. I, c. 1, p. 94.)

« Trop de clarté illumine le fil conducteur que le fidéle tient
entre ses mains, pour qu'il s’inquiéte des obscurités... La nuit de
notre exil peutavoir des ombres, mais n’a point de ténébres. »
(De la résign., t. 11, ¢. 1, p. 270-274.)
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Vérité du Sacrement. — Présence réelle.

Accipite et comedite ; hoc est corpus meum...
Bibdite ex hoc omnmes, hic est emim sanguis
meus.

Prenez et mangez, ceci est mon corps...
Prenez et buvez, ceci est mon sang.

(Matth., 26, 27.)

Saint Bernard disait : Il n’y a rien qui me ré-
jouisse et qui m’effraye comme de parler de la
glorieuse vierge Marie. — Il se réjouissait, parce
que les enfants aiment toujours a parler de leur
mere ; mais il était effrayé, parce que tout ce que
P'on peut dire a la louange de cette femme incom-

parable, ne saurait satisfaire, dés lors qu’il a été
traduit dans une langue mortelle.
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La méme pensée se présente naturellement au
ministre de Dieu, lorsqu’il veut considérer le plus
grand des mystéres de la Rédemption’, la mer-
veille 1a plus ineffable de toutes les merveilles du
Seigneur, le plus étonnant predige de la puissance
et de ’'amour de Dieu. I y a néanmoins cette dif-
férence, qu’ici les raisons de désirer et de craindre
sont encore plus réelles et plus nombreuses, soit
en raison de la dignité du sacrement qui n’admet
pas méme de comparaison avec la créature la plus
excellente, soit en raison delafaiblesse plus grande
.de celui qui veut balbutier le langage divin.

Parler sur I'Eucharistie! C’est le désir naturel
et le besoin de tout prétre qui a connu intimement
Notre-Seigneur, dont les lévres sont chaque ma-
tin empourprées de son sang divin, dont la poi-
trine finit par respirer la méme atmosphére avec
Jésus-Christ, et dont le cceur doit conserver pré-

4. L’Eucharistie, dit saint Thomas, estla perfection, la fin ¢t
la consommation des autres sacrcments, hoc sacramentum est
perfectivum omnium aliorum sacramentorum in quibus virtus
Christi participatur, 3 pars. q. 75, art. 1. — Eucharistia... finis
et consummatio omnium sacramentorum, ut Dionysius dicit.
Ibid., q. 63, art. 6.
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cieusement 'amour divin comme un feu qui ne
s’éteint jamais. Quand le cceur aime profondément,
le nom de la personne aimée existe comme un
souvenir permanent au fond de I’ame, et les lévres
sont toujours prétes a le murmurer. Or,'Eucha-
ristie, c’est 'amour de Dieu sous sa forme la plus
suave et la plus compléte; c’est 'amour avec tous
ses exces et ses sublimes folies, et 4 force de péné-
trer le cceur du prétre, elle devrait, pour ainsi
dire, le transsubstantier, et lui communiquer un
besoin d’aimer, un besoin de chanterI’objet de son
amour, un besoin de mouvement céleste, qui
commence ici-bas pour progresser toujours et ne
s’arréter que dans la plénitude du bonheur éter-
nel. La langue du prétre devrait donc toujours
étre eucharistique, et toujours préte a redire un
hymne au sacrement d’amour. — Oui, c’est bien
la le besoin du coeur sacerdotal; mais parler sur
I’Eucharistie, n’est~ce pas une témérité, une folie?
Comment dire la génération de cetauguste sacre-

ment, generationem ejus quis enarrabit'? Com-

A. Isaie, LI, 8.
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ment chanter sur une terre d’exil des mystéres,
que les anges eux-mémes comprennent a peine
dans le ciel? Dieu, dans I’Eucharistie, habite une
lumiére inaccessible, et lorsque nous voudrons
nous approcher de la montagne sainte, n’enten-
drons-nous pas comme le prophéte une voix qui
sortira du tourbillon : Quel est celui qui ose se
permettre des discours inconsidérés et des paro-
les pleines d’ignorance, qu’il ceigne ses reins et
qu’il réponde : Quis est iste involvens sententias
sermonibus imperitis? Accinge sicut vir lumbos
tuos, interrogabo te, et responde mihi*.
Toutefois, il était permis aux enfants d’Isra€l de
chanter I'espérance sur les rives du fleuve de
Babylone : il était permis au peuple de demander
a Moise ce qu’était la manne du désert, et Moise
pouvait leur répondre : c’est le pain que Dieu vous
donne a manger?®. Il ne saurait donc nous étre
interdit, sous la loi de grace, de considérer cette
manne que Dieu fait tomber dans le désert dela
vie, et de demander avec la curiosité de I'amour :

1. Job, xxxvi, 2, 3.
2. Exode, xvi.
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- quelle est cette merveille de la charité d’un Dieu :
dizerunt ad invicem : manhu ' ? Et lors méme que
nous n’obtiendrions d’autre réponse que celle de
Moise, ce serait déja une consolation pour le
cceur : 'amour serait & moitié satisfait, et le re-
gard jeté sur les mystéres du ciel n’aurait point
franchi les limites d’un religieux respect.

Voici I'ordre que nous suivrons en ces Confé-
rences : 1° vérité du dogme eucharistique; 2° ce
mystére n’est ni impossible ni contraire a la rai-
son ; 3°'Eucharistie est une nourriture; A° elle
est un breuvage; 5° elle est le chef-d’ccuvre de
Pamour divin.

« Si quelqu’un, dit le saint Concile de Trente,
nie que dans le sacrement de I’'Eucharistie, soient
contenus vraiment, réellement et substantielle-
ment le corps et le sangde Jésus-Christ, avec son
ame et sadivinité : si quelqu’un prétend que dans
ce sacrement le Sauveur sc trouve seulement
comme dans un signe, dans une figure, ou par
des effets merveilleux, qu’il soit anathéme:2. »

4. Exode, xvI, 185,
2. Sess, X111, 14 oct., ¢. IV, ¢. I.
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La croyance catholique est encore parfaitement
exprimée dans la formule suivante, que récita
dans un concile du xr°siécle, le premier sectaire,
qui d’abord avait infirmé le dogme de la présence
réelle : « Je crois de cceur, et je confirme de bou-
che, que par la force des paroles de la consécra-
tion, le pain et le vin qui reposent surl’autel, sont
convertis substantiellement a la:chair propre et
vivifiante et au sang de Jésus-Christ Notre-Sei-
gneur. Je crois qu’aprés la consécration,’ c’estle
vrai corps du Christ qui est néde la Vierge, quia
été offert sur la croix pour le salut du monde, et
qui est assis a la droite du Pére; que c’est le vrai
sang du Christ qui est sorti de son cété, et que
tous ces mystéres ne sont pas seulement des si-
gnes, mais qu’ils existent en propriété de nature,
et en vérité de substance®. »

Pendant I'’Avent de 1861 et celui de 18622, je
vous ai expliqué, mes trés-chers Fréres, autant

A. Formule récitéc par Béranger au Concile de Rome, sous
Grégoire VII, cité par Billuart, t. 47, p. 90. De Eucharist.
diss. 4, art. 2. .

2. Ces Conférences ont ét6 imprimées sous le titre de Christ
de la Tradition.
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ue mes forces I'ont permis, le grand mysteére de
I'Incarnation, c’est-a-dire le mystére de I'Homme-
Dieu. J’ai fait avec vous ma profession de foi et
celle de I'Eglise sur le Christ, sur sa Divinité et
sur sa mission surnaturelle. Je n’ai point a y re-
venir, malgré le bruit fait a 'occasion d’un ou-
vrage que je ne craindrai pas d’appeler une
grande pauvreté historique et philosophique, ou
le vide des raisons le dispute a 'audace mielleuse
du blasphéme. — La meilleure réfutation de I'er-
reur est exposttion de la doctrine catholique, et
je crois avoir pratiqué cette méthode pour le
mystére de 'Incarnation et la divinité du Christ.

Dans les cinq conférences de cette année, je
parlerai sur 'Eucharistie. Ce sera, en un sens, ne
point changer de sujet; car I'Eucharistie n’est
que I'Incarnation continuée au milieu de nous,
c’est 'extension du méme mystére. Cette Confé-
rence sera eonsacrée a I’examen des preuves ; je
serai obligé de discuter des textes et de suivre les
déductions de la logique chrétienne. Je vous de-

mande pardon a lavance, sil en résultait une

certaine aridité; je ferai mon possible pour me
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rendre accessible & tous et animer un peu ce qui,
de sa nature, est plus froid et moins intéressant
que les eonsidérations morales. Cette premiére
instruction est indispensable ; je parlerai d’abord
aux chrétiens, et, dimanche prochain, j’espére
répondre & toutes les objections de la philosophie
incrédule.

L’Ecriture sainte, les Conciles, la Tradition chré-
tienne, tout se réunit pour établir la vérité du
dogme eucharistique; et cette croyance. se conci-
lie trés-bien avec cette autre pensée des docteurs,
que nous recevons aussi le corps et le sang de
Jésus-Christ, toutes les fois que nous faisons le
bien, et que nous communions a I’éternelle Vérité
par I'intelligence, et par le cceur. Telle est la série
des idées que nous allons examiner en cette pre-
miére Conférence. _

Je suis bien heureux, mes trés-chers Freéres,
de me retrouver en cette chaire et de vous voir
tous assemblés autour de moi; c’est surtout, pour
mon cceur, un doux et consolant spectacle. Pen-
dant Fhiver, le pére de famille aime & réunir tous
ses enfants autour de sa table, afin de se réjouir
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avec eux au festin de I'affection. 11 me semble que
je me conforme a cet usage : je ne pourrais pas,
quel que fit mon désir, vous réunir tous a la ta-
ble d’un festin matériel; je vous convie a la table
de mon ceeur, ou je vous servirai le résultat de
mes travaux et de mes veilles sur la tradition
chrétienne; j’aurai moi-méme '’honneur de vous
servir a ce banquet de famille, el je serai trop
heureux si je puis nourrir, selonles désirs de mon
affection, des 4mes qui me deviennent de plus en
plus cheres.

L’Ecriture Sainte, les Conciles, la Tradition
chrétienne, voila les trois grandes sources des
vérités divines, surtout de celles que la raison ne
peut pas aborder directement. Il est clair que je
ne pourrais pas prouver immédiatement 'Eucha-
ristie 4 celui qui n’admet pas la révélation chré-
tienne, comme il serait impossible a un professeur
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de mathématiques de démontrer les quatre der-
niers livres de la géométrie a celui qui ignore les
quatre premiers; comme il serait impossible & un
physicien de faire comprendre les admirables lois
de la lumiére a celui qui ne saurait pas le premier
mot de l'algebre. Il est, dans les sciences humai-
nes comme dans les sciences divines, des vérités
qui en supposent d’autres antérieures, et le vrai
a ses sentiers progressifs, comme les routes qui
conduisent d’une ville a 'autre. — Si donc, je ren-
contrais un homme qui ne crut pas encore aux
Evangiles et a la divinité de Jésus-Christ, je com-
mencerais par bien établir ces deux vérités; puis
I'Evangile 4 la main, je chercherais & faire com-
prendre la pensée du divin Sauveur.

§1

Jentends d’abord le Christ, qui, pressé par le
désir de son coeur, annonce, a I’avance, le miracle
d’amour qu'’il veut opérer.

« Le pain que je donnerai, dit-il, ¢’est ma chair
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pour la vie du monde *. Or, les Juifs se dispu-
taient entre eux, endisant: Comment peut-il nous
donner sa chair & manger ? Jésus leur répondit :
En vérité, en vérité, je vous le dis: si vous ne
mangez la chair du Fils de 'homme et si vous ne
buvez son sang, vous n’aurez point la vie en vous;
car ma chair est vraiment une nourriture et mon
sang est vraiment un breuvage: celui qui mange
ma chair et qui boit mon sang, demeure en moi ,
et moi en lui.... C’est le pain qui est descendu du
Ciel, bien différent de la manne, ue vos péres
ont mangée, et cependant ils sont morts : celui
qui mange de ce pain vivra éternellement. Jésus
disait ces choses dans la Synagogue de Caphar-
naiim ; plusieurs donc de ses disciples, 'ayant
entendu, s’écriérent : Ce discours est dur, et qui
peut 'écouter ? Mais Jésus, connaissant en lui-
méme que ses disciples murmuraient sur ce su-
jet, leur dit : Cela vous scandalise. Que sera-ce
donc si vous voyez le Fils de ’homme monter ou
il était auparavant? C’est I'esprit qui vivifie; la

{. Joan., vi, v. 52 et sq.
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chair ne sert a rien. Les paroles que je vous ai -
dites sont esprit et vie. Dés lors, plusieurs de
ses disciples se lftir’érent , et ils n’allaient plus
avec lui. »

Examinons ces premiéres paroles qui déja me
semblent assez claires. Il est évident que Jésus-
Christ promet avec toute la solennité d’un amour
tout-puissant , l'institution de la divine Eucha-
ristie. ‘

Je le sais, plusieurs, tout en admettant I’Evan-
gile qu’ils expliquent a leur fagon, ne croient pas
a la présence réelle; ils cherchent a torturer le
sens des mots, et ne veulent admettre que la com-
munion invisible de la foi. Nous, catholiques, nous
admettons trés-bien cette communion invisible de
I’ame, et je vous l'expliquerai & la fin de cette
Conférence : nous croyons a celte fusion de I'ame
avec Dieu parles parties les plusintimes du ceeur,
mais nous admettons aussi la communion réelle
et sacramentelle parce que ’homme étant com-
posé de corps et d’ame, il lui faut des choses cor-
porelles pour le conduire aux spirituelles; et pour
nous cette communion sacramentelle , ainsi que
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nous I’expliquerons plus tard, n’est (u’un moyen
de nous conduire a la véritable adoration en esprit
et en vérité, et a la participation de la vie divine.
Mais, et c’est ce qu’il nous importe de constater
en ce moment, il est impossible , 4 moins de dé-
truire I’Evangile, de n’admettre dans I'Eucharistie
que des signes et des symboles. De pareilles pré-
tentions ne peuvent se soutenir en face de I'évi-
dente clarté de ces paroles : « Le pain que je donne-
rai, ¢'est ma chair livrée pourle salutdu monde. »
— On dirait méme , que pour enlever & la mau-
vaise volonté 'ombre d’un prétexte, le Christ a
permis que parmi ses auditeurs il se rencontrat
des incrédules, et qu’on lui fit & lui-méme des
objections quidevaient étre répétées dansle cours
des siécles ; il a permis tous ces doutes, tous ces
manques de foi, pour mieux mettre sa pensée en
relief et mieux affirmer la doctrine. — Les Juifs
scandalisés des paroles de Jésus-Christ s’écrient :
« Comment cet homme peut-il nous donner sa chair
4 manger? » — Si les paroles du Sauveur n’avaient
qu’un sens allégorique , c’était le cas de s’expli-

quer clairement ; ¢’était méme, on me permettra
7
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dele dire, une question de loyauté pour le divin
Maitre. C’était le cas de dire: mais vous vous
méprenez sur le sens de mes paroles; jen’ai point
la pensée de vous donner ma chair 2 manger, c'est
une figure de rhétorique que j’emploie, cela veut
dire simplement : vous pcnsérez.é moi. — Qui ,
si "Eucharistie n’est. point une vérité , Jésus-
Christ a da s’expliquer ainsi: il y allait de son
honneur et de sa loyauté, je vais plus loin, il y
allait de son respect pour la Divinité; car en ne
s’expliquant pas ouvertement, il aurait ainsi laissé
s’établir un vaste systeme d’idolatrie parmi les
mille millions de catholiques qui ont rempli et
rempliront I'univers entier. — Or , remarquez-le
bien, non-seulement Notre-Seigneur en répon-
- dant a 'objection des Juifs, n’indique aucun sens
parabolique & ses expressions, mais il en aggrave
pour ainsi dire la signification, en appuyant avec
¢nergie sur la vérit¢ de sa pensée , et en prenant
le ton du serment solennel : « En vérité , en véri-
1¢, je vous le dis, si vous ne mangez la chair du
Fils de 'homme, et si vous ne buvez son sang,
vous n’aurez point la vie envous: celui qui mange
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ma chair et qui boit mon sang a la vie éternelle et
jele ressusciterai au dernier jour: car ma chair
est vraiment une nourriture , et mon sang est
vraiment un breuvage. Celui qui mange ma chair
et qui boit mon sang, demeure en moi, et moi en
lui; comme mon Pére est vivant, et comme je vis
pour mon Pére : de méme celui qui me mange
vivra pour moi '. » — Aprés des paroles aussi
netles, aussi précises, aussi étonnantes de clarté,
dites, si vous en avez le courage , et si votre in-
crédulité est complétement rationaliste, dites que
le Sauveur s’est trompé etqu’il a trompé les hom-
Imes, vous serez conséquent avec vos systémes
de négation chrétienne : mais si vous étes chré«
tiens, mais si vous croyez a I'Evangile sans croire
en méme temps a la vérité de Eucharistie, alors,
permettez-moi de vous dire que je ne vous com-
prends pas ; et vous demeurez pour moi la plus
¢tonnante preuve de la puissance que posséde
Pesprit de systéme pour aveugler les hommes.

Il est vrai que le Sauveur ajoute : « Clest

i. Joan., vI.
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esprit qui vivifie, la chair ne sert a rien : les
paroles que je vous ai diles sont esprit et vie®: »
et voici a quelle occasion : les Capharnaites
avaient accueilli avec murmure les premiéres
paroles de Jésus-Christ, parce qu’ils étaient con-
vaincus que le Sauveur nous ferait manger sa
chair sous une forme naturelle et visible, comme
on mange les viandes ordinaires. — C’est pour
les prémunir contre cette erreur’, mais sans
nuire a la vérité de ces premiéres paroles, que
Jésus-Christ ajoute, « c’est I'esprit qui vivifie,
la chair ne sert a rien : les paroles que je vous
ai dites sont esprit et vie; » comme 'on dit tous
les jours, la parole n’est rien, c’est la pensée qui
fait tout, et cependant la parole est le véhicule
de la pensée; comme I'on dit, le son n’est rien
dans la priére, c’est le ceeur qui vivifie la pa-
role, et cependant la priére vocale a son im-

i. Joan., v. 64.

2. « Non de carne ipsius hoc dictum csse vides, sed de car-
nali audiendi modo. » (Saint Chrys. Iz Joan., hom., 47, n° 2,
t. 8, p. 320.) — V. Billuart, De Euch. diss. 1, art. 3, t. 17,
p. 95-96, art. &, p. 425, 4126, — V. Cornel. a Lapid. in c. vI,
Joan.,v. 65, p. 972-973.



PREMIERE CONFERENCE. - 113

portance. — Mais conclure de la, que les paroles
de Jésus-Christ sont entiérement métaphoriques,
cest se mettre dans une voie de logique qui
conduirait nécessairement a conclure aussi que
Jésus-Christ ne s’est pas incarné, que son corps
n’était pas un corps véritable et que c’est I'es-
prit seul qui vivifie. Ecoutez saint Augustin :
« La chair ne sert a rien, dit ce grand Docteur,
mais dans le sens des Capharnaites, c’est-a-dire
lorsqu’elle est vendue comme nourriture sur les
places publiques; mais ces paroles ne sauraient
s’appliquer a la chair vivifiée par Pespritt. Le
Sauveur a dit : la chair ne sert a rien, comme
saint Paul a dit : la science enfle. Faut-il pour
cela hair la science? A Dieu ne plaise! Quelle est
donc Ia science qui enfle ? Cest la science sans la
charité : ajoutezla charité a la science, et celle-ci
sera trés-utile.... De méme pour cette parole, la
chair ne sert & rien, que 'esprit se joigne a la
chair, et cette derniére nous sera grandement
utile : car si la chair ne servait a rien, le Verbe

A. Saint Aug., In Joan. Ev. Tract. 27, n° 5, t. 3, p. 1990-
1991,
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ne se serait pas incanhé, nam si caro nihil pro-
desset, Verbum caro non fieret'. »

Pour bien entendre ces vérités, mes treés-
chers Fréres, indiquons d’une maniére rapide
'enseignement de la théologie sur la maniére
dont la chair de Jésus-Christ est présente dans
la sainte Eucharistie : nous y reviendrons plus
tard. La chair de Jésus-Christ est a I'état sacra-
mentel et presque spirituel, disent les saints
Docteurs, elle y est réellement, mais & la ma-
niére des substances : d’ou il suit que nous ne
mangeons pas la chair du Christ, que nous ne la
broyons pas, que nous ne la digérons pas, comme
les nourritures ordinaires. « Nous la mangeons
sacramentellement et invisiblement, dit le plus
célebre commentateur de la Bible, nous la man-
geons cachée sous les espéces du pain et du vin,
Comedimus sacramentaliter et invisibiliter, sub

speciebus panis et vini latentem et occultatam *.

A. V. Seint Cyrillo cité par Cornel., & Lapid. In Joan. 6, 64,
p. 973.—V. saint Thomas, In Joan., 6, passim. — V. saint Tho-
mas, Catena aurea, in c. vi, Joan.

2. Cornel. & Lapid., in ¢. V1, Joan., v. 64, p. 973, 1 eol.
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« Le Seigneur, dit saint Thomas, promettait de
se donner comme une nourriture spirituelle, non
point que la vraie chair du Christ ne soit pas
dans le sacrement, mais parce que nous la man-
geons d’une certaine maniére divine et spirituelle,
quia quodam spivituali et divino modo mandu-
catur ', »

Notre-Seigneur ne réprouve donc que la pen-
sée grossiére d’une manducation charnelle, et
c’est méme en ce sens que beaucoup de com-
mentateurs expliquent la parole, caro non pro-
dest quidquam *. Ce que Jésus-Christ condamne,
ce qu’il réprouve, c’est I'interprétation des Ca-
pharnaites : mais dans cette explication de la vé-
rité eucharistique donnée par le Christ lui-méme,
il n’y a pas un seul mot qui puisse raisonnable-
ment autoriser la négation du sacrement. La
seule conclusion possible et vraie est celle-ci : le
Christ ne se donne pas a nous dans I’Eucharistie

4. Saint Thomas, in Joan., c. vi, leet. VIII, t. 3, p. 527.
2. Manducationem carnis in Eucharistia pon fieri modo carnali,
eam laniando dentibus... sed modo spirituali, ct spiritui accom-

modato, scilicet occulte, sacramentaliter, invisibiliter. Cornel.
a Lapid., in 4, Ep. ad Cor., c. X1, v. 24, p. 302.
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sous la forme d’une nourriture ordinaire ; ses pa-
roles ont un sens plus élevé, elles nous indi-
quent un mode de présence véritable, mais sa-
cramentelle, cachée, invisible, divine et presque
spirituelle : je me sers a dessein des expressions
employées par les Péres et les Théologiens : ne-
cesse est illud (sacramentum) visibiliter celebra-
¢, dil saint Augustin, oportet tamen invisibiliter

\

intelligi '.

§2.

Continuons I'explication du texte évangélique.
Nous venons de le voir clairement,le Sauveur s’est
engagé par une promesse solennelle a nous donner
sa vraie chair pour nourriture et sonvrai sang pour
breuvage. Mais en Dieu les promesses se changent
toujours en actes, et voici le Christ qui va réaliser
par un acte solennel d’amour ce qu’il avait an-

noncé a ses disciples comme la pensée d’un coeur

A. In Ps. 98, n°9, . 4, p. 1522.



PREMIERE CONFERENCE. "7

plein de tendresse.—A la derniére Géne, «Jésus,
dit I'Evangeliste, prit du pain, le bénit, le rom-
pit et le donna a ses disciples en leur disant :
Prenez et mangez, ceci est mon corps livré pour
vous. Il prit ensuite le calice, rendit graces et
leur donna en disant : Buvez en tous, car c’est
mon sang, le sang du Nouveau Testament, qui
sera versé pour un grand nombre, en rémission
de leurs péchés*. »

Ces paroles n’ont qu'un sens possible pour
les catholiques, comme du reste pour tout homme
qui lit 'Evangile sans prévention et sans parti
pris a 'avance. Le contexte, I'énergie des ex-
pressions, la clarté de chacune des paroles ne
souffrent pas la supposition d’'une métaphore ni
d’une parabole : autrement, il n’y aurait plus
moyen de s’entendre sur la terre, et aux phrases
les plus claires et les plus positives on pourrait
toujours opposer la possibilit¢ d’une figure,
d’une non-réalité. Si j’énonce ces propositions :
cect est une église qui a été batie en telle année,

4. Matth., xxvi. — Mare., x1v. — Lue., xx11.’
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ceci est une maison qui m’appartient, 1l ne vien-
drajamais a la pensée d’un homme raisonnable
de voir la un symbole, de croire que ce langage
est dans ma bouche une figure, une métaphore :
et assurément, mes trés-chers fréres, lorsque
vous offrez un aliment & une personne en lui di-
sant ; prenez et mangez, ceci est une excellente
nourriture, vous seriez fort étonnés si quelqu’un
“se permettait d'interpréter ou plutot de dénatu-
rer votre pensée, et de prétendre que vous avez
voulu dire simplement : prenez et mangez, ceci
est I'ombre, c’est I'image, c’est la métaphore
d'une excellente chose. — Et vous voudriez que,
lorsque j’entends des paroles si formelles qu'il
n’est pas méme possible d’en supposer de plus
claires, lorsque j’entends dire par le Christ :
« Prenez et mangez, ceci est mon corps, prenez
et buvez, ceci est mon sang; ce méme corps qui
sera livré pour vous, ce méme sang qui sera
versé pour le salut du monde, » vous voudriez
me faire croire 4 une figure, 4 une image, a tout
ce qui vous plaira, excepté a la réalité. — Non,
je vous réponds avec un disciple de Luther, le
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célebre Mélancthon : « Ces paroles sont brillantes
de clarté comme la foudre, et I'esprit terrifi¢
n’arien a leur objecter, ista verba, hoc est corpus
meum, fulmina erunt. Quid his opponet mens per-
terrefacta *. »

Mais voyez ol nous conduirait par voie de
conséquences, cette méthode d'interprétation.—
Si les paroles de Jésus n’expriment pas une réa-
lité, vous me forcez, d’aprés votre systéme de
critique, a douter de toutes les expressions hu-
maines et de toutes les vérités évangéliques; car
nulle part je n’ai rencontré une affirmation aussi
nette, aussi simple, et aussi peu susceptible dc
controverse. Si cette affirmation n’est qu’un my-
the, c’est-a-dire une absence de réalité, alors
je dois craindre de rencontrer partout cet affreux
spectre qu'on appelle le mythe. Je dois me de-
mander a chaque ligne des Ecritures : Est-ce que
cet horrible vampire n’a point passé par la pour

sucer le sang, c’est-a-dire la vérité des Evangiles?

1. Mélancthon, De verit. corp. et sang. cité par Cornel. & La-
pid.,ind. Ep. ad Cor., c. k1, v. 24, p. 303.
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Et méme dans I'ordre naturel, dans mes lectures,
dans mes conversations, le méme fantome me
poursuivra, et en face des plus évidentes vérités,
des plus positives affirmations, je serai donc
obligé de me demander, si ce n’est pas la simple-
ment une figure de rhétorique.

Dites avec certains adversaires, que le Christ
n’a pu faire ce miracle, que c’est une absurdité;
j'espére vous démontrer dans notre prochaine
Conférence, quec cette objection n’a aucune va-
leur logique, et que la saine philosoplfie ne sau-
rait autoriser vos conclusions., — Mais si vous
croyez au Christ et a sa Divinité, veuillez m’ex-
pliquer comment le Sauveur a pu changer I'eau
en vin, multiplier les pains, s’unir la nature hu-
maine, changer en son corps la nourriture qu’il
prenait tous les jours, et faire mille prodiges au-
dessus de notre raison? — Dites que le Christ
n’a pu faire ce miracle, et alors vous niez sa puis-
sance et sa Divinité; mais si la puissance ne lui a
pas fait défaut, je conclus rigoureusement a la
réalité du prodige; car il est impossible de nier
la volonté du Christ exprimée en termes si for-
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mels, si clairs, si positifs. Il serait méme impos-
sible & la volonté la plus nette, la plus dési-
reuse de manifester sa véritable pensée, il lui sc-
rait impossible de trouver des paroles plus lumi-
neuses, plus énergiques que celles-ci : « Prenez
et mangez, ceci est mon corps, prenez et buvez,
ceci est mon sang. » — Veuillez me dire com-
ment il serait possible de formuler autrement sa
pensée, a celui qui voudrait rendre dans toute
son énergiele dogme de I'Eucharistie, tel que I'ad-
met I'Eglise catholique.

§3

1l me souvient qu’en 18%0 je traversais le lac
de Zurich : ¢’était peu de temps apres I'expulsion
du docteur Strauss. Cet homme si, tristement cé-
lebre par sa Vie de Jésus, niait la divinité du
Christ, et voyait partout des mythes dans les
Evangiles ; on I'avait nommé professeur a I'Uni-
versité de Zurich, mais le peuple, qui croit encore
a la divinité du Christ, s’était révolté, et le pro-
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fesseur avait di quitter la ville. Sur le méme ha-
teau 4 vapeur se trouvait un jeune étudiant, qui
attaquait vivement le docteur Strauss, et cher-
chait & justifier son expulsion. La conversation
s’engagea entre nous, et je lui répondis simple-
ment : vous devez croire, Monsieur, que je suis
tres-cloigné d’admettre les idées du docteur
Strauss, mais je ne comprends pas bien pourquoi
vous P'avez chassé; car enfin, d’aprés vos prin-
cipes, chaque fidele est inspiré de I'Esprit-Saint
pour interpréter la Bible. Auriez-vous, par ha-
sard, en cette circonstance, le monopole de I'Es-
prit-Saint, tandis que le pauvre docteur en serait
totalement déshérité? Qui peut vous donner cette
assurance? — Vous avez prétendu, vous, il v a
trois siécles, que ces paroles : « ceci est mon
corps, » étaient un mythe et non pas une réalité;
vous avez assuré gravement que c’était 'Esprit-
Saint qui vous avait inspiré cette interprétation.
— Et voila le docteur Strauss qui arrive a son
tour, et qui affirme aussi que I'Esprit de vérité
vient de lui faire une révélation, et cette révéla-
tion la voici : ces paroles, « le Verbe s’est fait
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chair, mon Pére et moi nous ne faisons qu’un, je
suis le Fils de Dieu, » ces paroles et autres sem-
blables ne sont qu’une figure, ce n’est point vrai,
c’est un mythe, c’est tout ce que vous voudrez.
Cela veut dire simplement, que le Christ est un
grand homme. — Voila, Monsieur, le raisonne-
ment de Strauss, et d’aprés vos principes, je le
trouve trés-concluant. — Mais, celui qui n’ad-
met pas la divinité du Christ n’est pas chrétien.
— (C'est vous qui I'affirmez, et le docteur Strauss
affirme le contraire; qui sera le juge entre vous
deux? J'ajouterai méme que lui seul est consé-
quent avec vos principes, et vous, vous ne I'étes
pas; car enfin, lui, il use de son libre arbitre pour
interpréter la Bible a sa guise, et il applique a I'In-
carnation le méme systéme d’interprétation que
vous avez appliqué a PEucharistie; vous avez vu
un mythe dans I'Eucharistie; lui, 4 son tour, voit
un mythe dans I'Incarnation.
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§ &

Voyez encore, mes Fréres, ou conduit]la néga-
tion du mystére eucharistique : déja je vous ai

laissé entrevoir cette conséquence, mais je tiens a

la développer briévement. Si Jésus-Christ n’est
pas réellement et substantiellement dans le sacre-
ment de son amour, il en résulte, qu’en pronon-
cant des paroles aussi claires et aussi positives
que celles-ci : « Ceci est mon corps, ceci est mon
sang, » il a laissé s’introduire un vaste systéme
d’idolatrie, puisqu’en fait, et par suite des paroles
de I'Evangile, il est certain qu'un grand nombre,
que des milliards de chrétiens depuis dix-huit
siecles adorent le Christ sous les espéces sacra-
mentelles. Alors méme que les paroles du Sau-
veur auraient été un peu ambigués, ce que nous
sommes loin d’admettre, il fallait une ex’plication
nette et franche, qui otal tout prétexte au ma-
lentendu. Cette explication, non-sculement le

Christ ne I'a pas donnée, mais toujours il a con-
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tinué, en plusieurs circonstances, la clarté du
méme langage, toujours chez ses Apotres et chez
les plus grands hommes de la primitive Eglise, il
a inspiré et autorisé la méme netteté de paroles
et la méme croyance traditionnelle.—Jésus-Christ
serait donc la cause directe, positive de cette im-
mense idolatrie, et qui plus est, en sa qualité de
Dieu, il I'aurait prévue, et il ne I'aurait point em-
péchée! — Qu’on nous permette de reculer de-
vant de pareils blasphémes. « Non, disait Erasme,
avec son grand bon sens, non, on n’a jamais pu,
on ne pourra jamais me persuader que Jésus-
Christ, qui est la Vérité et la charité, ait souffert
si longtemps dans son Eglise bien-aimée, une er-
reur aussi abominable que I'adoration d’un objet
qui serait un simple fragment de farine, tamdiu
passurum fuisse dilectam sponsam suam harere in
errore tam abominando, ut crustulum farinaceum
pro ipso adoraret'. »

i. Erasme, Epist. ad Ludov. Berum., cité par Cornel. A Lapid.
in Ep.-1 ad Cor., c. x1,v. 24, p. 303.
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8§ 5

On objecte, et je tiens a entrer dans tous ces
détails pour éclairer la foi des catholiques, on ob-
jecte que souvent dans I'Ecriture, et en particu-
lier dans les Evangiles, le verbe étre est employé
dans le sens figuratif. Ainsi Notre-Seigneur a dit :
« Je suis la vigne, mon Pére est le laboureur. » 1l
a dit : « La parole de Dieu est une semence. » Le
cas est le méme pour ces expressions, « ceci est
mon corps. »—Si I'objection est juste, mesFréres,
voyez les conséquences : je pourrai dire aussi :
dans le [angage humain, il est mille circonstances
ou le verbe étre est employé dans le sens méta-
phorique; ainsi quoi de plus familier que ces lo-
cutions : Ce héros est un lion, cet homme est un
agneau, cette armée était un mur d’airain. Donc,
je ne croirai jamais que le verbe étre signifie
quelque chose de réel, et lorsqu’on me dira, ce
que vous voyez est un homme, je comprendrai
que c’est simplement I'image d’un homme, mais
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non sa réalité. Lorsqu’on me dira, ceci est une
maison, cela signifiera pour moi que c’est 'om-
bre d’'une maison. — Avec un pareil systéme,
nous retomberions évidemment dans le royaume
des ombres, et il n'y aurait plus de vérité ici-has;
ce serait le régne du mythe, de la métaphore, et
le langage serait une sorte de fantasmagorie per-
pétuelle. — Parlons sérieusement, et disons que
lorsque le verbe étre est employé dans le sens
d’une métaphore, il y a dans les antécédents et
.dans les conséquents de la phrase, dans les cir-
constances de temps, de lieux, de choses, de
personnes, il y a un ensemble de lumiéres qui dé-
terminent trés-clairement et trés-positivement le
sens des mots et leur assigne yne valeur purement
figurative. Mais dans le cas présent, non-seule-
ment il n’y a aucune de ces circonstances, aucune
explication qui précéde ou qui suit, mais il y a,
joserai le dire, dans les paroles de Jésus-Christ,
une affectation de doctrine positive, il y a une ac-
cumulation de paroles tellement claires, qu’on ne
comprend méme pas comment il serait possible

d’y mettre une plus grande clarté. « Je suis le
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pain vivant descendu du ciel... Le pain que je
donnerai, c’est ma chair livrée pour le salut du
monde... Ma chair est vraiment une nourriture>
mon sang est vraiment un breuvage; celui qui
mange ma chair et boit mon sang demeure en moi
et moi en lui... prenez et mangez, ceci est mon
corps, ce méme corps qui est livré pour vous;
prenez et buvez, ceci est mon sang, le méme sang
qui sera livré pour vous’. »

.g(;

Il me reste a vous citer un interpreéte non sus-
pect du texte évangélique, c’est Luther. Je tra-
duis son langage en lui laissant toute I'énergique
crudité du moine allemand : « Je voudrais bien,
dit-il, que quelqu’'un fat assez habile pour' me
persuader qu’il n’y a dans I'Eucharistie que du
pain et du vin : celui-la me rendrait un grand
service. J'ai travaillé cette question a la sueur de

4. Joan., vi. — Lue., XXII.
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mon front, mais j’avoue que je suis enchainé, je
ne vois aucun moyen de sortir de la : le texte de
I'Evangile est trop clair, textus Evangelii nimis
est apertus. ' » — Ailleurs Luther s’écrie : «Je
prie mes adversaires de ne pas; me demander
Pexplication du texte évangélique, ceci est mon
corps : ils peuvent consulter a cet égard les enfants
de sept ans qui apprennent a épeler dans les éco-
les.... Qu’ils apportent leurs Bibles, et qu’ils me
montrent en quel endroit se trouvent ces paroles,
ceci est le signe de mon corps. — Les uns, dit-il
" encore, tourmentent le pronom ceci, les autres
s’en prennent au verbe est, un troisieme torture
le mot corps. D’autres enfin traitent en bourreaux
le texte tout entier, alii totum textum excarnifi-
cant*. — Que n’aurait pas dit Luther, et quel
coup vigoureux sa plume satirique n’ctt-elle pas
‘porté aux sectaires germaniques, s’il avait connu
les nombreuses et subséquentes tortures que le

A. Epist. ad Argent, cité par Billuart, de Euchar. diss. 1,
art. 3.
2. In Apol. de Cen. Domini, cilé par Billuart, ibid., t, 17,
+p. 100,
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texte de 'Evangile asubies, depuis trois cents ans,
dans les cabinets anatomiques de la critique alle-
mande? Le cardinal Bellarmin* comptait & son
¢époque déja deux cents nuances d’interprétations
différentes : il veut bien les réduire a dix princis
pales et contradictoires; c’est déja fort raison
nable pour quatre paroles trés<claires en elles
mémes, et c’est une nouvelle preuve que rien
n’est mobile comme les vagues de I'interprétation
humaine, quand une fois elle a quitté le point
unique et central de la vérité.

8§ 7

Saint Paul a aussi parlé du mystere Eucharise
tique, et il n’est pas moins explicite que les Evan-
gélistes : « Mes Freres, diteil, c’est du Seigneur
(ue j’ai appris ce que je vous ai enseigné, c'ests
a-dire, que le Seigneur Jésus, la nuit méme qu'il
devait étre livré, prit du pain, et le rompit en ren-

A. Bellarmin, de Euchar., 1. I; c. v, p. 195-196, édit. de
Venise.
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dant graces a Dieu, et dit a ses disciples : prenez
et mangez, ceci est mon corps qui sera livré pour
vous : faites ceci en mémoire de moi. Il prit de
meéme le calice, en disant : ce calice est la nouvelle
alliance dans mon sang : faites ceci en mémoire
de moi toutes les fois que vous le boirez. Car toutes
les fors que vous mangerez ce pain et que vous
bosrez ce calice, vous annoncerez la mort du Set
gnewr, jusqu'a ce qu’il vienne. Cest pourquoi,
quconque mangera ce pain, ou boira le calice du
Seigneur indignement, sera coupable de la profa-
pation du corps et du sang du Seigneur. Que
bomme s’éprouve lui-méme, et qu’alors il mange
de ce pain et boive de ce calice. Car quiconque
mange ce painet boit ce calice indignement, mange
etboit sa propre condamnation, ne faisant pas le
descernement du corps du Sauveur'. »

Or, mes Freres, je le demande a tout homme
serieux, si I'Eucharistie n’était qu’un signe et non
une reéalité, comment I'Apotre aurait-il pu dire :
¢ quiconque mangera ce pain, ou boirale calice du

1. I Cor. x1, v. 23-29.
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Seigneur indignement, sera coupable de la profa-
nation du corps et du sang de Jésus-Christ... Qui-
conque boit et mange indignement, boit et mange
sa propre condamnation ». Ces paroles n’ont de
sens qu’autant que I'Eucharistie est une vivante
réalité : alors seulement, il peut y- avoir profana-
tion sacrilége, alors seulement, il peut y avoir un
outrage tellement réel et personnel, que la sainte
hostie devient véritablement une sentence de con-
damnation, reus erit corporis et sanguinis Domini...
judicium sibi manducat et bibit.... Car si la sainte
hostie n’était qu’un signe de Jésus-Christ, comme
autrefois la manne et 'agneau pascal, il en résul-
terait qu’on pourrait dire aussi avec samt Paul,
(ue ceux qui mangeaient la manne et I'agneau
pascal en état de péché mortel, étaient coupables
de la profanation du corps et du sang de Jésus-
Christ. — Personne n’oserait admettre une pareille
conséquence. Il faut donc rejeter le principe, et
dire que les paroles de saint Paul n’ont de sens rai-
sonnablequ’avecla croyance del’Eglise catholique,
et qu’elles supposent nécessairement la vérité et la
présence réelledu corps etdu sang deJésus-Christ.
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§8

Aprés IEcriture sainte, ce qu'ily a de plus véné-
rable dans I'Eglise ce sont les Conciles généraux,
c'est-a-dire, ces réunions générales d’Evéques
présidées par le souverain Pontife ou ses délégués,
et dans lesquelles la foi vivante en tous les cceurs
est formulée et transcrite dans les archives ecclé-
siastiques, pour y demeurer comme un témoin de
la croyance des différents ages. Nos adversaires
eux-mémes admettent la valeur et I'autorité des
quatre premiers Conciles généraux. Or, voici ce
que nous lisons dans le premier concile de Nicée :
« Nous ne devons pas nous en rapporter a nos
sens en regardant le pain et le vin, mais nous
devons, en nous élevant par la foi, comprendre que
I'Agneau de Dieu est présent sur cette table, celui-
la méme qui a’enlevé les péchés du monde, et
qui maintenant est immolé par les prétres d’une
maniére non sanglante; nous devons en recevant
son corps et son sang, croire que c’est la le gage

8
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de notre résurrection . » Au Concile d’Epheése, le
troisitme Concile général, on approuva une lettre
de saint Cyrille 2 Nestorius, dans laquelle on lit
le passage suivant : « Nous célébrons un sacri-
fice non sanglant, et nous devenons participants
de sa chair sacrée et de son sang précieux. Car
nous ne la recevons pas comme une chair com-
mune, loin de nous cette pensée! Nous ne la rece-
vons pas comme la chair d’'un homme sanctifié,
d’'un homme uni au Verbe par les liens de son m¢-
rite, mais eomme la propre chair, la chair vivi-
fiante du Verbe®. » )

Un autre Concile général ®, au vin® siecle, dé-
clare que jamais ni le Seigneur, ni les Apotres, ni
les Péres n’ont appelé I'Fucharistic I'image du
corps et du sang de Jésus-Christ, mais le corps et
le sang lui-méme, nusquam Christus dizit, acce-
ptte et comedite imaginem corporis mes... Nusquam
Dominus vel Apostoli aut Patres imaginem dixe-
runt sacrificium incruentum quod per sacerdotem

1. Cité par Bellarmin, De sacr. Euch., 1. 11, c. X, p. 235.
2. Saint Cyrille Alex., Epist. 47, t. 40, p. 114, édit. Migne.
3. 2¢ Concile de Nicte, Labbe, t. 7, p. 447-450,
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offertur, sed ipsum corpus et ipsum sanguinem.

J’omets a dessein divers Conciles tenus a Rome,
a Latran, & Vienne, & Constance, a Florence, ol
ln méme vérité est solennellement promulguée.
Le saint Concile de Trente est venu le dernier ré-
sumer la doctrine catholique par ces paroles :
« 8i quelqu’un nie que dans le sacrement de I'Eu-
charistie soient contenus vraiment, réellement et
substantiellement le corps et le sang de Notrc-
Seigneur Jésus-Christ, avec son &me et sa divi-
nité... 81 quelqu’un prétend que dans ce sacrc-
ment le Sauveur se trouve seulement comme
dans un signe, une figure, ou par sa vertu, qu’il
soit anathéme*. »

§9

Apres les Conciles, I'Eglise appuie sa foi sur le
témoignage de ses docteurs : ce sont comme des
feux allumés de distance en distance sur les dif-

1. Concile de Trente, session 43, 41 octobre.



136 I’EUCHARISTIE.

férentes montagnes des ages, et qui indiquent la
voie lumineuse et traditionnelle des vérités chré-
tiennes. Plusieurs controversistes ont réuni sur
cette matiére les textes les plus nombreux et les
plus concluants. Je ne puis méme abréger leur
travail : je me borne a quelques textes clairs,
précis, et appartenant surtout aux cinq premiers
siecles '

Saint Ignace, successeur de saint Pierre a An-
tioche, dit en parlant de certains hérétiques de
son temps : « ils s’abstiennent de 'Eucharistie,
parce qu’ils ne veulent pas reconnaitre que c’est
la chair de Jésus-Christ notre Sauveur, la méme
chair qui a souffert pour nos péchés, et que le
Pére a ressuscitée dans sa bonté. » Puis le saint
martyr ajoute : « ceux qui ne veulent pas ad-
mettre ce bienfait de Dieu, trouvent la mort dans
leurs disputes *. »

4. V. Bellarmin, de Eucharist., 1. 3, p. 222-265, édit. Ve-
nise, 1724, — V. Traité de la perpétuité de la foi. — V. Pou-
get, Instit. Catholicee, 3" p. de Eucharist.

2. Saint Ignace, Epist. ad Smyrn., c. vii, p. 44, édit.
Migne.
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Saint Justin, qui vivait au commencement du
I1° siécle, raconte ce qui se passait dans les as-
semblées des chrétiens, et aprés avoir dit que des
diacres distribuaient le pain et le vin, il ajoute :
« Nous appelons cet aliment I'Eucharistie... Nous
ne le prenons point comme une nourriture ni
comme un breuvage communs : car de méme
que le Sauveur a pris chair et sang pour notre
salut, nous croyons aussi que cette nourriture

* sur laquelle on a prononcé les priéres du Christ,
est devenue la chair et le sang du Verbe in-
carné’. »

Saint Irénée vivait également au n° siecle,
c’est un des premiers fondateurs de la foi dans

4. Atque hoc alimentum apud nos vocatur Eucharistia, cujus
nemini alii licet esse participi, nisi qui credat vera esse qua do-
cemus, atque illo ad remissionem peccatorum et regeneralio-
nem lavacro ablutus fuerit, et ita vivat ut Christus tradidit. Ne-
que enim ut communem panem, neque uti communem potum
ista sumimus; sed quemadmodum per Verbum Dei caro factus
Jesus Christus salvalor noster et carnem et sanguinem habuit
nostre salutis causa; sic etiam illam, in qua per precem ipsius
verba continentem gratie acte sunt, alimoniam, ex qua sanguis
et carnes nostre per mutationem aluntur, incarnati illius Jesu
et carnem et sanguinem esse edocti sumus. (S. Justin, Apolog.
42, n° 66, p, §27-430, édit, Migne,

‘ 8.
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les Gaules. Il parle de certains hérétiques qui ne
voulaient pas admettre que le Verbe ett pris un
vrai corps, et il ajoute : « Comment alors peuvent-
ils admettre que le pain offert en action de graces
soit le corps de leur Dieu, et que le calice ren-
ferme son sang... » Un peu plus loin, voulant
prouver la résurrection contre les mémes hér¢-
tiques, il fait ce raisonnement : « Comment ad-
mettre que notre chair ne ressuscitera pas, ell
qui est nourrie par le corps et le sang du Sau-
veur, que corpore Domini et sanguine alitur *, »
Evidemment, mes Fréres, ce texte n’a aucun
sens, et la conclusion est absurde, si saint Iré-
née croyait & une simple présence de souvenir,
et 8’il n’admettait pas la présence réelle et véri-
table,

« Notre chair, dit Tertullien, est nourrie du
corps et du sang du Christ, afin que I'ame s’en-
graisse de la Divinité, caro corpore et sanguine
Christi vescitur, ut et anima de Deo saginetur . »

1. Saint Irénée, Cont. Heres., 1. IV, c¢. xvui, p. 1027-1023,
édit. Migne. .
2. Tertullien, De Resurr. Carnis, c. vilf,t.2,p. 806,6d. Migne.
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« Sile Verbe s’est fait chair, dit saint Hilaire de
Poitiers, sinous mangeons vraiment sa chair dans
Eucharistie, comment oserions-nous penser qu’il
ne demeure pas naturellement en nous, lui qui
d’une: maniére inséparable s’est uni notre chair
par I'Incarnation, et qui mélange sa chair  la no-
tre dans le sacrement de I'Eucharistie... Les pa-
roles de l’Evangile, ma chair est vraiment une
nourriture, et mon sang est vraiment un breuvage;
celui quz mange ma chair et qui boit mon sang, de-
meure en moi et moi en lui; ces paroles ne peu-
vent nous laisser aucun doute sur la vérité du
corps et du sang de Jésus-Christ... Le Christ est
donc en nous par sa chair, et nous sommes en
lui... Si le Sauveur n’avait voulu indiquer qu'une
union de volonté, pourquoi aurait-il établi ces
degrés et cet ordre dans la consommation de I'u-
nité ? Il est dans son Pére par la nature divine;
nous sommes en lui par le mystére de'Incarna-
tion, et il est en nous par le sacrement de sa chair
et de sonsang’. »

A. Saint Hilaire, De Trinit., 1. VIII, e. X1I-Xv, p. 256-248,
t. 2.
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« Avant la consécration, dit saint Ambroise,
c’est du pain, aprés la consécration, c’est lachair
du Christ... Avant les paroles c’est du vin, aprés
que les paroles du Christ ont été prononcées, c’est
le sang du Sauveur, le méme sang qui a racheté
le peuple... Le Verbe a tout créé, il a dit et touta
été fait, il a commandé et tout est sorti du néant.
Quelle puissance dans la parole du Seigneur Jé-
sus, quar;d il s’agit de créer! A plus forte raison
cette toute-puissance peut s’exercer dans la con-
version des substances . »

Ecoutons saint Cyrille d’Alexandrie : « Le Christ
a dit: Celui qui mange ma chair et boit mon sang,
demeure en moi et moi en lui... Remarquez,
continue ce saint docteur, Jésus-Christ ne nous a
pas promis d’étre en nous seulement par une re-
lation d’affection, mais par une participation de
nature... Prenez un fragment de cire, unissez-le
a un autre fragment, exposez-les au feu et qu’ils
se mélangent par la liquéfaction, il en résulte un
méme corps. De méme cclui qui recoit la chair de

A. Saint Ambroise, De Sacr., 1. 1V, c. 1v, n° 14; ¢, v, n° 23;
c. IV, 0945, 1. 3, p, 439446, 6dit, Migne.
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notre Sauveur et qui boit son sang précieux, de-
vient, comme Jésus-Christ ’assure, une méme
chose avec lui, il est mélangé avec lui par cette
participation, de telle sorte qu’il est dans le
Christ et le Christ est en lui*. » — « Dieu nous
vivifie, dit-il ailleurs, non-seulement par la parti-
cipation de son esprit, mais en nous donnant a
manger laméme chair qu’il a revétue pour nous,
non sold participatione Spiritis Sancti, sed comes-
tibilem praebens et eam carnem quam assumpsit®. »

Saint Cyrille de Jérusalem a une clarté qui dé-
passe de beaucoup, j'oserai le dire, celle de tous
les catéchismes de I'Eglise catholique. « Nous de-
vons recevoir ce sacrement avec la pleine convic-
tion que c’est le corps et le sang de Jésus-Christ :
car on recoit le corps sous I'espece du pain, et
le sang sous 'espéce du vin, de telle sorte qu’a-
pres la communion, nous sommes avec le Christ
participants du méme corps et du méme sang.
Et ainsi, nous sommes devenus des porte-Christ,

1. Saint Cyrille d’Alex., In Joan., 1. X, c. xv, v. 1, t. 7,
p. 342, édit. Migne. — L. 1V, c. vi,v. 87, t. 6, p. 583.
2. Ibid. De Incar., t. 8, p. 1242,
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puisque son corps et son sang sont distribués
dans nos membres, et, comme dit I'Apotre, nous
devenons participants de la nature divine, concor-
poreus et consanguis efficiaris... sic enim et Chris-
tiferi efficiamur, distributo in membra nostra cor-
pore ejus et sanguine'... Soyez donc convaincus,
que ce n’est pas du pain ni du vin ordinaires,
mais bien le corpset le sang de Jésus-Christ, selon
I'affirmation du Sauveur. Quoique les sens, quoi-
que le palais accusent autre chose, croyez sans
aucun doute que vous avez participé au corps et
au sang de Jésus-Christ?. »

Je termine par saint Chrysostome : il égale en
énergie pleine de lumiére, s'il ne surpasse pas
tous les témoignages précédents : « Il faut appren-
dre le prodige des mystéres. Nous sommes un
seul corps avec le Christ, dit I’Apétre, nous som-
mes de sa chair et de ses 0s. Pour que ces paro-
les soient une réalité et non pas seulcment un
acte de foiet d’amour, nous devons nous unir a la

A. Saint Cyrille de Jérusalem, Catech., 22,n° 3, p. 1099, édit.
Migne.
2. Ibid., n° G, p. 1102,
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chair du Christ, cette chair qu’il nous a donnée
en nourriture, afin de nous montrer la grandeur
de son amour. Car le Christ a voulu ainsi 8’unir 4
nous, il a voulu faire de nous un seul corps, un
corps uni a la téte. Telle est la nature de 'amour.
Job le laisse entrevoir, en disant que ses serviteurs
T'aimaient tcllement, qu’ils voulaient manger de sa
chair... C’est ce que le Christ a fait, pour nous
unir a lui davantage et pour nous prouver un plus
grand amour : il se laisse toucher, il se laisse
manger, il entre en nous pour opérer avec nous
la plus intime des unions.... 1l nous dit : les pa-
rents font souvent nourrir leurs enfants par des
étrangers : mais, moi, je nourris mes enfants avec
ma propre chair, je me livre moi-méme en nour-
riture, je veux tous vous ennoblir.... J’ai voulu
¢tre votre frére en m'incarnant; et maintenant je
vous livre cette méme chair et ce méme sang qui
m’ont fait votre famille!. » Ailleurs Saint Chry-
sostome mct ces paroles sur les l¢vres de Jésus-
Christ : « Jai (uitté pour vous la gloire de mon

1. Saint Chrysostome, In Joan., hom. &6, fi® 3-§, t. 8;
p. 313-315, édit. Gaume. '
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Dere, je me suis exposé a toutes les souffrances,
je vous ai poursuivis de mon amour, je me suis
uni a vous : je vous ai dit, mangez-moi, buvez-
moi.... Il ne vous suffisait pas que je fusse monté
au ciel en emportant les prémices de votre nature.
Cela n’était pas assez pour vos désirs ! Eh bien!
je suis descendu de nouveau sur la terre, non-
" seulement je m’unis a vous, mais je me fonds en
vous, je deviens votre nourriture, je mefais petit,
afin que I'union et le mélange soient complets.
Dans les unions ordinaires, chaque ¢tre demeure
dans ses limites, mais pour moi, je veux vous
pénétrer intimement; je ne veux aucun intermé-
diaire, je veux que deux ne fassent qu’un, utraque
unum esse cupio’. »

§ 10

Je m’arréte, mes trés-chers Fréres, et je vous
prie de remarquer que dans ces traductions, il

A. Saint Chrys., In Epist. 4 ad Tim., ¢c. v, hom. 45, t. XI,
Pp. 689, édit. Gaume.
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m’a été impossible de rendre toute la force de
la pensée, telle qu'elle existe dans la .langue
primitive. La langue grecque a une profon~
deur, une délicatesse et une puissance d’expres-
sion, auxquelles n’atteindra jamais la langue fran-
caise. Saint Chrysostome, en particulier, a dans le
texte original une énergie pénétrante et lumineuse,
dontnous n’avons pureproduire qu’un péle reflet,
et cependant, méme dans une traduction décolo-
rée, quelle vie, quelle céleste lumiére, quelle splen-
deur de vérite! 11 est impossible de parler plus
clairement, plus nettement, et jamais 'Eglise, au
XV1° comme au X1x° siécle n’aformulé sa croyance
d’une maniére plus vigoureuse et plus saintement
énergique. Il faut croire a 'Eucharistie, ou renon-
cer au Christianisme, il faut croire 4 I’Eucharistie
ou devenir simplement rationaliste; car, dés lors
que vous admettez I'Evangile et la révélation, il
faut croire a I'évidence des textes. Dés lors que
vous admeltez la mission divine de Jésus-Christ,
il faut admettre aussi qu’il n’a pas voulu tromper
les générations humaines par un langage qui au-

rait dit une chose pour en signifier une autre : il
9
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faut admettre que pendant quinze siécles les plus
grandé saints, les plus grands docteursn’ont point
déraisonné sur un point aussi capital, et qu'ils
n’ont point adopté des croyances monstrueuses;

car enfin, ou bien I'Euchuristie est une vérité, ou
bien c'est la plus monstrueuse des idoltries, le
plus horrible des fétichismes. Prétendre que les
Apotres, queles Ignaced’Antioche, les Augustin,

les Grégoire, les Chrysostome, les Thomas d'A-

quin, les Bossuet, les Fénelon se sont aussi gros-
siérement trompés sur le sens des Evangiles; pré-
tendre qu’apres quinzesiécles d’idolatrie, la vraie
signification de la penséedu Christ a été révélée
des hommes nouveaux qui sont venus précher
leur doctrine & I'encontre de toutes les traditions
antérieures! Réunir sur un seul point autant de
non-sens, de contradictions, sans compter une
énorme dose de confiance en soi-méme! J’ose affir-
mer, mes trés-chers Fréres, que si tout cela était
vrai, il faudrait renoncer au Christianisme, et
conclure que c’est une immense jonglerie dont
I’humanité a été dupe pendant des siécles. —
Donc, ou 'Eucharistie, ou la destruction totale du
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Christianisme, il n’y a pas de milieu. Ou I’Eucha-
ristie, ou le rationalisme pur.

Pour nous qui avons le bonheur et la gloire
d’étre chrétiens, tenons-nous-en a la parole de
I’Evangile, telle que nous la présente I'énergie na-
turelle des mots, telle que 'entend et I'explique
la tradition constante et unanime de I'Eglise : je
ne vous en ai présenté que quelques fragments
épars, ce sont des ‘notes détachées d’'un grand
concert, et qui sont tellement accentuées qu’elles
suffisent & nous faire comprendre toute I’harmo-
nie de I'ensemble. J’aurais pu vous faire entendre
encore la voix des Augustin, des Basile, des Jé=
rome, des Origéne, des Grégoire, des Ephrem,
.des Epiphane, des Léon, des Jean Datnascéne et
de tant d’autres. Mais & quoi bon fatiguer votre
attention et transformer cette Conférence en une
classe de théologie philologique, ou I'on étale des
trésors d’érudition. Je crains méme d’avoir sous
ce rapport un peu abusé de votre patience : vous
me le pardonnerez a cause de ina position exceps
tionnelle en ce diocése, ol plusieurs de nos fréres
ne partagent point le bonheur de nos croyances.
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Oui, la croyance a I'Eucharistie est un fait qui
domine tout le Christianisme : il est sa force et sa
vie : c’est le soutien de I'Eglise, la source de sa
joie et le principe de sa santé spirituelle. L’Eu-
charistie est le soleil de la révélation, et toujours
les aigles de la montagne ont cru & son existence,
ont recu ses rayons, se sont nourris de salumiére,
tandis que les plantes des humbles vallées, abreu-
vées de la méme foi, jouissaient du méme bon-
heur. De quelque c6té qu’on tourne les regards
dans ce vaste horizon des éages antérieurs au
XVI® siécle, on voit partout la méme harmonie
dans la croyance, on entend partout le méme
écho, partout le méme hymne de foi et d’amour.
L'Eglise grecque a toute la fraicheur et la poésie
naturelles & salangue, quand elle nous parle de ce
mystere, et 'Eglise latine lui répond par la voix
grave et solennelle des Augustin et des Jérome.
Pour détruire le dogme de I'Eucharistie, il fau-
drait déchirer I'Evangile, briser la voix des si¢-
cles, et condamner I'ame chrétienne a ne plus
rien croire. Ce n’est pas que I'orgueil humain
n’ait réclamé de temps en temps, et n’ait protesté
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contre ce qu’il appelle des impossibilités. Mais
s'il fallait, pour croire a une vérité, attendre I'as-
sentiment de toutes les passions humaines, jamais
Thumanité n’aurait rien cru, pas méme les choses
les plus évidentes; car tout a été nié, tout a été
révoqué en doute, et les fondements de la société,
et la distinction du bien et du mal, et I'existence
des corps; les objections soulevées par les so-
phistes contre ces vérités incontestables sont
aussi spécieuses et aussi subtiles que les difficul-
tés imaginées contre I'Eucharistie. Quand Pesprit
humain veut jeter des nuages sur une question, il
obscurcirait la lumiére méme du ciel; quand I'es-
prit de chicane veut torturer les textes, il leur
préte les sens les plus absurdes, et se refuse a
voir clair en plein soleil. Pourquoi donc nous
étonner que l'esprit de secte ait nié I'évidente
clarté des paroles de Jésus-Christ, des Apotres,
et de tous les Docteurs qui ont continué la chaine
de I'enseignement traditionnel? Pourquoi nous
€tonner que plusieurs aient renoncé a comprendre
Texplication la seule vraie et la seule possible,
pour se jeter dans des divagations de plus de
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deux cents commentaires absurdes et contradic-
toires? La passion qui interpréte « c’est un bour-
reau, » pour me servir de la pensée de Luther, et
le texte qui subit la torture est le patient qu’on
met en piéces.

Leibnitz, quoique protestant, a trés-bien com-
pris qu’il était impossible de nier I'histoire sur la
croyance au dogme eucharistique, et il n’a pas
 craint de dire « que ce dogme avait toujours été
admis par P'antiquité chrétienne, et que, sauf les
Réformés, I'unanimité des Eglises était telle sur
ce point et si parfaitement établie, qu’il fallait
avouer la chose ou bien affirmer que jamais on
ne pourra rien démontrer en ce genre de véri-
tés'. »

Les difficultés soulevées contre le mystére de
I’Eucharistie et les négations qui s’en sont suivies
ont amené logiquement des difficultés et des né-
gations semblables contre le mystére de I'Incar-
nation; car, assurément, il n’est pas plus diffi—-
cile de comprend/re I'Eucharistie que I'Incarna-

4. Leibnitz, Systéme théolog., p. 94-97.
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tion*; le premier de ces mysteres est au contraire
la suite naturelle deautre. Aussiles négations des
réformateurs ont été sous cerapport, comme sous
beaucoup d’autres, un pont pour faire passer les
Ames au rationalisme pur.

Dans la prochaine instruction, nous examine-
rons d’'une maniére générale toutes ces objections,
et nous espérons étre en mesure d’y donner une

A. « Ces deux mystéres dé I'Incarnation et de 1'Eucharistie,
qui sont comme deux admirables paralldles entre toutes les
lignes et les ceuvres qui partent du centre de I'amour incréé
qui remplit tout le monde. » (Le cardinal de Bérulle, Dise, 3,
sur la présence réelle, c. X, p. 12§, édit. Migne,

« Ce qu'il ya de plus insensé aux yeux du monde, disait Ter-
tullien, c'est de croire un Dieu fait homme, né d'une Vierge,
prenant un corps de chair, et le précipitant pour ainsi dire
dans tous ces abaissements de notre nature. » (Tertullien, De la
chair de Jésus-Christ, c. 1V.)

« Sur la terre, le Christ portait la nourriture de vie cachée
sous son corps (la chair était comme I'accident, et la Divinité
la vraie substance nutritive); de méme le Christ est maintenant
caché sous les espdces sacramentelles. » (Cusa, Ezeit., 1. 1V,
p. £45.)

Verbum accedens ad elementum perficit sacramentum, si-
cut Verbum carni unitum efficit hominem Christum, (Durand,
Rational, 1. IV, ¢. xL1, p. 109, édit. Venise, 4609.)

« On voit comme Jésus-Christ enfonce, pour ainsi dire, tou-
jours et de plus en plus dans la matiére : il introduit le dis-
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réponse satisfaisante pour toutes les ames de
bonne volonté : qu’il nous suffise de dire en ter-
minant, que ces objections ont été vues et com-
prises de tous les grands hommes du Christia-
nisme; et cependant leur foi est demeurée iné-
branlable, simple comme celle d’un enfant, forte
comme celle du génie. N’ayons pas plus d’esprit
que nos péres : croyons comme eux, et s’il nous

cours de la nourriture céleste 4 1'occasion du pain matériel,
qu'il venait de leur donner : et il en vient jusqu'a dire qu’il fau-
dra manger sa chair et boire son sang : ce qu'il inculque aussi
pressamment qu'il a fait son [ncarnation ; nous enseignant clai-
rement par 12 que nous devons aussi réellement manger sa
chair et boire son sang, qu'il les a pris I'un et I'autre : et c’est
12 notre salut, c'est notre vie; car par ce moyen il ne prend
pas seculementen général unc chair humaine; il prend la chair
de chacun de nous, lorsque chacun de nous regoit la sienne.
Alors il se fait homme pour nous, il nous applique son Incarna-
tion; et, comme disait saint Hilaire, il ne porte, il ne prend la
chair que de celui qui prend la sienne : il n’¢st point notre Sau-
veur, et ce n'est point pour nous qu'il s'est incarné, si nous-
mémes nous ne prenons la chairqu'il a prise. » (Bossuet, Médi:.
sur la céne, 1, p. 32° jour, p. 374.)

« Comme par I'Incarnation il s’était donné a la nature hu-
maine en général; par 'Eucharistie, qui est une suite si natu-
relle de I'Incarnation, il se donne & chaque fidéle en particu-
lier. » (Fénelon, édit. Dupanloup, Manuel, t. I, p. 431.)

« Une foule de persorines croient A I'Incarnation et rejettent
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restait quelque doute, je vous dirais : allez trou-
ver une ame pieuse et fidéle qui communie sou-
vent, et quand elle vous aura ouvert son ceeur,
et que vous aurez vu tout ce que Dieu y opére, et
ces continuels mystéres d’amour, de pureté, de
sainteté, et ces effusions de bonheur qui sont
plus réelles que toutes les joies de ce monde;
lorsque vous aurez entrevu la gloire et les délices
de cette ame, vous n’aurez plus de doutes, et vous

la transsubstantiation; pourtant, sur vingt arguments qu’elles
pourraient employer contre celle-ci, dix-neuf, peut-étre, s'ap-
pliqueraient également a celle-1a. Mais elles ne s’en apergoivent
point; elles n’ont saisi ni 1'esprit de I'Incarnalion, ni les prin-
cipes surnaturels que ce mystére renferme en si grande abon-
dance, et, tout en se persuadant qu'elles sont prétes & mourir
pour soutenir le dogme de I'Incarnation, elles rejettent la doc-
trine du Saint-Sacrement pour une raison qui, selon toutes les
probabilités, tendrait également & nous faire regarder I'Incar-
nation comme une chose contraire & la raison, sans précédent
dans le passé, indigne de Dieu et opposée & toules les conve-
nances. » (Le P. Faber, le Saint-Sacrement, 1. 111, sect. 2,t. 1,
p- 316-317, trad.)

« Lorsqu’on admet I'Incarnation, en coite-t-il donc tant de
« croire & 'Eucharistie ? » (Madame Swetchine, Médit., p. 15.)

« La réalité de la présence de Notre-Seigneur dans la sainte
Eucharistie, émanait presque nécessairement de la rédemption,
comme la supréme conséquence et le plus haut développement
de I'amour infini. » (Ibid., p. 213.)

9
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vous écrierez : le doigt de Dieu est ici.... Vrai-
ment, c’est ici le temple du Seigneur et je n’en sa-
vais rien. La majesté et surtout la bonté de Dieu
ont rempli cette maison. Majestas Domini imple-
vit domum*. »

I1

Catholiques, nous croyons a la présence réelle
du Christ dans I'Eucharistie, mais cela ne nous
empéche pas de croire a beaucoup d’autres véri-
tés contenues dans I'Ecriture et la Tradition, et
qui me semblent comme un supplément au dogme
eucharistique. Je crois nécessaire de les laisser au
moins entrevoir.

§1

Ainsi nous croyons qu’outre le sacrement,
il y a une grande et continuelle communion des
dmes 4 Dieu ; nous croyons que le corps du Christ,
que le sang du Christ, c’est aussi toute parole di-

. 2, Par.,7, 1.
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vine, tout acte de foi : que quiconque fait le bien,
quiconque adhére au vrai est uni au corps du
Christ, parce que le Christ est la sagesse, la bonté
etla vérité. Nous croyons que tout bon désir,
toute sainte aspiration est une manducation du
Christ ; nous croyons méme avec saint Augustin
que tout acte intellectuel est en un sens une man-~
ducation de la vérité... Voyez a ce point de vue
comment s’élargissent les horizons de la commu-
nion des 4mes & Dieu *,

Mais toutes ces hautes vérités ne nous empé-
chent en aucune fagon de reconnaitre I'Eucharis-
tie sacramentelle et les obligations qu’élle impose
aux chrétiens; comme la croyance & 'humanité
du Sauveur ne nous empéche pas de croire & la
‘beauté immatérielle, a la toute-puissance, a I'éter-
nité, et a la vertu purifiante du Verbe. Dans
I'Eucharistie comme dans I'Incarnation, la chair
du Christ n’est qu’un véhicule pour aller & I'es-
prit, caro non prodest quidquam, spiritus est qui

1. V. sur ces vérilés de trés-beaux détails, Patrol., Migne,

L. 96, Epist, Hether. et Beati,, 1. 1, ¢. LXVI-CXI, passim.,
p. 935-963.
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vivificat. Mais écoutons le langage des saints
Docteurs, qui va mettre dans tout leur jour ces
vérités trop peu connues. « Il y a une manne
parfaite, dit saint Ambroise ¢, c’est le pain né de
la Vierge et dont parle I'Evangile, mais il y a aussi
une manne spirituelle, c’est une pluie de sagesse
invisible qui arrose les ames justes et que savoure
le palais intérieur. Celui qui comprend cette infu-
sion de la divine sagesse, vit toujours dans la joie,
il ne demande pas d’autre nourriture... Cet aliment
entretient 'ame du sage, il I'éclaire, il la remplit
de suavités et de splendides lumiéres, c’est
comme un miel divin composé du parfum des
vertus et des paroles de la sagesse *. » — « Nous
buvons le sang du Christ, dit Origéne, non-
seulement sous la forme sacramentelle, mais
toutes les fois que ncus recevons sa parole
pleine de vie..... Le sang du Christ, dit-il
ailleurs, c’est la parole qui nourrit 'ame, c’est
la parole qui réjouit le cceur®. » — « Nous

1. Saint Ambroise, Epist. 65, n°1-2, t. 3, p. 1249-1220.

2. Ibid. '

3. Origéne, In num. hom. 16, n° 8, t. 2, p. 704, édit. Migne.
~ In Matth., Comment, series, n® 83, t. 3, p. 1735,
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mangeons la chair du Christ, dit saint Jérome,
et nous buvons son sang, non-seulement sous
la forme sacramentelle, mais dans la lecture des
Ecritures ; car la parole de Dieu est vraiment une
nourriture et un breuvage'» — « Le pain et le
vin peuvent aussi se prendre en un sens spirituel,
dit saint Augustin ; le pain et le vin, c’est lajustice
et la vérité, et le Christ c’est la vérité... Quand
- vous lisez la parole de Dieu, quand vous I'enten-
dez, quand vous la ruminez, vous mangez le
pain.... L’Eucharistie est un pain quotidien, mais
la parole que je vous distribue est aussi un pain
quotidien, c¢ que vous entendez lire, ce que vous
chantez, tout cela est aussi un pain quotidien *. »
— « Nous mangeons la chair du Christ, dit saint
Basile, et nous buvons son sang, devenus, par le
mystére de I'Incarnation, participants du Verbe
et de la Sagesse. Car le Christ appelle sa chair et
son sang tout ce qui concerne sa vie dans la chair,

A, Saint Jérome, in Ecclesiasten ad hac verba, Cognovi quia
non est bonum, t. 3, p. 1039, édit. Migne.

2. Saint Augustin, In Ps. 103, serm. 3, n° 44, t. §, p. 4654~
1656, — In Ps. 36, serm. 3, n° 5, p. 404, serm, 57,n°7, t. 5,
p. 478,
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et aussi sa doctrine qui nourrit I'dAme, et qui em-
brasse 'enseignement pratique, naturel et théo-
logique *. » — « Il y a deux sangs du Christ, dit
Clément d’Alexandrie, I'un charnel qui nous ra-
chéte de la mort, I'autre spirituel qui nous par-
fume. Boire le sang de Jésus, c’est participer a
I'incorruptibilité du Seigneur :. » — Dans I'Ecri-
ture, dit saint Grégoire le Grand, le pain signi-
fie le Seigneur lui-méme, d’autres fois la grace
spirituelle, ailleurs, la doctrine céleste ou la joie
du ceeur *. » — « Lorsque I'’Ame adhére au vrai,
elle devient un seul corps avec Jésus, qui est la
vérité des le principe, cim se astringit veritati,
tunc efficitur unum corpus cum Jesu, qui est veri-
tas ab inztio *. » — « Il y a deux maniéres d’en-
tendre I'Eucharistie, dit Origeéne : il y a le sens
ordinaire du sacrement ; mais il y ale sens plus
profond de la vérité qui est'aliment de I'dme ®. »

4. Saint Basile, Epist. 8.—Al. 444, n° &,p. 254, 1.4, éd. Migne.
2. Clem. Alex Pedag., 1. 11, c. 11, t. 1, p. 440, édit. Migne.
3. Saint Grégoire le Grand, Moral., 1. XXIII, c. xxv, t. 2
p. 281, ¢édit. Migne.
4 Cardinal Cusa, Excit., 1. V, p. 484.
5. Origéne, In Joan, t. 32, n° 16, t. 4, p. 810, édit. Migne.
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— « Celui qui croit en Dieu, mange Dieu, dit le
pape Innocent I11, il est incorporé au Christ par la
foi. Qui credit in Deum, comedit ipsum’. »— « Les
fidéles recoivent le Christ dans le sacrement, dit
saint Anselme ; mais ils le regoivent aussi d'une
maniére spéciale lorsqu’ils opérent le bien et
qu'ils deviennent semblables a Dieu?. » — « On
recoit la chair du Christ dans I'Eucharistie, dit le
B. Lanfranc, mais dans un autre sens, on mange
le Christ tout entier, lorsqu’on désire la vie éter-
nelle qui n’est autre chose que le Christ, lors-
qu'on médite sa loi, lorsqu’on aime ses fréres,
lorsqu’on pense au Christ souffrant : les deux ma-
niéres de manger sont utiles et nécessaires. Utra-
que comestio necessaria, utraque fructuosa®. » —
« C’est manger spirituellement le Christ, dit saint
Thomas, que de croire en lui et de I’aimer, alors
méme qu’on ne songe pas au sacrement : mandu-
cat spiritualiter Christum, qui fidem et charitatem

A. Innocent 1], De sac. alt, mys., 1. IV, ¢, X1V, t, &, p. 866.

2. Anselmus, Epist. 407, p. 256, t. 2, édit. Migne.

3. Lanfranc. De corpore et sang. D, c. Xv, patrol., t. 450,
P. 428.
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ad ipsum habet, sine ordine ad hoc sacramentum'.»
— « Il y a plus, d’aprés la belle et lumineuse
doctrine de saint Augustin, tout acte intellectuel
est comme une manducation de Dieu méme dans
Pordre naturel : « Le Verbe de Dieu, dit ce grand
Docteur, c’est le pain de I'ame, panis anime quid,
nisi Verbum Dei?... Cest le Verbe de Dieu qui
nourrit continuellement toute ame raisonnable,
c’est sa nourriture permanente, Verbum Dei quo
rationales . omnes mentes sine defectu pascuntur,
cibus reficiens et integer permanens... C'est par lui
que les intelligences célestes sont nourries, c'est
par lui qu’elles ont la vie, la‘sagésse, le bonheur. »
Et ailleurs, « la vérité est notre breuvage *, irri-
gamur potamurque veritate *. »

1, Saint Thomas, 4 sent. dist., 9, q. 1, art. 2, t. 42, p. 176.

2. « Dans le ciel, dit Origeéne, la connaissance de la raison
des choses sera aussi notre nourriture, cibus quibus vescatur
habens thcoremata et intellectus rerum rationesque causa-
rum. » — (Origéne, De Princip., 1. 1, c. Vi1, t. 4, p. 248, édit.
Migne.) — « Et le vin nouveau que nous servira le Christ, dit
un vénérable archevéque de Cantorbéry, sera le breuvage sans
mélange de la joie et de I'immortalité. » (Balduin, De sacram.
alt. Patrol., t. 204, p. 672-674.

A, Sain{ Augustin, in Ps, 101, serm. 4, n° 5, L, &, p.1°63 —
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« O Sauveur... vous étes avec nous, non-seu-
lement sur cet autel sensible, o vous appelez
tous vos enfants & manger le pain descendu du
ciel ; mais vous étes encore au dedans de nous
sur cet autel invisible, dans cette Eglise et ce
sanctuaire inaccessible de nos ames, ou se fait
'adoration en esprit et en vérité. La, vous sont
offertes les pures victimes; la, sont égorgés les dé-
sirs propres, les retours sur nous-mémes, et tous
les gotits de 'amour-propre. La, nous mangeons
le pain de vie; la, nous sommes nourris de la
pure substance de I'éternelle Vérité; la, le Verbe
fait chair se donne a nous comme notre verbe in-
térieur, comme notre parole, notre sagesse, notre
vie, notre étre, notre tout. C’est la pure foi et le
pur amour qui, se nourrissant de la pure vérité
de Dieu, fait une méme chose avec nous... O ciel !
pendant qu’il plait & Dieu de me tenir hors de
vous dans ce lieu d’exil, je ne vais point vous

V. encore, in Ps. 90, serm. 2, n° 6, p. 41395, — Serm, 142,
7, t. 8, p. 992. — Serm. 496, n® 3, t. 5, p. 1310. — De lib.
arbit., 1. 11, ¢. xui1, xivyt. 4, p. 978-980. — Origéne, in Ps. 17,
L2, p. 4542,
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chercher plus loin et je vous trouve sur la terre.
Je ne connais, ni ne veux connaitre d’autre ciel
que mon Dieu, et mon Dieu est avec moi au mi-
lieu de cette vallée de larmes. Je le porte, je le
glorifie en mon cceur : il vit en moi. Ce n’est pas
moi qui vis!. »

S .

Mon Dieu, que je vous remercie de m’avoir ré-
vélé de si grandes choses par la bouche de vos
serviteurs : mon 4me avait besoin de toutes ces

4. Fénelon, Manuel de piété, pour le jour de I'Ascension, t. 6,
p. 466-467, édit. Dupanloup.

« Vous veillerez avec soin sur vous-méme, pour vous conser-
ver dans cette union avec le divin Epoux; et vous entretiendrez
Jésus aussi familidrement, comme si vous aviez recu les saintes
espéces. Ainsi vous pourrez, durant tout le jour, manger spiri-
tuellement Jésus, vous unissant intimement & lui avec de pro-
fonds actes d'adoration. Il ne faut point qu'il y ait obstacle en
I'ame, si petit soit-il, pour rendre la communion spirituelle ef-
ficace. » (Bossuet, Exercice de la sainte Messe, t. 3, p. 506.
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explications. Il me fallait sans doute la chair et le
sang véritables de votre divin Fils, puisque c’est
par cette bienheureuse humanité que vous avez
voulu me sauver, et que c’est par elle que je dois
entrer en participation de votre nature divine';
mais il y a d’autres sens encore dans cette parole,
Eucharistie; c’est selon I’étymologie du mot, tout
cequ’il y a de bon et de gracieux dans vos faveurs,
c’est tout don céleste, c’est, toute inspiration di-
vine, c’est toute bonne pensée, toute ceuvre digne
de vous, quacumque vera, quaecumque pudica,
quaecumque justa, quecumque sancta, quacumque
amabilia, quaecumque bone fame* : tout cela, c’est
- une Eucharistie vraie, c’est la participation au
Christ qui est le bien, le vrai et le beau. Et quand
je crois en vous, 6 mon Dieu, je vous mange,
ou plutot vous m’incorporez a vous, qui credit
in Deum, comedit ipsum... incorporatur Christo®.
Et quand je vous aime, je vous recois comme la

4. V.Suarez, De Euchar. disp. 46, sent. 2, t. 24, p. 12, édit.
Vives.

2. Phil. &,8.

3. Innnocent I, cité plus haut.
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vie de mon ame, et quand mon cceur se souléve
par le désir, c’est une communion a votre beauté
invisible. Je puis donc communier ainsi tout le
Jour. « Qu’est-ce que manger le Christ, dit saint
Augustin? Ce n’est pas seulement recevoir son
corps dans le sacrement, mais c’est demeurer en
lui et le posséder en soi par I'amour : Quid est
Christum manducare? non hoc est solum in sacra-
mento corpus ejus accipere, sed in ipso manere, et
habere ipsum in se manentem'... » N'est-ce pas du
reste la parole de I'Evangile : « nous viendrons en
lui, et nous établirons en lui notre demeure... Je
frappe continuellement & la porte du cceur, et si
quelqu’un m’ouvre, j’entre en lui, et je fais un
festin avec lui, et lui avec moi, cenabo cum :llo,
et ipse mecum’. » « La vie du juste, dit Origeéne,
est une Eucharistie perpétuelle, il mange sans in-
terruption le pain de vie, le Verbe de Dieu, la sa-
gesse éternelle... et plusilmange, plus cette nour-

1. Saint Augustin, cité par Alex. de Ales, De Euch. q.XI,
mem., 4, art. 1, t. 4, p. 203, 3¢ col.

2. Apoc. 3, 20.
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riture abonde en lui®... et il doit devenir a son
tour une sorte d’Eucharistie pour ses fréres, nour-
riture divine qui se communique dans ses parbles
et dans ses ceuvres®... Saint Augustin est allé jus-
qu’a dire. : Vous pouvez opérer en vous, ce qui
s'est passé dans les entrailles de Marie. Celui qui
croit, concoit le Christ, celui qui I'annonce par sa
vie, lenfante, qui corde credit ad justitiam, conci-
pit Christum ; qui ore confitetur ad salutem, parit
Christum ®... Et ainsi, il peut devenir la mere du
Christ, estis etiam vos matres ejus*.

0 banquet divin, 6 festin nuptial et continuel

A. Origene, in Levitic. hom. 16, n° 5,t. 2, p. 569, édit. Mignc.

2. Ibid. in num. hom. 44, n° 6, p. 652. — In Levit. hom. 7,
n° B, t. 2, p. 487-488,

3. « La parole qui passe, le travail qui s’accomplit, un mou-
vement des lévres, un clin-d’eeil, un geste de la main, nous
permettent de glorifier Dieu en un instant et d'une maniére
continue, parce qu'il est toujours prés de nous. Le temps ne se
passe point & de vaines recherches ; et nos peines ne se perdent
point en calculs stériles; tous les pelits détails de la vie privée
sont autant de sacrements, autant de présences réelles, car Dieu
est au fond de chacun d'eux. » (Le¢ Pére Faber. Le Saint-
Sacrement, 1. 1, p. 235.)

4. Saint Augustin, serm 491, n° &, 1.5, p. 1298, — Serm. 492,
n° 2, p. 4299,
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avec Dieu! Vous étes connu de toutes les ames
qui savent le don de Dieu! Vous donnez a l'intel-
ligence et au ceeur une nourriture immatérielle,
dontle gotit n’a rien de commun avec les aliments
de ce monde, et le breuvage que vous verseza
une douceur qui enivre et fortifie : c’est un sage
et tranquille délire, c’est a la fois laforce de la vie,
et le calme d’un paisible sommeil. C’est alors le
bien qui entre en nous sous la forme de je ne sais -
quel fluide divin et invisible, c’est le beau, c'est
le vrai, c’est tout ce qui est bon, tout ce qui est
aimable, tout ce qui est élevé et généreux : ilse
fait en nous comme une incorporation a toutes
les grandes choses que I'esprit et le coeur peu-
vent réver, et ’ame ainsi admise & la communion
invisible avec Dieu, s’écrie : O vérité, 6 beauté
infinie, 6 amour éternel, 6 vie surabondante, car
on peut tout dire de cette jouissance si profonde,
omnia dici possunt de illd ineffabili perfruitione
veritatis', ah! changez=moi tous les jours davan-

A. Saint Augustin, Queest. Evang., 1. II, ¢, XxxIX, t. 3,
p. 1643.
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tage, transformez en vous mon esprit, mon ceeur,
mon imagination, ma volonté, mon étre tout en-
tier; que la vigueur de votre action, et que la per-
manente sérénité de votre amour opérent cette
merveilleuse métamorphose, jusqu’au jour bien-
heureux, ou je n’aurai plus d’effort a faire pour
m’écouler tout entier en vous, nthzl firmius et se-
renius veritate'.

C’est ainsi, mes Fréres, que tous les élus, tous
ceux qui doivent étre sauvés, ont communié au
Christ depuis le commencement du monde, hanc
virtutem sacramenti crediderunt et gustaverunt spi-
ritualiter omnes salvandi ab origine mundi... lls
ont eu l'intelligence de cette nourriture invisible,
ils en ont eu une faim spirituelle, ils Pont goutée
en esprit, et ils ont été délivrés de la mort éter-
nelle, cibum invisibilem spiritualiter intellexe-
runt, spiritualiter esurierunt, spiritualiter gusta-
verunt *... Car, dit encore Albert le Grand, on
devient participant du corps et du sang du Sau-

A. Saint Augustin, De Gen. Imperf. lib., n° 45, t. 3, p. 180.
2. Albert le Grand, De sacr. alt., ¢. XvVil. — Inter. opera.,
S. Thome, t. 47, p. 54, opus. 58.
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veur, lorsqu’on devient membre du Christ; or,
on devient membre du Christ, lorsqu’on le mange
spirituellement par la foi et par I'amour, car alors
on se change véritablement au corps de Jésus-
Christ pour vivre éternellement avec lui, mem-
brum Christi efficitur, quando credendo et amando
spiritualiter manducat, quia sic in corpus Christi
veré convertitur, ut cum ipso aternaliter vivat*.

0 divine Eucharistie ! 6 sacrement de I'amour!
je n’enléve rien ala vérité de vos mystéres en par-
lant ainsi. Non, je crois en vous, comme je crois
a I'Incarnation. Mais c’est le Christ lui-méme, ce
sont les amis du Christ, qui m’ont appris, que
tout en demeurant vérité, vous n’étiez vous-méme
qu’une préparation, qu'un escabeau, qu’un moyen
de monter plus haut, de monter aux régions de
I'invisible. Yous étes la voie pour arriver, mais le
terme du voyage, c’estle Verbe avec ses splendeurs
divines. —Faites, 6 mon Dieu, que nous recevions
toujours avec respect cette manne du désert,
qui contient votre vrai corps et votre vrai sang,

1. Id. ibid., c. XIX, & la fin, p. 53.
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mais faites que cette nourriture qui participe a la
fois du corps et de I'esprit, nous fasse tous les
jours grandir, qu’elle nous donne I'intelligence de
tout ce qui est beau dans I'ordre divin, qu’elle
~ nous fasse comprendre la vraie manducation du
Verbe, et qu’elle nous prépare a ces grandes fétes
de I’éternité, o il n’y aura plus de sacrements,
mais ou la gloire du Verbe sera notre nourriture,
son amour notre breuvage, et oii nous nous re-
poserons dans la vie méme de Dieu, videbimus et
amabimus '

1. Saint Auguslin.
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Réponse aux objections de la philosophie incrédule.

Radix sapientie cui revelatu est, et astu-
tias illius quis agnovit?

A qui la racine de la sagesse a-t-elle été
révélée, et qui connalt les ruses de son
amour ? (Beeli., 1, 6.)

Lorsque Dieu a parlé, il semble que I'homme
devrait se taire : I'ignorant observe cette loi en
présence des opérations merveilleuses d’un esprit
intelligent, et 'homme avec toute sa science sera
toujours un grand ignorant en face de I'Eternel.
Quand Dieu a dit clairement qu'’il voulait opérer
un prodige, la créature devrait s’humilier et
croire : car il est tout naturel que Dieu puisse
faire des choses incompréhensibles a notre esprit,
puisque tous les jours, nous en sommes témoins,
les pensées et les actions de 'homme de génie ne
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sont point comprises par le vulgaire. C’est vrai,
et c’est raisonnable : mais 'hommeest 'enfant de
celle qui la premiére a fait des questions curieu-
ses dans le paradis terréstte : il devrait se taire,
mais il parlera : il devrait croire sans comprendre,
ce qui du reste lui arrive mille fois par jour dans
les choses les plus ordinaires; il devrait croire
sans comprendre et sur le témoignage de Celui
qui ne peut nous tromper. Mais non, il voudra
raisonner, conclure a I'absurde, et promener unc
déraison indiscréte sur des questions ou il ne sau-
rait étre juge, parce qu’elles sont au-dessus de
lui, et qu’iln’en connait pas les premiers éléments.

Et encore, si I’homme questionnait avec la res-
pectueuse curiosité de I'enfant qui veut savoir
_pour aimer davantage, son désir serait excusable :
que dis-je? il serait beau, glorieux, et digne d’élo-
ges ; car le regard de 'homme aime la lumiére;
et quand ce regard est conduit par le ceeur, il est
digne de Dieu, et digne de I'homme. C’est ainsi
que les docteurs séraphiques n’ont pas craint de
soulever de temps en temps le voile qui cache le
Saint des saints, pour en faire jaillir quelques
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rayons au milieu des ténébres de ce monde.
Pour satisfaire aux désirs si naturels d’un étre
intelligent, et sans tomber dans les exceés de cette
présomption téméraire qui tenterait de citer Dieu
devant son tribunal pour lui faire rendre compte
de ses ceuvres, je voudrais jeter avec vous un
coup d’ceil général sur les objections que I'on a
soulevées contre le mystére de I’Eucharistie, et
montrer (u’elles n’ont aucune valeur logique.
Nous résumerons cet entretien en trois ré-
flexions : 1 il estimpossible a la science humaine
de faire une objection sérieuse contre I'Eucha-
ristie; 2° ce que la théologie nous enseigne, ou du.
moins nous insinue sur la maniére dont Jésus-
- Christ est présent dans la divine Eucharistie, peut
servir, non pas a nous faire comprendre, mais i
nous laisser entrevoir le mystére; 3° en nous
conformant aux exemples et a la doctrine des
Péres, nous chercherons, et nous ferons pressen-
tir dans les symboles de la nature, plusieurs
mystéres analogues a ceux de 'Eucharistie.
La Conférence d’aujourd’hui, mes trés-chers

Fréres, aura un caractére tout spécial : mais il est
40,
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bon, surtout devant un auditoire intelligent, de
traiter quelquefois ces sortes de sujets, pour mon-
trer aux hommes du monde que la religion ne
craint jamais de répondre aux demandes raison-
nables de la science humaine. Dans ces apercus
philosophiques, il doit nécessairement se trouver
des points de vue qui ne sont pas toujours acces-
sibles a tous les esprits. 11 me semble alors que
le devoir de ces derniers est de céder volontiers,
pour le bien de leurs fréres, quelques-uns de ces
instants qui sont ordinairement consacrés a une
instruction plus élémentaire. — D’ailleurs, dans
la maniére dont nous envisagerons notre sujet, il
y aura sucessivement des pensées que pourront
saisir méme les personnes les plus étrangeéres aux
notions philosophiques. Il est une philosophie vul-
gaire et sublime, simple et profonde, qui trouve
son écho partout, ¢’est la philosophie naturelle de
I’ame humaine. Une instruction chrétienne, sur-
tout quand elle s’adresse a un auditoire nombreux
et composé d'intelligences trés-diversementéche-
lonnées, est semblable 4 un festin préparé pour
un grand nombre de convives. Tous les aliments
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ne conviennent pas a tout le monde : il serait
méme difficile que chacun s’assimilat toute chose
dans ce banquet de I'intelligence. Chacun prend
l'idée qui lui convient, et voit sans jalousie distri~
buer le reste aux esprits dont la nature est diffé-
rente. D’ailleurs, je vous le dirai en toute vérité
et sans flatterie aucune, I'auditoire de la Rochelle
m’a enhardi sous ce rapport. Chez le peuple lui-
méme, Pintelligence a quelque chose de frais et
de pénétrant comme I’air de la mer.

v/ )
-

~ Les philosophes chrétiens ont imaginé des sys-
temes ingénieux pour expliquer le comment du
mystére eucharistique : ces systémes ont I'avan-
tage et I'inconvénient de tous les systémes : ils
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ont I'inconvénient de ne point contenir peut-étre
lavraie clef du mystére, matis ils ont 'avantage de
reposer I'esprit dans cette pensée : 'intelligence
humaine, au milieu des ombres de la vie, a su
trouver une méthode de conciliation dans les cho-
ses divines; que serait-ce donc, si nous étions
éclairés par la lumiére méme de Dieu? Je n’entre-
rai point dans I'explication de ces systémes, parce
qu’elle convient mieux dans une chaire de théo-
logie que dans la chaire évangélique : je me borne
d’abord & mettre la science humaine au défi de
faire une objection sérieuse contre la possibilité
du mystére eucharistique, puis nous verrons dans
la seconde réflexion que les données de la foi sur
le mystére ont aux yeux mémes de la raison, une
clarté plus grande qu’on ne suppose.

Tous les philosophes et tous leshommes de sens
admettent que pour prononcer I’absurde de deux
idées, il faut connaitre les objets représentés par
ces idées. Ainsi, ilme serait impossible, si je ne
connaissais pas lanature du cercle et du carré, de
dire que cette proposition est absurde, un cercle
est carré, Or, mes trés-chers Freres, pour oser
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proclamer absurde le mystére eucharistique il
faudrait connaitre : 1° la nature, I'essence de la
matiére et toutes les modifications dont elle est
susceptible, 2° la nature de la matiére glorifiée,
3° ce que c’est que la présence sacramentelle de
Jésus-Christ, c’est-a-dire la maniére dont le divin
Sauveur est réellement présent dans I'Eucha-
ristie.

Nous ne connaissons le tout de rien, disait Mon-
taigne, c’est-a-dire que nous ne comprenons rien
parfaitement, pas méme le grain de sable. Cet
atome siliceux a des cotés qui échappent i la
science humaine, et nous ne soupgonnons méme
pas toutes les modifications qu’il pourrait subir
en telle circonstance donnée, et sans sortir de
'ordre naturel. Notre ceil voit les propriétés exté-
rieures des corps, il touche I'écorce de la création,
mais le fond de I’étre matériel, la substanceet ses
activités diverses, la puissance intime qui est la
cause des phénomenes visibles, notre ceil ignore
tout cela, ou du moins, il ne le connait que d’une
maniére superficielle, semblable au'voyageur qui
foule une montagne dont il ne soupgonne pas la
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richesse intérieure’. Cela est siincontestablement
vrai, que 'homme découvre tous les jours ala
matiére des qualités nouvelles qui surprennent et
confondentl'imagination. Celui qui aurait annoncé,
il y acent ans, toutes les propriétés de la vapeur,
et les révolutions qu’elle a opérées dans le monde,
aurait été considéré comme un visionnaire, et si
quelqu’un se ft avisé de nous prédire qu'avec
un peu de fluide électrique nous pourrions écrire
nos pensées & plusieurs mille lieues de distance et
presque instantanément, on aurait commencé a
trembler pour la solidité de sa téte et I'état nor-

4. « Nous ignorons une partie notable des propriétés de la
matidre, ou pour parler un langage plus philesophique, il nous
reste & découvrir des séries entiéres de phénoménes dépendant
de forces dont nous n'avons actuellement aucune idée : et cette
lacune rend impossible un systéme complet et unitaire. Aussi,
au sein méme de la jouissance que lui inspire la vue de ses
conquétes, l'esprit inquiet, peu satisfait du présent, éprouve un
sentiment douloureux, et il s’élance vers les régions de la
science encore inexplorées. » (De Humboldt, Kosmos, t. 1,
p- 81.)

« Je fais profession d’ignorer I'essence des corps, je ne con~
nais la maliére que par ses propriétés sensibles. » (Newton,
Optices, 1. 111, q. 34, cité par Saisset. Essai de phil. relig.,
6. médit., p. 447.)
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mal de ses idées. Cependant, ces propriétés dela
vapeur et du fluide électrique sont aujourd’huj
parfaitement incontestées, et nous rions de la
pauvre physique de nos ancétres, comme les an-
gesdu ciel rient de la superbe prétention du demi-
savant, qui se croit obligé d’'imposer des loisala
puissance de Dieu, parce qu’il aura mesuré lasu.
perficie d’un grain de sable. — « Qu’est-ce que
lamatiére? dit un philosophe : qu’est-ce que I'es-
prit? Ces questions sont insolubles : nous ne con-
missons pas I'essence des choses.... 'essence des
choses est dérobée a mos perceptions et & nos
sens, qui ne peuvent saisir que les superficies,
qui ne sauraient pénétrer ce qui est dessous, et
te que nous appelons par la méme substance, mot
employé pour désigner dans chaque occurrence,
lachose que nous ne connaissons pas, mais que
nous savons exister, et a laquelle sont attachées
les qualités sensibles dont nous sommes affectés
et qui seules sont a notre portée’. »

\. Portalis, De l'usage et de U'abus, t. 4, c. 1%; p» 237, ¢ VI;
p. 478-479, -
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§2

Si nous ne connaissons pas toutesles propriétés
de la matiére dansD’état normal, et toutes les mo-
_ difications auxquelles elle peut sc préter, quedi-
rons-nous de la matiére élevée par la puissance
divine 4 une sphére surnaturelle et glorieuse? —
Voyez plutot ce que devient la matiére sous le
souffle du génie de Phomme, et fixez ensuite, si
vous l'osez, les bornes que devra respecter le
pouvoir de Dieu. Sous laction du génie, la na-
ture semble se transformer et acquérir des pro-
priétés qu’elle ne connaissait pas. Ainsi la goutte
d’eau qui trouve facilement a se loger dans le
moindre creux de la pierre, devient, par P'action
du feu, un fluide puissant ct terrible, qui tient
quatorze mille fois plus de place qu’auparavant,
et cependant, c’est toujours le méme corps. D'z-
bord, c’était une gouttelette a peine perceptible,
suspendue aux feuilles de laforét, reposant peut-
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étre dans le calice d’une fleur, ou servant de breu-
vage limpide & l'oiseau du ciel; et maintenant
c’est I'agent le plus formidable de la nature, il
renverse les obstacles, il broie comme la pous-
siéere la vie des hommes, et le fer lui-méme ne
résiste pas a sa violence. — Autre phénomene en
sens inverse : un gaz invisible et presque impon-
dérable est condensé par les efforts dela science :
il devient partie de la pierre solide et inerte qui
repose dans nos carriéres. Enfin le.savant a com-
mandé aux métaux de dégager une puissance
occulte, une vertu secréte que développe le sim-
ple contact, et voila que ’homme agit a4 une dis-
tance de plusieurs milliers de lieues, et promeéne
en un instant sa pensée dans toutes les régions
de ce vaste univers ! — Voila les ceuvres du génie
de 'homme, et je ne parle pas de tous les nou-
veaux prodiges quisont réservés aux ages futurs :
le génie de ’homme prépare peut-étre des mer-
veilles plus étonnantes encore, et qui effraycraient
les générations actuelles, si on les révélait a I'a-
vance. Et maintenant, nous écrierons-nous avec

Tertullien, on ose nous tourmenter par des ques-
i
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tions surl'adresse, la volonté etles droits de Dieu,
de Dei artificio et arbitrio et jure torquemur '. Les
droits du génie, on ne les conteste pas ! celui qui
oserait seulement les révoquer en doute serait
accueillls avec I'ironie amére du dédain, et 'on
trouve raisonnable de contester les droits de Dieu,
de faire ce qu'on appelle de la raison et de la
science contre Dieu, de jure De: torquemur !

Aprés la résurrection, le corps humain sera
élevé a un tel état de gloire, qu’il jouira presque
des qualités spirituelles, surget corpus spiritale®.
1l sera impassible, c’est-a-dire exempt de toute
douleur et de toute corruption; subtil, c’est-a-
dire pouvant pénétrer comme un fluide insaisis-
sable les autres corps, et jouir de la possession
compléte et facile de ses organes; agile, c’est-a-
dire, ayant la faculté de se transporter sans fati-
gue, sans obstacle, en un clin-d’ceil, a des distan-
ces incommensurables; lumineux, c’est-a-dire

4. Tertul., De resurr. carn.,c. LX. ‘

2. 1 Cor. 18, 44, — V. Nat. Alex. De symbol. Cours comples

de théol., t. 6, p. 384-354. — Dens. De quat. noviss. b., t. 7,
p- 1588-4590. .
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“rayonnant la clarté autour de lui, comme 1’astre
qui verse des torrents de lumiére sans jamais
s'épuiser. — En un meot, dit saint Bonaventure,
«les corps glorieux auront toutes les propriétés
de la lumiére qui est éclatante, incorruptible, qui
pénetre partout, et traverse instantanément les
distances les plus éloignées '. » Telle serala gloire
corporelle du moindre des élus : et vous osez ré-
voquer en doute les propriétés merveilleuses du
corps de Jésus-Christ glorifié par la toute-puis-
sance du Pére! Vous ne soupconnez pas vous-
méme quelles seront un jour la puissance, la
beauté et les qualités miraculeuses de votre chair,
et vous osez contester la puissance actuelle de la
chair de Jésus-Christ, cette chair sacrée 2 laquelle
J'appliquerai spécialement ces paroles de Tertul-
lien : « elle est Tceuvre du génie de Dieu, Penve-
loppe de son souffle, la reine de la Création, inge-
nit sui curam, affatus sui vaginam, molitionis suz
reginam*. » — Ah! je vous en conjure, au nom de

A. Saint Bonav., cité par Cornel. 3 Lapid. in 4. Cor. c. XV,
v. &, p. 345.
2. Tertull., De resurr. carn., C. IX.
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la puissance de votre propre génie, au nom de
la gloire future de votre corps, ne m’adressez
plus de questions insidieuses sur la puissance de
Dieu, sur sa volonté, sur ses droits, de Dei arti-
ficio et arbitrio et jure torquemur. Vous ne con-
naissez pas toute la gloire que Dieu fera un jour
jaillir de votre corps, et comment osez-vous nier
la gloire de cette chair divine qu’il s’est unie par
un contact personnel, qu’il a placée a sa droite,
qu'il a environnée d’honneur et de puissance,
comme la reine de la Création, molitionis suze re-
ginam! — Je vais plus loin, et dussé-je revenir
sur mes pas, j'ajoute que je n’ai pas besoin de la
gloire future de votre corps : je me contente de
sa gloire actuelle, et il me suffit de vous en citer
un seul exemple. Prenez un atome qui voltige
dans P'air, il est inerte, il n’a point de vie, il est
le jouet du vent. Que cet atome vienne par le phé-
nomene de la nutrition a s’unir a I’ame humaine;
le voila par ce simple contact glorifié et en pos-
session de propriétés merveilleuses qui semblent
ne plus appartenir ala matiére. Il est animé, il
se transporte par un mouvement qui semble vo-
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lontaire, il aide a la pensée, il siége au centre des
affections, il fait partie de I’étre humain, il dirige
le batiment au milieu des tempétes, il perce les
montagnes, il commande les armées avec Char-
lemagne ou Napoléon, il écrit des pages immor-
telles avec Bossuet. Et toutes cesmerveilles, c’est
un atome qui les opére, c’est une molécule de
poussiére qui, sous le souffle de I'ame, a ce pou-
voir incomparable! — En vérité, vous n’aviez
pas pensé a votre propre puissance, a la puis-
sance du moindre des atomes de votre propre
corps, lorsque vous osiez contester celle de Dieu!

Vous m’objectez les impossibilités de la nature !
mais je vous réponds avec Leibnitz « que la na-
ture des choses n’est que la pratique de Dieu, et
que selon les désirs de sa sagesse la pratique
extraordinaire lui est aussi facile que la pratique
ordinaire '. » — Je réponds avec Tertullien :
comment ! vous osez défendre la nature contre
Diéu, mais la nature, c’est la propriété de Dieu,

et le dernier des propriétaires n’a-t-il pas le droit

1. Leibnitz, Syst. theol., p. 103, édit. Lacroix 1845,
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de changer, comme il le juge convenable; les
dispesitions de sa maison, guid naturam adver-
sus Dominum defendis, quasi non liceat mutaret.—
Le propre de 'homme supérieur est de faire des
choses que le vulgaire ne comprend pas ! Oseriez-
vous refuser & Diew les droits que vous recom-
naissez tous les jours & 'homme de génie, et
prétendre que tel prodige est absurde, parce que
vous ne le comprenez pas! Ce serait une préten-
tion intolérable, aussi pleine & org'uell que de dé-
raison.

1l est donc impossible, mes trés-chers freres a
la raison et 3 la philosophie de faire une ebjection
sérieuse sur FEucharistie; j’ajoute, que I'ensei-
gnement, ou du moins les insinuations de la foi
sur lamaniére dont Jésus-€hrist est présent dans
la divine Eucharistie, peuvent servir, non pas &
nous: faire comprendre;, mais & nous laisser entre-
veir le mystére.

4. Adv. Mare.
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I

§1

Les catholiques admettent que le corps de
Jésus-Christ est réellement et substantiellement
présent dans la divine Eucharistie, mais qu’il y est
dans un état que nous ne connaissons pas parfaite-
ment, et selon un mode de présence également
difficile 2 bien concevoir pour lintelligence hu-
maine. Les théologiens et les philosophes ont
cherché a expliquer ce mode de présence, et on
deit louer leur zéle, quand il respecte les bornes
posées par Dieu, car un systéme raisonnable qui
explique un mystére est une faible lumiére qui
laisse beancoup de coins obscurs dans une ques~
tion, mais enfin c’est toujours une lumiére. Toute-
fois, aucun de ces systemes n’est peut-étrela vé-
rité, du moins la vérité compléte : « lafoi, selonla

'
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remarque d’un célebre théologien, est toujours
simple, mais les ajoutés de ’homme sont la plu-
part du temps difficiles et compliqués, fides sem-
per simplex est, hominum additamenta ut plurimum
tmplexa sunt ac difficilia'. — Or, mes trés-chers
fréres, puisqu’il n’y a rien de certainement et
clairement établi sur le mode de présence de Jé-
sus-Christ dans I'Eucharistie, sinon qu’il y est
réellement et substantiellement, quelle objection
sérieuse peut-on faire a cet égard? la logique la
plus élémentaire devrait, au nom du bon sens,
commander le silence. — Allez dire 4 un homme
ignorant la science humaine, que dans des circons-
tances données, il peut tenir deux millions de
petits animaux avec les organes et tout I'appareil
~ de la vie, sur une étendue de la largeur d’une
pointe d’aiguille : cet homme simple, et n’ayant
aucune idée des infiniment petits, ne comprendra
pas ce mode de présence : sera-t-il pour cela au-
torisé a la nier? Non, mais s’ita confiance en vous,
il_ vous croira, et il aura raison, car ce sont des

1. Le P. Perrone, De Euchar. 47 p., c. 1, t. 2, p. 206, édit.
Migne.
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faits parfaitement établis. Et vous ne voulez pas
que je croie a la parole de Dieu, quand elle affirme
que son corps est d’'une maniére sacramentelle
dans I’Eucharistie; vous ne voulez pas que je le
croie, par la raison que je ne comprends pas!
Ah! s'il est une chosde que je ne comprenne pas,
c’est votre exigence. Laissez-moi la permission
de croire a Dieu, au moins comme le savant veut
que I'ignorant croie aux découvertes delascience,
et les croie sans les comprendre.

Mais allons plus loin : ce que la théologie nous
enseigne, ou du moins, ce qu’elle nous insinue
sur la maniére dont Jésus-Christ est présent dans
la divine Eucharistie, va servir, non pas a nous
faire comprendre, mais & nous laisser entrevoirle
mystére*.

A. « Si nous décomposons I'idée de substance, nous trou-
vons qu'elle est tout a fait indépendante de I'idée de quantité,
de laquelle dépend I'extension, car lc plus petit grain d'or est
aussi réellement et substantiellement-de I'or que tout le pré-
cieux métal contenu dans I'univers entier. D’ailleurs, la quantité
est chose sensible, que I'@il voit et que le toucher constate,
mais la substance ne nous est révélée que par la raison. Que
Dieu seulement réduise un corps i I'état de pure substance, et

celui-ci aussitdt cesse d’étre étendu, sans cesser d’étre un
14,
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La. foi m’enseigne, et ici, je ne fais que répéter
la doetrine de tous les grands théologiens etspé-
cialement de saint Thomas* et du catéchisme du
concile de Trente : la foi m’enseigne que le corps

corps. C'est par I'étendue qu’un corps devient sujet aux lois de
’espace; supprimez I'étendue et en méme temps ce corps par-
tisipera des prérogatives de I'esprit. »

« Voila donc ce que Dieu a fait pour le corps de Jésus dans
le Saint-Sacrement. Ce corps a cessé d’étre étendu et par la
méme il s’est trouvé libre des fers qui I'attachaient 4 une place
quelconque. Ce n’est pas.tant une. muliilocation, qu'un affran~
chissement complet des lois de localisation. Il pénétre I'Hostie
commre um esprit. Il ne vient dans le domaine de I'espace que
tout. 4 fait indirectement par les espéees, comme 1'4me n’est
dans I'espace que par le corps. Qui osera dire que cela implique
contradiction ou que cela dépasse le pouvoir de la Toute-Puis-
samee:? » (Dalgairfis, La Sainte Communion, t. I, p. 54-55,
trad. francaise.)

« Le corps lui-méme a en lui un élément immatériel. Il peut
s¢ débarrasser de la quantité par laquelle il entre dans le
monde matériel, et devenir pure substance. Et qu'est-ce qu'une
substance, sinon quelque chose de semblable 4 1'esprit, puisqu’elle
est. invisible aux sens et.ne peut étre saisie que par la raison. »
{Id. tb., p. 56.)

4. Nous croyons devoir réunir ici plusieurs textes de saint
Thomas qui résument I'enseignement de ce grand Docteur sur
I’Eucharistie. Ce sera une extellente intreduction 4 ce que nous
allons dire.:

Christus non est in hoe sacramento, sicut corpus in loeo,
quod suis dimensionibus laeco ¢commensuratur, sed quodam spe-
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de Jésus-Christ n’est pas dans PEucharistie, avec
ses accidents a I’état naturel, comme lalongueur,
la hauteur, la pesanteur, qu’il n’a point les pro-
priétés de Vétendue, qu'il nest point dans ce sa-

ciali sive spirituali modo, qui est proprius huic sacramenteo.
3¢ p. q. 78, art. 4 ad 3um.)

Patet qued dimensiones panis vel vini non convertantur in
dimensiones corporis Christi, sed substantia in substantiam : et
sic substantia corporis Christi vel sanguinis est sub sacramento
ex vi sacramenti, non autem dimeusiones corporis vel sangainis
Christi. Unde patet quod corpus Ghristi est in hoc sacramento
per modum substantie ct non per modum quantitatis. Propria
autem totalitas substantize continetur indifferenter in parva vel
magnd quantitate, sicut tota natura aéris in magno vel parve
aére... Unde et tota substantia corporis et sanguinisChristicon-
linetur in hoc sacramento post consecrationem, sicut anté con-
secrationem continebatur ibi tola substantia panis et vini.
(ld. q. 76, art. 1, ad 3um.)

In hoc sacramento substantia corporis Christi est ex visacra-
menti, quantitas autem dimensiva ex vi realis concomitantize,
ideo corpus Christi est in hoc sacramento per modum substan-
i : id est per modum quod substantia est sub dimensionibus .
ton aatem per modum dimensionum, id est, non per modum
illum quo quantitas dimensiva alicujus corporis est sub quanti-
{ate dimensiva loci. Manifestum est autem quod natura sabs-
tantiz tota est sub qualibet parte dimensionum, sub quibus
continetur, sicut sub qualibet parte aéris est tota natura aéris,
et sub qualibet parte panis est tota natura panis. Et hoc indif-
ferenter, sive sint dimensiones aetu divise (sicut cam aér divi-
ditur vel panis secatur) vel etiam sint actu indivise; divisibiles
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crement a la maniére des corps, qu’il y réside a
I'état de substance, et que c’est en la substance de
son corps ques’est changéela substance du pain,
substantia panis in Christi substantiam, non in

vero potentia. Et ided manifestum est quod totus Christus est -
sub qualibet parte specierum panis, etiam hostia integrd ma-
nente, et non solum cum frangitur... (Art. 3us, corpore.)

Quantitas dimensiva corporis Christi est ibi concomitanter et
quasi per accidens : ided quantilas dimensiva corporis Christi
est in hoc sacramento; non secundum proprium medum (ut
scilicet sit tota in toto et singule partes in singulis partibus),
sed per modum substantie, cujus natura est tota in toto, ct tola
in qualibet parte. (Art. 4, ad 1um.)

Corpus Christi est in hoc sacramente per modum substantie.
Substantia autem in quantum hujus modi, non est visibilis oculo
corporali, neque subjacet alicui sensui, nec etiam imaginationi,
sed soli intellectui, cujus objectum est quod quid est, ut dicitur
in 3° anime. (3a pars. q. 76, art. 7, corpore.)

Sensus non habet judicare de substantia, sed de formis sensi-
bilibus. (4 dist. 10, art. 4, solut. 1a, ad 3um, t. 42, p. 204.)

Corpus Christi verum non est cibus corporalis, sed spiritualis.
(& dist. 44, art. 4, sol. 2a.) .

Caro Christi quodam spirituali modo sumitur. (Contra Gen-
tiles, 1. IV, c. LxvIIL) ‘ .

Ibi corpus est aliquod ut inloco, ubi commensurantur dimen-
siones ejus dimensionibus loci, et secundum hoc corpus Christi
non est nisi in uno loco tantum, scilicet in ceelo. (& dist. 10,
art. 4 ad bum, t. 12, p. 193.)

Cum quantitas dimensiva panis remanet post conversionem,
per quam panis hunc locum sortiebatur, substanti4 panis in cor-
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magnitudinem aut quantitatem convertitur'. La foi
m’enseigne, que le corps de Jésus-Christ est réel-
lement dans I'Eucharistie, mais qu’il n’y est pas a
la maniére des corps, « que son mode de pré-
sence ne peut étre perceptible ni aux sens, ni a
limagination, mais seulement a l'intelligence qui
est Pceil de 'ame, » jetraduis saint Thomas. Quant
ason mode de présence, dit Suarez, on peutdire
que le Christ est incorporellement, invisiblement,
incorporaliter, invisibiliter®, ce qui n’empéche,
en aucune facon, sa présence réelle et substan-
tielle. C’est ce qui- fait dire a saint Thomas, a
Bellarmin et& beaucoup d’autres, que le corps de
Jésus-Christ est spirituellement dans 'Eucharis-
tie, C’est-a-dire, 4 la maniére des esprits *. De la
encore, ces expressions de saint Ambroise : « le

pus Chrisli mutatd, fit corpus Christi sub quantitate dimensiva
panis et per consequens locum panis quodam modo sortitur,
mediantibus tamen dimensionibus panis. (Contra Gentiles, 1. IV,
¢. LXIL)

A. Saint Thomas, Cat. Rom. de Transsubst.

2. Suarez, in 32 p. Disp. 46, sect. 4, t. 24, p. 25. — Disp. &7,
8. &, p. 60,
- 3. Bellarmin, De Euchar. 1. 1, c. 11, p. 186.
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corps du Christ est an corps spirituel, ce n’est
pas une nourriture corporelle, corpus est Christi,
non ergo corporalis esca, sed spiritalis est... Cor-
pus enim Dei corpus est spiritale ' ; de Pierre de
Blois : « quoique le corps du Christ soit en un
seul lien par sa nature corporelle, cependant, il
est en plusieurs lieux par sa vertu divine et spi-
rituelle, in pluribus locis est virtuali potentia, et

spirituals modo... divina et spirituali virtute®.

§2

Pour concevoir cette doctrine fondamentale,
séparons avec les philosophes, deux choses tout
a fait distinctes dans les corps, la substance et les

accidents ®. La substance est cette force interne,

1. Saint Ambroise, De myster., c. 1X, n°® 88, t. 3, p. 408,
409.

2. Petrus Blesensis, Epist. 150, p. 421, édit. Migne, Patrol.,
t. 207.

3. « Je n'entrai dans les mathématiques les plus profondes
qu’aprés avoir conversé avec M. Huyghens a Paris. Mais quand
je cherchai les derniéres raisons du mécanisme et des lois
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qui, selon I'étymologie du mot, se cache sous les
apparences extérieures; et qui, indépendamment
de la grandeur et de la quantité, fait qu’un corps
n'est pas un autre. Prenez un grain de bl¢, pre-
nez un diamant : mettez de coté la forme, la cou-

mémes du mouvement, je fus tout surpris de voir qu'il était
impossible de les trouver dans les. mathématiques et qu'il fal-
lait retourner & la métaphysique. C'est ce qui me ramena aux
entéléchies, et du matériel au formel, et me fit comprendre,
aprés plusieurs corrections et avancements de mes notions, que
les monades ou les substances simples sont les seules véritables
substances... Je trouvai donc que leur nature consiste dans la
force... Et qu’ainsi il fallait les concevoir 4 I'imitation de la no-
tior que nous avons des dmes. » (Leibnitz, cité par M. Saisset,
Essai de phil. relig., p. 185.)

« Les alomes de mati¢re sont contraires & la raison... vu
q'ils sent. composés de parties... 1. n'y a que les alomes de
substanees, c'est-a-dire les unilés réelles et absolument desti-
lnées de parties, qui seient les principes des actions et comme
les derniers éléments de I'analyse des substanees. On les pour-
ritappeler points métaphysiques; ils ont quelque chose de
vilal et ume sorte de perception... Ainsi les poiats. physiques
ne sont indivisibles qu'en apparence ; les points mathématiques
sont exacts, mais ce ne sont que des modalités; il n'y a que les
points métaphysiques ou de substance (constitués par les for-
mes ou 4mes) qui soient exacts et réels, et sans eux il n’y au-
rait rien de réel, puisque sans les véritables unités il n'y aurait
point de multitude. » (Id., p. 486.)

«Je vois que les savants soutiennent sur des fondemcnts
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leur, le poids de ces corps’; il y a quelque chose
la-dessous que mon ceil ne voit pas, il y a une
force secréte, une énergie intime, qui constituent
ces étres matériels dans leur nature plutot que
dans une autre... « La substance, dit saint Tho-
mas, est en soi indivisible... I'eeil corporel ne
peut la voir, elle ne tombe sous aucun sens, elle
échappe méme a I'imagination, elle ne peut étre
percue que par l'intelligence?. » — « Il faut que
partout dans les corps, dit Leibnitz, il se trouve
des substances indivisibles, et incorruptibles,
ayant quelque chose de répondant aux ames®.»
Les accidents, au contraire, sont les formes exté-

pliremem physiques que I'éther, ce merveilleux élément dont
les vagues sans repos forment 'ondulation de la lumiére, est
immaltériel ; et ceux méme qui, par la contradiction impliquée
dans I'idée de vibrations immatérielles, sont conduits 4 'appe-
ler matériel, ceux-1a conviennent qu'il renverse toutes les no-
tions traditionnelles sur la nature de la matiére. » (Dalgairns,
La Sainte Communion, t. 1, p. 185.)

4. « La substance est essenticllement différente des accidents,
dit Alexandre de Hales. » (Alex. Ales., De Euchar. memb. 7,
art. 1, p. 188, t. 4.)

2. Saint Thomas, Cont. Gent., 1. I, ¢. L. — 3, p. q. 76,
art. 7. ‘

3. Leibnilz, lettre 2 M. Arnauld, p. 107, édit. Berlin.



DEUXIEME CONFERENCE. 197

rieures du corps, sa grandeur, sa quantité, et en
général, tout ce qui frappe les sens, tout ce qui a
rapport avec I'étendue*.

Or, je dis, mes trés-chers fréres, que, méme

1. « Leibnitz, convaincu qu'une vérité aussi évidente n'a pas
besoin d’étre prouvée, se contente de I'énoncer en ces termes :
« 1l faut qu'il y ait des substances simples puisqu’il y a des com-
posés; car le composé n’est autre chiose qu'un amas ou agré-
galum des simples. Or, 12 ou il n'y a point de parties, il n'y a ni
tlendue, ni figure, ni divisibilité possible. »

Balmés exprime le méme principe mieux et plus clairement;
voici ses paroles : « Ce qui est étendu est essentiellement com-
posé de parties; dod il suit que les corps, en tant qu’ils tom-
bent sous nos sens, ne sont ni uns ni simples. Mais, comme le
composé doit se résoudre dans le simple, et que nous ne pou-
vons procéder jusqu'a I'infini, il suit que I'univers corporel lui-
méme est un ensemble, une réunion des substances, lesquelles
ne se peuvent décomposer, ct par conséquent sont unes et sim-
ples, qu'on les nomme points inétendus, monades, ou comme
on voudra. Sous ce point de vue on pedt dire que les substances
sont récllement simples; que les composés sont des aggréga-
lions de substances formant une tierce substance, en vertu d'une
loi_qui les relie et leur donne cette unité que nous avons
nommée factice. Ainsi I'analyse transcendentale elle-méme con-
fond ceux qui refusent 4 la substance pensantc la simplicité; la
simplicité, on vient de le voir, préexiste  la composition, de
telle sorte que celle-ci ne se peut comprendre, si 'on ne suppose
telle-1a. La simplicité est une loi nécessaire de tout étre : il fau-
drait dire de I'étre composé qu'il est un ensemble d'étres et non
n &tre. » (Ubaghs., Dynamisme, 2¢ édit., p. 64-65.)
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dans les corps a I'état naturel, la substance est
tout a fait différente des accidents *. La substance
des corps en elle-méme, d’aprés Fenseignement
le plus élevé de la philosophie, n’a ni I'étendue,
niles dimensions de la quantité; c’est une force

1. « Itaque rei essentia singularis, qua facit ut sit heec, et ut
maneat una atque eadam inter multiplices mutationes, consistit
in quadam potentia, vel facultate actuali, sive Entelecheis,
eaque primitiva, quee exigit quidem certas secundas potentias
<ertosque actus, sed a natura quibusdam exui potest, aliis subs-
litutis, a Deo autem omnibus ; porro, si essentia rei consistit in
.co quod eamdem esse facit, sub diversis licet dimensionibus et
«ualitatibus, atque adeo essentia non statim divisibilis aut va-
riabilis est cum dimensionibus, nec mulabilis cam qualitatibus,
sequitur eam ab ipsis realiter distingui. Regulariter autem,
quacumque realiter distineta sunt, per potentiam Dei absolutam
possunt separari, et quidem ita ut vel alteratrom subsistat, al-
tero destructo, vel utrumque, sed separatim. Et quidem natura
ipsa dimensiones qualitatesque tollit, salva essentia, sed aliis in
loeum eorum substitutis ; nihil autem prohibet quin Deus subs-
titutionem naturalem immmtare, vel ctiam plane intercipere et
impedire possit, ut essentia maneat dimensionibus et qualitati-
bus plane exuta. Idem efficerc potest ut eadem res diversas di-
mensiones gnalilatesque simul habeat, aut idem accidens reale
ad diversas subslanlias pertineat ; denique, re sive essentia sab-
lata, poterit sustentare dimensiones et qualitates. Neque vere
in his ulla contradictio intelligi potest ; nam par ubique ratio
est, reali discrimine semel admisso, et existentia pariter atque
unio substanti ct aceidentiwm rcalium in Dei arbitrio est. »
(Leibnitz, Syst. théolog., p. 102-403.)



- DEUXIEME CONFERENCE. 199
.active, simple, sans éténdue, une énergie interne,
qui n’a point de rapport essentiel avec les pro-
priétés senmsibles de la matiére. C’est sans doute
dans ce sens que saint Chrysostome disait : « il y
a beaucoup d’essence spirituelle dans les corps,
etiam in corporalibus multum spiritualz'tatié ines-
se'. » — Prenez un seul grain de blé, une seule
geutte de vin, vous possédez toute la substance
du blé et du vin, aussi bien que si vous réunissiez
le produit de tous les champs et de toutes les vi-
gnesde laterre®. Depuis six mille ans, le froment
est la nourriture de '’homme : ce pain de la vie
terrestre a multiplié sa quantité matérielle sous
toutes les formes, et avec une fécondité prodi-
gieuse, mais en elle-méme, la totalité de la subs-

4. Saint Chrysostome, In Malth., hom. 19, n° 5, t. 7, p. 286.

2. Dieu pourrait faire tenir 'univers tout entier en un petit
espace..

« Potest (Deus) corporibus' dare modum existendi incorpora-
lem et invisibilem, ot ex augustissimo Eucharistiz mysterio
constat. Itaque ccelum, terram, maria cum omnibus insulis,
regnis, oppidis, populis, atque adeo totum mundum potest po-
nere in grano milii absque ulla partium imminutione, pertur-
batione, aut offensione. Deficit mens ista perpendens, nec tan-
tam sustinere potest diyina potentie majestatem. » (Lessius, De
perfec. div.,1. V, n° 9, p. 61.)
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tance du blé n’a ni augmenté, ni diminué : elle
est toujours demeurée la méme, la méme qu'a
I'heure primitive, ou Dieu a créé le premier grain
de blé. La substance ! remarquez-le bien, c’est-a-
dire, ce principe invisible parfaitement séparable
de la quantité et de 'étendue, et qui fait que cet
étre a le nom et la propriété du froment®'. La
quantité de cette substance, ses formes extérieu-
res, son enveloppe matérielle, I'organisation
pleine ou maigre des épis peuvent varier indéfini-
ment, mais la substance, cette énergie interne ou
cachée qui constitue le froment, reste la méme :.
elle demeure invariable dans un grain de blé,
comme dans les immenses provisions des gre-
niers publics : elle estla méme dans les montagnes
sablonneuses des régions stériles, et sur les riches
coteaux de I'Afrique, elle est indépendante du
nombre, de la quantité et de la forme des molé-

cules : nemo dubitat, dit le catéchisme romain,

4. Quidditas rerum, que est entium veritas, in sua puritate
inaltengibilis est. (Cardinal Cusa, De Doct. ignor.,1. I, c. 11,
p. 3. — Nemo unquam in carne constitutus, substantiam vidit,
aut rerum quidditatem. (Id. De visione Dei, 1. 1, c. xxix, p. 203.}
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substantiam 2que in parvo atque in magno spatio
contineri... propria totalitas substantiz continetur
indifferenter in parva vel magna quantitate.... sub
qualibet parte panis est tota natura panis'.

Jinsiste & dessein sur cette matiére : ce prin-
cipe est d’'une importance souveraine : 1a, setrouve
la clé du mystére. Ce que, du reste, nous dévelop-
pons en cette seconde partie n’est que le résumé
de toute la doctrine répandue dans les divers ou-
vrages de saint Thomas, a qui le Christ a dit un
jour : Vous avez trés-bien écrit, et en particulier
sur le sacrement demon amour : bene de hoc mei
corporis sacramento scripsist; *. Sans doute, la
vraie porte lumineuse ne s’ouvrira que dans le
ciel, mais sur la terre, il est des choses que I'on
peut entrevoir a travers la fente du rocher de notre
- exil.

Vous me donnez en ce moment, je suppose,
une seule goutte d’un vin excellent : aprés I'avoir

1. V. saint Thomas, 3¢ p. q. 76, ad 3um, art. 1, et aussi
I’art. 3, et I'art. 5.

2. Le P. Touron, Vie de saint Thomas, 1. 1I, ¢. xv, p. 183~
186.
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portée a meslévres, je connais toute la substance
du vin, aussi bien que si j’avais épuisé la coupe
tout entiére. La substance des choses matériel-
les n’a donc point de rapport essentiel et néces-
saire avec leur quantité, leur forme, leur gran-
deur! : elle est au fond de leur nature, immobile

A. Substantiam spiritum esse et DPeo similiorem, qui spiri-
tus est, patet. (Cusa, Cubrat, 1. 1, c. Xx, p. 897.)

« M. Pélisson, I'un des meilleurs auteurs du dernier sidcle,
parle d’une maniére plus convenable, en disant que les théo-
logiens qui ont employé cette distinction de substance el d'ac-
cidents 'ont empruntée de Platon et d’Aristole, pour metire
hors d’équivoque les termes communs; qu'ils ont compris
qu'en ce qu'on appelle pain, il y a quelque chose d’invisible et
d'impalpable qui ne tombe par lui-méme sous aucun de nos
sens, et qu'ils appellent substance; quelque chose au contraire
de visible et de palpable qui revét et environne cette substance
et qui tombe sous les sens, et ils le nomment accident. Otez,
disent-ils, I'une aprés 1'autre toutes les qualités ou accidents
dont cet invisible et impalpable du pain est revétu, vous ne lui
otez rien de son étre, et c’est tonjours du pain. Si vous en otez
au contraire cet étre invisible et impalpable que les qualités ou
accidents vous font connaitre, vous lui dteriez le nom et I'étre
de pain. En cet objet donc qu’on appelle communément pain
il y avait je ne sais quoi d'invisible et d'impalpable qui -faisait
son élre et qui soutenait tout le reste, comme une clé cachée
dans la voute sans y paraitre ; la méme main qui avait fait tout
I'assemblage a 0té cette clé de pierre pour y mettre une clé d'or
ou de pierreries aussi cachée que la premiére. L'invisible et

.
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comime le point du centre, qu'i correspond a tous
les points mobiles de la circonférence, quelque‘ :
prolongement que vous leur donniez. Ce sont,
pour rappeler la belle parole de Leibnitz, « des
essences indivisibles, ingénérables et incorrupti-
bles,ayant quelque chose derépondant aux ames, »
et jappliquerai en un sens, a chaque corps de la
nature, ce uele catéchisme romain a dit du corps
de Jésus-Christ a1’état sacramentel : « il demeure
tout entier et invariable dans sa substance, au mi-
lieude la variation des éléments extérieurs, in sua
substantia totus permanet'. »

Je vous demande encore la permission de faire
une remarque, que vous comprendrez d’autant
mieux, qu’elle tient 4 des usages quotidiens. A
mesure que les étres se dépouillent de leur com-
posé matériel, on dirait que la substance devient
plus énergique, en se rapprochant des régions
| spirituelles : c’est ce que la langue a admirable-

I'impalpable du pain n'y est plus, mais un autre invisible et
impalpable infiniment plus précieux y est en sa place. » /Mgr
de Pressy, t. 1, p. 1175.)

4. Saint Thomas, 3¢ p. q. 76, art. 4, ad 1um.
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ment consacré avec; un bonheur d’expression qui
n’est point assez remarqué, quand elle a di,
Uesprit des fleurs ‘aromatiques, lesprit des li-
(ueurs, et de tout ce que I'industrie asu ramener
a des éléments plus simples, plus intenses dans
leur activité, aun état plus vital. En général, tout

ce qui est réduit, c’est-a-dire dépouillé des prin-

cipes les moing spiritueux pour se rapprocher
de Iétat substantiel, a une activité beaucoup plus
grande. Nous nous servons d’une expression

semblable dans les questions morales, quand, pour

louer un produit intellectuel, nous disons qu'il
est concis et plein de substance. Ces notions trés-
simples, mais pas assez comprises, comme fout

ce qui est quotidien, nous prouvent évidemment

deux choses : la substance est différente des
¢éléments matériels qui se rapportent 4 1’étendue,
et tellement différente que I'énergie vitale des
étres est souvent d’autant plus grande, qu'ils
semblent s’éloigner davantage des régions de la
matiére. — Du reste, partout la substance est en
quelque sorte cachée sous les accidents, et c’est
comme une loi générale de la Création: partout



DEUXIEME CONFERENCE. 203

on remarque deux éléments corrélatifs : ce qui
frappe le regard, et I'étre qui se cache en des-
sous : partout un phénomeéne extérieur, et une
énergie latente qui disparait comme dans les pro-
fondeurs de I'étre. C’est a I'intelligence qu’il ap-
partient de pénétrer a l'intérieur et de saisir la
vérité des choses cachées sous leur enveloppe.
« C'est ainsi, dit saint Thomas, c’est ainsi que
sous les accidents de tout étre se cache sa nature
substantielle, sous les paroles se cache leur si-
gnification véritable, sous les similitudes et les
comparaisons, la vérité figurée'. »

Je vous demande pardon de tous ces détails,
mais il me semble que nous imitons la méthode
des Péres, que nous suivons les traces de la sa-
gesse divine répandues dans les moindres mou-
vements de la Création, et que nous les suivons
pour remonter encore plus haut. — Jai insisté
spécialement sur le pain et le vin, parce que le
pain et le vin ont ici une valeur divine : ils sont

4. Saint Thomas, 2a, 2, q. 8, art. 4.
« Spiritualiser les corps, c’est aller droit & leur essence. »

{(Joubert, Pensées, tit. XII, n°, 8 t. II, p. 344, 2¢ édit.
12
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la matiére méme du sacrement de ’amowr infini,
€t rien de ce qui les concerne ne saurait m’étre
indifférent.

§3

Or, je dis que la substance du pam et du vin,
tels que je viens de les examiner & leur état na-
turel, que cette substance, toujours la méme,
toujours invariable, malgré les changements con-
tinuels des accidents et des formes extérienres,
m’in&iqué, sous la forme d’une image, cequi arrive
pour la substance du corps de Jésus-Christ, pré-
sente réellement dans I’Eucharistie, mais sans
la ferme ordinaire de ses accidents naturels'.

4. Nous croyons utile de citer les paroles de saint Thomas.

Respondeo dicendum, quod, sicut jam dictum est (art. 3, huj.
queest.), corpus Christi non est in hoc sacramento secundam
proprium modum quantitatis dimensive, sed magis secundum
modum substantize. Omne autem corpus locatum est in loco
secundum modum quantitatis dimensivee, inquantum scilicet
commensuratur l6co secundum snam quantitatem dimemsivam.
Unde relinquitur quod corpus Christi non est in hoc sacramento
sicut in loco, sed per modum substantiz, o scilicet modo quo
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Cette substance du corps du Sauveur demeure.
invaziable, toujours une et tout emtiére, sans aug-
- menter, ni diminuer, quel que soit le nombre
des hosties consacrées. Si vous me demandez
Pexplication de ce mystére, je vous répondrai,
mais seulement, lorsque vous. m’aurez expliqué
vous-méme, comment la substance, dans un seul
grain de blé, dans une seule goutte de vin, est
absolument la méme que dans tous les produits
de la terre depuis six mille ans, et comment
cette substance n’est pas plus compléte, pas plus
divisée dans des. milliers d’atomes, que dans un

substantia continetur a dimensionibus : succedit enim substentia
corporis Christi in hoe sacramento substantie panis : unde sicut
substantia panis non erat sub suis dimensionibus loecaliter; sed.
per. modum substanti®, ita nec substantia corparis Christi..Non
tamen substantia corporis Christi est subjectum illarum dimen-
sionum, sicut erat substantia panis. : et ideo.substantia panis ra-
tione suarum dimensionum lacaliter erat ibi, quia.camparabatur
ad locum illum mediantibus propriis dimensionibus; substantia:
autem eorporis. Christi comparatur ad. locum illum. mediantibus
dimensionibus alienis ; ita quod e converso. dimensiones preprize
corporis Christi comparantur ad locum. illum mediante substan-
tia ;.quod est contra rationem carporis locati.

Unde. nullo modo:corpus Christi est in hoe sacramente loeali-
ter. (Saint. Thamas, 3° p.. q. 76, art..5.)



208 L’EUCHARISTIE.

seul atome ! — Je suppose que je tienne en ce
moment un grand vase rempli de vin : la subs-
tance du vin est tout entiére dans ce vase. Si je
répands la liqueur, et que je forme mille gouttes
détachées les unes des autres, la méme substance
se retrouvera encore tout entiére et toujours la
méme dans chaque goutte séparée. Voila ce qui
se passe tous les jours sous vos yeux! et vous
oseriez contester les mémes propriétés au corps
et au sang d’un Dieu'! Car, remarquez-le bien,

1. 11 y a changement, dit Lanfranc, secundum interiorem
essentiam. (De corp. et sang., ¢. 1X, patrol. t. 150, p, 420.)

Sub cujuscumque parvis dimensionibus panis potest esse to-
tum corpus Christi, sicut tota natura substanti alicujus corpo-
ris salvatur in qualibet parte illius corporis. (Saint Thomas,

" quolibet 7, art. 8, t. 17, p. 354.)

Deinde vero doceant, Christum Dominum in hoc sacramento,
ut in loco, non esse. Etenim locus res ipsas consequitur, ut
magnitudine aliqua preedite sunt : Christum vero dominum ea
ratione in sacramento esse non dicimus, ut magnus, aut parvas
est, quod ad quantitatem pertinet; sed ut substantia est. Subs-
tantia enim panis in Christi substantiam, non in magnitudinem,
adt quantitatem convertitur, nemo vero dubitat substantiam
®que in parvo, atque in magno spatio contineri : nam et aeris
substantia, totaque cjus natura sic in parva, ut in magna aeris
parte, itemque tota aque natura non minus in urnula, quam in
flumine insit, necesse est. Cum igitur panis substantie, corpus
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on ne vous dit pas que le corps de Jésus-Christ
se trouve dans chaque hostie consacrée avec les
dimensions de sa quantité matérielle et avec sa
grandeur : on dit simplement, que c’est la subs-
tance de son vrai corps, et que le corps tout en-
tier y est, mais a I'état de substance : corpus
Christi, dit saint Thomas, est in hoc sacramento per

Domini nostri succedat; fateri oportet, ad eumdem plane mo-
dum in sacramento esse, quo erat panis substantia ante conse-
cralionem : ea vero utrum sub magna, an sub parva quantitate
esset, nihfl ad rem omnuino pertinebat. (Catech. du conc. de
Tr., p. 204-205.)

Quantitas dimensiva corporis Christi non estin hoc sacramento
per modum quantitatis dimensive, sed solum per modum subs-
tantie. (Cajetan, in 3* p. q. 76, art. 5, p. 394, t. 8.)

Dimensiones sunt ibi (in sacramento), praesentes ratione subs-
tantiz, el consequenter indivisibiliter (Notes de 1'édit. rom. de
saint Thomas, in lib. 4, cont. Gentil., ¢. LXIV, p. 500.)

De reductione autem totius quanti ad invisibile spatium, con-
troversia est an sit possibilis ; mihi tamen pars affirmans indu-
bitata est, suppositio mysterio Eucharistize, ut dixi in tom. 3,
tertice partis, disp. 52, sect. 3. Nego tamen substantiam sic cons~
titutam in spatio indivisibili non fore quantam, nam corpus
Christi quantum est etiam in sacramento, licet sit etiam in
puncto indivisibili. Et ratio est, quia, ut dixi, quantitas non est
actualis extensio in spatio, sed aptitudinalis, et hanc retinere
potest corpus, etiamsi actu non sit in spatio extenso, ut ibi late
tractavi de corpore Christi. (Suarez, Metaphys. disput. 40, secl. 2,

t. 26, p. 538, édit. Vives.)
12.
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madum. substantiz.... et ideo (ipsa) quantitas di-
mensiva corparis Chyisti est in hoc sacramento,
non secundum proprium modum, sed per modum
substantiz '. Le eorps de Jésus-Christ, continue
saint Thomas, n'existe: avec ses propriétés de
“dimension que dans- un- seul leu, c’est-a-dire
dans le ciel... corpus. Christs per suas proprias di-
mensiones, in uno taﬁtum loco existit, scilicet in
celo®. La quantité dimensive, disent les théolo-
giens, y est, mais toujours sous la forme substan-
tielle, et par conséquent indivisible, in punrcto
indivisibili, indivisibiliter®*. — Le catéchisme re-
main ajoute que le corps de Jésus-Christ est ren-
fermé sous les espéces, de la méme maniére que
la substance du pain y était avant la consécration :
or, la substance du pain était tout entiére dans
une petite, comme dans. une grande partie de
I'hostie non consacrée. Quelques lignes plus haut
les. mémes théologiens avaient dit :le €hrist dans -
ce sacrement n’est ni engendré, ni changé, ni
A. Saint Thomas, 3¢ p. q. 76, art. 7, Cor.,art. &, ad Aum.

2. Id. Cont. Gent., 1. IV, c. LXIV.
3. Suarez, Metaph., disp. 40, sect. 2 ct 4.
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augmenté, mais il demeure tout entier dans sa
substance 1, neque enim Christus aut gemeratur,
ut mutatur, aut augescit, sed in sua substantia
totus permanet *.
o est.nécessaire, mes trés-chers fréres, de bien
entendre cette doctrine de la transsubstantiation,
car on peut étre conduit, par suite de P'inintelli-
gence de ce mystére, a des conséquences absur--
des et parfeis contraires au dogme- lui-raéme.
Cest ce qui arrive quelquefois, méme chez des
catholiques.

Ainsi, le corps de Notre-Seigneur ne change
pas, par ’acte de la consécration *, il ne deseend

1. V. Billuart, De Euchar., diss. &, art. 2, t. 17, p. 282.

2. Lat. cone., p. 203-205.

3. Mutatio enim supernaturalis, qua: vocatur transsubstan~
liatio, tota est in substantia panis et vini, et secundum nullum
modum alterationis vel augmenti vel generationis altingit cor-
pus Bomini. (Albert le Grand, t. 21, Pe Euchar., dist. 6, tract. 3,
p. 129,

Certum est hic non posse esse questionem de mutatione, qua
corpus Christi, prout est in ceelo, aliquid amitlat eorum, que
ibi habet; certum deinde est, in hoc sensu non fieri mutatio-
nem corporis Christi, quia, ut in hoc sacramento constituatur,
nec deserit illum locum, neque aliquid, quod ibi habeat. (Sua-
rez, in 32 p, q. 75, disput. 50, sect. 5, t. 24, p. 163.)
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pas du ciel, il ne se meut pas, il est, et demeure
incorruptible, les injures des hommes, comme
les accidents qui attaquent les corps ne peuvent
I'atteindre. Il y a simplement changement de la
substance du pain et du vin & la substance du
corps et du sang. Je dis changement, car la subs-
tance du pain n’est pas détruite, elle est changée,
transformée, ou pour mieux dire, transsubstan-
tiée, et par cette conversion de sa substance, dit
saint Thomas, le pain prend une existence plus
noble, puisqu'’il est converti au corps glorieux du
Christt. 11 reste du pain les accidents, c’est-a-
dire tout ce qui n’est pas substance, et comme le
dit Suarez, il reste du pain et du vin tout ce qui a
une entité distincte de la substance, probabzlius
videtur, manere omnia que habent entitatem pro-
priam distinctam ab entitate substantize*. Cela est
si vrai que les especes du pain et du vin, qui de-
meurent apreés la consécration, ont la puissance

4. Saint Thomas, & dist. 14, q. 4, art. 2, p. 2M dist. 42,
q. 4, art. 4, p. 239, t. 12,

2. Suarez, disp. 56, 8. 1, p. 276, — V. Saint Thomas, 4 sent.
dist. 10, q. 1, art. 2. t. 412, p. 195.
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nutritive ' : elles sont donc quelque chose de réel,
de distinct, quia naturalem alendi et nutriendi
corporis vim, qué panis propria est, adhuc retinent »
dit le catéchisme romain?; la consécration, dit
saint Thomas, leur laisse les propriétés qui appar-
tiennent a la matiére, datur pradictz quantitati
dimensive omne illud quod ad materiam perti-
net®.

Cette présence et cette action d’un corps par
la réalité de sa substance sont comparables *,
disent les Docteurs *, a la présence de I'ame qui
est partout et tout entiére dans chaque partie du

A. « Accidentia babent omnem operationem, quam etiam ha-
bebant prius. » (Saint Bonav., Brevil., 6¢ p. c. IX, t. 5, p. 83.) °

2. Cat. Rom., p. 203, édit. Rom.

3. Saint Thomas, 3¢ p. q. 77, art. 5.

4. « Un sceau, dit Albert le Grand, agit pour ainsi dire d'une
maniére immatérielle, il ne laisse rien de matériel sur la cire,
mais seulement sa forme... Sicut sigillum in cera, absque eo
quod de potentiis materialibus suis metallum sigilli aliquod
inferat cere.» Albert le Grand, De Euchar. dist. 6,tract. 2, c. 1,
t. 21, p. 142, ) ‘

5. V. saint Thomas, & sent. dist. 40, q. 1, art. 2, t. 42, p. 196.
— V. Guitmundus, Avers, Patrol. t. 149, p. 1436. — Suarez, De
Euchar. disp. 48, sect. 4, n° 42, t. 24, p. 70, sect. &, n° 6, p. 92,
q. 76, art. 6, p. 230.
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corps, a cellede Vange qui peut mranifester sa
présence en plusieurs liewx & la fois. C'est ce qui
fait dire & Bossuet, que le Christ a « 6té & son
- corps ses propriétés les plus imtumes, pour ne
nous en laisser flue la mue et pure sabstance:
car c’est cela qu'il me faut, continue ce grand
Evéque, c’est 2 cette pure substanee que le Verhe
divin est uni, car son union est substantielle,
son union se fait dans la substanee . » Ailleurs,
Bossuet dit encore: « Que cette chair est indivi-
sible et incorruptible; qu'on la donne d’ume ma-
niere spirituelle, surnaturelle, invisible incom-
préhensible, et tout ensemble réelle et substan-
tielle 2. » '

Sk

‘D'ous il résulte qﬂél’e corps de Jésus-Christ est
dans PEucharistie par une présence bien diffé-

1. Bossuet, Médit. la céna, 't p. 57° jeur..

2. Ibid. 39¢ jour. — V. inter apusc. saint Thomas, op.. 58,
c. 111, p. 62, édit. Rom. c. vii, p. 63.
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rente de celle qu'd a dans le ciel * : dans le ciel,
il existe dans son mede naturel, avec sa gran-
deur et les qualités visibles qui le distinguaient
sur laterre ; ces qualités sont encore perfection-
nées par la lumiére de la gloire, et I'une des joies
accidentelles de D'éternité sera de voir et d’em-
brasser cette chair glorieuse qui est notre sceur
bien-aimée. Dans le sacrement., Jésus-Christ est
présent dans la substance de son ‘corps *, d’une
maniére invisible, a la maniére dont Pame est
présente a notre corps, dont les anges sont pré-
sents en différents heux. -

A. « Le Christ est dans I'Eucharistie, modo indivisibtli subs-
tantiali et supernadurali... ad intar substantie. (Billuart, De
Euchar. diss. 1, art. &, § 3, 1. 17, p. 147,

2. Saimt Cyrille d’Alexandrie enseigne trés-clairement que le
pain et le vin sont changés en 1a substance du corps et du sang
de Jésus=Christ. In Lue., c. xxm, t. 5, p. 912, in Matth., ¢. xxvI,
b 251, . ) .

Cetie synonrymie n'a rien d'étonpamt, dit la Revue catholique
de Lowvain, car 1’essence des-corps n’est nil'apparence, ni I'é-
lendae, mais une force invisible qui est le principe de 'action et
de la réaction, et qui'se manifeste par ses effets. (1860, p. 384.)

V. saint Thomas, 4, dist. 40. ¢. 1, art. 1,p. 193, t. 12. = V.
le conc. de Tremte cité par Suarez, disp. 47, sect. 2, n°9, t. 24,
p. 9. — Pierre de Blois, Ep. 140, p. 424, — Bellarmin, De
Euch. 1. 111, c. v, p. 272, c. VII, p. R78.
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D’ou il résulte encore, que c’est le méme corps
né de la bienheureuse Vierge Marie, qui a souffert
pour nous et que, dans un autre sens, ce n'est
pas leméme ', ipsum et non ipsum, dit saint Au-

1. «L'on a montré ci-dessus que I'identité physique des par-
lics de matiére n’cst pas requise pour I'identité numérique de
corps. Ceux qui proposent 1'objection, sont eux-mémes obligés
d’en convenir. Ils avouent que le corps de Notre-Seigneur sur
la croix, était le méme corps numérique que celui qu'il avait
dans le scin de Marie, et dans la créche. Or, ['un et 'autre n'a-
vaient pas les mémes parties de matiére; le corps de Notre-
Seigneur était 2 cet égard semblable au nétre qui, aprés trente
ans, ne conserve plus aucune des portions de matiére qu'il avait
dans le scin maternel ; ¢’est néanmoins toujours le méme corps,
quant & la propriété de la nature et & la vérité de la subs-
tance. Ces expressions, tirées de la profession de foi que le
Concile romain exigea de Béranger excluent une présence pure-
ment significative ou figurative marquée par ces paroles : Per
signum et virtutem sacramenti; elles exigent une présence ef-
fective, et proprement dite du méme corps, né de la Vierge ¢l
attaché a la croix, ainsi qu'on peut le voir dans cette méme pro-
fession. Or, I'identité de ce corps ne consistait pas dans I'iden-
lité des mémes parties individuelles de matiére; et si Jésus-
Christ n'avait é1é crucifié que mille ans aprés sa naissance, il
aurait été vrai de dire, selon le langage usité parmi les hommes,
qu'il conservait en mourant la propriété de la nature, la vérilé
de la substance ou de I'essence, et I'unité du méme corps numé-
rique, quoiqu'il ne conservat aucune des portions physiques de
matiére qu’avait eues ce corps en naissant, » (Mgr de Pressy,
t. I, p. 1105.)
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gustin, c’est le méme par 'essence, et ce n’est
pas le méme par la forme visible, ipsum essentia,
non ipsum visibili formd . De la, ces paroles de
Bossuet : « Jésus-Christ, dans I’Eucharistie, est si
fort un corps humain par la substance, et il est
si dissemblable dans ses qualités, qu’on peut dire
que c’en est un, et que ce n’en est pas un a di-
vers égards; qu’en un sens, et en n’y regardant
que la substance, c’est le méme corps' de Jésus-
Christ, né de Marie, mais que dans un autre
sens, et en n’y regardant que les maniéres, c'en
est un autre qu’il s’est fait lui-méme par sa pe-
role 2. » Cest ainsi qu'il faut encore comprendre
une parole de saint Jéréme : « Il y a deux ma- .
ni¢res d’entendre le sang et la chair du Christ;

ou bien I'on indique cette chair spirituelle et di-

vine, dont le Sauveur a dit : ma chair est vrai-

ment une nourriture et mon sang est vraiment

un breuvage; si vous ne mangez ma chair et si

A. Saint Augustin, cité par Hugues de Saint-Victor, Summa,
sent. Tract. 6, ¢, 1X, t. 2, p. 146, édit. Migne.
2. Bossuet, cité par Mgr de Pressy, Inst. past. sur I'Eucha-
ristie, p. 1403, t. 1, édit. Migne.
13
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vous ne buvez mon sang, vous n’aurez point la
vie éternelle : ou bien I'on entend cette chair qui
a été crucifiée pour nous, et ee sang qui a été ré-
pandu par la lance du soldat®. » Clest encore
dans le méme sens que s’exprime saint Augus-
tin, lorsqu’il met les paroles suivantes dans la
bouche de Notre-Seigneur : « Entendez d’une
maniére spirituelle ce que je viens de vous dire:
vous ne mangerez point ce corps que vous voyez,
vous ne boirez point ce sang qui doit étre ré-
pandu sur la croix. C’est un sacrement queje
vous ai signalé; entendez-le d’'une maniére spiri-
tuelle, et il vous vivifiera. 1l est nécessaire quil
soit célébré visiblement, mais il faut le compren-
dre d’une maniére invisible : Etsi necesse est
illud visibiliter celebrari, oportet tamen invisibi-
liter intelligi *. » Et ailleurs le méme Pére
dit : « Le corps de Jésus-Christ vous vivifiera,
si ce que vous recevez d’une maniére visible
dans le sacrement, vous le mangez et vous le

A. Saint Jérome, In Ep. ad Ephes., ). 1, c. 1, vers. 7,1. 7,
p. 451, &dit. Migne.
2. Saint Auguslin, in Ps. 98, n° 9, t. &, p. 1521-1522,
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buvez en vérité et d’une maniére spirituelle '. »

Jentre dans tous ces détails, mes trés-chers
fréres, parce que je crois que c’est la meilleure
maniére de répondre aux objections del'incrédu-

4. Saint Augustin, De Verb. apost. serm. 2, cité par Thomas-
sin, De Incarn. 1. X, c. XXX, c. XX, p. 765.

On peut consulter sur ces différentes propositions Alger. De
sacram. 1. 1, c. v, p. 754, Patrol. t. 480.

Ives de Chartres. (Panorm. 1. 4, e. Cxxx1V, p. 1975, Patrol.
t. 464.) — Ratram, De corp. et sang. Dom., ¢. LXIX-LXXII.
Patrol. t. 424, p. 453-459, et la dissertation qui suit le traité de
Ratram, p. 485-486. — (Algerus, Ubi. sup. 1. 1, ¢. X1, p. TT4-
Tik). — Bossuet, Hist. des variat., 1. &, c. XXX11.)

uod vero verum corpus Christi invisibile post resurrectio-
nem sit sacramentum visibilis corporis Chrisli, in passione sci-
licet sui ipsius, testatur Augustinus in libro sententiarum Pros-
peri : « Caro ejus est, quam forma panis opertam in sacramento
accipimus, et sanguis ejus quem sub vini specie et sapore pota-
mus : caro videlicet carnis, et sanguis sacramentum sanguinis.
gnificatur corpus visibile Domini nostri Jesu Chrisli, et palpa-
bile : plenum gratiaomnium virtutum, et diurna majestate. (Al-
ger. De sacram., 1. I, c. Xvi11, p. 798, Patrol. t. 180.)

- Quodammodo aliud esse dicitur, quod virginali utero sumpta
tarne crucis injuriam sustinuit, de sepulcro resurgens discipu-
lis apparuit, cujus memoriam in pane presbyteris collato epis-
copus agere videtar : aliud quid per mysterium agitur, dum
episcopi et omnes sacerdoles in mensa altaris, sub sacramento
communicatz carnis panem sanctum secreta oratione quotidie
consecrare videntur, quod ad illud respicit, quod consccrantes
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lité et d’exposerla vraie foi de 'Eglise : c’est aussi
la meilleure preuve que I'Eglise, tout en conser-
vant la foi a laréalité de la présence substantielle,
est aussi spiritualiste que possible dans son culte

nuper ordinati presbyleri cum pontificali oblatione percipiunt.
Nam illud Dominicum corpus ex mortuis suscitatum, et in ceelis
locatum, jam non moritur, istud sacramentorum, quotidie nobis
moritur, quotidie nobis resurgit, apparet et comeditur. Sed nec
in hoc mens fidelium scandalum dubietatis debet incurrere,
quod Christum semel gustata morte jam non ultra moritu-
rum audit, cum carnem assumpti hominis in paterna gloria
sedentem, et hic sanctificatum panem verum Christi corpus
audit nominari, dum et illud de Virgine assumptum, et istud de
materiali et virginali creatura consecratum, unus idemque ar-
tifex spiritus invisibili operatione in substantiam verz carnis
transfundit : carnis videlicet non cujuslibet, sed vere Christi de
qua ipse ait : nisi manducaveritis carnem meam, non habebilis
vitamin vobis. (Joan., V1, 54, saint Fulbert de Chartres, Epist. 3,
Patrol., t. 144, p. 494-195.)

Quod autem Patres dicunt, divinam et spiritualem carnem in
sacrosanctis Mysteriis manducandam dari aliam ab ea que
crucifixa est, intelligunt aliam exhibitionis modo, non substan-
tia. (Louis de Blois, Defensio fidei, append. t. I1. p. 670.)

Credimus igitur terrenas substantias, que in mensa Domi-
nica, per sacerdotale mysterium, divinitus sanctificantur, inef-
fabiliter, incomprehensibiliter, mirabiliter, operante superna po-
tentia, converli in essentiam Dominici corporis, reservatis
ipsarum rerum speciebus, et quibusdam aliis qualitatibus, ne
percipientes cruda et cruenta, horrerent, et ut credentes fidei
premia ampliora perciperent, ipso tamen Dominico corpore



DEUXIEME CONFERENCE. 221

a'Eucharistie®, et que la encore elle marche en-
tre les extrémes du sens littéral des Capharnaites
et les extrémes de ceux qui égarent la vérité du

sacrement dans jenesais quelle métaphore et quel

existente in ccelestibus ad dexteram Patris, immortali, invio-
lato, integro, incontaminato, illeeso : ut vere dici possit, et ip-
sum corpus quod de Virgine sumptum est nos sumere, et tamen
non ipsum. Ipsum quidem, quantum ad essentiam vereque
nature proprietatem atque virlutem ; non ipsum autem, si spe-
cies panis vinique speciem, ceeleraque superius comprehensa ;
hane fidem tenuit a priscis temporibus, et nunc tenet Ecclesia,
que per totum diffusa orbem catholica nominatur. (Lanfranc,
de corp. et sang. Dom. c. xvI1I, Patrol. t. 150, p. 430.)

1. Est quidem corpus Christi; sed non corporale, sed spiri-
tnale : est sanguis Christi ; sed non corporalis, sed spiritualis.
Nihil igitur hic corporaliter, sed spiritualiter sentiendum; cor-
pus Christi est, sed non corporaliter; et sanguis Christi est, sed
non corporaliter.

At vero corpus quod mysterium Dei dicitur, non est corporale,
sed spirituale : quod si spirituale, jam non visibile, neque pal-
pabile. (Ratramn. de corp. et sang. Patrol., t. 421, p. 452,
¢. LX et LXIL.)

Ac per hoc unde vivunt angeli, vivit et homo, quia totum spi-
ritale est et divinum in eo quod percipit homo.

Carnaliter manducantes, mortui sunt in aeternuni; nos autem
dum nihil carnale in eo sapimus, imo spiritale totum spiritali-*
lerintelligentes in Christo manemus.

Bibimus quoque et nos spiritaliter ac comedimus spiritalem
Christi carnem, in qua vita terna esse creditur ; alioquin sapere
sccundum carnem mors est, ¢t tamen veram Christi. carnem
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fantome sans réalité. J’ajouterai encore que ces
" notions ont 'avantage de restituer leur vrai sens
aux paroles des Péres que nous objectent nos
adversaires, paroles trés-difficiles a comprendre,

spiritaliter perciperc vita ®terna est. (S. Pascha, Radbert. De
corp. et sang. Patrol, 1. 120, c. V, p. 1280-1285.)

Quintum quod ex precedenti sequitur, est quod Christus in
Eucharistia sit impassibilis : esto enim species panis gladio
transfigatur, leedatur, comburatur; Christi tamen corpus sub
iis latens transfigi, ledi, comburi, imo tangi nequit; sicut si
sub iisdem lateret Angelus, transfigi, leedi et tangi non posset
imitarc hanc Christi impassibilitatem. Christus, ait S. Thom. in
opusculo de impassibilitate, @ nullo externo agente pati polest,
non ab igne, non ab aqua, non a gladio, etc. Tu ergo, cum nos
possis esse impassibilis, esto tamen cum quadam impassibilitale
patiens, id est, sic fortiter palere, ut videaris esse impassibilis.
(Coruel. a Lap. In Prov., c. Xxi11, t. 3, p. 657.)

Christi corpus in Eucharistia accipit spiritualem modum exis-
tendi, ul quasi spiritus spiritualiter sit in puneto hostie. (Cor-
nel. a Lap. In Matth., c. XxvI, v. 26, p. 484.)

De Lugo (De Eucharist. disput. 5, sent. 7, n° 465, Cours
complet de théologie de Migne, 1. 23), Veronius (Regula fide
catholice, § XI, ib. v. 1) développent aussi trés-bien le sens
de cette présence spirituelle de Jésus-Christ dans I’Eucharistie.
— Nous renvoyons aux passages indiqués.

« V. Cusa (de Pace fidei, c. xvui, p. 878).

Saint Léon (Ep. 59, ¢. 11, 1. I, p. 868) dil, en parlant de I'Ev-
charistie, in illa mystica distributione spiritalis alimoniz, et
I'Eglise 4 la messe du deuxiéme dimanche de VAvent, Repleti
cibo spiritalis alimonice.

« La chair du Christ, dans I'Eucharistie, est un esprit vivi-
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si 'on n’admet pas nes explications, qui sont le
résumé de la tradition catholique; paroles au con-
traire trés-faciles a saisir, sil’on ne craint pas de
pénétrer avec une lumiére sire dans les parties
les plus intimes du mystére. Sans doute, ces expli-
cations n’enlévent pas tous les nuages nécessaires
ici-bas pour notre foi, mais du moins, les nuages
demeurent suffisamment éclairés, et I'ame entre-

fiant... Je nedis pas ges choses pour détruire la nature du corps,
mais pour montrer sa nature vivifiante et divine, caro Domini
spiritus vivificus est... quee tamen non a me dicunlur, ul cor-
poris naturam submoveam, sed ul illius esse vivificam divinam-
que virtutem ostendam. (Saint Jean Damasc. De fide, 1. IV.
c.xi, t. 4, p. 1451.)

« Si un auteur catholique dit que la chair du Christ est glo-
rieuse et spirituelle, et qu’elle est présente spirituellement dans
I’Eucharistie, il n’a pas la pensée, par ces mots spirituelle et
spirituellement, de rien diminuer a la vérité de la chair du Sau-
veur, et A sa présence réelle sous le sacrement. » (Lopis de Blois,
Defensio fidei, appendix, t. 2, p. 669.)

« Si quispiam auctor Catholicus dicat, quod gloriosa et spiri-
tualis caro Domini Jesu ibi spiritualiter adsit, nihil tamen per has
dictiones spirilualis et spiritualiter diminuit de verilate ipsius
carnis Dominica et vera ejus prasentia.

« Corpus (Christi) non corrumpitur quia spirituale est, et to-
tum spirituale est quod celebratur in hoc sacramento. » {Saint
Paseh. Radbert. Epist. de corp. et sang., Dom. Patrol. t. 420,
p. 4356.)

« Corpus Christi verum non est cibus corporalis, sed spirilna-
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voit ce qu’elle doit un jour contempler trés-clai-
rement dans les splendeurs de la gloire.

§5

Il y a plus, mes trés-chers Fréres, cetle trans-
substantiation, telle que nous venons del’exposer,
n’est pas tellement une merveille propre au corps

lis... sensus non potest pertingere ad illius substantie cogni-
tionem. » (Saint Thomas 4, sent. dist. x1, q. 1 t. 12, p. 209.)

Quoniam vero (Christas) dixit hoc est corpus meum, obtem-
peremus, credamus et spiritualibus oculis ipsum respiciamus,
nihil enim sensibile nobis Christus dedit; sed sensibilibus qui-
dem rebus, at omnia intelligibilia. Itidem et in baptismate : per
rem nempe sensibilem aquam, donum confertur, intelligibile
vero quod perficitur, generatio et renovatio. Si enim incorpo-
reus esses, nuda et incorporea tibi dedisset ipse dona; sed
quoniam anima corpori conserta est, in sensibilibus intelligibi-
lia tibi prebet. (Hom. 82, in Matth., n°® &, t. 7, p. 889, édit.
Gaume.)

Ce passage de saint Chrysostome est décisif pour la question
qui nous occupe en ce moment : « tout est spiritualisé dans
VEucharistie, les accidents seuls appartiennent au monde sen-
sible. 00ty alonrty mapidoxey Fulv & ygtavds AN aiobarol; piv
mpdypact, whvia Ot vonrd, '

Cette homélie est citée au Bréviaire Romain. (Dim. de I'0ct.
de la Féte-Dieu) ce qui lui donne un caractére tout particulier
d’autorité.
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de Jésus-Christ, qu’elle ne puisse s’opérer ailleurs
quand Dieu le voudra. Elle pourrait avoir lieu, dit
saint Thomas, pour toute substance en laquelle
par la vertu divine le pain se transsubstantierait,
et le pouvoir de Dieu sous cerapport est illimité'.
Le Verbe, dit saint Ambroise, a une toute-puis-
sance de transsubstantiation générale, Verbum
increatum est rerum transsubstantiativum *, il
pourrait, dit saint Cyrille, changer comme il le
voudrait et en ce qu’il voudrait les essences des
créatures, adeo viribus prapotens, ut rerum etiam
extantium naturas in quod voluerit citra difficul-
tatem transformat *. — Allons encore plus loin, et
poussons jusqu’a ses derniéres limitesla hardiesse
de I'affirmation : le Christ, disentles Théologiens*,

4. Saint Thomas 4. dist. 40, q. 1, art. 4, t. 12, p. 193,
1, dist. 32, q. 3, art. 2, t. 9, p. 430. — Suarez, De Euchar.
disp. 80, S. 40, n° 1, t. 21, p. 480.

2. Cité par Albert le Grand, De Euchar. dist. 6, Tract. 2, c. 11,
124, p. 118,

3. Cyrille Alex. in Amos, ¢. LXXXI, t. &, p. 570.

4. Suarez, De Incarn. disp. 32, sect. &,t. 18, p. 179. — Alex.
Hales. De Euchar. De Off. Misse, 3¢ p. t. 4, p. 48k. — V.
aussi De Lugo, De Euchar. disp. 7, sect. 40, cours complet,
1. 23, p. 297-302.

13.
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aurait pu, en étendant le mystére Eucharistique,
étre présent par la substance de son corps dans
I'universtout entier; il aurait pu établir que I'uni-
vers tout entier gerait une matiére convenable
pour la confection du divin Sacrement : il ne I'a
pas voulu, mais il aurait pu.

Ah! mes trés-chers Fréres, quand on se place
sur ces hauteurs, que les objections de Tesprit
humain paraissent étroites et mesquines! Que
jaime a voir le Dieu que jadore, que j’aime &
contempler le Verbe de Dieu, planant sur toute
la Création, baignant tous les étres, comme un
fluide générateur et tout-puissant, ayant la fa-
culté, non-seulement de créer, mais de modifier,
de changer, de transformer toutes les substances
créces, qu'il tient dans sa main comme un physi-
cien tout-puissant qui aurait un droit illimité de
vie, de mort, de mutation sur tous les éléments
" soumis a son action souveraine. Et quand vous
me faites de ces petites objections d’une raison
écourtée, il me semble voir un enfant qui trace sur
la plage je ne sais quel chateau de cartes en guise

de digues, et qui commanderait 4 ]a mer d’avoira
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ne point les franchir, quand elle arrive belle, ma-
jestueuse, dans toute la plénitude de sa force,
élevée comme une montagne flottante, et mar-
chant comme une armée qui ne sait pas reculer.
Pauvres humains! vous élevez aussi des digues
contre la puissance de Dieu : et vous étes Ja tout
fiers sur le sable dela plage, prétendant quel’0-
céan de la puissance infinie ne pourra pas lesren-
verser, vous lui tracez fierement ses limites; et
déja je vois cet Océan qui mugit, et, qui d’un seul
bond va franchir vos petites constructions, dont
il ne restera pas méme ce qu'il reste des épaves
promenées par une tempéte furieuse. Si vous en
étes étonnés, c’est que vous avez oublié le nom
de Celui qui ne tient aucun compte de vos caleuls;
vous avez oubli¢ qu'il s’appelle le Seigneur, qu’il
est ]e Dieu Souverain, et par-dessus tout, le Maitre
auquel rien ne résiste, cui nomen est Dominus, et
Deus, et insuper omnipotens*. Le mystére de 'Eu-
charistie vous effraye et vous scandalise! que sc-
rait-ce donc, si le Verbe avaitusé et usait du pou-

A. Cyrille Alex., Ubi supra.
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voir qu'il posséde sans mesure, de changer les
natures les unes dans les autres, de changer s'il
le voulait, toutes les substances en la nature du
corps de son Christ '? Verbo inest virtus trans-
substantiandi... idem contingeret in quidquid aliud

’

panis divina virtute transsubstantiaretur®?

§6

Et ne remarquez-vous pas un mystére sembla-
ble dans I'ordre naturel, un mystére que vous
foulez tous les jours aux pieds sans le remarquer
et qui rappelle 'Eucharistie : tant il est vrai que
profondes et intimes sont les harmonies silencieu-
ses de la Création et de la sphére la plus élevée du
monde surnaturel ! Heureux celui qui sait les en-
tendre! La pensée que je vais indiquer se rappor-
terait peut-étre plutot a la troisiéme partie de

4. Un protestant s’est écrié dans un magnifique langage :

« Tous les objets terrestres peuvent se convertir au pain et au
vin de la vie éternclle. » (Novalis, cité par le Gorrespondant.
i, 87, p. 517, 23 janvier 1856.)

2. Saint Thomas &, dist. 12, q. 1, art. 41, 1. 12, p. 239, —
A, dist. 32, art. 2, t. 9. p. 430.
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cette Instruction, mais je 'ajoute ici parce qu’elle
me semble se lier intimement avec ce qui précede.
Que fait le laboureur en jetant la semence dans la
terre? Vous n’y avez peut-étre jamais pensé! Eh !
bien, il prépare un véritable mystére Eucharisti-
que dans I’ordre naturel. Ildonne au grain deblé,
en vertu de la fécondité du sol, la faculté de se
‘ multiplier, de s’assimiler par la séve les éléments
dela terre, de changer ces éléments en sa propre
substance, d’opérer unvrai prodige de transsubs-
tantiation dans 'ordre naturel! : il lui donnele pou-
voir de constituer la poussiére des champs grain
de blé 4 son tour, et cela dans des proportions de
nombre que-la pensée peut prolonger a I'infini!-
Cependant la substance du blé reste toujours la

4. Origéne a sur ce sujet des pensées que nous nous repro-
cherions de ne pas reproduire. Ce grand Docteur les applique
a la résurrection ; mais elles nous semblent convenir aussi au
mystére de I’Eucharistie ; chacune des paroles que nous allons
traduire décrit presque le phénoméne de la transsubstantiation 3
« La puissance séminale du grain de blé, une fois jeté dans le
sein de la terre, saisit la matiere qui I’environne, elle la pé-
ndtre, elle s'empare de ses accidents (illius correpta specie,
700 sidous; elle communique ses propriétés intimes (Juvipsav) aux
quatre éléments ; elle.dompte comme un vainqueur leurs qualités
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méme : elle n’a dans son essence ni augmenté ni
diminué; et si, au moment ou je vous parle, tous
les greniers de I'univers étaient brilés, et qu'un
seul grain de bk etit échappé a I'incendie, la sub-
stance du blé serait aussi compléte, aussi entiére
qu’auparavant, et pourrait, confiée a la terre, re-
nouveler les mémes prodiges d’une multiplica-
tion indéfinie. Dites que cela est un mystére, mais
dites aussi que cela se réalise tous les jours sous
nos yeux ! Devons-nous étre étonnés de retrouver
un mystére semblable sur les hauteurs du mende
surnaturel, neque Christus aut generatur, aut
mutatur, aut augescit, sed in sua substantia to-
tus permanet *. Et, n’oubliez pas que par un sin-
gulier et merveilleux rapprochement, le Verbede

propres, et les change en cette force qu’elle apporte avec elle. »

In Psal,, t. 2, p. 4097, édit. Migne. — Pour mieux com-
preadre le rapprochement de chacune de ces expressions, qu'on
veuille bien se rappeler, que la substance d’aprés I'enseigne-
meat de la philesophie, n’est qu'une force, et que le mot gre
wotsnoa signifie force : non qualitate aliqua quam greeci wovimxs
- vocant... illa vis quam qualitatem esse diximus. (Cicéron, De
natur. deor., 1. 1I, c. xxxvi, p. 185, — Acad. 2, 1. I, VI,
p- 153, édit. Lemaire.

4. Cat. Romain, licu cité.
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Dieu s’appelle une semence, Semen est verbum De:.
Est-ce que la semence de I'éternité, est-ce que
Celui qui a communiqué leur féconde activité a
tous les germes terrestres n’aurait pas la méme
énergie qu'un atome de blé matéricl ' ?

Nos Péres dans la foi aimaient a étudier ces
symboles et ils y voyaient des preuves conti-
nuelles de nos croyances, preuves que la nature
elle-méme nous fournit %, et qui ne peuvent pas
étre soupconnées d’avoir été inventées par les

1. « 1l est évident, dit saint Thomas, que le grain de blé se
multiplie par ‘une transsubstantiation des éléments du sol. »
(3¢ p. q. £4, art. 4, ad 4um.)

Ad quartum dicendum quod multiplicatio panum non est
facta per modum creationis, sed per additionem extranez ma-
terizz in panes converse. Unde Augustinus super Joan. (trac-
tat. XX1v, parum a princ.) dicit : Unde multiplicat de paucis
granis segetes, inde in. manibus suis multiplicavit quinque pa-
nes. Manifestum est autem quod per conversionem grana mullti-
plicantur in segetes.

2. « La nature elle-méme, dit Albert le Grand, change les
substances les unes dans les autres : dans la vigne, I'eau se
change cn vin, et pal; le travail de I'abeille, le suc des fleurs
se change mystérieusement en miel, natura unam substantiam
mutat in aliam, sicut in vite aqua mutatur in vinum, et operd
apium succus florum per secreta nature mulalur in favum. »
(De sacram. altaris, Inter opusc. S. Thomz, op. 58, p. 48.)
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hommes : « Il n'y a rien d’étonnant, dit Albert
le Grand, si Dieu conserve sa chair de telle facon
que la communion des fidéles ne la diminue point
ni ne Ja-consume.... Nous en avons une preuve
dans la nature : il y a six mille ans que les hom-
mes mangent le pain de froment, et cependant,
non-seulement le blé ne diminue pas, mais il y en
a beaucoup plus qu’a lorigine. Si donc, au
moyen de P'agriculture, Dieu conserve et multi-
plie ainsi les semences, pourquoi s’étonner du
mystére eucharistique '? » — « Dans chaque se-
mence, dit saint Augustin, il y a une force cachée
et harmonique qui posséde la propriété de tout
attirer a elle.... a I'extérieur le germe n’a qu’une
faible apparence, mais au dedans se trouve une
énergie secréte qui transforme la matiére soumise
a son action et qui prépare le fruit, in grano nu-
meri seminum latent ; abjectum nescio quid appa-
ret oculis, sed vis convertens in se matertam et

4. De sacram. altar. Inter. opusc. S. Thome, opusc. 69, c. IX,
p. 63, édit. Romaine. ’

Cet opuscule est dans les ceuvres d’Albert le Grand (t. 412,
p.249. — V.le P. Echard, t. I, p.475.)
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proferens fructum abscondita est *. » Et c’est ainsi,
dit ailleurs saint Augustih, que s’explique encore
le miracle des pains dans le désert : ces pains
étaient comme - une semence qui ne fut pas
confiée & la terre, mais qui, dans les mains du
Christ, produisit des merveilles encore plus éton-
nantes que s’ils avaient emprunté leur féconde
multiplication aux entrailles de la terre *. »
Voyons d’une maniére plus spéciale dans une
troisieme réflexion quels sont les symboles de
lordre naturel qui peuvent nous faire, sinon ,
comprendre, du moins pressentir I'Eucharistie.

111

§1

La science humaine est 'état d’enfance : tou-

1. Saint Augustin, In Ps. 59, n° 9, t, &, p. 829.
2. Saint Augustin, In Joun. Evang. (Tract. 24, n° 1, t. 3,
p. 1959.)
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tefois, 'enfant balbutie dans un langage incom-
plet ce qu’il redira plus tard avec toute la matu-
rité et la lumiére de la raison. « Faisons donc
nos enfances, dit saint Francgois de Sales, puis-
que nous sommes enfants'; » un jour, dans le
ciel, nous ferons la vraie théologie du Verbe. Et
quoique le mystére de’Eucharistie soit au-dessus
de toutes les merveilles de la nature, essayons
au moins d’en entrevoir quelques images dans le
miroir de la Création®. La comparaison n’est point

. Saint Francois de Sales, lettre 754, p. 550.

2. Dans un traité imprimé parmi les opuscules de saint The-
mas, on lit ces paroles : « Yerum est autem quod omnes errores
infidelium-non solum per sacram Scripturam, sed etiam per ra-
tiones possunt elidi, et multe etiam suasiones bene per ratio-
nem naturalem inveniuntur, quibus intellectus fidelium jam
credentium adjuvatur et confortatur, ad veritatem clarius et ob-
nixius amplectendam. Ut igitur ad propositum veniamus, inten-
dimus ostendere aliqua mirabilia, et etiam miracula maxima pro
sacrosancto Eucharistiee sacramento, et subjungere aliquas ra-
tiones, exempla mirabilia, et quodammodo illis similia in Serip-
tura, et etiam in natura per ea que fidei rationabiliter non in-
credibilia esse videntur.

Videmus quoque coutinue quod homo comedit panem, et in
corpore suo convertitur in carnem : bibit vinun, et convertitur
in sanguinem, et istud est commune hominibus et jumentis,
quod eorum cibi et potus in earnem et sanguinem convertur-
tur. Si ergo Deus dedit talem potestatem ventri et stomacho
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la vue directe de la vérité, mais c’est le langage
le plus en harmonie avec notre double nature;
c’est une véritable voix de Dieu, c’est la poésie
d’en haut, ¢’est la vraie littérature du ciel, puisque,
comme I’a dit le Docteur angélique, ce qui existe
en Dieu d’une maniére spirituelle est écrit en ca-
ractéres sensibles sur la Création matérielle, ra-

animalis, non est mirandum si talem potestatem ctiam contulit
suo vicario, ut mediante verbo Dei, virtute divina, que omnia
in omnibus operatur, conversionem et mutationem efficiat su-
pradictam. Et hanc similitudinem ponit Joannes Damascenus
(lib. 4, cap. 5), dicens : Sicut panis et vinum transeunt per nv-
trimentum in carnem et sanguinem animalis, ita panis proposi-
lionis, id est, qui ponitur in altari, et vinum cum aqua, transeunt
in corpus Christi quod prius non erat.

Non debet ergo incongruum apparere, si verbum divinum a
sacerdote prolatum accipiat eamdem virtutem, et etiam majo-
rem & Deo, quam accipiat natura, id est, vis insita rebus, per
quam in animali cibus et potus in carnem et sanguinem conver-
tuntur.

(Opusc. 89, c. 1, p. 61, 4, k).— Le P. Touron dit que cet opus-
cule, quoiqu'il n'appartienne pas 3 saint Thomas, renferme
« tous les principes du Doctcur angélique. » (Vie de saint
Thomas, 1. V1, c. vi, p. 713.)

Nam cum panem, et vinum in humanam carnem; et sangui-
nem vi naturee quotidie immutari animadvertamus, facilius ad-
duci possumus hac similitudine, ut credamus, panis, et vini
substantiam in veram Chrisli carnem, in verumgque ejus sangui-
nem ceelesti benedictione converti. (Cat. Conc. Trid., p. 190.)
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tiones rerum, qua sunt intelligibiliter in Deo, sunt
sensibiliter in creaturis corporalibus *. Etudier
la vérité dans une comparaison, c’est donc épe-
ler plus ou moins parfaitement dans le livre de
Dieu, et comme I’a dit Tertullien, on peut avec les
lumiéres naturelles pénétrer dans les choses de
Dieu, pour rendre témoignage a la vérité®. »
D’ailleurs, nous allons le voir, telle a toujours été
la méthode des Péres et des grands théologiens
de PEglise °.

A. Saint Thomas, In Ep. ad Hebr. c. 1X, lect, 4, t. 7, p. £29.

2. Tertullien, De resurr. carn. c. ix. — V. inter. opus. S.
Thome, opuse. 59, c. viii, p. 63, FG, édit. Romaine.

3. Le P. Faber développe trés-bien ces idées : Dicu est caché
partout dans la nature comme dans I'Eucharistie; la nature estla
manifestation de Dieu ; les lois naturelles sont comme les acci-
dents sacramentels, elles voilent Dieu. Citons quelques fragments.

« La présence de Dieu dans le Saint-Sacrement est 1'image
de sa présence dans la nature, et de cclle par laquelle il nous
confére la grace, et elle n'est accessible 4 aucune ohjection qui
n'altaque aussi les deux autres. Ainsi, en réfutant les objections
faites contre la doctrinc du Saint-Sacrement, nous continuons
A ouvrir sans cesse A la dévotion de nouvelles mines, oit I'esprit
et le ceeur s’enrichissent également, »

« Considérée a la pale lueur de la raison, aussi bien qu'a I'é-
clatante lumiére de la révélation, la Création tout cntiére §'é-
tend devant nous comme une vasle région, dont chaque point
sert de retraite & Celui qui I'a faite. Pour Dicu, sc révéler, cest



DEUXIEME CONFERENCE. 237

§2

Il est un phénomeéne parfaitement connu en
histoire naturelle, ¢’est la pétrification : par suite

se cacher. Il semble que ce soit une nécessité de ses incompré-
hensibles perfections, une conséquence inséparable du mysiére
de linfini s’abaissant & se révéler & la créature finie. » (Le
Satnt-Sacrement, 1. 111, t. 2, p. 7, trad.)

« La Création expose a nos yeux la magnificence si variée de
ses attributs, et cependant nous ne le voyons point, nous ne
pouvons nous assurer de sa présence. » (P. 8.)

« En vérité, il est presque aussi caché sous le voile de la na-
ture extérieurc que dans le sanctuaire de son essence inacces-
sible, presque aussi incompréhensible dans ses opérations ex-
térieures que dans ses perfections intrinséques. » (Ibid,) .

« Toutes les manifestations de Dien, comme le Saint-Sacre-
ment, sont en méme temps des voiles derri¢re lesquels il se dé-
robe A nos yeux. Partout Dieu se cache; partout, quand il est &
I'ceuvre, il s'enveloppe d’un profond mystére ; partout il jette
un voile entre lui-méme et les regards observateurs de ses créa-
tures; chercher, c’est partout la loi de la terre; la vision n’est
la loi que du ciel; partout dans ce monde, croire c'est voir,
mais la vision n’est pas la foi. Telles sont les voies de Dicu. »
(P. 25-26.)

« A quoi tendent toutes ces remarques, sinon a faire voir
qu’en vertu de la double loi de la perfection du Trés-Haut et
de notre propre imperfection, toutes les fois que Dieu se révéle
4 nous,_en réalité il se cache aussi? Il n'est point visible, &
moins qu'il ne daignce s’éloigner de la lumidre et se plonger dans
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de cette opération, la substance d’'un corps est
entiérement changée, et cependant la figure et la

I'ombre. Ainsi la nature est dans sa sphére une manifestation
divine analogue au Saint-Sacrement. Les lois naturelles sont
comme les accidents sacramentels : elles voilent Dieu. Nulle
part dans la nature il n’existe avec ses véritables dimensions;
Iexiguité de la nature est semblable 4 I'exiguité de I'hostie. Nal
n’est forcé de le voir, s'il n’en a le désir; nul ne peut le voir, si
son cceur n'y est préparé. Les difficultés qu'on rencontre dans
la nature fournissent des armes contre Dicu, de méme que les
difficultés qu'offre le Safnt-Sacrement sont les raisons sur les-
quelles une foule de gens se fondent pour rejeter cette doctrine.
Les mémes chances d’erreur se retrouvent dans 'un et dans
’autre cas, ainsi que la méme contradiction apparente avec le
témoignage des sens que nous rencontrons si souvent dans les
vérités de la science physique, comme lorsque I'on vient nous
dire que la terre tourne autour du soleil, tandis que nous
voyons le soleil tourner autour de la terre, ou bien quand on
nous assure que notre planéte opére sa révolution sur tous les
points de sa surface avec une vitesse incroyable, de 1’ouest 2
I'est et que cependant une balle jetée du haut d'une tour trés-
&levée tombe au pied du monument, au lieu d’étre laissée a une
grande distance en arriére. Il semble contraire & nos sens que
le mouvement circulaire de la terre soit imprimé 4 la pierre aussi
bien que le mouvement perpendiculaire de haut en bas qu’elle
subit en vertu de la loi de la gravitation. Les déviations et les
irrégularités des corps planétaires correspondent aux phéno-
menes que les hommes regardent comme des imperfections in-
dignes de Dieu dans le Saint-Sacrement. Cependant ils ont traité
la nature comme ils avaient traité I'Eucharistie. » (P. 38-39, —
V. I'édition de Londres, 1. 111, p. 320, 321, 328, 344, 352-354.)
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couleur restent les mémes®. Ainsi un tronc
d’arbre cesse d’¢tre du bois, devient pierre dans
ses parties les plus intimes, et la forme et la
couleur du bois demeurent si bien conservées
que I'ceil est souvent trompé, et croit & peine au
changement de la premiére substance, parce
que les accidents extérieurs semblent encore
accuser sa présence. Il y a plus, le bois est tel-
lement changé en pierre, que cette modification
essentielle a atteint les parties ligneuses les plus
ténues, les fibres les plus imperceptibles, en leur
conservant toutefois la forme intérieure, les dé-
tails anatomiques et la couleur du tissu primftif.
« C’est une preuve, dit un célebre théologien, que’
méme dans Pordre naturel une substance tout
entiére peut étre changée, sans qu’il y ait rien
de modifié dans sa forme extérieure *. » — Voyez

4. Certum est quod sunt quedam aque in quibus lignum
convertitur in lapidem, vel petram, unde optima cotes fiunt.
(Inter. opusc., S. Thoma, opusc. 59, c. II, p. 62.)

2. Le P. Perrone, De Euchar. . p. c. 1, L. 2, p. 207, édit.
Migne. — V. Leibnilz, Systema theol., p. 102, « Idem (Deus)
efficere potest ut eadem res diversas dimensiones qualitatesque
simul habeat. :
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un phénomeéne dans un ordre presque inverse,
mais se rattachant a la méme série.de pensées.
Dans la photographie, ce n’est pas la substance, ce
sont, du moins en partie, les accidents du corps
qui se multiplient d’'une maniére indéfinie, en de-
meurant en un sens les mémes; les accidents,
c’est-a-dire la forme du corps, ses linéaments, sa
pose, sa physionomie, son attitude, et en cer-
tains cas, sa couleur. On voit les choses, les per-
sonnes, on voit 'extérieur des objets, aussi véri-
tablement que si on en avait le spectacle vivant :
on fait un voyage dans les pays étrangers, on dé-
couvre les sites, les monuments, les montagnes,
les rochers abruptes : c’est 'objet multiplié et
toujours le méme qui pose devant vous. Et ce
que vous contemplez ainsi se trouve reproduit
en toutes les parties du monde, ce que vous ad-
mirez dans votre cabinet excite aussi I’étonne-
ment de ’Américain et de I'Asiatique : pendant
des millions d’années, on pourrait ainsi tirer des
épreuves et les disséminer partout avec une éton-
nante profusion. Sans doute, ces comparaisons
sont des rapprochements plus ou moins impar-
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faits ; il existe de profondes différences avec le
mystére eucharistique : mais ces rapproche-
ments ont leur utilité, quand ils ne serviraient
qu’a nous étonner par la vue des merveilles dont
la nature est tous les jours si prodigue, et a pré-
parer nos esprits a des croyances d’un ordre
plus élevé.

§3

« Tous les jours, dit un saint Docteur, nous
voyons 'homme prendre le pain et le vin, et les
changer en sa propre substance '; » pourquoi la
parole et la puissance de Dieu n’auraient-elles pas
la méme vertu que notre organisme *. Vous n’a-
vez peut-étre jamais réfléchi a ce phénomeéne

4. Albert le Grand, Inter.bpera, Thoma, opusc. 58, c. XI,
p- 48, E.

2. « Videmus quoque. (Inter. opusc. S. Thomz, opusc. 59,
c. 11, p. 62.) V. le texte plus haut, p. 234.

« Non ergo (Ibid.)...

« Cum panem et vinum (Cat. Conc. Trid., p. 190.) V. le texte,
p- 235.

— V. saint Jean Damasctne. De fide, 1. 1V, ¢. x111, t. p. 1446,

— V. Guitmundus, Patrol. t. 449, p. 1434,

4

14
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«quotidien, & cette opération incessante de notre
vie matérielle? C’est une des images de la nature
(qui se rapproche le plus du mystére de 'Eucha-
ristie. Tous les jours en prenant votre repas vous
vous assimilez le pain et le vin, c’est-a-dire que
ces deux substances sont introduites dans vos
organes, et la, par une vertu merveilleuse et in-
explicable, elles sont changées, elles subissent
une étonnante métamorphose, elles deviennent
la substance méme de I'étre humain, elles sont
animées par le souffle de 'ame, marquées de son
sceau divin; elles semblent se spiritualiser, elles
se nomment a juste titre les messageéres de nos
pensées, les coopératrices de nos actes les plus
intimes et les plus immatériels. En face de ce
prodige continuel, qui s’opére tous les jours de-
vant vous,’ je vous demande : oserez-vous refu-
ser au Verbe de Dieu, sur les éléments du pain
et du vin, le pouvoir qu’il a lui-méme accordé
aux fibres de votre constitution organique et que
vous exercez a chaque instant d’une maniérc
aussi énergique que facile? Si ergo Deus dedit
talem potestatem ventri et stomacho animalis, non



DEUXIEME CONFERENCE. 243

est mirandum si talem potestatem etiam econtulit
suo vicario.

Saint Grégoire de Nysse développe sur ce sujet
les plus belles réflexions, et je ne puis m’empé-
cher d’admirer, avec quel mystérieux instinct de
vérité, les Péres de I'Eglise savaient trouver dans
les phénomeénes les plus simples et les plus ordi-
naires de la nature, le symbole de nos plus subli-
mes croyances. Il semble qu’ils avaient la pensée
constante de scruter les phénoménes du monde
naturel, et de les suspendre comme une lampe
d’argent pour éclairer en dessous les phénomeénes
supérieurs du monde céleste, caligo tenebrosa, et
lampas ignis transiens'. Je résume ainsi la pensée:
du saint Docteur* : le pain et le vin sont la base,
la racine du corps humain, c’est le corps humain
en puissance, comme parlent les philosophes : car-
ce pain et ce vin que je viens de prendre vont se
changer par une vertu naturelle en ma prepre
substance, et devenir mon corps. Je puis doncles.

1. Gen. xv, 117.
2. Saint Grég. de Nys. Orat. catech. c. XXxv1I, t. 2, p. 94-97,

&dit. Migne.
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considérer comme les premiersv éléments de mon
étre matériel, et ces éléments n’ont besoin que
d’un travail préparatoire, pour devenir la subs-
tance de ’'homme. Or, Jésus-Christ, vivant sur la
terre, avait une organisation, il est vrai, plus par-
faite que la notre, mais cependant semblable 4 la
notre : par conséquent, il prenait le pain et le vin
pour soutenir sa vie; et ces deux substances, par
une opération naturelle, se transformaient tous les
jours en la substance corporelle du Fils de Dieu;
et comme ce corps divin était animé par la vertu
du Verbe éternel, cette merveilleuse transforma-
tion de la nourriture avait pour terme Jésus-
Christ lui-méme. Jen’ai donc aucune répugnance
a admettre, que le pain se change aujourd’huiau
corps du Verbe : c’est une opération analogue &
celle qui avaitlieu autrefois dans ’humanité sainte
du Christ : seulement, elle ne se produit pas
comme autrefois avec lenteur, et par le travail
de I'assimilation corporelle : c’est le résultat ins-
tantané de la parole du Tout-Puissant. Et si le
Christ opére ce prodige, c’est pour mieux s'unir

kY 9y -
anous, c’est pour nous changer en sa propre na-
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ture; car il ne pouvait entrer dans notre corps
pour ne faire qu’un-avec nous, & moins que par la
nourriture et le breuvage, il ne fut mélangéa nos
propres entrailles, fieri non potest ut sit intus ali-
quid ex corpore, nisi per esum et potionem miscea-
tur visceribus : et il opére cette union afin que
I’humanité soit déifiée par ce rapprochement et
cette fusion intime avec la Divinité, ut communione
devinitatis simul etiam deificetur humanitas......
se per carnem inserit omnibus credentibus, commaizx-
tus et contemperatus corporibus credentium.

Sk

Mais montons encore plus haut, et voyons si
dans les régions les plus élevées de I'homme ne
se trouverait pas un symbole encore plus par-
fait de I'Eucharistie. — Roi de la nature. pour
te dévoiler les mysteres divins, je suis obligé
de pénétrer Je sanctuaire le plus intime de ton
ame, et de te révéler ainsi a toi-méme ta propre

grandeur. Tout se touche ici-has, il existe un
15,
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rapport entre I'infini et le grain de sable : a4 com-
bien plus forte raison entre 'homme et Dieu
puisque 'homme est de race divine, nos ergo cum
genus simus Dei.

Dieu est puissance, c’est le Pére; il est intelli-
gence et pensée, c’est le Fils; il est amour, c’est
le Saint-Esprit. De méme 'homme existe, il con-
nait, il aime : P'existence est comme la puissance
de son étre ; mais cette puissance serait aveugle
si elle ne se connaissait pas, et si 'amour, comme
un lien mystérieux, ne venait unir la puissance
de mgn étre avec cette autre face qui est I'intel-
ligence, mon ame serait divisée et c’est au con-
traire dans 'unité de ces trois facultés, que ré-
side la puissance du moi humain. L’homme est
donc une trinité vivante, trinité dérivée, pour
emprunter le langage des Docteurs, image de la
Trinité une et indivisible. — Isolons par la pen-
sée la faculté qui donne a 'homme une ressem-
blance spéciale avec le Verbe de Dieu : je veux
dire I'intelligence. L’homme peut pebser :c’est par
“cette sublime faculté qu’il se rapproche de Dieu,
et les Péres enseignent que ’homme, en sa qualité

.
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d’étre raisonnable, est semblable au Verbe de
Dieu, qu’il est 'ombre du Verbe. Par la pensée,
’homme est plus grand que les cieux matériels :
par la pensée, il peut monter sur le trone de Dieu
et dire au Verbe : je suis un reflet de vos splen-
deurs. Cette pensée qui fait la gloire de mon ¢tre,
je puis la retenir a Plintérieur, en nourrir mon
ame et la conserver comme le secret de ma vie.
Je puis aussi lui donner un corps, lincarner
dans un son, la pfoduire a Pextérieur et la ver—
ser autour de moi comme une effusion de mon
étre : alors je forme comme une image de I'Incar-
pation. Ecoutez les Péres et admirez comment
" ces idées qui paraissent neuves a notre époque,
sont anciennes et vieilles comme la tradition ca-
tholique. « La parole (ue je vous communique,
disait saint Augustin, je I'ai d’abord possédée en
moi-méme dans le silence : puis elle s’est écou-
lée en vous, et cependant, elle ne m’a point
quitté. De méme, le Verbe s’est montré sous une
forme sensible, et cependant, il n’a point quitté
le sein de.son Pére.... Ma parole intérieure était

S ) .
en moi, puis ellexs’est produite sous forme de
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voix; de méme le Verbe de Dieu était dans le sein
de son Pére, et il s’est manifesté dans la chair®. »
« La parole intérieure qui se cache dans le sein
de 'homme, dit saint Thomas, se manifeste par
une expression sensible; de méme le Verbe qui
était caché dans le sein du Pére s’est manifesté
dans sa chair *. » — « Il y a, dit saint Bonaven-
ture, les plus grands rapports entre la pensée
humaine et le Verbe de Dieu. Le Fils procéde na-
turellement du Pére, il est semblable a lui; de
méme la pensée procéde naturellement de I'ame;
elle est semblable 4 I'ame, elle a méme recule
nom de conception de I'ame.... L’homme dispose
tout par sa pensée, de méme Dieu a tout disposé
par son Verbe. Enfin la pensée de I'ame s’unita
la voix pour étre manifestée, et cette union s’o-
pére sans que la pensée se change en voix et
quitte le siége de 'ame. De méme, le Verbe éter-

nel s’est uni a la chair, et cependant, il ne s'est

1. Saint Aug. Serm. 119, t. 5, p. 852-853, édit. Gaume. —
V. encore serm. 187, p. 1286.

2. Saint Thomas in Ep. 4, ad Tim., c. 11, lect.. 3, t. VII,
P- 265.
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point changé en chair; il est demeuré tout entier
dans le sein du Pére’. »

(C’est ainsi, mes trés-chers fréres, que les Doc-
teurs de 'Eglise ont toujours compris I'enseigne-
ment de la religion, ils allaient chercher dans
lintelligence des grandeurs de I'homme, la preuve
de la vérité et de la grandeur de la religion. Cette
méthode a un double avantage : elle releve
homme & ses’propres yeux, et il semble que les
clartés chrétiennes soient plus vives sur ces hau-
teurs. '

Il existe donc de profonds et intimes rapports
entre la pensée humaine et le Verbe de Dieu, entre
la pensée humaine incarnée dans un son, et le
Verbe de Dieu incarné dans une chair mor-
telle 2. Sans doute, on regrette, dans toutes ces

A. Saint Bonav., 1, sent. dist. 27, 2° p. art. 4, q. &, t. 4,
p. k65, édit. Venise. —V. le discours de saint Théodote au Con-
dle ¢'Ephése, Labbe Conecil., t. 3, p. 1042-1047, et inter opera.
§. Cyrilli Afex. t. 0. édit. Migue.

2. Ecoutons encore la voix d’un pieux archevéque du moyen
dge, et admirons avec quelle sagacité nos péres savaient com-
prendre ces merveilleuses analogies :

Cum simul mille celebrentur miss®, et sicut ipsi consen-
lint, in omni missa est totum corpus Christi (dividi enim posse
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comparaisons, la distance qui sépare le fini de
I'infini; aussi les Péres qui développent cette
sublime doctrine, nous avertissent qu’il y a des
différences essentielles entre les deux termes
de comparaison, comme du reste dans toutes
les relations que l'on vewt établir entre Diev
et la créature : mais ce sont des emblémes qui
insinuent les mystéres divins, tamen vobis alique

corpus Domini et ipsi negant) aut millc tune erunt Christi eor-
pora, aut fatebuntur nobiscum, uno eodemque tempore, mille
in locis unum idemque Christi corpus totum et indivisum posse
haberi. Sed mille Christi corpera nec ipsi dicunt. Restat ergo
ut in mille missis eodem tempore, unum idemque corpus Christi
et indivisum esse credere debeant. Similiter igitur et in una
hostia, et si videatur quasi in plures partes dividi : nullam la-
men in eis dividi carnem attendimus, quia quod omnes simul
juncte, id ipsum singule separatz sunt, totum Christi corpus.
Nec cuiquam incredibile id debet videri. Quotidiano enim ex-
perimento cognoscimus quia intellectus noster, id est verbum
cordis nostri, cum illum quodammodo voce vestimus, ut quiin
corde nostro latens nobis solus cognitus erat, per vocem aliis
etiam manifestari possit eodem tempore et totus in corde nos
tro remanet, et totus eque mille hominibus cum assumpta voce
sua quantum in sc est, ita apparere polest, ut non solum ipse
simul omnium corda collustret, sed aures etiam cunetorum ipss
qua vestitus_est voce, eodem tempore lota et indivisa perstrin-
gat. Si igitur humano verbo Deus tantum prestitit ut non
solum ipsum, sed etiam vox, qua quodammedo vestitur, ad
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similitudine, insinuandum *. Le Verbe de Dieu,
disait 'Ange de I'Ecole, est I'expression pre-
miére et comme la fontaine de tous les verbes
humains, de toutes les paroles qui rendent la
pensée, Verbum est e¥pressio omnium verborum,
quasi fons quidam *; or, les ruisseaux ressemblent

a la source.

V/3

Mais avancons dans cette voie d’un lumineux

enseignement ; et de ces ressemblances avee le

mille homines cadem simul totaque pertingere valeat : nemo
hoc ipsum de omnipotentis Dei unico et omnipotente et co@terno
Verbo, et de carne ejus, quam similiter ut nobis ipsum Ver-
bum appareret, veslivit, et si capere non possit, habere incre-
dibile debet, quod de fragilissimo et transitorio verbo homi-
pis et momentaneis vocibus vixque exislentibus et nunquam
pravalet capere, et tamen penc semper experimento habet. »

(Guitmundus arch. Aversan. de corp. sang. dom.1. 1, Patrol.,
1. 149, p. 1435.)

4. Saint Aug. Serm. 419, n°7,1. 5, p. 852,

2. Saint Thomas, In Joan., e. 1, 1. I, t. 3, p. 357. — In Ep.
ad Hébr. c. v, L. 1], t. 7, p. 390.
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mystére de I'Incarnation !, allons & des rappro-
chements analogues avec I'Eucharistie. Je traduis,
en les résumant, plusieurs passages de saint Au-
gustin.

.« Remarquez les mystéres de ma parole, dit ce

saint Docteur : je nourris vos ames lorsque je
vous parle et je vous nourris avec ma pensée
qui s’est incarnée dans ma voix. Si je vous ser-
vais une nourriture purement matérielle, ell
n’arriverait pas tout entiére a chacun de vous,
mais il faudrait la diviser par fragments, et chx
cun recevrait d’autant moins que plus grand
serait le nombre des convives. Il n’en est pas de

méme de la nourriture morale que vous apporte

ma parole. Je dis & vos 4mes : recevez, prenes,

nourrissez-vous. Vous recevez le pain de 'intel-
ligence et il n’est point divisé : ce que je dis a-
partient tout entier a tout le monde, et tout
entier a chacun..... mes auditeurs ne divisent

A. V. saint Aug., Sermon 4149, n° 7, t. 5, p. 852-853. —
Saint Athan. cont. Arian. serm. 2, n° 35, 36, t. I, p. 502-504,

¢dit. Ben. — Saint Thomas, De Virtut. q. 4, De Verbo, art. b

1.16, p. 209,
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pas mon discours, en sorfe que Fun prenne la
premiére partie, 'autre la seconde, ou que cha-
cun se partage les syllabes. Non, mais un seul
entend tout, deux entendent tout, plusieurs en-
tendent tout, sans manquer une lettre, et si le
nombre des auditeurs augmente, il ne s’opére
-aucune division. Ma parole suffit a tous et chacun
la recoit intégralement. Votre oreille se prépare
a entendre et I’oreille de votre voisin, qui écoute
aussi, ne vous porte aucun préjudice’..... Voila
‘les mystéres que me révéle mon intelligence sur
les effets de ma voix; est-ce que j'oserais contes-
ter au Verbe de Dieu le droit de me donner les
-mémes assurances sur la puissance de sa chair ?
st hoc fit de Verbo sonante, quanto magis de Verbo
omnipotente®. Et d’autant plus que, selon le lan-
‘gage du méme Docteur, la chair du Christ est

4. Saint Aug. In Joan, c. 1, 1. I, t. 3, p. 355-357. — Suitc des
passages de saint Aug. sur ce sujel, S. 28, t. 5, p. 213,} 214,
serm. 351, p. 4947, serm. 237, n° &, p. 1449, 1450, serm. 187,
n°® 2-3, p. 1285-1287, serm. 120, n® 3, p. 855, 856, serm. 47,
n°30, p.384.—In Joan. Tract. 37, n° 4, t. 3, p. 2062, Tract. 69,
p. 2259,

2. Ibid. serm. 28, n° &, p. 243, Ibid. n° 5, p. 214,
15
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comme un son ou il a déposé Pexpression de son
amour, carnem quasi sonum quasivit, eique se
tnserust et ad nos processit.

Comprenez, mes trés-chers fréres, la suite de
ce raisonnement : j’insiste a dessein, non pas que
J'y trouve un rapport parfait, mais, comme dit
encore saint Augustin, parlant sur le méme su-
jet, ce que Dieu nous ‘montre ainsi dans les cho-
ses sensibles sert 4 nous faire croire aux prodiges
de P'ordre surnaturel '.

L’homme a sa pensée, qui est I'image du Verbe.
Al I'incarne dans un son, de la méme maniére
que le Verbe a pris chair, carnem quasi sonum
quasivit. Cette penée’e ainsi incarnée tient a la
fois de la matiére et de I'esprit. Produite au de-
hors, elle arrive tout entiére 4 des milliers d’au-
diteurs. Chacun la recoit tout entiére, la com-
prend tout entiére, se I'incorpore tout entiére,
et rien ne se divise dans ce festin de 'intelligence.
Le premier qui recoit ce verbeincarné de ’homme
le retient intégralement, et cependant le second

1. Serm. 344, n° 2, p. 1947.

-
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ne perd pas une seule miette de cette nourriture
immatérielle : le pain de vie lui arrive aussi en-
tier que si le premier ne s’était pas servi. Vous
ne voyez pas que c’est la un magnifique banquet
Eucharistique dans ordre naturel! Ces 4mes qui
vous entendent quand vous parlez, elles se nour-
rissent de la substance de votre 4me ! la nourri-
ture que vous leur donnez est a la fois corporelle
et spirituelle : elle est spirituelle, puisque c’est
comme une effluve de votre Ame ; elle est corpo-
relle, puisqu’elle est incarnée dans un son, et
cependant, elle n’est point semblable  ces aliments
qui nous sont servis sous des espéces et des for-
mes tout A fait matérielles. C’est vraiment I'image
de I'Eucharistie, qui est a la fois un aliment
corporel et spirituel : corporel, puisqu’elle con-
tient la substance du vrai corps; spirituel, puis-
qu’elle nous est servie d’'une maniére immaté-
rielle. — Avez-vous jamais réfléchi a tous ces
prodiges qui se renouvellent & chague fois que
vous parlez, et pourriez-vous m’expliquer cette
puissance incalculable du verbe humain, qui fait
de ’homme I'organisateur continuel du banquet
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des Ames ? ecce quomodo non potest satis explicari,
quantam vim habeat hominis verbum '. Et mainte-
nant, lorsque je dis que le Verbe de Dieu, qui
est la pensée éternelle du Pére, s’est rendu visi-
ble dans une chair humaine, comme je rends ma
pensée transparente dans un son, carnem quasi
sonum quéesivit; lorsque je dis que le Verbe In-
carné, pour continuer ses excés d’amour, a trouvé
moyen de nourrir avec sa chair des milliers
d’hommes, sans que le centitme regoive moins
que le premier; lorsque j’enseigne, au nom de
I'Eglise, que tous les jours cette parole incarnée
du Pére circule encore dans le monde, qu'elle
est recue tout entiére et sans division aucune
dans les ames chrétiennes, vous prétendez sé-
rieusement que cette doctrine est une évidente
absurdité... Je vous réponds encore avec saint
Augustin : « Comment pouvez-vous mépriser
ainsi la puissancé du Verbe de Dieu, vous qui ne
comprenez pas méme la puissance du verbe hu-
main, Verbum Dei contemnis, qui verbum hominis

4. Saint Aug. serm. 237, n° 4, t. 5, p. 1449,
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non comprehendis'! Est-ce que la Pensée de PE-
ternel n’aurait pas les mémes droits et les mémes
priviléges que la votre, lorsqu’elle plane, comme
lumiére et comme nourriture, sur des milliers
d’intelligences revétues de corps mortels ?

Ce n’est pas seulement la parole prononcée,
c’est la parole imprimée, la pensée incarnée sur
du papier et sous des caractéres visibles, qui me
rappellent encore le mystére de I'Eucharistie.
Comprenez-vous ceci? Homére a composé un
poéme, qui est comme le verbe, la parole de
son génie : pendant des siécles la plume I'a
transcrit des milliers de fois ; puis la presse est
venue, elle s’est emparée de cette parole incarnée
de 'homme, elle I'a reproduite des millions de
fois sous tous les formats, avec tous les accidents
possibles d’encre et de papier : et cependant, c’est
toujours la méme substance dela pensée humaine
qui se cache sous la variété infinie des formes
extérieures. Et Dieu ne pourrait pas faire avec
son Verbe tout-puissant, ce qu’un manceuvre

1. Saint Aug. In Joan, Tract. 37, n° &, t. 3, p. 2063,
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fait tous les jours pour le souffle si fragile du
génie! Un prote sur son casier aurail une puis-
sance que vous refuseriez a 'Eternel sur son
trone! En vérité, vous me permettrez de croire
que vous N’y aviez pas pensé.

)
‘o

Je veux encore vous communiquer une ré-
flexion qui s’est présenlée 2 mon esprit, en visi-
tant les découvertes merveilleuses de la science
humaine. Vous connaissez tous le télégraphe
électrique : eh! bien, si quelque génie prophéti-
que nous avait annoncé, il y a cinquante ans, ce
que nous voyons aujourd’hui, s’il nous avait
dit : on pourra bientot envoyer vos lettres, non
point par la poste : c’est I'électricité qui sera le
facteur, facteur trés-intelligent, qui reproduira
textuellement et en caractéres lisibles, a deux,
trois mille lieues, ce que vous avez écrit dans le
cabinet de I'inspecteur des télégraphes : ce fac-
teur aura une valeur d’autant plus inappréciable
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qu’il ira aussi vite que la pensée; si quelqu’un
avait osé tenir ce langage, évidemment ses amis’
auraient eu des craintes sérieuses pour sa téte,
et déja peut-tre ils auraient songé a lui retenir
une place dans ces asiles ot I'on soigne les pau-
vres déshérités de la raison. Et cependant, tout
cela est vrai, parfaitement vrai, tout a fait incon-
‘testable; mais il y a 14, permettez-moi encore de
vous le dire, un grand mystére eucharistique
dans I'ordre naturel. — Je suppose un homme
éabli au milieu de nombreux et puissants fils
conducteurs, qui partiraient en méme temps et
se dirigeraient comme un immense réseau jus-
qu'aux extrémités du monde. Cette supposition
peut se faire trés-raisormablement, et peut-&tre
que le jour n’est pas loin ou elle se réalisera
complétement. Cet homme ainsi placé au centre
de courants électriques pourrait instantanément,
et & la méme seconde, parler a tout 'univers! Sa
parole, c’est-a-dire sa pensée incarnée dans un
signe, il pourrait la promener en méme temps
dans les lieux les plus reculés du monde; s’il

avait des amis disséminés & tous les points car-
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L J

dinaux, il pourrait leur adresser a tous, a la
méme minute, la méme parole affectueuse, et
‘tous la recevraient intégralement, sans que Pac-
cueil fait au nord nuisit a celui du midi ou de
'orient. — Et cependant, vous osez contester le-
méme pouvoir au Tout-Puissant! Vous osez lui
contester le pouvoir de faire trouver son Verbe
Incarné, instantanément et sur tous les points du
globe les plus éloignés! Oh! prenez garde a vos
dénégations! car elles pourraient atteindre les
découvertes les plus certaines de la science, et
avec vos principes vous me donneriez le droit de
les nier. — Prenez garde 4 vos dénégations ! il y
a cinquante ans, on aurait tourné en dérision le
prophéte qui aurait annoncé les télégraphes élec--
triques : on en aurait ri, comme vous riez peut-
étre du mystére de I'Eucharistie. Prenez garde
a I'avenir! il pourrait bien donner raison a I’Eu-
charistie, comme il a donné raison & la puis-
sance de I'électricité. — Prenez garde 4 I’avenir
de Dieu! car lorsqu’il se révélera pour vous,
il ne sera peut-étre plus temps de croire a
ce que vous aurez blasphémé; Verbum Dei
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contemnis, qui verbum hominis non comprehendis!

Je sais, mes trés-chers fréres, et jele répéte
encore en terminant, je sais tout ce qu’il y a de
défectueux en de semblables comparaisons, mais
ce sont des insinuations de ressemblance. Dieu
nous laisse entrevoir, dans le miroir des choses
visibles, une image imparfaite des mystéres di-
vins : quand ’homme force la nature a lui révéler
ses prodiges et ses trésors, il ne voit pas toujours
la conséquence de ses actes; mais le Seigneur
est 1a qui surveille la science et lui commande de
devenir un écho du ciel : car la science est sa
propriété et le reflet de sa gloire.

Mon désir, mes trés-chers fréres, est de vous
parler avec un certain développement sur le plus
grand et le plus doux mystére du Christianisme.
lm’a semblé que mon devoir était de ne point
reculer devant les difficultés que présente la par-
tie théologique et philosophique du mystére, de-
vant les objections de la science humaine. Quel
aété mon but? Est-ce de nourrir une vaine cu-

riosité ? Est-ce de scruter les secrets de I'Eternel ?
- 15, -
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A Dieu ne plaise! Je n’ai point oublié la parole
de I'Ecriture : le scrutateur imprudent de la ma-
jesté de Dieu sera opprimé par la gloire'. « Mais,
dit saint Bernard, quand on scrute la gloire de
Dieu avec un ceil pur et simpleil .n’y arien &
craindre *. Est-ce que I'enfant n’a pas le droit de
contempler avee amour et respect le visage de
son pére ; et le visage de Dieu, c’est la vérité des
choses. » — « Ame fidele, disait saint Hilaire,
plongez-vous dans les secrets des mystéres di-
vins : cherchez, promenez-vous dans ces laby-
rinthes et ne vous lassez jamais. Pour moi, j’aime
a agir ainsi : je sais que je ne parviendrai point
au fond de abime, mais au moins je ferai quelque
progres. Celui qui scrute pieusement les mysté-
res de I'infini n’arrivera pas toujours & compren-
dre, comme il le voudrait, mais du moins il
avancera toujours dans ce sentier lumineux, qui
pie infinita prosequitur, et si non contingat aliquando
tamen proficiet prodeundo®? » — Telles sont, mes

4. Prov. xxv, 27.

2. Saint Bernard, In Cant. serm. 62, n° 4.
3. Hilar. Pictar, De Trinit. 1. 11, n° 40, t. 2, p. 88, 59, éd. Migne.
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tres-chers fréres, les régles que nous nous som-
mes étudié & suivre autant que I'a permis netre:
faiblesse : et puisque Dieu a écrit les pensées de:
Péternité sur les choses visibles comme sur des
feuilles publiques, dit saint Léon, il ne doit pas
nous étre défendu de lire ce magnifique alphabet
du Créateur ; il doit nous étre permis de nous
pencher sur le miroir des eaux, pour contempler,
sous le transparent des images, ce que nous ne
pouvons encore apercevoir dans une lumiére di-
recte et sans voiles. « Aujourd’hui, dit saint Paul,
nous voyons comme dans une glace énigmatique,
mais un jour ce sera face a face. » Aujourd’hui, la
foi est I’ceil de notre ame qui nous fait croire sur
la parole divine a la réalité des mysteres, qui nous
fait croire sans nous interdire la vue a travers les
éclaircies de la forét ou les nuages de Pexil ; mais
un jour, prosternés aux pieds de cette humanité
sainte, et la couvrant de nos divins embrasse-
ments, nous n’aurons plus rien a apprendre sur
la puissance qui lui a été donnée, et nous redi-
rons éternellement le cantiquedu premier amour:
0 chair bien-aimée, vous étes notre sceur, vous
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&tes Pos de nos os et la’ chair de notre chair,
soror nostra es, os ex ossibus meis, et caro de carne
med'.

1. Gen. XXIV, 60 ; Gen. 11, 23.

Par suite d'une erreur de copiste, les textes de saint Thomas
(p. 490-193) n’ont ‘point é1¢ reproduits intégralement. Nous
ajoutons ceux qui suivent.

Corpus Christi per suas proprias dimensiones in uno lantan
Joco existit, sed mediantibus dimensionibus panis in ipsum
transeuntis in tot locis est, in quot hujusmodi conversio fucrit
celebrata, non quidem divisum per partes, sed integrum it
unoquoque : nam quilibet panis consecralus in integrum cor-
pus Christi convertitur. (Saint Thomas, Cont. Gentiles, 1 Iy,
¢. LXIV.)

Remota quantitate, substantia indivisibilis est, ut dicitor
2 physic. ib., c. LXV. — Substantia, remotis accidentibus non
remanet nisi intellectu comprehensibilis, eo quod sensibiles po
tentiz non pertingunt usque ad substantie comprehensionem.
(In lib. Boet, De Trinit., q. 5, art. 3, t. 8, p. 329.)

In sacramento Eucharisti®, quod est spirituale alimentum,
Christus est secundum suam substantiam. (In Epist. 1, ad. Cor
c. 11, lect. 5.)

Corpus Christi est in hoc sacramento ex conversione subs-
tantie panis in ipsum. Non autem fit conversio ratione dimer-
sionum (nam dimensiones panis remanent), sed solum rationt
substantiz. Unde et corpus Christi est ibi ratione suz subsial-
tize, non autem ratione suarum dimensionum ; licet dimensionts
ejus sint ibi ex consequenti, in quantum non separantur a subs
tantia ipsius. Quantum™ autem ad naturam substantie perlinel
tota est sub qualibet parte dimensionum. Unde sicut ante con*
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secrationem lota verilas substantis et natura panis erat sub qua -
libet parte dimensionum, ila post consecrationem lotum corpus
Christi est sub qualibet parte panis divisi. (In Epist. 1, ad Cor.
c. 11, lect. 5.)

Quidquid pertinet ad Christum prout in se est, potest attribui
ei et in propria specie et in sacramento existenti... Quacu m-
que vero conveniunt ei per comparationem ad corpora extrin-
seca possunt ei attribui in propria specie existenti, non autem
prout est in hoc sacramento (3 pars. q. 84, art. &).
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Symbole du pain.

Melchisedech proferens panem et vinum.
Melchisédech offrit du pain et du vin.
(Gen., xiv, 18.)

« Dans la Religion, dit Tertullien, il est une
chose qui confond Vesprit humain; c’est d’une
part la simplicité dans Pacte et de I'autre la ma-
gnificence des effets, simplicitas in actu et mag-
nificentia in effectu’. » Ces paroles se présentent
naturellement a la pensée, au souvenir du plus
grand mystére du Christianisme; la, vraiment et
plus encore que dans tous les prodiges divins, il
y a simplicité dans P'acte et magnificence dans
les effets. D’un c6té, du pain, du vin; de I'autre,
la présence d’un Dieu, la nourriture des ames et

4. De Baptismo, c. 11.
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leur communion, leur participation & la nature
divine. D'un coté, de simples éléments de la
création matérielle; de’autre, une parole qui leur
communique une vertu surnaturelle, et recom-
mence tous les jours un miracle qu’aucune lan-
gue humaine ne peut raconter. Autrefois, Dieu
dit une parole, et le néant s’étonna de devenir fé-
cond : le Tout-Puissant regarda les abimes, et ce
simple regard sema les germes de la vie plus
nombreux que les sables de la mer. Plus tardle
méme Dieu, toujours simple dans ses actes, prit
du pain et du vin, et cette vile matiére, animée
par le souffle d’en haut, devint la plus étonnante
merveille de la Rédemption et la source la plus
abondante des graces du ciel. Le Tout-Puissant
aime & agir ainsi;... il montre par la Iénergie de
sa souveraineté illimitée, qui opére les plus inef-
fables prodiges avec les plus faibles instruments.
Sa parole, qui est la force de son éternelle acti-
vité, soutient et vivifie le néant de la créature,

portans omnia verbo virtutis suz .

. Hébr. 1, 3.
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. Cependant cette Sagesse de Dieu qui aime la
simplicité, suit ordinairement un ordre admirable
dans le développement de ses desseins : elle se
régle d’apres les grands principes de I’harmonie
qui président aux mouvements des mondes; car
ces principes de pénétration mutuelle, de paral-
léisme symbolique, ne sont autre chose que la
Sagesse éternelle appliquée au gouvernement de
Tunivers, effudit illam super omnia opera ejus'.
Dans I'ordre de la grace et dans les sacrements
en particulier, le Verbe semble s’¢tre toujours
souvenu de cette loi qui domine toute la Création
et que je pourrais formuler ainsi : les choses sen-
sibles sont un miroir ou viennent se réfléchir les
vérités intellectuelles et divines, et Fame attentive
a action de Dieu peut étudier facilement ces vé-
rités réfléchies, ces harmonies merveilleuses,
dont le monde entier est une image et dont I'écho
est renvoyé de toutes parts : rationes rerum qua
sunt intelligibiliter in Deo, sunt sensibiliter in crea-
turis corporalibus *. — Ainsi, dans les sacrements

1. Eceli. I.
2. Saint Thomas, In Ep. ad Hebr., c. Ix.
[ ]
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tout est simple dans Pappareil extérieur, et ce-
pendant la matiére est choisie de maniére a faire
pressentir Peffet de la grace : ce choix n’est point
un acte arbitraire, c’est 'application de la grande
loi générale qui fait de tous les étres visibles et
invisibles une seulé chaine, dont le dernier an-
neau est rivé au trone de I'éternité. Quand Dieu
veut instituer le sacrement qui purifie, il prend
dans la nature I'élément qui fait disparaitre la
souillure des objets matériels : s’il veut se don-
ner a nous tout entier dans le sacrement de son
amour, il ira prendre dans les objets sensibles ce
qui est le signe de I'union la plus compléte, la
nourriture, le principe du renouvellement vital et
de I'assimilation corporelle : et par ces signes
extérieurs ainsi combinés, dit le Docteur Angeé-
lique;, Dieu nous conduit a I'intelligence des mys-
téres divins *. Et ailleurs le méme Docteur en-
seigne, « qu’il devait y avoir un rapport entre les
signes sensibles et I'effet produit par les sacre-
ments, signum sacramenti sensibile congruum de-

A. 3¢ p. q. 60, art. &.
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bet esse ad reprasentandum spiritualem sacramenti
effectum *. »

Jésus-Christ a dit en parlant de  I’Eucharistie :
« Ma chair est vraiment une nourriture, et mon
sang est vraiment un breuvage;... je suis le pain
de vie,... le pain que je donnerai, c’est ma chair
livrée pour le salut du monde *. » — Ces paroles
a la fois simples et profondément mystérieuses
nous indiquent la nature, les effets et la divine
vertu du plus auguste des sacrements. La nour-
riture et le breuvage ! le pain et le vin! c'est la
vie de ’homme. Aussi le Sauveur s’est-il servi de
ces éléments symboliques ® pour instituer le sa-
crement de la vie surnaturelle. Dans cette Con-

4. Cont. Gent. 1.1V, c. Lix. — V. Albert le Grand t. 21, De
Euch. dict. 3; Tract. 2, c. I, p. 53, dict. 6; Traot. 2, c. I, p. 108.

2. Joan. 6.

3. « Ideo necesse fuit, dit S. Bonaventure, corpus et sangui-
nem Christi tradi velatum sanctissimis symbolis, et similitudi~
nibus congruis et expressis. Et quoniam nihil magis idoneum
est ad refectionem, quam cibus panis et potus vini..., ideo sub
his speciebus magis quam sub aliis debuit hoc sacramentum
exhiberi... » Et plus bas saint Bonaventure dit en parlant des.
accidents : « signis ipsius corporis contentivis, et expressivis. »
(Brevil. 6, p. c.Ix, p. 83,t. 8.)
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férence je développerai ces paroles de Jésus-
Christ : « Mon cdrps est vraiment une nourriture;
Je suis le pain de vie, le pain que je donnerai,
.¢’est ma chair livrée pour le salut du monde.»
Nous renvoyons a dimanche prochain I'explice-
tion de ces autres paroles : « Mon sang est vrai-
iment urt breuvage. »

§1

11 est écrit : L’homme ne vit pas seulement de
pain!. — L’ame de 'homme a donc besoin d'un
aliment conforme a sa nature et a ses appétits
immatériels. La nourriture de I’ame! a cette pa-
role peut-étre ’homme de la terre sourira de

pitié : lui qui ne comprend rien, sinon ce qui se

i. Matth. 1v, 4.
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voit, ce qui se touche, ce qui se peése avec la
main, lui qui a matérialisé ses pensées, ses senti-
ments, son existence, comment aurait-il 'intelli-
gence des besoins de I'ame? Il a emprisonné la
sienne dans la matiére, et il ne sent pour son étre
moral d’autres besoins que ceux qui lui ont été
créés par les exigences de son corps. — Cepen-
dant, que Dieu en soit béni pour sa gloire et pour
celle de notre pauvre humanité! il est des Ames
vraiment dignes de ce nom, qui ont besoin de
nourriture, et pour lesquelles ce besoin se fait
sentir avec plus de force et de fréquence que les
appétits du corps : il est des ames qui ont faim
et soif de ce qui est vrai, beau, noble, élevé, et
chez lesquelles cette faim et cette soif sont a la
fois une preuve de grandeur et un glorieux tour-
ment. Et comme le corps épuis¢ de fatigues. a
besoin de renouveler la vie qui circule en lui, ces
ames royales, semblent perdre une partie de leurs.
forces dans les luttes de la vie, et il se crée en
elles une aspiration incessante vers un principe
supérieur qui doit les animer, les fortifier et ré-
parer leurs défaillances. Hélas! mes trés-chers
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fréres, on plaint beaucoup les malheureux dont
le corps a faim, mais il est une souffrance mille
fois plus affreuse, que I'on ignore ou que 'on ne
plaint pas, c’est la faim des ames : c’est la tor-
ture d’un étre moral qui, renfermé comme le pri-
sonnier d’autrefois dans la tour de la faim, souf-
fre cruellement, et ne trouvant pas un morceau
de pain, est obligé de se dévorer lui-méme, de
dévorer ses pensées, ses sentiments, son intelli-
gence et son cceur. Combien de riches et de for-
tunés du siécle que tout le monde croit heureux,
qui voudraient parfois se persuader a eux-mémes
qu’ils sont heureux, et dont toutes les facultés
sont crucifiées dans les tortures d’un affreux
supplice : il leur manque le pain de I'intelligence
et du ceeur, le froment de la vie immortelle.

-

§2

Quelle est, mes trés-chers fréres, la vraie
nourriture de I'ame ? Nos pieds touchent au sol :
aussi, c’est la terre qui est chargée de fournir
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laliment de notre étre matériel, et le grain de
blé confié¢ aux sillons des campagnes doit pré-
parer la nourriture du corps humain. Mais notre
ame, cette nature vaste comme i’immensité, dont
la pensée habite les régions divines, dont le cceur
est grand comme les cieux, cette Ame que Dieu a
faite 2 son image, ou il a déposé le germe d’aspi-
rations éternelles et de besoins infinis, qui pourra
la nourrir? Ou sont les campagnes assez fertiles
pour lui préparer le froment de la vie divine? La
nourriture de I'Ame, c'est la vérité, c’est la
beauté, c’est le bien par excellence, c’est Dieu
lui-méme : Dieu, dans sa forme pure et infinie,
pendant les siécles de I'éternité! Dieu, sous des
voiles et des symboles, durant les jours de I'exil!
— Oui, I'ame de 'homme a besoin de la table
divine ; et, devenue exigeante par suite de son
origine et de sa grandeur, elle n’aspire a rien
moins qu’a se nourrir de la substance méme de
Dieu, qu’a se remplir et s’engraisser de la pure
essence de Dieu, de Deo saginari', comme disait

A, Tertullien, De resurr., c. VIII.
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* Tertullien. C'est cette communion avec I’Etre
infini qui fait toute la gloire et toute la force de
‘notre Ame : c’est elle qui donne au chrétien la
plénitude de la vie morale, la surabondance d’une
énergie divine, qui laisse au coeur le repos et le
calme d’une douce satiété. O festins de P'intelli-
gence! 6 banquets immatériels! ’homme sensuel
vous regarde comme un réve et un fantome de
Pimagination, mais celui qui vous a fréquentés
sait qu’il 0’y a rien de plus savoureux et de plus
fortifiant. Pourquoi tant d’ames n’ont-elles plus
de vie maintenant? Pourquoi semblent-elles se
débattre sous la pesanteur du vide; pourquoi ces
plaintes qui nous arrivent de toutes parts, sans
<compter celles qui sont étouffées dans les san-
glots solitaires? Ne dirait-on pas qu'’il existe sur
la terre une immense famine, in universo orbe
fames prevaluit'? Et ce ne sont plus seulement
les enfants qui demandent du pain, comme au
temps du Prophéte?, mais tous, vieillards, en-
fants, riches et pauvres, savants.gt ighorants. Qui

4. Gen. xLI, 5%, -
2. Thren.-1v, &.
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donc a ainsi créé cette famine universelle au mi-
lieu de P'abondance et des progrés de la civilisa-
tion matérielle? Ah ! mes trés-chers fréres, ¢’est
que ’humanité, comme le prodigue, a abandonné:
latable de la famille pour chercher la'nourriture de
l'erreur et de la vanité. Or, telle est la conséquence
inévitable de I’erreur sur ’ame humaine : a peine
cette nourriture de mensonge a-t-elle pénétré les
veines intimes de l'intelligence et du cceur, que
lame souffre cruellement. Cette souffrance se
traduit par un malaise général, par une inquié-
tude que rien ne peut calmer, ou bien par des
douleurs aigués qui deviennent intolérables. C’est
un poison lent qui n’épargne la vie qué pour faire
souffrir davantage et pluslongtemps. La vérité, au
contraire, posséde toutes les qualités de la nourri-
lure saine et substantielle; elle calme, elle fortifie,
elle engraisse, elle donne la vigueur et le repos,
sicut adipe et pinguedine repleatur anima mea,..
Requies mensx tuz erit plena pinguedine'. —
Comment! dit saint Augustin, les hommes se

i. Ps. Lx11, 6. =— Job. xxxvi, 16.
16
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disent heureux quand ils s’asseyent a une table
splendide, et ils ne veulent pas comprendre le
bonheur qu'on éprouve & se nourrir et a s’a-
breuver de vérité! Les hommes se croient heu-
reux, quand ils respirent les suaves odeurs des
plantes et des parfums, quand leurs oreilles se
repaissent des sons de I'’harmonie, que leurs
yeux se dilatent & la clarté sereine de la lumiére;
et ils sourient d’incrédulité quand on leur ap-
prend que la vérité a des parfums incompa-
rables, une harmonie intérieure qui apaise toute
agitation, et une lumiére plus douce que celle de
tous les astres du firmament'.

V78]
W

Avant de continuer la série de ces propositions
qui toutes vont aboutir a I'Eucharistie, j’ai besoin
de reprendre encore les choses de plus haut.
Tout étre créé a besoin de nourriture, parce qu'il

A. Imité de saint Augustin, de lib. arbit. 1. 1I, n° 38, t. 1,
p. 978.
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abesoin de complément ; il ne trouve pas en lui
une source de vie suffisante, il est obligé de cher-
cher autour de Jui pour soutenir sa nature dé-
faillante, et entretenir une vie qu’il sent devoir
lui échapper : il y a donc partout une sorte d’Eu-~
charistie naturelle. A mesure que les étres sont
plus parfaits, ils cherchent une nourriture plus
délicate, plus exquise, plus en rapport avec leur
nature. C’est cette série progressive de pensées
que formulent parfaitement saint Grégoire et
saint Cyrille, quand ils disent : « Le foin est la
nourriture de ’animal, mais le Verbe est la nour-
riture de I’ame raisonnable.... le pain estlanour-
riture proportionnée a la nature de notre corps,
de méme le Verbe est I'aliment qui convient pour
l'ame, quemadmodum panis corpori conveniens est,
ta et Verbum anima consentaneum *. Oui, mes
trés-chers fréres, la petite fleur qui regoit la
rosée des champs et qui extrait les sucs de la
terre, I’animal qui cherche sa nourriture dans la
prairie, et ’'homme qui s’assied 4 un banquet,

1. Greg. Nyss., In Cantic. hom. 5, p. 883, t. 1, édit. Migne.
— Cyr. Hieros. Catech. &,n° 5, p. 1099,
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obéissent, sans s’en douter, a une loi générale de
tous les étres, sorte de loi eucharistique, qui fait
que tout étre appelle la vie, veut rafraichir et for-
tifier sa vie'. On dirait que la vie est en nous un
étre fugitif qui menace a4 chaque instant de nous
abandonner ou de défaillir, et que la nourriture
cst une espéce d’aimant qui la retient, ou un prin-
cipe réparateur qui la renouvelle. — Mais voyez,
dans cette gradation merveilleuse des étres,
comme la nourriture se perfectionne i mesure
qu’on remonte la série! Et quand on arriveih
région des étres intelligents, quel nouveau pro-
dige s’offre & nos regards! Plus ces étres privi
légiés s’élevent dans la voie de la vertu, en sas-
similant la nourriture spirituelle, c’est-a-dire la
justice, la vérité, la sainteté, ‘plus les formes de
ces attributs divins deviennent excellentes e
modifient d’une maniére supérieure la nature qui
les recoit : c’est ce qui fait dire & Origeéne : « Plus
nous avangons, plus nous mangeons de meiller-
res et plus abondantes choses, jusqua ce que

4. V. Origéne, In Joan, t. 43, n°® 33-35, t. &, p. 435-459.
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nous arrivions a avoir la méme nourriture que le
Fils de Dieu, quanto magis proficimus, tanto me-
liora ac plura comedimus...."* » et ailleurs : « Au
milieu de cette grande variété d’aliments, il est
un pain substantiel que nous devons réclamer,
c’est le Verbe qui était dans le principe, afin que
par lui nous nous transformions en dieux.... car
qu’y a-t-il de plus nourrissant pour I’ame que le
Verbe? Qu’y a-t-il de plus précieux pour Iesprit
que la Sagesse divine? Qu’y a-t-il de plus conve-
nable pour I'étre raisonnable que la Vérité inti-
nie*? » — Mais, mes trés-chers fréres, il y a une
différence essentielle dans les cffets produits par
les différentes espéces de nourriture : lorsque
P'aliment que nous prenons nous est inférieur, il
se change en nous® : si, au contraire, il est d’'une
nature plus excellente, il nous change en lui.
Ainsi, quand je mange le pain, je le transsubstan-

1. Origéne, Comment., in Joan, t. 13, n° 34, p. 459, t. 4.
2. Origéne, De Orat. c. xxvir, p. 515, t. 1, édit. Migne,
p. 514,
3. V. Alex. Ales., De Euchar. q. 10, art. 3, p. 206, %, colonn.
t. & — V. aussi saint Thomas, passim.
6.
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tie en mon étre, parce que par ma nature intel-
lectuelle je suis supérieur au froment des cam-
pagnes. Mais si je recois un Dieu pour nourriture,
la manducation a un effet inverse, c’est-a-dire
qu’e]lé divinise ma propre nature et I'éléve a un
état supérieur. — De toutes ces vérités qui for-
ment la base de I'enseignement philosophique des
Péres, il résulte, mes trés-chers fréeres, que 'u-
nivers tout entier est, méme dans Iordre naturel,
un immense banquet eucharistique, ou chaque
étre recoit sa part de vie, sous une forme plus ou
moins élémentaire, avec des conditions de plus
ou moins grande perfection; mais tout vient de
Dieu, tout découle de son infinie libéralité, la
. nourriture des anges, celle des hommes dans
Pordre de la nature et de la grace, et il n’est pas
Jusqu’a la vie ruminée par I'animal, qui ne soit
une effusion de la munificence divine, qui pro-
ducit in montibus foenum, et herbam servituti homi-
num, qui dat jumentis escam ipsorum, et pullis
corvorum invocantibus eum*. Oui, pour reprendre

1. Ps. cxLvI, 8, 9.
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la parole du Prophéte, le petit du corbeau qui
crie au fond de son nid, demande a Dieu sa part
de vie, parce que Dieu est la xie universelle, et
que toutes les petites vies individuelles, particu-
lieres, qui flottent dans I'immensité, sont un
écoulement, une imitation de cette vie souveraine,
comme parle un grand théologien, hz vite om-
nes unam vitam summam imitantur', et clest
ainsi, continue Hugues de Saint-Victor, que le
souverain bien se répand partout, constitue toute
espéce de vie, et raméne toute vie particuliére a
lavie souveraine et universelle : Sic itaque sum-
mum bonum in omnia se diffundens, omnem vitam
constitutt, et ad summam vitam omnem vitam for-

mando reducit.

Mais, apres cette digression sur la vie générale

des étres et sur ses rapports avec le grand mys-

1. Hugues de Saint-Victor, In Hier. clestem., 1. IX, t. 1,
p- 1118-1449, édit. Migne.
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tére qui nous occupe, je reviens plus directe-
ment a notre sujet.

Si le pain est Faliment du corps humain, si le
foin est la nourriture de animal, la vérité, c’est-
a-dire le Verbe, est la vraie nourriture de I'ame.
Les Anges, dans le ciel, recoivent cet aliment pur
et dégagé de toute forme sensible : esprits im-
matériels, ils nagent dans I'Océan de la vie éter-
nelle et toujours jeune. « Les Anges, dit Origéne,
se nourrissent de la Sagesse de Dieu, et dans la
contemplation de la vérité, ils prennent des forces
pour accomplir leur mission *. » —« O Verbe, s’¢-
crie saint Augustin, vous qui étes lanourriture et
le pain des Anges : c’est par vous que les puis-
sances célestes sont pleines de vie substantielle;
c’est par vous qu’elles sont rassasiées sans ja-
mais éprouver aucun dégoit; c’est par vous
qu’elles vivent, qu’elles sont sages et bienheu-
reuses *. » Telle était aussi, en tenant compte de
la différence des natures, la position de ’homme
dans le Paradis terrestre : « Le pain de ’homme,

1. Origéne, De Orat. c. XXVII, t. 1, p. 544, édit. Migne.
2. Saint Aug., Serm. 196, n° 3, p. 1309-1310, t. 5.
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dit saint Grégoire le Grand, était alors le plaisir
de la vie divine, la communion dc tous les ins-
tants avec le Verbe de Dieu, la joie du repos inté-
rieur, la splendeur de la lumiére inaccessible, I'a-
mour divin, la jubilation de I'esprit, la suavité de
la contemplation, le désir des entretiens fami-
liers, la sécurité de I'ame, la présence du Créa-
teur'. » — O grandeur! & dignité premiére de
I’humanité ! Que vous étiez admirables et pleines
de charmes délicieux! En vous retirant, vous
avez laissé, comme en souvenir de vous, un fer
divin dans la plaie de 'humanité, et maintenant,
si nous souffrons, c'est de ce mal incurable que
rien ne peut cicatriser ici-bas. Toujours il se re-
mue en nous quelque chose d’inquiet et de mécon-
tent ; c’est sans doute la peine d’une prévarication,
mais c’est aussi un signe de noblesse et d’éléva-
tion primitives : c’est le souvenir ineffacable d’unc

4. Panis autem fuit visionis divinae delectatio, Verbi Dei sa-
lictas, interne quietis gaudium, lucis inaccessibilis splendor, sa-
picntiz refectio, angelorum societas, amor Dei, jubilum spiri-
tus, contemplationis suavitas, collocutionis desiderium, securitas
mentis, preesentia Creatoris. (S. Greg. Magn. in V, Psal. Peenit.,
n° 7, t. 5, p. 607, édit. Migne.)
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grandeur passée, et qui doit revenir. C’est un
écho de la gloire du Verbe qui retentit toujours
dans la conscience humaine; c’est le souvenir et
le regret de « cette communion de tous les ins-
tants avec la Sagesse éternelle, de la splendeur de
cette lumiére inaccessible, de ces jubilations de
I'esprit, de ces entretiens familiers et remplis de
suavité. » Et qui de nous, mes trés-chers fréres,
sur cette terre d’exil, ne s’est pas souvenu, en
sondant ce je ne sais quoi de noble et de divin,
qui flotte toujours méme au milieu de la mer des
vanités et des passions humaines, qui de nous ne
s’est pas souvenu qu’il devait en étre ainsi a ’ori-
gine des choses? La nature humaine, méme dans
son état de déchéance, éprouve, au moins par
intervalles, de ces pulsations divines ¢ni accu-
sent un passé glorieux.

Mais, mes trés-chers fréres, un abime a été ou-
vert entre Dieu et 'humanité, et depuis la chute,
’homme a été, pour ainsi dire, enveloppé dans
la matiére et perdu dans les téné¢hres du monde
inférieur. De 14, cette vie des sens qui domine en
lui : de la, cette force humiliante qui le sollicite
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a descendre; de la, ces appétits plus grossiers et
plus déréglés que ceux de I'animal privé de rai-
son. Or Dieu, dans sa miséricorde infinie, avait
résolu de relever le monde ainsi tombé dans la
dégradation, et de le rattacher par une chaine
d’amour au trone de son éternité. Dieu était le
pére du prodigue, et il fallait que I'enfant’se sou-
vint de la table de la famille : le banquet est le
signe de I'union, le mémorial de I’amour du peére
et de la tendresse des enfants. Mais ’homme
étant perdu dans les sens, et, d’autre part, natu-
rellement composé de corps et d’ame, il était dif-
ficile de le ramener subitement a la région des
purs esprits, de lui servir la vérité sous la forme
de sa pure essence, comme on la sert aux anges
dans le ciel. D’ailleurs, un retour a Dieu par la
pénitence, par les voies de I’humiliation, et une
initiation progressive, était devenu nécessaire
-pour la compléte guérison. Alors le Fils de Dieu,
qui est la Vérité infinie, la Raison supérieure et
éternelle, s’incarne dans le sein d’une Vierge, se
fait homme comme nous, afin que son humanité
dcvienne cette échelle mystérieuse qui nous éleve
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jusqu’au trone invisible de la Divinité. « Qu’on ne
dise point, s’écrie Bossuet, l'esprit suffit. Le
corps est le moyen pour s’unir a I'esprit, c’est en
se faisant chair que le Fils de Dieu est descendu
jusqu’a nous : c¢’est par sa chair que nous devons
le reprendre pour nous unir & son esprit et i sa
divinité. Nous sommes faits participants, dit
saint Pierre, de la nature divine, parce que Jésus-
Christ a aussi participé a notre nature. Il faut
donc nous unir a la chair que le Verbe a prise,
afin que, par cette chair, nous jouissions de la
divinité de ce Verbe, et que nous devenions des
dieux en prenant des sentiments divins'. »

§ 6

Ce n’était pas assez : le passage du Fils de Dieu
sur la terre ne devait étre que temporaire, et son
humanité sainte se repose maintenant loin de
nous et dans le sein de la gloire : mais I'amour a

A. Bossuet, Médilat., La Céne, 4™ p.. 24¢ jour, p. 349.
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des ressources et des délicatesses d’invention
que lui seul sait deviner. Une parole avait été
prononcée : « Je ne vous laisserai point orphe-
lins, » et voila que, par un miracle de la Toute-
Puissance divine, ce corps du Sauveur, qui
présentait autrefois la vérité sous une forme sen-
sible, est au milieu de nous, est devenu la manne
du désert, la nourriture a la fois visible et invisi-
ble des esprits revétus d’une chair mortelle !. Le
Verbe de Dieu, qui se cache dans la nature pour
nous instruire, qui s’incarne dans les mots pour
nous révéler les plus hauts mystéres du Christia-
nisme; le Verbe de Dieu, pressé par I'esprit d’a-
mour, a trouvé que ce n’était pas encore assez de
tous ces prodiges : il s’est donné a nous sous
forme de nourriture : il s’écoule en nous plus in-
timement que la mére quand elle donne son lait a
I'enfant; il devient, pour ainsi dire, notre chair

A. Sic ergo cst panis verus, non quidem veritate panis natura-
liter sed veritate vegetationis, quia vegetat ad divinum essc et
seternum... panis materialis mutatus in carnem et sanguinem, a
nobis accipit vitam. Panis autem spiritualis nos ad se mutans,
dat nobis vilam suam. (Albert le Grand, In Joan, c. vi, t. 41,

p. 118.)
47



. 200 L’EUCHARISTIE.

et notre substance, et tandis que la forme sen-
sible, qu'on appelle espéces ou apparences, est
recue dans la partie matérielle de notre é&re, il
s’opére dans ces régions élevées, que I'Apoétre
appelle la division de I'ame et de l'esprit, il
s’opére une commumion reelle, c’est-a-dire une
tusion de I'Etre divin qui se donne, et de I'étre
humain qui recoit la vie divine. Alors se renou-
velle en partie ce qui avait lieu autrefois dans le
Paradis terrestre, quand « le pain de homme
était le plaisir de la vision divine, la communion
avec le Verbe de Dieu, la joie du repos intérieur,
la splendeur de la lumiére inaccessible, I'ameour
de Dieu, la jubilation de I'esprit, la suavité dela
contemplation, le désir des entretiens familiers*. »

Un saint Docteur envisage ce sublime mysbére
sous un autre point de vue, qui nous montre
toute la grandeur de I'homme, et I'infinie con-
descendance de Dieu, qui sait abaisser sa grace,
que dis-je? s’abaisser lui-méme jusqu’a consulter

presque les détails et les exigences de notre cons-

A. Saint Grégoire le Grand, licu cilé.



TROISIEME CONFERENCE. 291

titution. « Les créatures raisonnables peuvent
étre considérées sous un triple rapport, comme
immatérielles, comme composées d’éléments con-
traires et divisés entre eux, et ces éléments peu-
vent eux-mémes étre considérés comme formant
dans la méme personne une société¢ de fraternelle
amitié. Au premier degré se trouvent les Anges;
et la seule nourriture qui leur convienne est le
Verbe immatériel, I'éternelle Sagesse du Pére,
selon cette parole de I’Ange : j’ai une nourriture
invisible et un breuvage que ne peut apercevoir
l'eil de la chair'. Dans I’homme, nous pouvons

1. Suarez prouve trés-bien cette vérité, que les Anges ne dé-
sirent pas communier sacramentcllement. Ce que nous avons
sous forme de foin ct de paille, comme dit saint Bernard, ils le
possédent sous une forme infinie et immatérielle. (V. Suarez,
in 3, p. q. 80, art. 2, p. 451-452, 1. 21.)

— 11 serait bien a désirer que certains livres spirituels fussent
composés sous les inspirations d'une saine Théologie : ils ne
renfermeraient pas autant d’errcurs sur I'Eucharistie. N'a-t-on
pas souvent imprimé que les Anges sont jaloux de notre partici-
pation au sacrement de l'autel ? Saint Augustin établit trés-bien
la différence qui existe sous ce rapport entre nous et les Anges :
la différence cst naturellement tout entiére & I'avantage de ces
derniers.

Laudant eum condigne omnes Angeli cjus, quorum cibus
&lernus est, incorruptibili eos sagina vivificans; quia Verbum
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considérer les deux éléments qui le constituent,
c’est-a-dire le corps et 'ame, ou comme séparés,
ou comme unis dans une seule et méme person-
nalité. Dans le premier cas, I’homme a besoin
d’une double nourriture, I’Ange a chez lui besoin
de la nourriture invisible qui soutenait I’Ange

Dei est, cujus vita vivunt, cujus elernitate semper vivant. Il
cum condigne laudant, Deum apud Deum, ct dant gloriam in
excelsis Deo. Nos autem plebs ejus et oves manuum ejus
(Ps. xc1v, 7), pro modulo infirmitatis nostre pacem per bonam
voluntatem reconciliati mercamur. (S. Aug., serm. 194, n° 2,
p. 1304, 1. 5.) . :

Ut cnim panem Angelorum manducaret homo, creator Ange-
lorum factus est homo. llli laudant vivendo, nos credendo : illi
fruendo, nos petendo : illi capiendo, nos querendo : illi in-
trando, nos pulsando. (Ibid.)

Donec eum fontem vite potemus et satiemur; interim dum
ambulantes per fidem peregrinamur ab co,dum esurimus et si-
timus justitiam, et forma Dei pulchritudinem ineffabili ardore
desideramus, forme scrvi Natalem devoto obsequio celebremus.
(Ibid., n° &.)

Ipsa cst veritas, ipsa cst sapicntia, ipsa est virtus Dei : sed
quomodo ca perfruuntur Angeli, tu non potes. Illi cnim quo-
modo perfruuntur? Sicuti est, in principio erat Verbum, et
Verbum erat apud Deum, et Deus erat Verbum per quod facta
sunt omnia. Tu autem quomodo contingis ? Quia Ferbum caro
factum est, et habitavit in nobis. Ut enim panem Angelorum
manducaret homo, creator Angelorum factus est homo. (S. Aug.
in Ps. 134, n° 5, t. &, p. 2131.)
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Raphaél, et 'animal a besoin de la graisse de la
terre. Mais si I'on envisage dans I'homme cette
admirable fusion par laquelle le Créateur a uni
dans une méme personne deux éléments contrai-
res, et les a combinés dans une merveilleuse so-
ciété d’amour, nous avons besoin, pour la vie
simultanée de nos deux natures, d’une seule et
méme nourriture qui soit a la fois corporelle et
spirituelle ; et cette seule et méme nourriture est
la divine Eucharistie, ou le Verbe de Dieu nourrit
Pame comme la voyageuse du désert, et dépose
en notre corps des germes de vie et de glorieuse
résurrection’. »

Sans doute, mes trés-chers freres, cette nour-
riture divine, qui maintenant nous est offerte sous
les voiles du sacrement, n’est qu'une forme tran-
sitoire en rapport avec notre existence mortelle.
« Un jour, dit saint Augustin, ces sacrements
temporels n’existeront plus : ce sont les ligaments
du malade, ce sont les remeédes du temps : dans

1. De Vener. Sacr. alt. Inter. Opusc., S. Thome, opusc. 58,
c. VI, t. 47, p. 46, édit. Romana. Ce traité cst d’Alhertle Grand,
v. L. 42, de ses ceuvres, p. 249 ct sq.
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I'état de parfaite santé on les éloignera : mais ils
sont actuellement nécessairés, et sans eux, on
ne parviendrait pas a la compléte guérison'.» —
Cet aliment des Anges, que nous recevons sous
forme de manne, fera donc place un jour al'éter-

nelle vérité, * qui sans ombre et sans voiles nous

L4

1. Saint Aug., in Ps. 146, n° 8, t. &, p. 2338-2339.

2. Un picux et savant bénédictin du moyen age a trés-bien
résumé la tradition sur ce point, que nous croyons également
peu connu de certains auteurs qui écrivent sur I'Euncharislie.

Cum enim scriptum sit : Panemangelorum mandncavit homo
(Ps. LXXVIL. 25); quia codem Christo reficitur homo in via ere-
dendo, quod satiantur angeli in patria, eum sicut est videndo,
cum codem fruuntur ut vivant sinc sacramento, quo ct nos n¢
moriamur cum sacramento : quando crimus sicut angcli Dei,
numquid eum (uem angeli sinc sacramento vident revelata fa-
cie sicut est videre poterimus, nisi ablata umbra sacramenti?
Quomodo enim facies sua vel nosira erit revelata, nisi omnis
veli umbra rejecla, et nos appareamus filii Dei, quod sumus, et
ipse nobis appareat quod est, sicut est Deus ? Frustra orarcmus,
ut quod nunc specic geritur, rerum veritate capiamus, si ibi
etiam hujus sacramenti haberemus umbram, ubi facic ad faciem
sicut est videre spcramus Christi gloriam. Quz cnim renumer-
tio essct nobis in-alia vita, si umbra sacramenti coniegente, V&
ritas gloriee Christi nunquam nobis fieret manifesta? Unde Am-
brosius in libro de officiis (lib. 1, cap. 48, t. 11, col. 63): « Illa
igitur sunt nobis expetenda, in quibus perfectio, in quibus veritas
est. Hic umbra, hic imago, illic veritas. Umbra 1n lege, imago in
Evangelio, verilas in cclestibus. Ante agnus offerebatur et vi-



TROISIEME CONFERENCE. 208

pénétrera de lumiére, de vie et d’amour pendant
P'éternité : alors, se vérifiera cette parole de saint
Augustin, « que le vrai pain de l'ame c’est le

tulus; nunc Christus offertur, quasi recipiens passionem, et of-
fert se ipse quasi sacerdos, ut peccata dimittat. Hic in imagine,
ibi in veritate, ubi apud Patrem quasi advocatus pro nobis in-
“tervenit. (Alger., De sacram. 1.4, c. v, Patrol. t. 180, p. 762.)

In hac vita lumine sanctarum Scripturarum et sacramentorum
ceelestium refectione opus habemus, in futuro autem talibus non
egebimus subsidiis, ubi juxta Psalmistee vocem, quicunque ap-
paruerint cum justitia, satiabuntur manifesta gloria Christi. Quo-
modo enim cgebimus refectione ubi sempiterna erit satietas ?
Vel quomodo egebimus sacramento, quod utique oculus corpo-
raliter videt, cum Deus diligentibus se, teste Apostolo (4 Cor. 11,
19), quod oculus non vidit, et auris non audivit et in cor ho-
minis non ascendit, preparaverit ? (Ibid. p. 763.)

(uia ergo hoc sacramento non est in @teraum mors Christi
annuntianda, sed tantum donec veniat, quia postea nullis mys-
teriis egebimus, constat illud transitorium esse signum et tem-
porale, quod tantum egemus nunc, dum videmus per speculum
et in @nigmate. Unde item Augustinus in sermone super ora~
tionem Dominicam : (67, a° 7, t. V, col, 333).... Quando illuc
venerinaus, ipsum Verbem manducaturi sumus et bibitari, quo-
modo Angeli modo. Vident enim ‘ipsam Veritatem, et ipso fonte
saliantur, unde aos irroramur. Com igitur Eucharistia sit panis
quotidianus, huic vitee necessarius, quem non sumus accep-
turi,cwmad ipsam Christum venerimus, quando manducaturi su-
mus ipsam Verbum quesrodo angeli modo, constat eam mon
€sse ®ternam specie tenas, quam tamen ipsa sui veritate eter-
nam credimus. (Ibid. p. 764.)

Albert le Grand exprime trés-bien la méme vérité : Defecit
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Verbe, c’est la Vérité, la Sagesse et la Vertu de
Dieu'. »

Cette doctrine, aussi grande que certaine et
lumineuse, donne naissance chez les Docteurs de
I'Eglise a deux courants d’idées qui étonnent au
premier coup d’ceil, mais qui, méditées dans le
silence de 'amour et comprises a leur point de
vue, laissent parfaitement intact le dogme admi-
rable de 'Eucharistie, et cependant, ouvrent de-
vant 'esprit et le cceur les horizons de Pinfini.

manna postquam comederunt de frugibus terre, nec usi sunt
ultra cibo illo filii Israel : sed comederunt de frugibus prasentis
anni terree Chanaan. Ita etiam in hoc transitu mundi utimur
cibo Eucharistiee sub specie panis et vini velati : sed cum ad
patriam veniemus, ipsam rerum veritatem gustabimus in vera
specie Dei, qui est fructus terra Chanaan, hoc est, transmutate,
quia ibi gratia transmutatur in gloriam. Et hoc est quod Domi-
nus dicit, Joan. xvi. Hec in proverbiis locutus sum vobis : sed
venit hora cum jam non in proverbiis, sed palam de Patre meo
annuntiabo vobis. Similitudinibus enim sacramentalibus utcmur
tantum usque ad manifestationem et perceptionem aperte veri-
tatis. Hoc est quod dicit Apostolus 4 Cor. I, 3. Cum venerit quod
perfectum est, evacuabitur quod ex parte est. Hoc enim perfec-
tum, quod Deum sicut est, participamus. Similitudinibus au-
tem panis et vini sensibilibus modo manducimur propler nos-
tram imperfectionem. (De Euchar. dist 3, Tractat. 4, c. 1, t. 24,
p. 27.)
A. Saint Aug. in Ps. cxxxiv, t. 4, p. 2134.
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e §6

Cette vie est pour 'humanité le temps de I'en-
fance,”et la nourriture des étres doit étre en rap-
port avec leur état et leur condition *. Aussi, pour
les saints, I'Eucharistie comparée a la commu-
nion du Verbe dans I’éternité n’est que le lait des

enfants *. Ce lait est nécessaire, mais c’est du

1. Saint Aug. Serm., 94, p. 1305-1306. — In Joan. Ev.,
Tract. 43, t. 3, p. 1828.

2. Sicut angeliin patria plenohaustubibuntde spiritu perenni,
et vivo fonte luminis, ac satiantur ab ubertate domus ejus : sic
sapientia ante previdit, ut rationales animas hominum, quas tam
care redemit, et per gratiam magnificavit, ac effecit similes An-
gelis Dei, cibaret illo pane, quo Angeli nutriuntur, sine quo
nec illi, nec isti vivere possunt, et hoc per aliquem modum
convenientem nobis parvulis : quia impossibile est nobis come-
dere cum isto mortali corpore illum panem vite in soliditate
proprie forme, scilicet divinitatis. (S. Bonav. de preparat. ad
miss. ¢. Vi, t. 6, p. 55.)

Cognoscentes quod ubi pervenerimus ad visionem Christi,
talibus non opus habebimus instrumentis, quibus admoneamur
quid pro nobis immensa benignitas sustinuerit; quoniam ipsum
facic ad faciem contemplantes, non per exteriorem temporalium
rerum admonitionem commovebimur, sed per ipsius contempla-

17.
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lait. L’Eucharistie est une préparation, une ini-
tiation, per Verbum carnem factum, ad Verbum
quod in principio erat Deus apud Deum : ab eo quod
manducavit homo ad illud quod quotidie mandu-
cant angeli. Cest ainsi que par un allaitement de
plusieurs mois, on accoutume I'enfant a une

tionem veritatis aspiciemus quemadmodam nostre salutis auc-
tori gratias agere debeamus. (Ratram, De corp. el sang. c. C,
Patrol., t. 121, p.170.)

Ecce cibus sempiternus : sed manducant Angcli, manducant
superne Virtutes, manducant ceelestes spiritus, et manducantes
saginantur, et integrum manet quod eos satiat et latificat. Quis

autem homo posset ad illum cibum? Unde cor tam idoneum illi
" cibo? Oportebat ergo ut mensa illa lactesceret, et ad parvulos

perveniret. Unde autem fit cibus lac? Unde cibus ia lac conver-
titur, nisi per carnem (rajiciatur? Nam mater hoc facit. Quod
- manducat mater, hoc manducat infans : sed quia minus ido-
neus est infans, qui pane vescatur, ipsum panem mater incar-
nat, et per humilitatem mammille et lactis succum, de ipso
pane pascit infantem. Qomodo ergo dc ipso pane pavit nos sa-
pientia Dei? Quia Verbum caro factum est, et habitavit in no-
bis. Videte ergo humilitatem : quia panem Angelorum mandu-
cavit homo, ut scriptum est Panem celi dedit eis, panem
Angelorum manducavit homo : id est, Verbum illud quo pas-
cuntur Angeli sempilernum, quod est zquale Patri, manducavit
homo : quia cum in forma Dei esset, non rapinam arbitratus
est esse cequalis Deo. Saginantur illo Angeli : sed semetipsum
exinanivit, ut manducaret panem Angelorum homo formam
servi accipiens. (S. Aug. in Ps. xxx111, n° 6, t. &, p. 301-302.)
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nourtiture solide, et la mourriture solide, c’est
le Verbe dans sa forme ¢ternelle : la vraie table de
Ibumanité, c’est le ciel; I'aliment que réclame
I'ame immortelle, c’est la nature divine dle-
méme en sa pure essence. Ecoutez la Tradition :
« Le Verbe, dit saint Irénée, est venu vers nous,
non point dans sa gloire comme il 'aurait pu,
mais dans la forme (que nous pouvions porter :
il aurait pu sc préseater avec toutes ses splen-
deurs, mais elles nous auraient écrasés, sous le
poids de la majesté divine. C’est pourquoi, il s'est
donné a nous sous la forme de lait... afin que,
allaités sur ce sein maternel, nous nous accoutu-
mions, par cette nourriture de 'enfant, i manger
et a boire le Verbe de Dieu, qui est le pain de
Pimmortalité, lac nobis semetipsum prestavit...,
ut quasi @ mamilld carnis ejus enulriti, et per ta-
lem lactationem assueti, manducare et bibere Ver-
bum Dei, panem immortalitatis possimus.... Et si
le Verbe est descendu a cette prévoyance de ten-
dresse, ce n’est pas a cause de lui qui aurait pu
nous donner de suite la nourriture parfaite, mais
cest & cause de I'enfance de I'humanité qui et
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été incapable de la porter'. » — « La chair du
Verbe incarné, dit saint Augustin, c’est la nour-
riture de I'animal, cibaria jumentorum®. » —
« Le ciel, dit saint Bernard, est un séjour plein
de sireté, le Verbe y est la douce nourriture de
'ame, dulce pabulum Verbum... Je posséde bien
ici-bas le Verbe, mais c’est dans la chair... jele
posséde en réalité, mais dans le sacrement.
L’Ange est engraissé de la fleur du froment, il
mange le grain dans sa pureté, et moi, il faut que
je me contente durant cette vie de I'écorce du
sacrement, je n’ai que le son au lieu du pur fro-
ment; il faut que j’accepte la paille, que je me
résigne aux voiles de la foi.... sans doute, c’est
'esprit qui vivifie ces choses : mais quelles que
soient leur abondance et leur onction, il est ab-
solument impossible de trouver la méme dou-
ceur dans P'écorce du sacrement et dans la plus
pure fleur du froment, dans la foi et dans la vi-
sion, dans le miroir et dans le visage lui-méme,
dans la forme de I'esclave qu’a prise le Christ

A. Saint Irénée, 1. 1V, c. xxviiI, p. 1106-1109, édit. Migne.
2. Saint Aug., Serm. 292, n° 8, t. 5, p. 1727.
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et dans sa véritable splendeur’..... Vous voyez
donc, continue saint Bernard, qu’il n’y a pas
moins de différence entre la nourriture 'de cette -
vie et celle dont nous jouirons dans le ciel, qu’il
y en a entre la terre et le ciel : les biens que pos-
sedent les Bienheureux sont aussi supérieurs a
ceux de P'exil, que le ciel est élevé au-dessus de
la terre. » Aussi, d’aprés la doctrine des Péres,
les chrétiens doivent se servir de I'Eucharistie
pour aller au Verbe; ils doivent, comme parle
saint Augustin, de cetle nourriture proportion-
née 4 I'état de ’homme, s’élever jusqu’a Celui que
mangent les Anges, ad illud quod quotidie mandu-
cant angeli; ils doivent monter de la chair Eucha-
ristique au Verbe sagesse, au Verbe justice, au
Verbe vérité, au Verbe sainteté, non tam Verbum
caro jam sapit, quam Verbum sapientia, Verbum
justitia, Verbum veritas, Verbum sanctitas, pietas,
virtus ®.

1. Saint Bernard, In Cant. serm. 33, n® -2, p. 952, t. 4.

2. Saint Bernard, In Cant. c. XX, n° 8, p. 74, édit. Migne.

— Verbum bibitur, alimentum veritatis. (Clem. Alex., Pédag.
L1, e v1)
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Be cette maniére d’envisager la samnie cemmny-
nion, i en résulte je ne sais quoi -de noble, de
grand, qui éleve I'ame, la fortifie, 1a divinise, et -
14 rend participante de la gleire divine : alors,
selon la parele d’un Pére, c’est {'esprit du Verbe
qu'i respire en nous, et la religion ne consiste plas
seulement, comme i arrive parfois, ende petates
minuties pratiquées par de trés-petits esprits,
tandis que, sous cette écorce superficielle se ca-
chent seuvent des choses qui sont Jloin d’étre di-
vines. Et qu’on ne m’accuse pas en pardant ainsi
de mépriser les formes : jeles respecte infiniment
quand elles sont pratiquées grandement et selon
Pesprit de I'Eglise, et je me suis expliqué ailleurs
si positivement a cet égard, que toute explication
ultérieure est devenue inutile.

Mais voyez comment les paroles suivantes élar-
gissent les idées, et rendent a la religion ses
grands aspects : je les emprunte aux plus belles
ames du Christianisme. « Un jour, dit saint Au-
gustin, nous n’aurons plus le sacrement de I'au-
tel, nous n’entendrons plus lire I'Ecriture Sainte...
C’est le Verbe que nous verrons, le Verbe que nous
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entendrons, le Verbe que nous mangerons, le
Verbe quenous boirons®..... Notre vie sera celle
des Anges; en ve moment nous avons la rosée,
mais ils nagerit dansia pleine fontaine... Nous ver-
rons le Verbe, lui qui nourrit les Anges, qui les
éclare, qui les remplit de sagesse..... Nous ne
nous perdrons plus dans les anfranctuosités des
phrases, verba locutionis anfractuosz; nous ne
boirons que le Verbe, et, remplis de sa sub-

1. Saint Paulin exprime les mémes vérités.

Qui ¢e, Christe, bibent, dulci torrente refecti,
Non sitient ultra, sed tamen et sitient.
Nam quos divini satiarit copia Verbi,

Hos dulcedo magis peta sitire facit.
Te Domine ergo Deus panem, fontemque salutis
Semper et esuriant et sitiant enime.
Non jejuna fames, sed nec sitis arida vitam
Consumet si te mens edat, atque bibat.

Jugifivus semper biberis, turbamque, sitimque
Potantum exhausto largior exsuperas.

Totus enim dulcedy Deus, dilectio, Christe, es,
Inde replere magis, quam satiare potes.
Et desideriis semper sitiendus avaris
Influis, exciperis, nec saturatur amor,

Atque ita perficitur pietas, sine fine ut ameris,
Christe, tuis vitam qui sioe fine dabis.

(Saint Paulin, p. 685, Patrol., t. 61, Poemata, v. 429-445.)
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stance, nous chanterons 'hymne du ciel’. » —
« 0 mon Dieu, disait un illustre cardinal, ma vie,
dans sa partie intellectuelle et morale, a besoin
d’étre refaite par vous qui étes la vie souveraine;
mais qui peut refaire la vie de I'étre raisonnable,
sinon une nourriture immatérielle, c’est-a-dire
votre Sagesse incorruptible, votre Verbe créateur?
C’est votre Verbe, Raison infinie, qui m’a donné
la raison : c’est donc lui seul qui peut la préser-
ver de la corruption. Lorsque j’entends votre Sa-
gesse me parler en moi-méme, 6 mon Dieu, et
que je me retourne vers elle, pour entendre ct
voir votre Verbe, alors je recois comme aliment
votre Sagesse vivifiante. Car, entendre votre
Sagesse qui parle a Pintérieur, qu’est-ce autre
chose, sinon recevoir en soi la fontaine de vie,
avec le gott d’une douceur inexprimable?... Et
c’est vous, 6 mon Dieu, qui par votre Sagesse
parlez a tous les étres, afin qu’ils vivent. Cest un
seul Verbe qui parle a tous, et qui convic

1. Saint Aug., Serm.57, n° 7. — Serm. 59, n° 6 passim, L. 5
p. 478, $92.
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tous les étres a la société de la Sagesse éter-
nelle’. »

C’est ainsi que les saints Docteurs, tout en
maintenant la vérité orthodoxe sur I’Eucharistie,
en comprenaient le sens élevé; ils y voyaient un
moyen d’arriver a la communion au Verbe éter-
nel, en ce monde par la communion réelle et sa-
cramentelle, mais surtout dans I'éternité ou toute
action, toute parole se réduiront 4 manger, a
boire le Verbe, et a chanter ’hymne du ciel, pen-
dant les siécles de I'éternité : ipsum Verbum vi-
suri, ipsum audituri, manducaturi, ipsum bibi-
turi,... bibentes unicum Verbum®.

§7

L’Eucharistie n’est donc que le lait de 'enfance
qui nous prépare a2 la nourriture vraie et subs-
tantielle du Verbe, car nous ne sommes pas en-
core préts pour le banquet du Pére, nondum ido-

1. Le cardinal Cusa, Excit. 1. VI, p. 533.
2. Saint Augustin, cité plus haut.
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nei sumus convivio Patris '. — Cette proposiien
incontestable va nous donner l'intelligence d’une
autre vérité qui peut étonner au premier coup
d’ceil, mais qui n’est encore que la traduction it
térale des plus grands Docteurs, c’est que I'Ee-
charistie est a la fois une figure et une vérité *.

4. Saint Aug., Serm. 194, t. &, p. 4306.

2. In orationibus qua post mysterium corporis sanguinisque
Christi dicuntur, et a populo respondetur, Amen ; sic sacerdo-
tis voce dicitur : Pignus @terne vitee capientes, humiliter implo-
ramus ut quod in imagine contingimus sacramenti, manifesia
participatione sumamus.

Et pignus enim et imago, alterius reisunt, id est non ad se,
sed ad aliud aspiciunt. Pignus enim rei est pro qua donatur;
imago illius cujus similitudinem ostendit. Significant enim ista
rem cujus sunt, non manifeste ostendunt. « Quod cum ita est,
apparet quod hoc corpus et sanguis pignus et imago rei sunt
future; ut quod nunc per similitudinem ostenditur, in futuro
per manifestationem reveletur. Quod si nunc significant, in fu-
turo autem patefacient, aliud est quod nunc geritur, aliud quod
in futuro manifestabitur.

Qua de re et corpus Chrisli et sanguis est quod Ecclesia cele-
brat, sed tanquam pigues, tanquam imago. Veritas vero erit,
cum jam nec pignus nec imago, sed ipsius rei veritas appare-
bit. (Ratram , c. LXXXV-LXXXVI, Patrol., t. 124, p. 162-16L.)

Porro autem si ipsam Eucharistiam contentiose esserunt ab
Ecclesia vocari signum et figuram (vocatur enim sacramentum,
id est, sacrum signum), quid sibi, quaso, inhec couferent, quid
nobis oberunt? Nos quippe illam non veremmr dicere figuram



TROISIEME CONFERENCE. 307

Elle est une vérité, parce qu’elle contient réelle-
ment et substantiellement le corps et le sang de
notre divin Sauveur; mais eMe est une figure,

et sacramentum. Hic fortassc respondcbit umbraticus, quod et
dicere solitus esl : Si figura est, quomodo veritas? Si sacramen-
tum, quomodo veritas? 0 male cordali hominis insulsissima
ratio. (Guitmund. 1. 11, Patrol. t. 449, p. 1457.)

In quo notandum est, quia in Veleri Testamente, dedit Deus
tantum figure umbram, in novo veritatem cum figura, in fu-
turo dabit veritatem non cum figura, scd manifestam.....
Vetus cnim testamentum Veritalem promisit, non dedit;
nmovum dedit, sed non ostendit. Quid restat, nisi ut eadem ve-
ritas in alia vita manifestetur? Unde et venerabilis Beda pres-
byter ait in expositione hujus cvangelici capituli : Non est ar-
bor bona que facit fructus malos. (Luc Vi, 43.) (Alger., De
sacram., 1. 1, Patrol., t. 480, p. 763.)

Que quidem Eucharistia non ﬁgufa veri corporis Christi, sed
ipsum verum corpus Christi est. Recte tamen religiosa ejus
perceptio dicitur figura futurorum : quiain futura vita non sub
accidentariarum specierum velamento participes erimus Divi-
nitatis, sicut modo ; sed facie ad Taciem Deum contemplantes,
Divinitate perfecte satiabimur. Tempore vitee presentis in sump-
tione ipsius adorandz Eucharistiz, pignus futura glorie nobis
datur. (Louis de Blois, Inst. vit. c. Ix, 1. 11, p. 501, 502.)

Similiter dum idem verum corpus Christi specie panis obve-
latum sumimus ac manducamus, hoc ipsum dicitur ctiam
imago et figura future veritatis, que olim exhibebitur in czlo,
cum jam Christum Jesum Deum et hominem sine aliquo vela-
mento contemplabimur, eique beate ac perfecte uniemur. Qua-
proter Ecclesia perceptis mysteriis orat, ut quod nunc per spe-
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parce que la réalité entiére, compléte, parce que
la nourriture que mon cceur réclame, la mandu-
cation de Dieu, telle que mon 4me la comprend,

ciem gerimus, post hanc vilam in veritate capiamus. (Ibid. De-
fens. fidei, append. § 1, t. 11, p. 674-672.)

1d enim quod nunc in sacramentali specie percipiendo Chris-
tum agimus, signum est qualiter eumdem aliquando secundumn
dulcedinem sue deitatis in ceelesti beatitudine percipiemus, si-
cut beatus dicit Gregor. Sicut enim templum et omnis ornatus
ejus sunt signa parabolica amiclus illius quo lumine et decore
divino in ceelis erunt beati induti : ila et perceptio Eucharis-
tiee signum est perfectissimum perceptionis illius qua in beatitu-
dine dulcedinem Jesu Christi et Patris et Spiritus-Sancti perci-
piemus. (Albert le Grand, De Euchar., dist. 6, tract. 4, ¢. 1,

t. 24, p. 9%.)

Le savant Pére Thomassin dit en commentant saint Am-
broise :

Denique mysteria Christi et sacramenta, olim umbrosiora, nun¢
imaginum instar speciosiora, in ccelo vera et sine sacramentis,
id est, sine velis ipsa veritas. Horum documentum in Christi
incarnatione elucet. Nec enim in Verbi majestate radians venit,
sed carnis obscuritate obnubilatus. Ergo sapientia, justitia, sanc-
titas, veritas quod Verbum est, non nisi obumbrata ad nos ve-
nit in Evangelica etiam chariiate, in Evangelica lege, in Evan-
gelica mysteriorum illustratione, ut quanquam venerit, multo
magis ventura expectetur et expectatur. (De Adventu Christi,
¢.I1X, n° 15, t. 3, p. 763.

Ergonondum advenit, nondum advenire potuit Christus veri-
tas, Christus charitas, Christus libertas, sed Christus umbra,
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la jouissance du Verbe dans la plénitude de I'a-
mour, tout cela n’est qu’en germe sur la terre,
en préparation dans la table eucharistique : la vé-

Christus imago veritatis et libertatis, umbra et imago sui. (Ibid.
€. XVIL)

Utque totum ante Ambrosium exhauriamus, quam ad alio-
rum descendamus fontes, longe elegantissimum ejus testimo-
nium derivemus ex commentariis ejus in Psalmos. Ibi enim
demonstrat ipsam Christi carnem, totumquec in carne adventum,
cui umbre omnes Mosaicee Propheliceque famulabantur, non
aliud quam umbram fuisse, ad hoc indultam, ut ad veritatem
concupiscendam, et ad veriorem ejus in plenitudinc @ternitalis,
non jam in plenitudine temporis, adventum ambicndum acccle-
randumque nos inflammaret. (Ibid. c. xvi, p- 764.)

Enfin écoutons Bossuct :

« Bien plus, il faut reconnaitre que tout ce qui est le plus
vérité, pour ainsi parler, dans la religion chrétienne, cst tout
ensemble mystére et signe sacré. L'Incarnation de Jésus-Christ
nous figure I'union parfaite que nous devons avoir avec la Di-
vinité dans la grace et dans la gloire. Sa naissance et sa mort
sont la figure de notre naissance ct de notre mort spirituelles.
Si dans le mystére de I'Eucharistie il daigne s’approcher de nos
corps en sa propre chair et en son propre sang, par 13, il nous
invite 4 I'union des esprits, et nous la figure. Enfin, jusqu’a ce
que nous soyons venus 4 la pleine et manifeste vérité qui nous
rendra éternellement heureux, loute vérilé nous sera la figure
d'une vérité plus intime : nous ne goiterons Jésus-Christ tout
pur en sa propre forme, et dégagé de toute figure, que lorsque
nous le verrons dans la plénitude de sa gloire & la droite de
son Pére... (Hist. des variat., 1. IV, 1. 5, p. 576.)
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rité sans voile de tous ees mystéres, I'accomplis-
sement de tous les-désirs sont réservés aux jours
de I’Eternité, ou la nourriture sera le Verbe lui-
méme dans toute la pureté de ses rayons lumi-
neux, ou le breuvage sera ce vin nouveau dent le
Christ a dit qu’il en boirait avec nous dans le ciel,
car ce vin sera la substance méme de Dieu qui
entrera continuellement en nous pour nous
transfigurer; ou la doctrine sera le Verbe lui-
méme contemplé face a face, ot la musique sera
encore le Verbe qui renferme en lui toutes les
harmonies, toutes les beautés des mélodies du
ciel. Mais afin de rassurer pleinement les oreilles
peu acoutumées au langage de la vraie théologie,
écoutons les Docteurs : « Le sacrement de 'Eu-
charistie, dit saint Thomas, nous figure par
avance la possession de Dieu qui nous sera donnée
dans le ciel, est prafigurativum fruitionis Dei que
erit in patria*. Le sacrement de I'autel, dit le pape
Innnocent III, est a la fois une vérité et une f-
gure, altaris sacramentum est et veritas et figura’.

1. Saint Thomas, 3¢ p. q. 73, art. 4.
2. De sacr..alt. myst., ¢. XXXV, t. &, p. 878-879, édit. Migne.
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¢ Elle est une figure, dit Hugues de Saint-Vietor,
parce gu’elle nous fait entrevoir Punion d’amour
que nous devons avoir avec le Christ, et cette
uniom eompléte par laquelle nous serons un jour
fondus en lum dans une pleine ressemblance et
dans la méme forme de la gloire '. »

« Le sacrement de I'Eucharistie, dit Albert le
Grand, a été établi pour signifier la jouissance du
Christ dans la gloire. Le sacrement de I'Eucha-
nstie, dit le cardinal Cusa, est la figure de Pali-
ment de I'éternité qui doit un jour nourrir nos
ames.... et dans ce sens, on peut dire que la v¢-
nité compléte ne se réalisera que dans le ciel : ici-
bas nous recevons réellement le Christ, mais
sous des signes sensibles et figuratifs *. » — D’ail-
leurs, mes trés—chers fréres, n’est-ce point cette
vérité si belle et si consolante que nous récitons
a la sainte messe le jour de la féte du trés-saint

" 4. Hugues de Saint-Victor, In Hier. cel., L. 1L, t. 1, p. 952-
936, édit. Migne. — V. encore De sacram., 1. 1, pars 8, ¢. vi,
4 11, p. 466. — V, Durand, 1. IV, p. 445, 3° colonne.

2. Cardinal Cusa, De pace fidei, p. 877, c. XvHl. Ezcit., 1. IV,
p. k48,
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Sacrement® : « Seigneur, dit I'Eglise, faites que
nous soyons un jour pénétrés toul entiers par
I’éternelle jouissance de votre Divinité, jouissance
qui est figurée par la- réception temporelle de
votre corps et de votre sang précieux; et ail-
leurs? : O mon Dieu, faites que vos sacrements
opérent en nous ce qu’ils contiennent, afin qu'un
jour nous saisissions dans la réalité des choses
ce que nous opérons maintenant sous des formes
symboliques : ut quz nunc specie gerimus, rerum
veritate capiamus’®.

Je ne puis m’empécher, mes trés-chers fréres,
de vous faire remarquer tout ce qu’il y a de pré-
cision dans la doctrine de I'Eglise et en méme

A. « Fac nos quesumus, Domine, divinitatis tuse sempilerna
fruitione repleri, quam pretiosi corporis, et sanguinis tui tem-
poralis perceptio prefigurat. »

2. Post-communion de la Féte-Dieu, et du samedi des Quatre-
Temps de septembre._

3. Le pieux et docte Bénédictin du moyen age, que noUs
avons cité plusieurs fois, commente ainsi cette priére de la -
turgie : Postulat quippe sacerdos ut corpus Christi quod sub
specie panis et vini nunc geritur, manifesta visione, sicuti re-
vera est, quandoque capiatur. (V. Alger., t.I, c. v, Patrol
t. 180, p. 753.)



TROISIEME CONFERENCE. 313

temps de large et d'infini ; elle se tient également
¢loignée de tous les extrémes. Les Capharnaites
entendaient la chair du Christ mangée dans sa
forme naturelle, le Christ et I'Eglise les ont com-
battus. La Réforme est arrivée : elle a inventé je
ne sais quelle présence métaphorique sans rap-
port avec aucune réalité. L'Eglise a défendu la
vérité du dogme, la vérité de la présence sacra-
mentelle, présence comparable, disent les Doc-
teurs, a celle des esprits. Elle a été plus loin, elle
a reconnu, toujours en admettant la réalité de la
présence, que I'Eucharistie est aussi en un sens
une figure, parée que tout ce qui s’opére ici-bas,
méme dans les sacrements, est une ombre, un
embléme, une figure de toutes nos magnifiques
et éternelles destinées.

11 y aura donc un jour, mes trés-chers fréres,
si je puis m’exprimer ainsi, une Eucharistie plus
parfaite que celle de la terre; la grande Eucha-
ristie du Verbe ou la nature divine elle-méme
nous sera servie dans la joie d'un festin nuptial.
Mais en attendant, acceptons avec bonheur les

conditions de notre existence, telles que Dieu les
18
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a fixées dans son infinie miséricorde et en suivant
les lois d’une sagesse progressive. Prenons le lait
des enfants : plus tard, quand le ciel nous aura
donné la maturité de I'age, nous recevrons la
pure essence de la vérité infinie. — Voyez la
mére, dit saint Augustin dans une délicieuse
comparaison qui dit tout avec la clarté du vra
ct la tendresse de 'amour, voyez la meére : elle
ne donne pas de suite a 'enfant une nourriture
solide, mais elle prend elle-méme cette nourri-
ture, I'insinue dans ses membres, elle s’incarne
~le pain, ipsum panem mater incarnat '. Elle le
change en un aliment plus tendre et plus délicat,
et quand cette ceuvre de dilection maternelle est
accomplie, le lait de la mére coule avec son amour
dans la bouche de I'enfant. De méme Dieu, par
¢égard pour notre faiblesse, n’a point voulu nous
donner son Verbe, tel qu'il est dans la gloire et
dans les splendeurs des saints, le Verbe, nourri-

4. Saint Aug., in Ps. Xxxill. — Jai traduit 'ensemble. —
V. saint Aug.,in Ps. xxx, Enn. 2, n° 9, p. 215, t. 4. —In
Ps. CXIX, n°2, p. 1950.— In Ps. CXXX, n°® 9-14, p. 2094-2097. —
In Ps. CXXXIV, n° 5, p. 2434, — Serm. 17, n° 5, t. V, p. 846.
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ture des Séraphins; la puissance des rayons de ce
soleil ardent, et I'énergique activité de cette sa-
gesse qui remue les mondes, auraient étouffé
en nous la vie au lieu de I'entretenir. Alors le
Péere de famille a incliné sa Sagesse jusqu’a la
forme de lait ', il est venu avec une chair mortelle
qui est 1a nourriture des voyageurs. — Chrétiens,
pressez ce sein maternel, suge quod pro te factus
est®, qui vous a préparé le lait de la vie 3, et de-

1. Bossuet dit que Dicu donne le pain aux enfants « en le
lactifiant. « (Lettres de piété, p. 197, t. 44, p. £93.)

2. In Ps. CXIX. n° 2.

3. Clément d’Alexandric a de délicieuses pensées sur ce su-
jel: nous en citons quelques-unes : « Le Verbe est tour & tour
doux et fluide comme le lait, tour & tour compacte et resserré
comme les autres aliments... Le lait cst la partie la plus douce
¢t la plus subtile du sang... Le sang agité par les esprits vitaux
blanchit comme les vagues de la mer lorsqu'elles se brisent sur
lerivage... il ny a pas d’aliment qui soit plus nourrissant, plus
doux et plus blanc que le lait. Le lait est donc semblable cn
tout A 1a nourriture spirituelle qui est douce comme la grace,
nourrissante comme la vie, hlanche comme les jours du Christ.
Déja, nous avons montré que le sang du Verbe posséde toutes
les propriétés du lait... O saint enfantement! 0 langes divins !
Le Verbe cst tout pour Penfant; il est son pére, il est sa mére,
il est son maitre, il ‘est sa nourrice... Le Verbe est notre ali-
ment, c’est sa chair sanctifiée, c'est le lait du Pére, la nourri-
ture des enfants. Le Verbe est notre ami et notre nourricier, il
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venus grands, vous aurez pour nourriture le
Verbe qui habite dans le sein du Pére et qui
n’aura plus d’autres voiles que la lumiére de I'é-
ternité.

C’est ainsi, mes trés-chers fréres, que nous
devons entendre le symbole du pain dans le sa-
crement de I'Eucharistie : le pain® signifie la

nourriture, la nourriture de I'Ame, c’est la vérité,

a versé son sang pour nous : par lui nous croyons en Dieu, par
lui nous courons nous désaltérer 3 la mamelle du Pére, qui
n’est autre que le Verbe lui-méme... Le Verbe se boit, et ce-
pendant c'est un aliment de vérité; la méme substance peut
étre a la fois nourriture et breuvage : le lait condensé est unali-
ment, le lait liquide est une boisson... Les Grecs se servent
d’un mot pour exprimer I'action d'un enfant qui cherche la ma-
-melle de sa mére. Nous ressemblons & ces enfants lorsque nous
cherchons le lait du Verbe, dont la tendresse pour nous est iné-
puisable... On représente le Verbe sous plusieurs allégories : on
I'appelle chair, nourriture, pain, sang: parce que le Seigneur s¢
donne ainsi & nous qui avons la foi, afin de nous faire jouir de
lui. » (Clém. d’Al. Pédag., 1.1, c. vi, t. I, p. 295-306, éd. Migne.)

A. Saint Antoine de Padoue distingne quatre espéces de pains
ou nonrritures de I'homme : le pain matériel, qui est I'aliment
du corps, le pain de la doctrine pour nourrir 'dme, le pain cu-
charistique qui tient du corps et de I'esprit, le pain de la gloire
qui sera le Verbe lui-méme dans la lumiére de sa gloire et de
son amour. (In Joan., Exposit. myst., c. Vi, p. 873, 874, édil.
de Lyon, 1653.)

. .
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cest le Verbe : le Verbe ne peut pas encore nous
étre donné sous sa forme pure et dans son essence
naturelle : alors Dieu nous le donne sous forme
de lait dans I’Eucharistie, en ‘attendant le vrai et
éternel banquet des dmes dans le scin de Dieu.
Tel est le commentaire de la Tradition catholique
sur ces paroles : « Je suis le pain vivant, le pain
descendu du ciel..... Mon corps est vraiment
une nourriture’ : et de ces autres : Scigneur,
vous avez donné a votre peuple la nourriture des
Anges, vous lui avez envoyé du ciel un pain tout
préparé qui renferme en lui tout ce qu’il y a de
délicieux et d’agréable au gout?. »

I

Nous disions, en commengant cette Instruction,
que dans les sacrements il y avait rapport entre

4. Joan., c. vI.

2. Sap. xvi, 20.
18.
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le signe sensible et la grace du sacrement, et que
les choses apparentes signifiaient, pai' voie de
comparaison, la nature spéciale du bienfait cé-
leste. Dans le Baptéme, Teau est T'embleme
naturel de la purification : dans la Confirmation,
Thuile fait pressentir la douceur et la force de
I'Esprit de Dieu. Il nous reste a développer cette
pensée pour I'Eucharistie : c’est le pain quien
est la matiére. Etudions ce symbole.

Le pain est la base du corps humain, comme
dit saint Grégoire de Nysse; c’est I'alimenta la
fois le plus commun et le plus précieux que nous
ait préparé la main généreuse et féconde dela
nature : c’est le type et le synonyme de la nour-
riture en général. Or, quel est I'effet de la nourri-
ture corporelle? Cestde renouveler la vie et de
donner des forces. Notre corps fait une conti-
nuelle déperdition de vigueur, la vie matérielle s
consume et s’usc encore plus vite que le vétement
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qui nous recouvre. La nourriture saine et sub-
stantielle répare continuellement cette défaillance
naturelle, et quand Thomme s’est assis a4 une
table abondamment servie, il sent la vie circuler
en lui comme la séve du printemps. Il en est de
méme pour notre dme : ses forces morales, sa
vie spirituelle s’épuisent continuellement au mi-
lieu des combats de la vie : il West pas d’étre
humain qui n’ait senti ce froid glacial de la lé-
thargie morale, alars qu’elle voudrait pénétrer
jusque dans les régions vivantes de I'ame, ety
arréter les pulsations de la vie. L’ame s’use tous
les jours encore plus que le corps : elle s’use en
luttant contre le malheur, contre les tentations,
contre les ameres déceptions du monde, contre
les secousses de la haine et de la calomnie; et
quand elle n’a plus a lutter a I'extérieur, il lui
reste les ennemis du dedans, les angoisses invi-
sibles, les tortures d’un esprit immortel qui vou-
drait des ailes pour voler vers l'objet de ses
désirs, et ces ennuis, qui, semblables & des ar-
mées d’insectes ailés, voltigent toujohrs caetla

dans la vie. Pauvre ame! qu’elle est a plaindre!
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Mais Dieu dans sa miséricorde lui a donné comme
a I'athléte une nourriture solide et substantielle :
elle s’assied au banquet divin; puis le repas cé-
leste terminé, elle se reléve, et comme le pélerin
toujours joyeux, elle continue sa route en chan-
tant avec le Prophéte : « Le Seigneur me conduit,
rien ne saurait me manquer : il m’a placé dans
un lieu fertile.... Quand méme je marcherais au
milieu des ombres de la mort, je ne craindrais
point, parce que le Seigneur est avec moi :ila
servi devant moi une table royale pour me forti-
fier dans mes défaillances... Oh! que le calice qui
m’enivre est délicieux! La miséricorde du Sei-
gneur m’accompagnera ainsi tous les jours de
ma vie, calix meus inebrians quam preclarus
est'! » )

§2

Le prophéte Elie persécuté par 'impie Jézabel,
‘seretire dans le désert, et apreés avoir fait une

1. Ps. xxilL.
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journée de chemin, il s’assied a ’ombre d’un ar-
brisseau, et dit & Dieu : Il me suffit, Seigneur,
retirez mon 4me de mon corps, car je ne suis pas
meilleur que mes péres ‘. — Puis il jette a terre
son corps fatigué, et s’endort d’un profond som-
meil. Un Ange du Seigneur descend du ciel, tou-
che le Prophéte et lui dit : levez-vous et mangez,
car il vous reste un grand chemin a faire. Elie se
léve, mange le pain apporté par I'’Ange : fortifié
par cette nourriture, il marche pendant quarante
jours et quarante nuits jusqu’a la montagne du
Seigneur.

Le Prophéte Elie, c’est I'ame chrétienne qui
chemine dans le désert de la vie. Souvent fatiguée
du poids de I'existence, la pauvre exilée se jette
avec une tentation de découragement a 'ombre
du premier rocher qu’elle rencontre; elle dit a
Dieu : Seigneur, j’ai assez vécu, retirez-moi de ce
monde, la source de la vie et de la force s’est
tarie en moi. — Ame de peu de foi, levez les yeux,
et voyez un Ange qui est & coté de vous; il tient

1. 3. Reg. 19.



329 - L’EUCHARISTIE.

en ses mains une nourriture préparée dans le
ciel, godtez cette manne fortifiante, puis vous
vous léverez ple'ine de force, caril vous reste en-
core beaucoup ‘de chemin 2 faire, grandis enim
tibi restut via. Prenez ce pain, car Cest Jésus-
Chriét, et Jésus-Christ c’est la vie, et notre vie
c’est le pain, Christus panis noster est, quia vita
Christus, et vita panis, dit Tertullien *. — Combien
d’ames ont défailli dans la vie, se sont laissées
aller au désespoir, et a toutes ses conséquences
les plus horribles, parce qu’elles n’ent point
connu ce principe de force surnaturelle que le
chrétien puise tous les jours dans la divine Eucha-
ristie! Combien d’ames faibles se trainent dans
les ombres vides d’un langueur morale, parce
qu'ayant connu le don de Dieu elles s’en sont
éloignées, elles ont oublié de manger leur pain,
comme dit le Prophéte, et leur 4me est énervée
comme le corps dé Thomme qui depuis longtemps
aurait oubli¢ de prendre sa nourriture, aruit cor
meum, quia oblitus sum comedere panem meum’.

A. Tertullien, De orat., c. VI.
2. Ps. c1, 5.
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« I’ame tombe, dit saint Cyprien, quand I'Eucha-
ristie n’est pas la pour la relever, mens deficit,
quam recepta Eucharistia non erigit'. » Les chré-
tiens d’Afrique, du temps de saint Augustin, ne
désignaient jamais ce divin sacrement qu’en di-
sant « la vie » punici Christiani sacramentum cor-
poris Christi nihil aliud quam vitam vocant*.

Le pain des Anges est descendu sur la terre,
dit saint Cyrille, pour nourrir les ames tourmen-
tées par la faim, ceelestis panis ad terram descendit
ut aleret famelicos®. Le monde semble parfois
s'étonner de la vigueur avec laquelle étaient trem-
pées certaines ames chrétiennes et de I'énergie
virile qu’elles ont déployces dans des circon~
stances difficiles; il semble croire que ces ames
ne sentaient pas, ne comprenaient pas, qu’elles
avaient laissé s’atrophier leurs qualités morales,
qu’elles avaient revétu la nature du granit avec
sa dureté et sa froide insensibilité. Le monde est
encore ici comme l'aveugle qui parle des cou-

A. Saint Cyprien, Epist. 30.
2. Saint Aug., De Mérit. et remiss., . XXIv.
3. Saint Cyr., Hieros., Cat. 12, %° 4,
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leurs : il ne veut pas croire aux mystéres de
Dieu qui dépassent ses courtes vues et ses trom-
peurs instincts. Ces ames que vous voyez ainsi
fortes et inébranlables, elles ont été, elles sont
peut-&tre encore comme vous, comme Elie, des
pélerins marchant dans le sable aride du désert.
Souvent, peut-étre, elles ont eu, elles ont encore
la tentation de s’arréter a la borne du chemin, et
de dire a Dieu : Cest assez, Seigneur, c’est assez:
assez de cette longue et pénible existence, assez
de luttes et de sacrifices. Mais regardez, et voyez
a coté de ces ames, un ange qui apporte chaque
matin le pain du ciel. L’ame épuisée regoit la
nourriture de I'exil, puis elle se reléve et ne s
plaint plus : c’est I'Hercule chrétien qui s’avance
en défiant les dangers, les obstacles et les fatigues
dela route.— Chrétiens, qui avezla foi et qui étes
si faibles a porter le fardeau de la vie, ne mur-
murez pas contre la Providence, n’accusez que
votre tiédeur et votre éloignement. Vous refuse
le pain de I'Ange; tous les jours la manne tombe
du ciel, et 'on dirait que vous ne vous en doutez
méme pas; ou bien, vous recevez comme unc
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nourriture ordinaire cet aliment céleste ; vous le
recevez sans préparation suffisante, et la route de
lavie vous devient de plus en plus longue et diffi-
cile. Ah! reconnaissez votre erreur, prenez avec
amour ce pain qui s’appelle la vie, réparez les
forces de votre 4me épuisée, et bientdt vous vous
reléverez pleins de vigueur et de santé. Vous en
avez besoin, car il vous reste peut-étre beaucoup
de chemin a faire, grandis enim tibi restat via.

§3

Comment expliquer, mes trés-chers fréres, ces
mystéres de transformation? Rien de plus diffi-
cile & comprendre au point de vue naturel, rien
de plus facile aux yeux de la foi. Nous avons dit
qu’il y avait une différence profonde dans les
effets de la nutrition selon la nature des étres;
développons les conséquences de ce principe.
Quand T'étre que I'on regoit comme nourriture
est d’un ordre inférieur, il est absorbé en notre

substance; si, au contraire, il est d’'un ordre su-
19
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périeur, c’est lui qui semble nous transsubstan-
tier en sa nature, et cette merveille s’opére dans
le mystére de I'Eucharistie. Quand nous commu-
nions avec ferveur, nous ne changeons pas I'ali-
ment divin en nous-mémes, comme il arrive pour
la nourriture ordinaire, mais c’est la nourriture
céleste qui nous change en elle-méme; c’est elle
qui nous communique sa vie, semblable a la
greffe, qui donne sa vigueur et sa perfection de
nature au tronc primitif. « Ordinairement, ditle
pépe Innocent III, ce qu'on mange se change en
la substance del’étre qui regoit ; mais ici, I’aliment
prend le role actif, c’est lui qui incorpore, et
celui qui mange est incorporé, hic autem quod
manducatur incorporat, et qui manducat incorpe-
ratur*. » — « C’est pourquoi, dit Hugues de Saint-
Victor, le Christ a voulu étre mangé par nous,
afin de nous incorporer a lui, ideirco voluit
Christus a nol.n's. manducari, ut nos sibi incorpe-
raret’. »

A. De sacr. alt. myst., 1. 1V, c. XIv, p. 866, t. &, édit.
Migne.
~ 2. Hugues de Saint-Victor, De sacr. 1. II, pars. 8,c. V, L. 2
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La Tradition est d’une richesse incomparable
sur cette belle vérité, et je n’ai que le temps d’y
recueillir quelques fleurs pour vous les offrir.

« 11 faut que Dieu nous dévore, dit saint Am-
broise, et que la nourriture de nos ames lui soit
délicieuse : heureux celui que la Sagesse dévore
ainsi, heureux celui que la vertu divine absorbe
en elle-méme, beatus quem sapientia devoraverit,
quem virtus hauserit’. » — « Soyons la nourriture
de Dieu, dit saint Paulin, que le Christ nous mange,‘
et qu’en nous mangeant il nous donne la vie, effi-
ciamur esca Dei... edat nos Christus... Christus
etenim vita est *. » — « Il faut que nous soyons
digérés dans le Christ, dit un célébre cardinal, et
la chaleur de la charité nous fera devenir ses
membres... cibus iste dulciter masticandus et glu-
tiendus, ut digeratur homo in Christum... anima est

p. 463, c. x111, p. 471. — V. saint Thomas, £ dist. 8, q. 1, art. 3,
p. 184, 1. 12, dist. 42, q. 2, art. 1, p. 251. — Albert le Grand,
De sacr. alt. Inter opusc., S. Thome, trad. franc., ¢. XIv, t. 5,
p. 514-516; ¢. XX, p. 28-30; c. XXV, p. 65.
+ 4. Saint Ambroise, in Ps. 448, serm. 18, n® 44,'p. 1457,1. 2,
édit. Migne.

2, Saint Paulin, Ep. 23, n° 16, p. 268, édit. Migne.
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aptus cibus, ut Deus Pater convertat calore cari-
tatis in membra Christi'. »

Albert le Grand donne de ces prodiges deux
admirables raisons : « Quand deux choses s’unis-
sent de maniére a ce que I'une transforme I'autre,
le plus fort et le plus excellent change en lui le
plus faible. Aussi, la nourriture eucharistique
étant d’une énergie divine et plus puissante, elle
change en elle-méme ceux qui la regoivent, selon
la parole qui fut dite 4 saint Augustin : Vous ne
me changerez pas en vous-méme comme vous
le faites pour la nourriture de votre corps,
c’est vous qui serez changé en moi. Mais il y a
une autre raison de ce mystére : si I'aliment
_ divin se changeait en nous, il nous serait inutile,
car nous ne sommes rien que par Dieu, et cest
pourquoi, afin de nous conférer la grace, il doit
nous changer en lui’. »

1. Cusa, Excitat., 1. III, p. 409 ; 1. VI, p. 544,

« Cette viande ne se digére pas, dit Bossuet, mais c’est elle
qui, pour ainsi parler, nous digére et nous change en elle. » (La
Céne, A7 p., 48 jour, p. 409.

2. Albert le Grand, &, sent. dist. 9. art. 2, t. 16, p. 121.
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Mais aucun Docteur n’a exprimé cette vérité
avec autant d’énergie et de profondeur que saint
Bernard : « Le Christ me mange, il m’engloutit,
il me digéere, il me fond en lui par une divine
transformation.... Ne vous étonnez pas de cela :
it nous mange et nous le mangeons, afin que
nous soyons plus étroitement attachés a lui : au-
trement, notre union ne serait qu’imparfaite. Car
si j¢ le mange, sans qu’il me mange aussi, il sera
en moi, mais je ne serai pas encoreen lui. Que s’i}
me mange et que je ne.le mange pas, je serai en
lui, mais il ne sera pas en moi, et ainsi nous ne
serons unis ensemble qu’imparfaitement. Mais
notre union sera parfaite s’il me mange et que
jele mange aussi, parce qu’alors je serai en lut
et lui en moi *.... Lors donc, dit-il plus loin, que

A. Mandor cum arguor, glutior cum instituor, decoquor cum
immutor, digeror cum transformor, unior cum conformor. No-
lite mirari hoc : manducat nos, et manducatur a nobis, quo arc-
tius illi astringamur. Non sane alias perfecte unimur jlli. Nam
si manduco et non mauducor, videbitur in me esse ille, sed non-
dum in illo ego. Quod si manducor quidem, nec manduco ; me
in se habere ille, sed non etiam in me esse videbitur; nec erit
perfecta unitio in uno quovis horum. Sed enim manducet me,
ut habeat me in se; et a me vicissim manducetur ut sitin me :
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Dieu et '’homme sont attachés ensemble de part
et d’autre, ce qui arrive lorsqu’ils sont comme
incorporés par un intime et mutuel amour, alors
je n’hésite pas a dire que Dieu est dans ’homme
et que 'homme est en Dieu'. »

J’éprouve ici, mes trés-chers fréres, un inipé-
rieux besoin de m’arréter pour dire avec vous,
combien nous sommes heureux et fiers d’étre
chrétiens, d’appartenir a cette religion divine,
dont le premier et le dernier mot est 'amour, et
I'amour le plus étonnant, le plus intime de tous,
comme il est aussi 'amour supérieur et souve-
rain; a cette religion divine, dont le premier et le
dernier mot est de perfectionner notre nature et
de faire de nous des dieux, par une sorte de
transsubstantiation au Christ.

quatenus integra firmaque sit connexio, cum ego in €o et ni-
hilominus in me ipsc erit. (S. Bernard, in Cantic. serm. 1,
n® 5, t. &, p. 1123, édit. Migne.)

A. Ibid., n° 10, p. 1126.
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§ &

Plagons-nous encore & un autre point de vue
avant de terminer ; I'Eucharistie est un mystere
dont les horizons lumineux s’étendent jusqu’a
linfini. Ce point de vue, que je voudrais simple-
ment indiquer, n’est autre chose que le dévelop-
pement de cette parole : Dieu le nourrira avec le
pain de vie et d’intelligence, cibabit illum pane
vite et intellectils !, et de ces autres : Je suis la
Vérité, ego sum veritas.

On demandait un jour a l'illustre Hayden, un
des plus célebres compositeurs de I’Allemagne,
ou il puisait ses inspirations. Il répondit : j’ai
dans ma maison une petite chapelle; la, je viens
prier quand je suis fatigué; 1a, je retrouve la vi-
gueur de l'intelligence et la fraicheur de la com-
position 2.

N’avez-vous pas remarqué ici-bas, mes trés-

1. Eceli. xv, 3.
2. V. Schubert, Die Geschichte der seele, § 31, p. £92.
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chers fréeres, des physionomies qui ont un cachet
de Christianisme imprimé en saillie lumineuse ?
c’est une limpidité, une sérénité, une flamme di-
vine, un je ne sais quoi qui n’est pas de la chair,
mais qui est beau. 1l est aussi des ouvrages qui ont
une physionomie & part. Lisez certains passages de
Bossuet, de Fénelon, de saint Francgois de Sales,
de saint Thomas, de saint Augustin, cela ne res-
semble a rien de ce quis’écrit sur la terre. Une vie
calme, élevée, sereine, une vie divine coule &
pleins bords sous la transparence des mots. Il
semble alors que I'ame brise pour quelques ins-
tants les chaines de la prison corporelle, qu'elle
ne respire plus dans la pesante atmosphére du
siécle. Elle croit entendre les sons de I'éternité,
lire les caractéres de cette langue que Dieu devait
parler 2 'homme dans le Paradis terrestre : elle
voit, elle touche, elle odore; mais ce qu’elle voit,
ce qu'elle touche, ce qu’elle odore, n’a pas de
nom dans les langues mortelles. Qui donc a
donné a ces hommes des ailes pour voler, laou
les ailes du génie n’ont pas pénétré? La réponse
est facile pour qui sait les mystéres de I'Eucha-
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ristie : dans ce sacrement auguste le génie se
retrempe, se purifie, s’éléve, s’harmonise : il se
transfigure sur le Thabor de la pensée. L’Ange de
I'Ecole recevait tous les jours le Verbe illumina-
teur sous les voiles de ’amour : puis il se reti-
rait dans sa cellule, et sa main tragait naturelle-
ment les caractéres d’une langue divine. Cet
homme étonnant, dont la pensée était haute et
solide comme les vieilles pyramides d’Egypte, ne
comprenait, dans son intelligence et dans son
ceeur, qu’une seule opération : il étudiait en
priant et priait en étudiant, semblable au Séra-
phin qui, par un acte simultané et continuel, vit
4 la fois de lumiére et d’amour. L’Eucharistie
était le centre de cette opération qui formait I'u-
nique souffle de sa vie. Le Christ était pour lui le
Verbe de Dieu sous une forme mortelle : le Verbe
était la source de toute science divine et hu-
maine, et cet ange de lumiére ouvrait ses larges
alles, il traversait les sphéres lumineuses de I'es-
sence divine : et, quand il redescendait dans les
ténébreuses régions de ce monde, c’était pour y

verser de ces torrents de lumiére pure qui sont
: 19.
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si rares dans ’humanité. Il ne connaissait, disait-
il, qu'un seul Docteur, c’était le Christ, mais le
Christ, source de toute science et de toute vérité :
et le sé¢jour du Christ sur la terre, la demeure du
Yerbe incarné, était pour lui le tabernacle eucha-
ristique. La, il allait prier, se nourrir, s’abreu-
ver, et cependant, quelques instants avant sa
mort, il eut une heure d’extase; il revint a lui et
s’écria : Je viens de voir des choses si belles et
si ravissantes que tout ce que j’ai vu, senti, et
composé ici-bas, est bien peu de chose en com-
paraison *. '

Heureuse I'ame, qui, méme de trés-loin, peut
marcher dans cette voie! Si Dieu lui a donné de
~ Pintelligence, PEucharistie y ajoutera de nouvel-
les et plus fortes ailes, et sa vie sera une aurore
toujours progressive, une aurore pleine de clar-
tés, l'aurore de cette lumiére infinie qui doit un
jour nous inonder par torrents, sans voiles et
sans limites, illuminans & montibus ceternis : alors,
vraiment elle aura été nourrie par le pain de vie

1. Le P. Touron, Vie de saint Thomas, 1. 11, c. X, p. #78-
279,
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et d’intelligence, cibabit illum pane vitz et intel-
lectiis.

Le Seigneur avait envoyé a son peuple la manne
du désert ; cette nourriture divine renfermait
tout ce qu'il y a de plus délicieux au goit, et sou-
tenait la vie du peuple, jusqu’a son arrivée dans
laterre de Chanaan : la manne n’était qu’un em-
bléme et une image prophétique de la grace ré-
servée & la loi d’amour’. Elle tombait du ciel

1. Unde glossa : manducaverunt (Judei fideles) escam utique
corporalem et spiritualem : sed spiritualem eamdem quam nos;
corporalem vero alleram, id est manna quod signat Christum,
{Alex. dec Ales., De Euch., q., 14 membr., 2, art. 2, § 1, t. 4,
p. 214, 3¢ col.)

Antiqui, dit saint Thomas, patres non manducaverunt spiri-
tualiter hoc sacramentum, quia nondum erat institlutum, nec
consecratio preecesserat; manducaverunt tamen spiritualiter
Christum : et secundum hoc dicitur 1 cor. X. Quod omnes eam-
dem escam manducaverunt spiritualem. (4 sent. dis. 9, q. 4,
art. 2, sol. 4, ad 2um, t. 12, p. 177.)

- Ratramn, moine de Corbie, pousse aussi loin que possible les
ressemblances entre la manne et 'Eucharistie. (V. les notes ex-
plicatives de 1’édition Migne.) '

Similiter manna populo de ceelo datum, ct aqua profluens
de petra, corporales exstiterant et corporaliter populum vel pas-
cebant vel potabant : attamen Apostolus vel illud manna, vel il-
lam aquam, spiritualem escam spiritualemque potum appellat.
€ur hoc? Quoniam inerat corporeis illis substantiis spiritualis
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chaque matin. Ainsi, chaque matin le ciel s’ouvre;
a une parole qui emprunte sa puissance au Verbe,
une manne céleste descend, et les oiseaux du ciel,
c’est-a-dire les &mes justes, se précipitent pour’
recevoir la semence de vie et d’immortalité. La
manne renfermait en elle-méme tout ce qu’il y a
de plus délicieux, et elle avait aussi le secret de

Verbi potestas, quae mentes polins quam corpora credentium
pasceret alque potaret (vide n® 45). Et cum cibus vel potus ille
futuri corporis Christi sanguinisque mysterium, quod celebrat
Ecclesia, preemonstraret, camdem tamen escam spiritualem man-
ducasse, eumdem potum spiritualem bibisse patres nostros sanc-
tus Paulus asseverat.

Quieris fortasse quam eamdem ? Nimirum ipsam quam hodie
populus credentium in Ecclesia manducat ct bibit (Vide
num. 25). Non enim licet diversam intelligi, quoniam unus
idemque Christus est, qui et populum in deserto, in nube et in
mari baptizatum, sua carne pavit, suo sanguine tunc potavit, et
in Ecclesia nunc credentium populum sui corporis pane, sui
sanguinis unda pascit atque potat.

Quod volens Apostolus intimare, cum dixisset patres nostros
camdem escam spiritualem manducasse eumdemque potum spi-
ritualem bibisse, consequenter adjecit : Bibebant autem de spiri-
tuali consequenti eos petra. Petra autem erat Christus. (4 cor. X,
4.) Ut intelligeremus, in deserto Christum in spirituali petra
constitisse, et sui sanguinis undam populo preebuisse, qui pos-
tea corpus de Virgine sumptum, et pro salute credentium in
cruce suspensum, nostris seeculis exhibuit, et ex eo sanguinis
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se proportionner au gout de chacun . Ainsi, la
nourriture des Anges contient tout ce qu’il y a de
plus doux, de plus suave; elle est la source des
¢émotions les plus intimes, les plus profondes :
elle procure a I'ame de ces moments de bonheur
que les langues humaines sont impuissantes a ex-
primer, et, cependant, elle donne a chacun ce
qui convient 4 son godt, a son caractére, a son
désir, & sa vocation. Aux uns, elle laisse une sa-
veur de pureté et d’innocence, aux autres, un

undam effudit quo non solum redimeremur, verum etiam pota-
remur.

Mirum certe, quoniam incomprehensibile et inwstimabilc!
Nondum hominem assumpserat, nondum pro salute mundi
mortem degustaverat, nondum sanguine suo nos redemerat, et
jam nostri patres in deserto per escam spiritualem potumque in-
visibilem ejus corpus manducabant et ejus sanguinem bibe-
bant: velut testis exstat Apostolus clamans eamdem escam spiri-
tualem manducasse, ecumdem potum spiritualem bibisse patres
nostros. Non isthic ratio qua fieri potuerit, disquirenda; sed
fides quod factum sit, adhibenda. Ipse namque qui nunc in Ec-
clesia omnipotenti virtute panem et vinum in sui corporis car-
nem et proprii cruoris undam spiritualiter convertit, ipse tunc
quoque manna de ceelo datum corpus suum, et aquam de petra

" profusam proprium sanguinem, invisibiliter operatus est. (De
corp. et sanguine, c. XX1I-Xxv, Patrol., t. 424, p. 137, 139,)
1. Sap. xvI, 24, )



338 L’EUCHARISTIE.

parfum de douceur, de charité; a ceux-ci, elle se
communique comme un charbon ardent qui les
embrase d’amour; ailleurs, elle s’insinue comme
une rosée qui calme et rafraichit!. On dirait une
corde qui renfermerait tous les sons : celui qui
la touche la fait résonner au gré de ses désirs, et
de son sens musical. — La manne tombait dans
le désert, ou le peuple n’avait pas d’autre nour-
riture. Ainsi, 'Eucharistie nous a été donnée
comme la nourriture de 'exil, et elle nous est
plus nécessaire que la manne, car le désert ou
marchait le peuple d’Israél, cette vaste solitude
avec ses horreurs, son ciel d’airain, et ses alar-
mes de tous les jours, n'était qu’une faible image
du désert de la vie, ou souvent tout manque 2

4. Séd est spiritale manna, hoc est pluvia spiritalis sapiémiw
quee ingeniosis et queerentibus de ccelo infunditur, et irrorat
mentes piorum et obdulcat fauces eorum. Qui igitur intellexerit
infusionem divinz sapientiz, delectatur, nec alium cibum, requi-
rit ne¢ in solo pane vivit, sed in omni Verbo Dei... hee alimo-
nia alit animam sapientis et illuminat atque obdulcat, resplen-
dens veritatis coruseo, et mulcens tanquam favo quodam, ita di-
versarum virtutum suavitate et sermone sapientize. (Ambros.,
Epist. 64, n° 2, t. 3, p. 1219-1220, édit. Migne.)
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Pame, ot le vide se fait autour d’elle, ou elle s’a-
gite au souffle continuel des craintes du dehors
et des angoisses du dedans. Aussi, Dieu, qui fait
tout pour le bien de ses élus, a sagement or-
donné les événements de cette vie. La vue des
campagnes désolées fait soupirer aprés la terre
promise; mais, comme le coeur de I’homme, sans
appui et sans nourriture, serait exposé a des dé-
faillances continuelles, Dieu a commandé aux
terres arides de produire une fleur qui s’est mul-
tipliée partout, et qui donne des fruits a la saveur
délicieuse, letabitur deserta et invia, exultabit so-
litudo..... germinans germinabit'. — Enfin la
manne avait disparu dans la terre promise, et le
peuple avait pour nourriture les fruits de cette
terre de bénédiction. « De méme, dit Albert le
Grand, dans le voyage de ce monde, nous pre-
nons la nourriture divine, voilée sous les especes
du pain et du vin; mais dans la patrie, la vérité
elle-méme, contemplée dans la lumiére de Dieu,

nous sera donnée comme l'aliment de D'éter-

1. Tsaie XXxv, 4, 2. P
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nité!. » Dieu, lui-méme, avec son essence divine,
sera notre lumiére, notre nourriture, notre breu-
vage : il nous pénétrera de sa substance infinie, et
alors, sans perdre notre personnalité nous serons,
comme dit I’Apotre, semblables a lui 2. Alors,
la vie coulera en nous comme un grand fleuve,
impletus es quasi flumen *, et, toujours jeunes et
vigoureux dans notre immortalité, nous n’aurons
plus d’autre occupation que d’étre heureux en

aimant, et de chanter notre bonheur et notre
amour dans la langue des Séraphins : cantate

Domino canticum novum, laus ejus in ecclesia
sanctorum *.

1. Albert le Grand, De Eucharist., Dist. 3, Tract. 4, c. 1, . 21.
p. 21. -

2. 4.Joan, 111, 2.

3. Eccli. xLvI1, 16.

4. Psal. cxLIx. 1.
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Symbole du vin.

Bibite vinum quod miscui vobis... incbriu-
mini, carissimi.

Prenez le vin que je vous ai préparé...
mes amis, enivrez-vous.

(Prov., 1x, 5, — Cant., v, 1.)

« Les remédes de salut, dit le Docteur angg-
lique, sont offerts aux hommes sous une forme
sensible : il faut donc que ces instruments de la
vie spirituelle soient classés d’aprés une analogie
avec la vie corporelle. Or, il ne suffit pas de rece-
voir Pexistence par la voie de la génération ; il
est nécessaire que cette vie matérielle, communi-
quée avec le sang de nos ancétres, soit soutenue
et fortifiée par une alimentation saine et vigou-
reuse. — De méme, dans I'ordre surnaturel, il ne
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suffit pas que le baptéme nous transmette la
vie de la grace : cette vie a besoin d’étre entre-
tenue et développée par un aliment céleste en
rapport avec notre nature immortelle. * »

Dans la derniére Instruction, mes trés-chers
fréres, j’ai essayé de vous montrer cette écono-
mie providentielle. Le Baptéme nous engendre a
la foi, mais I’Eucharistie est la nourriture desti-
née a soutenir cette vie divine, dont le Baptéme
a déposé en nous les germes. La vraie nourriture
de T'étre intelligent est la vérité éternelle, et s'il
y a par le monde tant d’esprits affamés qui pé-
rissent d’inanition, c’est que le monde est trop
souvent plongé dans la vanité et le mensonge.
Mais la vérité divine ne peut pas sur la terre,
étre servie, dans sa propre essence, 4 ’'homme
déchu et enseveli dans la matiére, et il y a plus
de vérité qu’il ne paraitrait au premier coup
d’ceil, dans ces fables de l'antiquité, qui nous
représentent, comme terminées presque toujours
par des combustions et des flammes vengeresses,

. Cont. Gentil., 1. IV, c. LvIII, t. 18, p. 460, — V. encore
Summa, 3ep. q.73,art. 1.
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les imprudentes sollicitations d’une lumiére trop
vive. Aussi, le Fils de Dieu qui est la Vérité subs-
tantielle, la Raison supérieure du Pére, s’est in-
carné dans le sein d’une Vierge, afin que sa chair
nous présentat la vie sous une forme sensible,
et servit & ’'homme charnel de pont mystérieux
pour monter plus haut et s’unir ala Divinité. Mais
cette ceuvre était encore incomplete : car le Sau-
veur n’était que pour un temps sur la terre, son
humanité sainte devait bientét se reposer dans
le sein de la gloire, et la mission du Rédempteur
allait, en quelque sorte, demeurer inachevée.
Heureusement pour nous, I'amour, qui dirige
Dieu dans toutes ses ceuvres, lui a révélé des se-
crets de tendresse que lui seul pouvait découvrir.
Par un prodige inoui, le Dieu qui remplit I'im-
mensité de sa substance infinie, est toujours avec
‘nous, méme dans son humanité : il nous nourrit
de sa chair comme la meére qui donne-son lait a
Penfant, et en attendant le jour de la gloire, oi
la vérité elle-méme sera notre manteau, notre
lumiére, notre aliment, les ames justes vont re-
cueillir la manne qui tombe du ciel, et avec elle,
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la force pour soutenir leur existence morale, et
ne point défaillir dans le chemin du désert. Quand
les faiblesses de la nature se font sentir, ces
ames d’élite se souviennent qu’elles ont un pain
céleste a leur disposition, elles le brisent avec
amour, et la force circule dans les veines inté-
rieures, comme la santé que promeéne dans nos
membres une nourriture saine et substantielle.

Tel est Pordre de vérités que nous avons dé-
veloppées, en vous expliquant le symbole du
pain dans 'Eucharistie : « Je suis, a dit le divin
Sauveur, le pain descendu du ciel, et ma chair
est vraiment une nourriture. » — Ce n’est pas
assez : le Sauveur a dit : « Mon sang est vrai-
ment un breuvage. » 1 nous reste a expliquer le
symbole du vin sous lequel le Sauveur a caché
sa présence réelle et sacramentelle.
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« Jésus-Christ, dit Bossuet, s’est servi de pain
et de vin pour nous donner son corps et son
sang, afin de donner a I'Eucharistie le caractére
de force et de soutien, et le caractére de joie et
de transport ; et afin aussi de nous apprendre,
par la figure de ces choses qui font notre aliment
ordinaire, que nous devons tous les jours, non-
seulement soutenir, mais encore échauffer nolre
ceeur : non-seulement nous fortifier, mais encore
nous enivrer avec lui, et boire a longs traits, des
cette vie, 'amour qui nous rendra heureux dans
Péternité’. » A

« Lhomme raisonnable, dit le Docteur angéli-
yue, devant, en raison de sa double nature, rece-
voir son éducation intellectuelle par le canal des

1. Médit. sur I'Evang. La €éne, i*® p., 52° jour. p. £19-520.
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sens, il est convenable que Dieu le sanctifie, de
maniére que cette sanctification lui soit indiquée
par le symbole des choses sensibles*. »

« L’Eucharistie, dit le Concile de Florence,
produit dans Pordre spirituel tous les effets
qu’opérent la nourriture et lebreuvage matériels,
* c’est-a-dire qu’elle soutient, donne la croissance,
répare les forces, et remplit 'ame d’une sainte
jubilation, omnem effectum quem materialis cibus
et potus, quoad vitam agunt corporalem, sustens
tando, augendo, reparando et delectando, sacra-
mentum hoc quoad vitam operatur spiritualem?. »

« Pour bien faire comprendre aux fideles les
graces de ’Eucharistie, dit le catéchisme du Con-
cile de Trente, il faut leur expliquer ée que
veulent dire les symboles de pain et de vin qui
sont employés pour ce sacrement : car tous, les
effets que le pain et le vin produisent dans le
corps, le sacrement de I'Eucharistie les opére
pour le salut et la joie de I'ame, mais d’une ma-
niére encore meilleure et plus parfaite, eos omnes,

A. Saint Thomas, &, sent. dist. 41, q. 4. art. 4, t. 12, p. 6.
2. Labbe, Conc., t. 13, p. 537.
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anime saluti ac jucunditati, ac meliori quidem et
perfectiori ratione*. »

Vous voyez, mes fréres, que la religion, dans
les mystéres de son culte, qui paraissent les plus
simples et les plus vulgaires, touche a ce qu'il y
a de plus élevé dans la philosophie, et fait entre-
voir de sublimes vérités, la, ou I'ceil dédaigneux
du monde serait tent¢ de jeter un regard de
mépris. Tout se touche ici-bas, le grain de sable
etla plus haute vérité, et, comme I’a dit un cé-
lebre orateur, « a chaque vision du monde
incréé, correspond une vision du monde créé, a
chaque voix de I'un, une voix de 'autre®. » —
1l faut se placer a ce point de vue pour compren-
dre la religion, qui est simple parce qu’elle est
sublime, et qui est a la fois simple et sublime,
parce qu’elle est vraie. C’est avec les lettres de
lalphabet que balbutie I'enfant dans les écoles,
cC'est avec ces éléments simples et vulgaires, que
'homme de génie trace de magnifiques et ravis-

A. Catéch. Rom., De Euchar., 2¢ p. c. XLIX. V. encorc,
¢ XiX et xxx1v. V. saint Thomas, 3¢ p. q. 79. art. £.
2. Le Pere Lacord., 49¢ conf., t. 111, p. 144,
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santes pensées : c’est avec le pain et le vin que.
I’homme accomplit I'acte matériel de I'alimenta-
tion; c’est aussi avec les éléments les plus com-
muns de la nature, le pain et le vin, que le Christ
a opéré le grand prodige de sa vie.

Mais avant d’aller plus loin, j’ai besoin de
m’arréter avec vous a cette idée du banquet.
Avez-vous remarqué querien ne se fait de grand,
de joyeux, de fraternel, de patriotique ici-bas,
sans un festin? Le festin est presque la couronne
de toute chose, et bien des difficultés qui avaient
résisté a tous les essais d’arrangements, sont
venues s’applanir, et ont disparu comme par en-
chantement, au milieu de 'allégresse et de I'épa-
nouissement de joyeux convives. Les hommes
ont abusé et abusent tous les jours de cette cou-
tume, mais I’abus ne m’empéchera pas d’exami-
ner le coté idéal qui plane au-dessus des miséres
humaines. Oui, le banquet est le dernier assai-
sonnement de toute chose : il semble que les
affaires ne sont pas terminées, que la joie n’est
pas compleéte, que les fétes n’ont point de bou-
quet, quand on ne s’est pas assis pour boire et
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manger ensemble. — Il y a la, mes fréres, une
trés-grande, une divine pensée, c'est I'idée de
la communication de la vie a laquelle on parti-
cipe ensemble, c’est une communion naturelle,
c’est la jouissance du méme breuvage réparateur,
c’est un acte de société fraternelle, et quand on
se leve de table, il semble que I'amitié est plus
vraie, que les liens du coeur se sont resserrés :
aussi le Prophéte regarde comme la plus noire per-
fidie, comme une scélératesse qui mérite un cha-
timent spécial, celle d’un homme qui vous trahit,
aprés avoir mangéa votre table, si inimicus meus
maledizisset mihi, sustinuissem utique... tu vero
homo unanimis, qui simul mecum dulces capiebas
¢ibos*. — On pourra plaisanter sur ces vérités,
mais elles n’en restent pas moins une belle et
grande philosophie dans I'histoire de '’humanité.

Ecoutez Bossuet : « Ce qui se présente d’abord,
pour entendre ce mystere (de 'Eucharistie), c’est
que manger et boire ensemble est parmi les
hommes une marque de société. On entretient

1. Ps. XL, 40. — Ps. Liv, 43, 45.
20
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I’amitié par cette douce communication : on par-
tage ses biens, ses plaisirs, sa vie méme avee ses
amis : il semble qu’on leur déclare qu’on ne peut
vivre sans eux, et que la vie n’est pas une vie
sans cette société.... Et la sagesse pour nous in-
viter & sa compagnie, n’a rien & nous proposer
de plus attirant, qu’un repas qu’elle nous pré-
pare... Ces festins et cette joie ont été la cause
que la béatitude céleste nous est représentée
comme un banquet... Il (le Sauveur) voulait donc
que la Céne fit un véritable festin, pour lier la
société entre ses disciples, et leur figurer la joie
de ce festin éternel, ou ils seront rassasiés et
enivrés de 'abondance de sa maison, et abreuvés
du torrent de sa volupté. C’est pourquoi, il célé-
bra ce divin banquet sur le soir, a la fin du jour,
en souvenir de ce souper éternel, qu’il nous fera
ala fin des siécles, lorsque toutes choses seront
consommeées’. » v _
Merci, 6 mon Dieu, de m’enseigner de s
grandes choses par ce qu’il y a de plus commun

M Médit., La Géne, A, part, 52 jour., p. 417-448.
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dans ma vie. Ah! quand est-ce donc que je m’as-
sierai au grand banquet du Pére de famille?
Quand est-ce, 6 mon Dieu, que j’occuperai une
place au festin du ciel, ol c’est vous-méme, mon
Seigneur et mon maitre, (ui screz ma nourri-
ture, ou nous boirons ensemble ce vin nouveau,
dont vous parliez 4 vos Apétres, ce vin qui me
fera tressaillir dans les frémissements d’une joie
éternelle.: ce vin nouveau, 6 Verbe divin, sera la
vue de votre beauté infinie, et de vos immortelles
splendeurs, cum illud bibam vobiscum novum in
regno Patris mei'. — En attendant ces jours de
gloire et de bonheur, je dois me contenter de la
manne du désert : je veux m’y résigner, car ce
calice est déja assez enivrant; mais, Seigneur,
vous ne défendez pas a I'exilé qui recoit quelques
miettes, de soupirer aprés le moment tant désiré
ou il pourra rassasier I'immense et perpétuel be-
soin de son cceur.

1. Math. xxv1, 29.
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I1

Apres cetle digression sur les harmonies du
festin naturel et du festin Eucharistique, reve-
nons au sujet spécial de cet entretien. — Les
ames étroites et les esprits matériels n’enten-
"dront peut-étre pas et regarderont comme des
choses puériles ce que nous allons dire, mais
nous tenons a expliquer la vraie doctrine de I'E-
glise catholique. Elle paraitra toujours belle et
profonde aux cceurs simples et aux natures éle-
vées.

Un repas est incomplet sans breuvage, et le
breuvage le meilleur, le plus convenable, le plus
fortifiant, est le fruit de la vigne *. — « Jésus-

4. Edulium autem spirituale non habet fieri nisi sub elemento
visibili, sicut et cwtera sacramenta : quia sacramentum Eccle-
size nihil in gratia causat, quod ex similitudine non significat.
Signare autem non habet nisi ex elemento visibili et corporali.
Cum igitur alimentum ad nature perfectionem non possit per-
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Christ, dit le pape Innocent III, et aprés lui le
Docteur angélique, a choisi le vin pour instituer
la divine Eucharistie, parce que cette liqueur est
trés-propre a exprimer 'effet de cet auguste sa-
crement. Le vin réchauffe, réjouit, enivre. Or,
tels sont les effets produits sur nous par ce sacre-
ment : il augmente la ferveur de I'ame, il nous
remplit de joie spirituelle, et procure parfois-a
l'ame I'ivresse de 'amour*. » J’ajouterai, avec le
Prophéte, que I'Eucharistie est « un vin qui fait
germer les vierges, vinum germinans virgines *. »

Il'y a, mes trés-chers fréres, de profonds mys-

fecte significari, nisi in elemento cibi et potus, oportet quod
elementum cibi et potus sit in sacramento : nutrimentum enim
spirituale non perficitur sine polus significatione , sicut et
nulrimentum corporale non perficitur sine potu : et sicut post
nutrimentum corporale sumitur potus ad perfectionem nutri-
menti corporalis, ita post nulrimentum spirituale sumitur po-
tus ad perfectionem nutrimenti spiritualis, qui & nutrimentoe
divisam habet operationem in satisfactione silis et latione nu-
Irimenti, et hujusmodi aliis, qualia diximus in ante habitis. (Al-
bert Magn., De Euch., dist. 3, tract. 2, cap. V, t. 21, p. 62-63.)

1. Innocent IlI, 1. IV, De myst., c. 1v, cité par saint Thomas,
§, dist. x1, q. 2, art. 3, t. 12, p. 225, 226. — Saint Thomas,
3* p. q. 74, art. 5.

2. Zach. 1x, 17.
: 20.
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teres de relation entre 'ame, le sang et le vin: le
vin est le sang de la terre, comme Pappelaient
les anciens : « O roi, disait un médecin célébre a
Alexandre le Grand, souvenez-vous que lorsque
vous buvez du vin, vous buvez le sang dela
terre : vinum bibiturus, rex, memento te bibere san-
guinem terrz". » Les Egyptiens appelaient le vin:
le sang du géant >. — D’autre part, il existe aussi
de trés-grands rapports entre I'ame et le sang :
le sang semble porter la vie; la force, I'énergie,
la puissance de santé dans la nature humaine dé-
pendent en grande partie de la qualité du sang,
il semble que ce soit lui qui roule les flots de la
vitalité humaine, et que la nature de ce liquide
indique le degré de la vie : « Sanguis, dit saint
Augustin, propter vitalem quamdam corpulentiam
animam significat®. » « Le siége de 'ame est dans
le sang, dit Albert le Grand, et c’est ainsi que le

- 4. Cité par Pline, Hist. Nat., 1. XIV, ¢c. vi, t. 1, p. 528, col-
lect. Nisard. }
2. Gorres, Myst., 1. V, c. x11, t. 3, p. 202-204, trad. fran-
caise. . o
3. Saint Aug. quest, In Lévit., c. LVII, t. 3, p. 80&.
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sang du Christ est devenu le prix de notre ré-
demption, sedes anima est in sanguine, in pre-
tium redemptionis’. »

Entrons maintenant dans Pexplication de ce

symbole.

/3
-

« L’Eucharistie, dit ’'Ange de I'Ecole, anime
'dme par une chaleurdivine, calefacit?. »—Qu’est-
ce que la ferveur? C’est une disposition de I'ame
qui rend faciles a la volonté, méme les choses les
plus difficiles de la loi de Dieu : ¢’est une force

1. Albert le Grand, De Euch., dist. 4, c. v, t. 24, p. 12. —
V. encore Albert le Grand. Inter. op., saint Thomas. Opusc. 58,
¢. XXIX, XXX, p. 59, 60.

" « Omnis anima, teste Scriptura, in sanguine est, ut ubi habet
in corpore sedem, et per quem ipsa, ut aiunt, vivificat corpus,
inde a Christo et ipsa habeat vitam @lernam in se manentem. »
*[Pasch. Radbert de corp. et sang. dom. c. XI, Patrol. t. 420,
p. 1309.) — Dando sanguinem Christus largitus est oplimum
spiritum, cujus sedes est in sanguine suo. (Albert Magn. De
Eych., dist. 3, tract. 2, c. 11, p. 87.)

2. Saint Thomas, &, dist. X1, q. 2, art. 3, t. 12, p. 226. .
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qui nous souléve, et avec nous, les fardeaux de
la vie; c’est une vapeur divine qui ne nous fait
pas seulement marcher, mais courir dans la voie
des commandements de Dieu, selon I'expression
du Prophete : Viam mandatorum tuorum cucurri,
cum dilatasti cor meum*. L’ame fervente, c’est le
feu qui se dégage de toutes les matiéres sous
lesquelles il paraissait -enseveli, et qui s’éléve
avec rapidité; c’est la flamme qui court au
souffle du vent, c’est I'oiseau qui n’est jamais
heureux et ne chante jamais aussi gaiment que
lorsqu’il respire I'air du ciel. « La ferveur, selon
la doectrine de saint Frangois de Sales, est une
agilité et vivacité spirituelle qui nous porte a
obéir a Dieu avec promptitude, facilité, amour
et suavité 2. » — « L’amour, dit 'auteur de I'Imi-
tation, vole, se réjouit, il est libre, on dirait qu'il
ne sent pas le travail . » — Cependant, mes trés-
chers fréres, il est certain que plusieurs pré-
ceptes sont difficiles a accomplir, que la vertu,

.

1. Ps. cxviil,
2. Vie dévote, 17 p., c. 1, 1I, 1il, passim.
3. L. 1L, c. v,
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suppose de la violence; il est certain que
I'hemme porte en lui-méme une loi qui répugne
a la loi de Dieu, que la montagne évangélique est
une montagne escarpée, garnie de précipices,
et semée de voies raboteuses. Tout cela est vrai
et incontestable, et cependant « les voies de la
Sagesse sont belles, dit I'Ecriture, et tous ses
sentiers sont pacifiques, viz ejus vie pulchrae et
omnes semite illius pacifice’..... etle Christ lui-
méme a dit : prenez mon joug, car il est doux
et léger, et en le portant, vous trouverez le re-
pos de 'ame*. » — Comment concilier ces mys-
térieuses et apparentes contradictions? — J’ai
besoin d’une comparaison pour faire entendre
cette vérité. Jetons un coup d’ceil sur le globe
terrestre. Voyez ces distances qui séparent les
villes les unes des autres, ces montagnes, ces val-
lées, ces fleuves qui semblent un obstacle pres-
que insurmontable a leurs relations. L’homme,
abandonné a ses propres forces, aurait besoin
de longues semaines, de pénibles journées et de

1. Prov., 11, 17.
2. Matth., x1, 9.
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continuelles fatigues pour franchir ces distances,
le baton de pélerin a la main, et pour arriver.
couvert de sueurs, au but de son voyage. Et,
voila qu’avec une simple goutte d’eau qui s’est
changée en vapeur, et avec quelques mains
d’hommes, on est arrivé & rapprocher les nations
les plus éloignées, a percer les montagnes, a cou-
per le granit comme la terre fragile, a aplanir
les vallées, et maintenant, & un signal qui re-
tentit comme le cri du désert, 'homme entre
dans une maison mobile, préparée avec tout le
confortable de la vie; il se transporte en un clin
d’ceil, 1l franchit les distances comme I’oiseau
des montagnes, et il arrive au but de sa destina-
tion, avec tant de facilité et de promptitude,
qu’il s’est a peine douté du voyage. Voila ce qu'a
fait le géni¢ de ’homme! — Promenons main-
tenant notre regard sur 'univers des ames : ja-
percois, il est vrai, des vallées plus profondes
que celles du globe terrestre, des montagnes
plus élevées que les montagnes des Alpes; je
vous entends me montrer avec effroi la distance,
presque incommensurable, qui sépare la nature



QUATRIEME CONFERENCE. 359

corrompue de la perfection évangélique ; je vous
entends vous écrier : comment serait-il possible
qu'un homme pat facilément traverser ces val-
lées, voler par-dessus ces montagnes, et se
transporter comme l'oiseau? C'est déja un pro-
dige, que 'homime puisse cheminer tristement,
et avee de continuelles difficultés, a travers ces
rochers abruptes ; c’est déja presque un miracle,
quil grimpe au milieu de ces précipices. Mais
qu'il aille joyeusement et facilement comme si le
chemin était couvert de roses, voila un mysteére
auquel I'intelligence se refuse a croire, voila un
miracle plus éfonnant que le renversement des
lois de la nature physique. Oui, je 'avoue, je de-
mande un miracle de I'ordre moral, un miracle
qui surpasse l'intelligence humaine. Et cepen-
dant, ce prodige, si étonnant, a été cru et prati-
qué par des millions de saints ; il est encore cru
el pratiqué tous les jours par des légions d’ames
justes, que Dieu conserve a 'ombre de ses taber-
nacles. Mais voici le secret du miracle : il est
dans les celliers de I'Eglise catholique, un vin gé-
néreux, qui réchauffe, qui dilate, qui s’insinue
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comme une vapeur divine, et quand I'ame s'est
pénétrée de cette liqueur de I'éternité, rien dans
Ta nature, ni le wagon a qui le génie de I’homme
a donné des ailes, ni I'oiseau qui fend les airs,
ne peuvent donner une idée de la prompti-
tude, de I'énergie et de la facilité de ses mouve-
ments. « Le Seigneur, dit le Prophéte, marche
sur les ailes des vents®. » Disons plutét que le
Seigneur donne des ailes 2 Pame juste, et qu'ils
se promeénent ensemble de vertus en vertus, avec
un vol si aisé et si rapide que I'eeil en suit
peine la direction. \

« Le pelerin, dit saint Francois de Sales, qui
prend un peu de vin pour réjouir son cceur et
rafraichir sabouche.... ne rompt pas son voyage,
mais il prend de la force pour le plus vitement
et aisément parachever *. » Chrétiens si tiedes et
si languissants, qui vous trainez le long du che-
min et qui heurtez a chaque pierre, vous ne pre-
nez pas la sage précaution du pélerin; aussi la
route du désert vous fatigue et vous épuise,

" 1. Ps. Xvii, 41,
2. Vie dévote, 2¢ p. c. X111,
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vous jetez les yeux en arriére, vous regrettez la
nourriture d’Egypte, vous n’avez plus de force
dans les membres, il vous reste tout au plus
quelques gouttes de sang énervé. Je ne m’en
étonne pas : la route est:longue et difficile, le so-
leil est brilant, vous faites une déperdition conti-
nuelle de force, et cependant, vous ne prenez pas
le vin généreux que I'Eglise, chaque matin, fait
ruisseler sur ses autels, ou bien, si vous prenez
quelquefois cette liqueur divine, votre sang est
tellement altéré par un mélange de substances
étrangéres, que P'action dela vie est paralysée
dans sa source. Vous étes faibles, et vous ne
buvez pas ce breuvage d'immortalité, qui, non-
seulement donne la force, mais crée dans les
cceurs une sainte et noble audace : ille enim san-
guis valdé nos facit audaces’.

/4
»

Le vin eucharistique produit un second effet,
A. Albertle Grand, De Euchar., dist. 3, Tract. 2, t. 24. p. 57.
21
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il remplit I'’aAme d’une sainte joie. Il est écrit que
le vin réjouit le coeur de I'homme, et ailleurs :
donnez du vin a ceux qui ont le cceur triste .
Cette vérité de 'ordre naturel subsiste malgré les
abus de la perversité humaine : et c’est une des
raisons pour lesquelles Jésus-Christ a pris le
fruit de la vigne pour établir le sacrement de
son amour : « Car le vin, dit saint Thomas, con-
vient merveilleusement pour exprimer I'effet de
" PEucharistie, qui est la joie spirituelle, vinum
magis competit ad effectum hujus sacramenti, qui
est spiritualis letitiz*. » Ailleurs, I’Ange de I'Ecole
enseigne, que dans I'Eucharistie on goute  sa
source la suavité spirituelle, spiritualis dulcedo
in suo fonte degqustatur®.

La joie et la paix de I'ame, c’est le bonheur sur
la terre, autant que ce fruit du ciel peut étre
cueilli dans les vallées de ce monde; et c’est tel-
lement le bonheur, que 'homme peut étre mal-

heureux au milieu de toutes les causes extérieures

4. Psal. cnit, 15. — Prov. xxx1, 6.
2. Saint Thomas, 3¢ p. q. 74, art. 5.
3. Off. s. s. Sacrament.
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de voluptés, et qu’il peut jouir dans le dénue-
ment et la privation. On lit dans la vie de saint
Antoine, de saint Dominique, de saint Francois
d’Assise, que les étrangers pouvaient les recon-
naitre a une marque infaillible : leur figure était
constamment épanouie et heureuse comme on
aime a réver celle des Anges ; leur physionomie
rayonnait la joie et I’allégresse intérieure, comme
un nuage transparent qui laisserait passer les
rayons adoucis de I'astre du jour. Ils sont les
vrais types de ces figures de Saints que je ne
craindrai pas d’appeler des physionomies eucha-
ristiques, apparuerunt vultus eorum meliores pre
omnibus pueris qui vescebantur cibo regio'. —
Voila encore un mystére qui étonne le monde :
ballotté comme la feuille entre les vents des pas-
sions humaines, il ne comprendra jamais que
’ame puisse étre tranquille et jouir par anticipa-
tion de la sérénité du ciel : il appelle illusion, in-
sensibilité, ce qui est le résultat de la plus haute
perfection. — Or, mes trés-chers fréres, quelle

A. Daniel. I, 15.
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est la cause principale de cette joie de I'ame, dc
cette sérénité céleste, cachet des physionomies
vraiment chrétiennes? A cette question, jeréponds
par une autre : quelle est la cause du calme et
du bonheur de I'enfant, quand il est entre les
bras de sa mére? La réponse est faite avec la
(uestion. — Comment cette ame qui vient de
recevoir son Dieu, ce Dieu meilleur qu’un pére,
plus tendre qu'une mére, plus familier que le
plus intime des amis, comment cette ame ne
serait-elle pas heureuse, remplie d’une sainte
allégresse qui jaillit continuellement de son ceeur
comme d’une source intarrissable? Comment
sa physionomie, devenue transparente sous la
pression de I'ame divinisée, ne refléterait-elle pas
du moins quelques rayons de ce bonheur pur
dont jouissent les Anges dans le ciel? — Pour-
quoi cette ame serait-elle triste, je parle de cette
tristesse profonde qui atteint la vie? Elle a
Dieu avec elle, et quand on a Dieu dans son

4. Grandem amaritudinem facit dulcem, tristem imaginem
reddit jucundam. (Albert le Grand De sacram. alt., c. XIX, in-
ter opusc. S. Thom, p. 53.)
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ceeur, et que ce Dieu est devenu. pour ainsi dire
une méme chose avec nous, que peut-il nous
manquer? Les biens de ce monde, ses honneurs,,
ses plaisirs, c’est bien peu de chose, lorsqu’on
posséde Dieu. L’ame sait qu’elle en aura toujours
assez pour faire la volonté du Seigneur et accom-
plir sa destinée, et qu'importe la privation du
reste, a celle qui est en communion avec la vé-
rité, la beauté, la gloire infinies? Sans doute,
I’ame juste peut avoir ses peines, elle a ses heu-
res d’épreuves, mais elles sont tellement adou-
cies par le contact perpétuel de Dieu, qu’elles
semblent disparaitre a mesure qu’elles se forment.

Le pélerin souffre de la soif, aprés quelques
heures de marche sous un ciel ardent; mais a
peine s’est-il approché¢ d’une claire fontaine, a
peine s’est-il baigné tout entier dans Peau vive,
il ne lui reste plus qu’une profonde impression
de bien-¢étre. Ce monde, mes fréres, on ne saurait
trop le répéter, et encore la métaphore employée
est bien au-dessous de la réalité; ce monde est
un désert ou I'on souffre de la faim et de la soif,
* de la chaleur et des fatigues de la marche : mais
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dans des retraites inconnues au monde, la Provi-
dence nous a ménagé, au milieu de sables bri-
lants, des oasis fraiches et ombragées, des bos-
quets fleuris, ol se trouvent une fontaine et une
vigne célestes. La, le pauvre voyageur s’arréte, il
se rafraichit et se fortifie; une main libérale lui
verse la coupe parfumée d’une liqueur géné-
reuse, il la boit, puis il continue sa route, heu-
reux et tranquille, comme si le désert s'était
changé pour lui en une plaine fertile et om-
bragée, vinum omnem mentem convertit in securi-
tatem et jucunditatem, et non meminit omnem tristi-
~ tiam'. Le monde, qui ne connait pas ces secrets
de la Providence, cherche la solution de ces
énigmes : tout lui parait singulier, contradic-
toire, il ne sait comment expliquer la fraicheur
perpétuelle de I’ame juste au milieu des ardeurs
de la route, et sa joie toujours nouvelle sous un
ciel d’airain.

Une des ames les plus eucharistiques qui aient
jamais existé, sainte Catherine de Sienne, disait :

1. Albert le Grand, De Euch., dist. 3, Tract. 2, ¢. 1V, t. 21, p. 60.
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« Par la vertu de ce sacrement, mon coeur est
tellement enflammé que le feu matériel me semble
étre froid en comparaison : je suis tellement rem-
plie de joie que je ne puis plus me contenir, et je
m’étonne de ne pas voir tout mon étre se dis-
soudre, #mo mirer quomodo gaudio non disrumpar
et emoriar’. » Sans doute, ce sont la comme des
exces de la tendresse et de la miséricorde divine,
exceés auxquels tout le monde ne peut pas pré-
tendre; mais je fais un appel a toutes les ames
qui connaissent le don de Dieu : n’est-il pas vrai
qu’un seul jour, ou 'on s’assied comme un enfant
de la famille au banquet des Anges, nous apporte
plus de joie intime et de véritable bonheur que
toutes ces ombres vaines auxquelles le monde
souvent donne le nom de plaisirs? Je ne parle pas
de cette joie de I'imagination, qui souvent a sa
cause dans une excitation factice, mais de cette
joie pleine, calme, qui pénétre I'étre tout entier,
et 'assied dans la beauté de la paix, et dans un
- repos plein d’abondance, comme parle le Pro-

1. Cité par Cornel, & Lapid. in Zachar., c. 1%, v. 17, p. 739.
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phete, sedebit populus meus in pulchritudine
pacis. .. et in requie opulenta?. Combien de dou-
leurs se sont calmées aprés avoir été mises sim-
plement en contact avec une goutte tombée de la
source divine! Combien de plantes flétries se sont
redressées, et ont repris la fraicheur de la jeu-
nesse a la premiére effusion de cette céleste
rosée! Origéne dit quelque part, que I'ame juste
est semblable a certaines iles de I'Océan : elles
sont presque constamment battues par les va-
gues, mais a l'intérieur, une source abondarte,
limpide et calme, y entretient un printemps per-
pétuel, au milieu de bosquets mystérieux, et pro-
tégés contre la fureur de I'orage. La joie, dit le
méme Pére, c’est le printemps de 'ame. Ajoutons
que les vagues de I'Océan, c’est Iagitation du
monde, et la source cachée dans le bosquet tran-
quille, c’est la divine Eucharistie, vinum in jucun-
ditatem creatum est®. — Aussi le Christ s'est
servi de vin pour instituer ce divin Sacrement,
parce que le vin est le symbole naturel de la joie.

A. Isaie, XXXII, 18.
2. Eccli, xxxi, 35,
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ct quand ’homme eut pour la premiére fois
< porté a ses levres la coupe bienfaisante, il s’a-
percut, dit le Pére Lacordaire, qu’il y avait entre
le bréuvage et son ame une mystérieuse affinité,
et que la mélancolie, ce voile triste qui nous
couvre au dedans depuis le péché, tombait peu a
peu sous linfluence réparatrice de la grande
liqueur'. C’était comme une révélation de cette
nourriture invisible dont vivent les Saints dans
le ciel, et qui réjouit dans la jeunesse de Dieu
I'immortalité de la leur®. »

4. Tertio queritur, quee sit spiritualis suavitas gratie qua-
de tali usu, sive de profusione predicta sanguinis hujus exori-
tur, et potest dici quod facit animam quasi paradisum Dei de
suavitate hujus gratize. Prima Petr. 1. In aspersione sanguinis
Jesu Christi, gratia nobis et pax multiplicetur, gratia virtutum,
ferlilitas, pax, dulcedo cordis, atque serenitas. Hujus suavitas
gratize per irrigationem sanguinis Christi comparatur paradiso
Dei. De suavitate hujus gratize. Eccl. 40. Gratia sicut paradisus
in benedictionibus, id est, sicut hortus Dei in variis deliciarum
fructibus. Hier. 34. Erit anima eorum quasi hortus irriguus. Ir-
rigata enim anima dulcedine sanguinis Christi profert triplicem
suavitatem gratie, scilicet, dulces flores virtutum, frondes ver-
borum, fructus operum. (Albert Magn., De sacram. Altar.
€. XXXI1, inter opusc. S. Thome, p. 60.)

2. Conférences de Toulouse, 2° confér., p. 42.

21.
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§3

Le vin a une troisiéme propriété : quand il
est pris a une certaine dose, il enivre. — Saint
Augustin ayant a traiter ce sujet disait : « Je
crains que 'homme charnel ne donne un sens
grossier 4 mes paroles, mais cela ne m’empé-
chera pas d’expliquer les mystéres de Dieu*. » —
Il est, mes trés-chers fréres, une ivresse spiri-
tuelle ou tous les sens sont comme absorbés par
I'amour, ol ’Ame semble sommeiller, mais de ce
sommeil qui est le dernier mot de la dilection;
ou toutes les puissances intérieures paraissent
n’avoir plus de vie, parce qu’elles reposent dou-
cement. Alors, dit un saint Docteur, I'ame est
hors d’elle-méme, parce qu’elle semble tout en-
tiere passer en Dieu : car tel est leffet de I'a-
mour; et si les passions humaines font éprouver
de semblables choses, que dirons-nous de I'a-

A. Saint Aug., S. 23, n® 12, p. 182, t. 5.
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mour le plus énergique, le plus doux, le plus vic-

Iy

torieux? Il ne permet pas a 'ame de rester en
elle-méme, mais elle est comme obligée de sortir
et elle adhére a Dieu par le lien le plus fort et le
plusinébranlable', et adharet ei firmissimo glutino,
ita quod retrahi ad seipsum non potest’. — Tout
acte de 'amour divin peut produire ces effets,
mais c’est surtout le vin cucharistique ui les pré-
pare : il a produit chez quelques saints un tel état
de sublime langueur, que la vie semblait parfois
étre suspendue, et que 'ame se laissait allera des
élancements d’amour (ui ont I'apparence de la

folie, parce que I'amour, quand il arrive a un cer-

1. Albert le Grand, De Euch., dist 3, Tract. 1, c. 1X, t. 21,
p. 5.

2. « Dieu se cache 4 I'ame ui le poss¢de, pour se faire dé-
sirer toujours de plus en plus : mais il la touche secrélement
de quelqu’un de ses rayons; et incontinent clle s'ouvre, elle se
dilate, elle s'épanche, elle se transporte, elle ne peut plus vivre
ni demeurer en clle-meéme; elle dit sans cesse : Tirex-moi aprés
vous; venex, Seigneur Jésus, venes; car elle sent bien qu'clle
n’a point d’ailes pour voler si haut. Mais Dieu vient, Dieu I'at-
tire A lui, Dicu la pousse dans son fond ; et plus intérieur & I'dme
quel'Ame méme, il I'inspire, il 1a gouverne, il I'anime bien plus
efficacement et intimement, qu'elle n’anime le corps qu’elle ha-
bite. » (Bossuet, Leit. de piété et de direct.,t. 41, p. 321.;

o
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tain degré, est hors de lui-méme, et devient
comme une folie transitoire. L’ame fidele nous
dit dans les Saintes Lettres : « Le roi m’a fait en-
trer dans ses celliers. » Et plus loin, elle s’écrie :
« Environnez-moi de fleurs aromatiques, forti-
fiez-moi avec des fruits odoriférants, car je lan-
guis d’amour’. » Le vin a des vapeurs subtiles
qui pénétrent les veines les plus secrétes et qui
amenent un profond sommeil : tel fut le vin déli-
cieux que le disciple bien-aimé avait bu dans la
derniére céne, in tali effectu fuit vinum quod in
coena accepit Joannes®. Aussi, voyez-le, ce fils de
la charité : éperdu d’amour, il n’a plus la force
de se soutenir, il tombe sur la poitrine de Jésus
pour y reposer. Heureuse ivresse, mille fois pré-
férable aux veilles et aux plaisirs de ce monde!
Le disciple ne dit rien, mais le regard penché, il
s'incline, et les battements de son cceur sont le
plus beau cantique d’amour, alors méme qu'il
n’en a plus la conscience. « Le cceur de Dieu, dit
un Docteur, est un sein maternel ou 1’on oublie -

4. Cant. 1, 3. Cant. 11, 5. _
2. Albertle Grand, bid., dist. 3, Tract. 2, c. I, p. 56.
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tous les chagrins de la vie'. » — Mes trés-chers
fréres, si jamais, aprés une communion fervente,
vous sentez cette ivresse de 'ame, ne luttez point
contre I'attrait divin : si vous sentez votre cocur
s'incliner sur celui de Jésus, laissez-le suivre
cette pente si facile et si douce. Ne faites plus de
bruit ni a I'intérieur, ni a I'extérieur, sommeillez
suavement ; ne cherchez point de paroles, elles
nuiraient a 'union ; reposez en toute confiance,
sans rien formuler ni dans vos pensées, ni dans
vos désirs; et quand l'ivresse sera passée, vous
saurez ce que c’est que I'amour de Dieu®.

Mes amis, dit I'Esprit-Saint, prenez le vin que
je vous ai préparé, et enivrez-vous, inebriaming
carissimi®. Mais ne craignez point les suites de
cetle ivresse que produit le calice du Seigneur;
car, dit saint Cyprien; « elle n’agit point comme
I'ivresse du vin matériel, elle rend I’ame sobre,

4. Clém. Alex., Pédag., 1.1, c. vi, p. 302, BC, édit. Migne.

2. Talis esca et potus nunquam digne sine ebrielate Spiritus
sancti degustatur. (Pasch, Radbert. De corp. et sang. Dom.,
c. X, p. 1307.)

3. Prov.1x, 5, cant. v, 1.
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elle lui révéle la vraie sagesse, et lui fait connaitre
les mystéres de Dieu’... Cest, dit saint Augus-
tin, une folie pleine de sens, une ivresse pleine
de sobriété, sanam insaniam et sobriam ebriel-
tem?®. » \

Ici, mes trés-chers fréres, laissez-moi vous
parler en toute franchise. Dans le monde, on
croit assez généralement qu'un homme qui com-
munie souvent, je dis un homme, car on veut
bien encore accorder ce privilége a quelques
femmes ; on croit donc qu’'un homme qui com-
munie souvent doit étre un cerveau un peu dé-
rangé, au moins un caractére singulier et bizarre.
Je ne veux point nier les abus qui ont pu donner
lieu & ces convictions : la Religion est la premiére
obligée de tolérer les folies humaines, et elles sont
assez nombreuses. Mais la communion fréquente
peut parfaitement s’allier avec une profonde s-
gesse de conduite, avec un tact supérieur et une

4. Saint Cyprien, Epist. 63, c. X1, p. 382, édit. Migne.

2. Saint Aug., in Ps. XXxi1, n° 42, t. 1V, p. 346. — Preeclara
ebrietas, qu sobrietatem mentis operatur. Saint Ambr., De
sacram., 1. V, c. 111, p. 450, t. 3, édit. Migne.

.
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grande distinction dans Iintelligence®. Non-
seulement elle peut s’allier avec ces excellentes
qualités, mais par elle-méme, elle tend a ce but,
“elle cherche a le réaliser, autant que les tétes hu-
maines peuvent le supporter ; mais malheureusc-
ment la tiche pratique n’est pas facile, et il y
aurait vraiment souveraine injustice a rendre la
religion responsable des faiblesses ct des étran-
getés dont elle est la premiére a gémir. « Nous
avons, dit saint Chrysostome, un délicieux calice
pour nous enivrer; mais ce calice produit la sa-
gesse, et non la faiblesse de cerveau... Calix ebrie-
tatis qui sapientiam (swzccsuvnv) gignit, non para-
lysim. C’est un nouveau genre d’ivresse, qui nous
donne de la force, de la vigueur, de I'énergie, no-
vum ebrietatis genus, robur immittit, et validum
reddit et potentem. Elle ne trouble point les idées,

1. « Le vin nouveau et spirituel houillonne par la vertu
de I'Esprit-Saint : il signifie une intelligence de la vérité
qui ne vieillit jamais. » (Saint Basile, in Psal. 32, n° 3, p. 338,
t.1)

« Le vin pris avec modération donne la santé, augmente la
prudence, sanitatem daret, augeret prudentiam.» (Saint Ambr.,
in Hexaem.,\. I1I, c. Vi1, n°72, p. 186, 1. 1.)
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mais elle est un trésor de sages penséest.» —
« Le Verbe, dit saint Alhbroise, a versé son sang
dans la coupe divine, afin de vivifier les régions
de notre ame qui sont privées de sagesse, et de
les rendre raisonnables, ut vivificet atque animet
irrationabiles portiones, et faciat rationabiles...
Et son but est de répandre en nous comme la
substance, et les parties vitales de la sagesse,
transfundens velut substantiam quamdam et vitalia
ipsa sapientie®. » — Tel devrait étre, mes trés-
chers fréres, le résultat de chaque communion,
et je ne vois pas ce que la raison humaine aurail
ay perdre. Un homme qui communierait souvent
devrait, en tenant compte de la différence des
natures, étre meilleur, plus aimable, plus gre-
~ cieux, plus intelligent, plus appliqué a ses de-
Voirs que ceux (ui ne communient pas.
Cependant il est vrai de dire que cette ivresse
spirituelle produit sous quelques rapports des ré-
sultats analogues a I'ivresse des sens : cette der-
niére absorbe I'ame et semble ensevelir ses facul-

A. Saint Chrys., De resurr., n° 2, t. 2, p. 524, édit. Gaume.
2. Saint Ambroise, Epist. 65, n° 5-6, t. 3, p. 1223-1224.

’
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tés : de méme dans certains états de I'ivresse spi-
rituelle, ’ame est tellement heureuse et inondée
de joie, qu’elle demeure comme perdue, elle est
transfigurée, elle n’a plus les mémes relations avec
la terre, elle devient divine, perit quodammodo
mens humana et fit divina'. Mais cette transfor-
mation surnaturelle n’est que la transition suc-
cessive & une vie meilleure : c’est le passage de
linsecte qui dépouille tous les jours sa larve, pour
revétir ses ailes brillantes et s’élever vers les
cieux.

« Le vin eucharistique, dit Albert le Grand 2, a
encore d’autres propriétés qui appartiennent au
vin naturel; il endort, il nous fait oublier les
choses pénibles, il chasse la tristesse, somnum
suavem inducit... claros et leves faciens spiritus...
et non meminit omnem tristitiam. — Que de choses
on serait heureux d’oublier tous les jours! que
de miséres ! que de froissements! que de brise-

1. Saint Aug., in Ps. XXXV, n° 14, t. &, p. 362, — V. saint
Aug., in Ps. ciil, serm. 3, n° 13, p. 1653-4654.

2. Alb. le G., De Euchar., dist. 3, tract. 2, c. 1,11, t. 21,
p. 56, 57, c. 1v, p. 60.
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ments de cceur! Combien de fois on voudrait
dormir sur certains souvenirs, sur certaines in-
gratitudes, sur de profondes blessures faites a
I’ame! Combien de fois on voudrait dormir la-
dessus, pour ne plus rien retrouver a son réveil!
Ames chrétiennes, vous avez a coté de vous le
calice du Seigneur, le calice de I'oubli divin; eni-
vrez-vous , et vous laisserez toute angoisse au
fond de la coupe, vous vous releverez .I'esprit
clair et dispos, le cceur léger : ce sera le songe
évanoui d’un réve pénible, claros et leves faciens
spiritus.... » — « Jai mon banquet divin, s'¢-
criait saint Grégoire de Nazianze, c’est ma res-
source contre ceux qui me persécutent, c’est la
que je me nourris, que je gotte un délicieux re-
pos; c’est la que j’endors toutes mes peines, in
qud reficior et delicior... et quidquid insurgit con-
sopio’.

1. Saint Grégoire de Naz. Orat. 5, n® 35, t. I, p. 710, édit.
Migne.

Les propriétés du vin, et par conséquent de I'Eucharistie, sont
parfaitement résumées dans les passages suivants :

Vinum eos quos inebriaverit reddit faciles, andaces, fortes,
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g.
ROy

Enfin, I’Eucharistie est un vin qui met dans

lame les germes de la pureté, et, comme dit le

obliviosos et quodammodo insensibiles. (Saint Bonav. De sept.
donis, de dono scient., c. 1v, t. 5, p. 187.) Qui vero bibunt ex
divinis revelationibus, summa cum facilitate et jucunditate hau-
riunt, quod intima veritalis suavitate concupiscunt. (Id. Ib. De
dono sap., c. v, p. 324.)

« Cette divine liqueur est un présent que la Divinité a fait aux
hommes comme un reméde pour adoucir P'austérité de la vieil-
lesse, lui rendre la vivacité des premiers ans, dissiper ses cha-
grins, amollir la dureté de ses meeurs, comme le feu amollit le
fer, et lui donner je ne sais quoi de plus souple et de plus
flexible... Selon les préjogés vulgaires, le vin a été donné aux
hommes par un effet de la vengeance divine, pour troubler lcur
raison ; mais le discours présent nous montre, au contraire, que
les hommes 1'ont recu comme un spécifique, dont la vertu est
d'inspirer 4 I'dme Ja pudeur, et d’entretenir la santé et les
forces du corps. » (Platon, Les lois, 1. 11, p. 292, 296, 297,
¢dit. Didot.)

Recte relaxatur vino sapientium ratio, ad fruendum tranquil-
litate, et hilaritate. Fit enim vir sapiens vino maceratus seipso
Suavior : proinde ne hoc quidem modo errabimus, si ei pota-
lioném concedemus. Huc accedit et illud, quod sapientia non est
resdura et tetrica, devincta cogitationibus tristibus, sed perpe-
tua tranquillitate hilaris, plena gaudio letitiaque. Unde swpe
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Prophéte, il fait germer les vierges, vinum germi-
nans virgines *.

La pureté est encore une vertu a laquelle cer-
tain monde ne croit pas : il n’y croit pas, parla
méme raison que P'aveugle ne croit pas aux cou-
leurs. Cette maniére de raisonner ne saurait sug-
porter la discussion, parce qu’il est inutile de
prouver lalumiére a celui qui ne I’a jamais vue, et
qui ne croit pas a ceux dont une certitude exp¢-
rimentale affirme I'existence du fluide lumineux.
11 est dans 'Eglise catholique des milliers d’ames
qui croient a la pureté, parce qu’elles la sentent
circuler en elles, et parce qu’elles en respirent
tous les’ jours 'odeur, prés des cceurs chastes
qui sont les compagnons de leur pélerinage. Il
est vrai, et sous ce rapport le monde a raison, la
pureté est une vertu surhumaine : car, pour cer-
taines natures surtout, la chair est un boulet

prorumpit in non insulsos lusus, ac dicteria, conjuncla tamen
cum gravitate seria. (Philo de Plant. Noe.§ 40, t. 2, p. 478, édit.
de Leipsick.) Vinum solet mollire quod est asperum et triste, et
auferre quod est nubilosum. (Saint Chrys., in Ep. ad Eph.
hom. 19, 1. 14, p. 155.)

4. Zach. 1x,17.
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qu’elles doivent trainer dans la prison du corps,"
et il ne faut rien moins qu’une force divine pour
les aider a le soulever. Il est vrai encore, la pureté
est souvent impossible dans le monde, parce que’
dans la vie du siécle, non-seulement il n’y a pas
de contre-poids divin a la chair, mais on augmente
tous les jours le poids du boulet par toutes les
imprudences et souvent par toutes les orgies du
vice. La question ainsi comprise, oui, la pureté
est impossible, comme il est impossible a la pou-
driére de ne pas sauter quand vous y mettez le
feu. Mais le chrétien n’entend pas ainsi les condi-
tions de la vertu : non-seulement il allege le far-
deau de la chair par sa vie pure et sainte, mais il
posséde un principe de force qui le souleve de
terre, et tandis que le poids de sa nature tendrait
ale faire descendre, Ia puissante réaction d’un
fluide divin le maintient dans les régions éle-
vées. .

Le Concile de Trente appelle ’'Eucharistie un
antidote qui nous délivre des fautes quotidiennes
et qui nous préserve des péchés mortels, antido-

tum quo liberamur a culpis quotidiants, et a pec-
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catis mortalibus praeservamur . — De graves
théologiens ? soutiennent d’abord que I'Eucha-
ristie produit des effets directs et immédiats sur
le corps. Ce sacrement, dit I'un d’eux, diminue le
foyer et I'ardeur de la concupiscence, soit en
chassant le démon, soit en calmant la fougue du
tempérament. Il est cette rosée mystérieuse dont
parle I'Esprit-Saint, lorsqu’il dit : Est-ce que la
roséedu ciel ne rafraichira pas les ardeurs bri-
lantes, nonne ardorem refrigerabit ros*®? Dans les
chaleurs de I'été la plante se desséche, les plus
belles fleurs se fltrissent : on dirait qu’elles n’ont
plus ni séve, ni vie, ni parfum. Mais, la nuit,
descend du ciel une douce rosée qui les rafraichit,
leur rend la jeunesse et la beauté verdoyante. Il
est aussi des saisons brulantes pour les 4mes, et
lorsque les ardeurs de la passion se sont allumées
dans un cceur, il y a dépérissement de I’étre phy-
sique et moral, suspension de la vie noble et di-

1. Sess. 13, c. 1L

2. De Lugo, De Euch. disp. 12, sect. &. — V. le cours com-
plet de théolog., t. 23, p. 504-502. — V. Suarez, De Euch.,

disp. 64, sent. 1, t. 21, p. 432-434, édit. Vives.
3. Eccli. xvu, 16.
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vine qui seule convient a notre nature. Qui cal-
mera ces mouvements impétueux d’une vie dé-
sordonnée, dit saint Bernard!? Qui arrétera la
violence de ce feu intérieur? C’est le sacrement
du corps et du sang de Jésus-Christ. C'est cette
liqueur divine recueillie sur le Calvaire et répan-
due comme un fleuve sur toute la terre. Ceux qui
laboivent n’ont plus soif, ils n’ont plus soif des
plaisirs grossiers de la terre, ils ne ressentent
plus que les saintes jubilations des ames chastes,
ils se sont enivrés avec ce vin qui fait germer les
vierges, vinum germinans virgines. Le sang se
purifie au contact de cette liqueur précieuse, les
mouvements de la chair se calment, et I'on dirait
que parfois 'harmonie entre 'ame et le corps se
rétablit, telle qu’elle existait dans ’Eden, lorsque
'ame commandait aux organes, et s’en servait
comme d’instruments dociles et toujours soumis
a sa volonté.

Cette action directe et immédiate de I'Eucha-
ristie sur le corps est appuyée sur les plus graves

A. De Cena Domini.
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autorités et sur le témoignage d’un grand nom-
bre de Peres : elle est d’ailleurs tout a fait con-
forme au but que s’est proposé le Fils de Dieu en
prenant un corps : ce but a été d’agir sur la par-
tie matérielle de notre étre, aussi bien que sur
notre nature immortelle et invisible; ad tutamen-
tum mentis et corporis, et ad medelam perci-
piendam *, comme le disent tous les jours les
prétres avant la Communion. Toutefois, ajoutons
avec les Saints, que I'Eucharistie n’éteint jamais
entiérement le foyer de la concupiscence : elle
peut en suspendre-les effets pendant un temps
plus ou moins considérable ?, mais 4 moins d’un
don spécial de la Providence, la source du mal
reste toujours en nous, et nous ne devons point
nous étonner si les secousses du volcan se font
encore sentir, méme aprés les communions les
plus ferventes. Saint Paul n’a pas été aI'abri de ces

sourdes agitations : qui donc oserait prétendre ici-

4. Oraison avant la Communion.

2. Effectus- Eucharistiz cst quod mirabiliter minuit fervorem
concupiscenti®. (Alex. de Ales., summ. 4¢ p. q. 10, De sacr.
Euch., § 7, p. 135, 1. IV.
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bas a I'entiére délivrance de cette lourde chaine?

Mais alors méme qu’on n’admettrait pas cette
action directe et immédiate de I'Eucharistie sur
le corps, il est certain que cette action se fait
sentir de la maniére la plus énergique sur Pame,
et par une conséquence nécessaire sur le corps
lui-méme. L’ame pure, ou du moins disposée par
les larmes de la pénitence, est inondée de graces
et de consolations, lorsqu’elle recoit le sacrement
auguste de I'autel : elle est illuminée, elle sent ses
forces s’accroitre comme celles du géant, et selon
Iexpression de saint Chrysostome, « elle devient
terrible comme le lion. » Le courage, I'ardeur du
combat, le désir de la victoire et la sécurité que
donne I'amour, tous les sentiments que peut ex-
citer la présence d’un Dieu, circulent dans les
veines avec la liqueur divine. « Alors, dit saint
Cyrille, la triste loi des membres est suspendue,
les secousses de I'ame sont calmées, la piété est
pleine de vigueur, et les parties malades sont

guéries '. »

1. Saint Cyrille Alex., in Joan. 1. 1V, c. 11, t. 6, p. &86.
22
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Quelquefois aussi I'ame est abreuvée de ce
torrent de délices qui ne laissent plus de sen-
timents pour les plaisirs de ce monde. Celui
qui a bu au calice du Seigneur ne peut plus
mettre les levres a la coupe de I'iniquité; et toute
la saveur des plaisirs mauvais devient pour lui
comme un breuvage aigri, qui lui souléve le cceur.
— Mais il est impossible que cette lumiére, cette
force, cette consolation, n’aient point de réaction
sur le corps : de Ia résultent I'harmonie de nos
facultés, 'épanouissement de la physionomie, le
calme du sang, la modestie des yeux, ce bel
ordre de I'extérieur qui est en méme temps une
preuve de la beauté de I'ame et une sauvegarde
pour la sécurité de I'intérieur. Saint Thomas ré-
sume cette question par une de ces grandes pen-
sées qui valent tout un discours : « Par la vertu
de ce sacrement, dit-il, nous sommes pour ainsi
dire transforniés dans le Christ, virtute hujus sa-
cramenti fit quedam transformatio hominis ad
Christum*. »

A. Saint Thomas, 4, dist. 42, q. 2, art. 2, S. 1, t. 12,
p. 251252,
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On lit dans la vie d’un saint, de saint Bernard
si je ne me trompe, qu’ayant & diriger un jeune
homme livré aux plus honteux excés, il essaya,
mais inutilement, tous les moyens que la charité
et le zéle peuvent suggérer. Ce malheureux jeune
homme semblait étre, selon la pensée du Pro-
pbéte; comme une béte de somme attachée avec
des liens de fer au char de Piniquité, quasi vin-
culum plaustrs peccatum '. — Vous viendrez me
trouver demain, lui dit un jour le hardi directeur,
je vous donnerai I'absolution et vous communie-
rez : le jeune homme promit en tremblant. Apres
la premiére absolution, le saint ajouta : demain
vous viendrez me trouver et vous communierez.
Pendant huit ou quinze jours le méme ordre fut
donné et fidélement exécuté; le jeune homme de-
vint pur comme un ange. — Sans doute ce sont
la des moyehs extrémes qu’on ne peut pas es-
sayer sur tout le monde. Mais n’est-ce pas un
extréme opposé, n’est-ce pas un déplorable exces
de n’approcher de la table sainte que de loin en

A. Isaie, v, 8.
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loin, et plutot pour obéir a la coutume que par
un sentiment de piété? Il est tel jeune homme li-
vré aux habitudes les plus ignominieuses, et qui
serait un ange avec une communion de tous les
quinze jours ou de tous les mois. Mais, me direz-
vous, ce n’est pas I'usage! Et qu'importe 'usage!
il ne peut pas prescrire contre le bien des 4mes
et 'urgence de leur guérison. Je dois donc vous
le dire au nom du Seigneur, a vous surtout dont
I'organisation est de feu, le reméde &4 un mal hu-
mainement incurable est au banquet des Anges.
"Votre ame saturée de Dieu, pour me servir de
Pexpression de Tertullien, sentira s’amortir suc-
cessivement le goit des plaisirs sensuels. Je vous
indique le remeéde : c’est a vous de 'employer, a
vous de le réclamer, & vous de vous en rendre
dignes; car le confesseur ne peut se prononcer .
que d’apres les dispositions et le désir du pé-
nitent. '
Daniel * et ses compagnons avaient été jetés
dans une fournaise ardente par les ordres d’un

4. Daniel. 3,
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roi impie et cruel : mais ces glorieux enfants de
la Providence se promenaient au milieu des flam-
mes, chantaient des cantiques et bénissaient le
Seigneur. Un Ange était descendu du ciel ; écar-
tant les flammes, il avait formé au milieu de la
fournaise un vent frais et une douce rosée; le feu
ne les touchait point; et reculant avec respect, il
ne leur faisait aucun mal : les heureux enfants
continuaient a chanter des cantiques et a bénir
le Seigneur.... Cette fournaise ardente est 'image
de la vie : des flammes semblent quelquefois sor-
tir de tous les objets extérieurs pour nous dévo-
rer. Chrétiens, ayez confiance et continuez votre
route : recueillez seulement la manne du ciel qui
tombe prés de vous; comme Danjel, chantez des
cantiques au Seigneur, et dites avec le Prophéte :
La rosée du ciel n’aura-t-elle pas la foree de cal-
mer ces ardeurs, nonne ardorem refrigerabit ros?
Si quelquefois vous sentez la flamme prés de
vous, prenez une goutte de cette rosée divine;
elle établira aussitot, en se répandant dans les
airs, un courant frais et rapide, et la flamme dis-

paraitra avant de vous avoir touchés. Si votre ame
22,
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défaille, prenez de ce vin généreux, car il fortifie,
il laisse au cceur les plus chaleureux mouvements
et les meilleures espérances, latificat cor, et facit
bone spei hominem *. Recueillez avec amour cette
manne du désert, elle calmera votre ame et votre
corps, elle rassasiera les besoins de votre vie
intellectuelle et morale, elle arrétera la violence
des passions, et remplacera le feu de la volupté
par une autre flamme plus pure, plus douce, et
qui brile sans consumer jusqu’a la vie éternelle.

-

111

A la fin de ces deux instructions sur les sym-
boles du pain et du vin, j’éprouve, mes trés-chers
fréres, le besoin de me recueillir un instant avec
vous, et de jeter un coup d’ceil sur la vie qui cir
cule dans I'Eglise catholique.

A. Albertle Grand, in %, scnt. dist. 12, art. 7, t. 16, p. 169.
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§1

Japercois une grande association de plu-
sieurs millions d’hommes qui, depuis dix-huit
cents ans, tient une large place dans I'his-
toire. Son action sur le monde a été incalcu-
lable, c’est elle qui a fait 'Europe, c’est elle
qui y entretient encore une séve de vie extraor-
dinaire. Je vois ses pontifes et ses prétres, qui
vivent dans I'abnégation et le sacrifice, qui re-
noncent aux joies si légitimes de la famille,
qui se dévouent avec un zéle admirable & une
multitude d’ceuvres que je m’ai pas le temps
d’énumérer. L’Eglise envoie ses missionnaires
aux quatre vents du ciel : on dirait qu’elle compte
pour rien le sang de ses lévites. Sur un mot de
sa part, ils partent, ils s’exilent, ils renoncent aux
deux choses les plus douces de ce monde, la
~ patrie et la famille. Ils adoptent pour fréres des
hommes qu’ils ne connaissent pas, et \}ers lesquels
Tien ne pourrait naturellement les attirer ; tout,
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au contraire : liabitudes, climat, barbarie, me-
naces d’affreux supplices, tout devrait les éloi-
gner. L’Eglise entretient des milliers de sceurs de
charité qui, partout, se consacrent a des travaux
pénibles, humiliants, & une’ vie de labeurs et de
privations, aux soins des malades, a I'instruction
des enfants pauvres, aux salles d’asile. Ailleurs,
ce sont des femmes étonnantes, et telles que le
Christianisme sait en former : des meéres de
famille qui, dans I'intérieur du ménage, donnent
I'exemple des plus sublimes vertus, qui brilent
lentement dans le feu du sacrifice, alors méme
que les enfants et les maris ne s’en doutent pas.
Plus loin, ce sont des jeunes gens admirables de
vertu et de pureté, qui vivent comme des anges a
cet age, ou les passions s’agitent dans le coeur et
menacent de faire explosion; des hommes dans
la force et la maturité de I'age, pleins de sagesse
et de noble dévotiment, ou bien de vénérables
vieillards, dont la vie a été belle et honorable, et
qui ont traversé le monde sans y contracter de
souillure ignominieuse. Que vous dirai-je, mes
fréres? Malgré bien des défauts, malgré de nom-
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breux travers inhérents a la nature humaine,
malgré des crimes partiels, je ne puis m’empé-
cher de contempler la grande armée de I'Eglise
catholique et de dire avec le Prophéte : Que vos,
tabernacles sont beaux, 6 Jacob ; 'que vos tentes
sont admirables, 6 Israél!! Ils sont comme des
vallées couvertes de bois, comme des jardins le
long des fleuves, comme des cédres du Liban
pres des eaux, ut valles nemorosa, ut horti juxta
fluvios irrigui..., quasi cedri prope aquas®.

§ 2

Savez-vous, mes trés-chers fréres, ce qui en~
tretient cette vie admirable, ce qui explique la
vie des solitaires, vie pleine de joie et de bon-
heur; la vie des pontifes et des prétres, celle des
sceurs de charité, celle du missionnaire qui
adopte pour patrie les contrées les plus sauvages
de I'univers, ou bien encore la vie du chrétien si

A. Num. XXIv.
2. Num. xx1v, 6.
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pleine de courage et d’héroisme dans le monde?
Il 'y a quun mot pour expliquer ces mer-
veilles, et ce mot est une grande chose : c’est
PEucharistie. L’Eucharistie, c’est vraiment le
pain et le vin de I'Eglise, c’est le principe de la
force, du renouvellement de P'existence, c’est la
cause de la joie, de la chaleur, de la fécondité
virginale'. Sans I’Eucharistie, ce serait la -famine
dans I'Eglise, ce serait presque le désert dans la
vie chrétienne. — Ce qui trompe le regard du -
monde, ce qui cause chez lui un étonnement
profond quand il entend proclamer ces vérités,
c’est que I'Eucharistie est une force invisible.
Mais, dites-moi, jetez les regards sur ce vaste
univers : est-ce que tout ne marche pas en ce
monde par une force invisible? Est-ce que '
nergie vitale qui, au printemps, fait sortir la vé-
gétation et couvre la terre d’un magnifique tapis
de verdure, n’est pas une force invisible? Est-ce
que la séve elle-méme ne se cache pas dans I'in-

1. « Un peu de pain, un peu de vin... voila les vraies riches-
ses de I'Eglise. » (Bossuet, Médit. sur 'Evang. La Céne, 17 p.
58 jour., p. 433.)
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térieur de I'arbre? Est-ce que l'électricité, quiA
remue aujourd’hui le monde et qui projette la
pensée a la fois aux quatre points cardinaux,
comme le Seigneur a lorigine disséminait les
étres au souffle de sa parole toute- puigsante,
est-ce que 'électricité n’est pas une force invi-
sible? Est-ce que I'attraction qui préside a 'ordre.
admirable et au mouvement si merveilleusement
précis des sphéres célestes, est-ce que l'attrac-
tion n’est pas une puissance invisible?

Eh bien! mes trés-chers fréres, I’Eucharistie
est tout cela dans I'Eglise catholique : c’est I'éner-
gie intime d’une végétation divine, c’est la séve
qui entretient la vie dans le jardin des ames;
c’est Dlélectricité qui circule partout, c'est la
puissante attraction qui met tout en mouvement.
(’est le sacrement de I'invisible ; c’est elle qui est
le centre des bonnes-ceuvres, et personne ne voit
ce Dieu caché; cest elle qui remue le monde
religieux, et I'on se demande : d’ou vient cette
puissance occulte? Il n’est pas jusqu’a la décence,
la beauté¢, la splendeur de nos basiliques, qui ne
soient dues a I'Eucharistie. Otez le sacrement
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d’amour, et tout devient froid dans le temple,
mon ceeur et les murailles. A quoi bon cet autel?
Pourquoi toutes ces cérémonies? Pourquoi ces
oblations? Je dirai méme, pourquoi eette tendre
vénération du peuple? Sans doute, Dieu est par-
tout, avec sa nature divine : il est, par conséquent,
dans un temple sans Eucharistie, mais il n’y est
plus de cette présence d’amour, de cette pré-
sence de frére et d’ami, sans laquelle mille dé-
tails de notre culte n’ont plus de raison d’étre. Ce
n’est plus le Verbe incarné qui me regarde en me
disant ces douces paroles : « Venez a moi, vous
tous qui étes fatigués, je vous soulagerai. » Cest -
le grand Dieu de I'éternité; ce n’est plus celui qui
s’est fait petit enfant pour moi, qui s’est cons-
titué ma nourriture et mon breuvage. Ce n'est
plus le pain et le vin nécessaires & ma vie! — Mais
s1 mon Dieu est la présent avec la tunique de son
amour, si le Verbe fait homme demeure avec
nous sous le méme toit, je comprends les magni-
ficences et les splendeurs du culte : il faut
quelque chose qui indique sa présence; il faut un
autel, il faut un tabernacle, il faut des enfants de
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cheeur, car le Christ aime les enfants; il faut des
chants, de nombreuses assemblées; il faut une
cour a ce prince si tendrement aimé. Il faut des
hommages, non pas pour lui, il n’en a que faire,
mais pour nous, pauvres humains, qui avons be-
soin d’étre conduits par les sens jusqu’au Dieu
invisible. — « L’Eucharistie, dit saint Chrysos-
tome, est la fontaine du paradis terrestre : c’est
elle qui donne naissance aux fleuves de graces et
de bénédictions qui fécondent I'Eglise. Sur les
bords de ces fleuves se développe une magni-
fique végétation : c’est la que croissent ces arbres
gigantesques, dont la cime touche les cieux, et
qui produisent en la saison convenable des fruits
incorruptibles®. » — « L’Eucharistie, dit Albert
le Grand, c’est la chaine d’or qui raméne 'huma-
nité a son centre, et qui lui permet de s’identifier
presque avec la nature divine, par cette espéce de
transsubstantiation qu’opére en nous la nourri-
ture céleste?. » — « Car, dit un savant cardinal,

{. Saint Chrysostome, in Joan. hom. &6, n° &, p. 311,18,
2. Albert le Grand, De Euch., dist. 3, Tract. §, c. Ix, t. 21,

p- §9 et p. 48,
P 23
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tel est le but, la raison derniére de ce sacrement;
c’est de nous transsubstantier au Christ, et de
méme que le pain se change en la substance du
corps de Jésus-Christ, et qu’il ne reste de lali-
ment matériel que les accidents, de méme la
nature humaine devrait tous les jours par la vertu
du sacrement se changer au Christ', de maniére
qu’il ne restat plus de ’humanjté que les appa-
rences extérieures et que la réalité fut le Christ
avec sa vie divine, ita ut sola apparentia sit ho-
minis, cum existentia deitatis?. »

Que ces vérités, quelque prodigieuses qu’elles
soient, ne vous étonnent pas, mes fréres; rap-
pelei—vous que, selon une belle expression de
saint Augustin, non-seulement nous appartenons
au Christ, mais que nous devons étre le Christ

1. On a dit du P. de Coudren : « Il était comme une hoslie
de nos autels : au dehors on voit les accidents et les apparences
du pain, mais au dedans, c¢’est Jésus-Christ. De méme en était-
il de ce grand serviteur de Notre-Seigneur. » (L'Oratoire de
France, par le R. P. Perraud, p. 207.}

2. Cardinal Cusa, Ezcit. 1. 111, p. £09. — V. encore Excil.,
1. V1, p. 522; 1. VII, p. 584,
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lui-méme'; et c’est I'Eucharistie seule qui me
donne Pexplication compléte de ces mystéres.
Cest elle qui me travaille tous les jours, c’est elle
qui opére la déification de mon corps et de mon
4me ; car ainsi que le proclame I'Eglise, je dois
devenir participant de la divinité du Christ,
comme lui-méme est devenu partiéipant de mon
humanité, ejus divinitatis esse consortes, qui hu~
manitatis nostre fieri dignatus est particeps®.

0 mon Dieu ! comme vous savez élever, en‘no-
blir, diviniser toute chose! et comme le courant
divin de votre toute-puissante bonté est partout
pour relever les étres, et glorifier méme les ato-
mes matériels! Quelle splendeur vous jetez ainsi
sur toute la nature! — Désormais, quand je me
promenerai dans les campagnes, je ne dirai plus -
seulement : les &mes aussi sont les campagnes de
Dieu, et déja elles sont blanches pour la moisson.
Je ne m’écrierai plus seulement : les 4mes sont
la vigne du Pére céleste, etil y a établi un pres-

4. Saint Aug., in Joan., Tract. 24, n° 8, 9, t, 3, p. 1927.
2. Priére avant 1'oblation du calice.
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soir pour en extraire un vin délicieux, et torcular
extruxit in ea 1, mais je dirai, en empruntant la
pensée d’un saint Docteur : 6 quelle admirable
bonté de mon Dieu, d’avoir préparé dans tous les
champs de blé un mystére eucharistique de I'or-
dre naturel, de commander a la terre afin qu’elle
produise ce qui doit servir & cacher la substance
du corps de mon Dieu, d’avoir répandu les se-
mences de la vie et de l'allégresse dans ce fruit
de la vigne qui réjouit et fortifie le cceur de
'homme, ¢ quam bene fecit Deus, quando vinum
fecit nasci de vite, quod animam letificat, et san-
guinem tam salubrem parat in nutrimento *. —
Gloire donc a vous, 6 mon Dieu! mais achevez
votre ceuvre, faites que je sois aussi votre fro-
ment et votre vigne, frumentum Christi sum....
vinea facta est-dilecto meo.... vinea nostra floruit *.
Changez-moi en vous, transsubstantiez-moi en
vous par un miracle analogue a celui de

A. Isaie, v, 2. .

2. Albert le Grand, De Euch., dist. 3, Tract. 2, c. I, t. 24,
p. 56. . _ '
3. Saint Ign. d’Ant., ad Rom. — Isaie, v. — Cant. IL.
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I'Eucharistie ', qu’il ne reste de I'homme que
les apparences, que les accidents sensibles;
mais que la vraie vie, la vie interne soit celle du
Christ, ita ut sola apparentia sit hominis, cum
existentia deitatis *. Alors la parole de saint Paul
sera complétement réalisée, ce n’est plus moi
(ui vis, c’est le Christ qui vit en moi, vivo, jam
non ego, vivit vero in me Christus®.

4. Ideo jam membra Christi ejus carne vescimur, ut nihil
aliud quam corpus ejus unde vivimus, ¢t sanguis inveniamur.
(Pasch. Radbert, de corp. et sang. Dom., c. IX, Patrol., t. 120,
p. 1296-1297.

2. Cardinal Cusa, ubisupra.

3. Gal. 11, 20.
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L’Bucharistie est le chef-d’euvre de I'amour divin.

Majorem hdc dilectionem nemo habet.
L’amour ne va pas plus loin.
(Joan., xv, 13.)

Lorsque, dans un combat glorieux, le chef
d’'une armée est enseveli’ dans sa victoire et
tombe victime de son dévotment, 'armée tout
entiére se réunit autour de lui, chaque soldat lui
fait un rempart de sa poitrine et le protége
contre I'attaque des ennemis qui voudraient'en-
lever comme un trophée glorieux. Puis Parmée
continue sa marche triomphale, emportant avec
elle les dépouilles de celui qui la conduisait 4 la
vietoire. Ainsi I'Eglise catholique marche a tra-
vers les siécles : son chef est mort il y a dix-
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huit cents ans, mais sa mort a été pour lui et sa
famille un principe de vie immortelle. I a laissé
a son Eglise, non point un ecadavre inanimé¢, mais
un corps vivant et glorieux, voilé sous les appa-
rences de la mort, mais plein de cette vie surna-
turelle que sait découvrir I'eeil de la foi. Les
hérétiques ont cherché a lui contester cette pos-
session divine, mais I'Eglise a défendu la vérité
de son droit et la légitimité de son bien. Le
glaive des Evangiles et de la raison divine a la
main, elle a livré dés I'origine de glorieux com-
bats, elle a soutenu des luttes, et toujours ellea
entretenu autour du corps de son Maitre un ba-
taillon d’élite, qui est demeuré comme un mur
d’airain inexpugnable aux attaques du dehors.
— Les philosophes incrédules sont venus a leur
tour : ils ont opposé les prétendues impossi-
bilités, imaginées par une orgueilleuse raison.
L’Eglise, sans s’émouvoir, a répondu victoriev-
sement & tout ce qu'il y avait de raisonnable
dans ces oppositions : mais, convaincue qu'i
existera toujours en ce monde des hommes
insoumis et turbulents comme les Arabes du
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désert, elle a continué sa marche en silence,
heureuse et fiere du riche trésor qui lui a été
légué par son époux. '
L’Eucharistie est de la part de Dieu un chef-
d’ceuvre de puissance : nous I’avons vu en prou-
vant la vérité de la présence réelle. Il ne fallait rien
moins que la puissance d’un Dieu pour établir ce
miracle de tousles jours; et cependant ce miracle
est un jeu pour la puissance de I'Eternel, a qui il
suffit de penser efficacement pour vouloir, et
de vouloir pour faire. Autrefois, le Tout-Puis-
sant dit une parole : Croissez et multipliez-vous.
Cette parole, une fois prononcée, est devenue la
source des générations humaines. « De méme, dit
saint Chrysostome, ces paroles : Ceci est mon
corps, faites ceci en mémoire de moi, ont créé
dans I'Eglise une puissance de miracle perpétuel
qui doit se continuer jusqu’a la consommation
des siécles'. » Mais, comme en Dieu la puissance
est le premier ministre de la bonté, de la pré-
voyance paternelle et du plus tendre amour,
1. Saint Chrysostome, Hom. 1. In Prodit. Juda et in Pascha,

n° 4, t. 2, p. 453,
23,
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I’Eucharistie a été donnée a 'homme comme un
gage de l'infinie miséricorde : elle est sa nour-
riture et son breuvage sur cette terre d’exil, nour-
riture et breuvage qui nous préparent a recevoir
un jour sous sa forme pure I'aliment de I'immor-
talité. C’est ce que nous avons développé dans
les deux derniéres Conférences. Il nous reste a
‘montrer que I'Eucharistie est le chef-d’ceuvre de
I’amour divin.

J’ai besoin, pour la plus compléte intelligence
de ma pensée, de remonter a la source méme de
I’éternité.

§1

L’amour et la bonté sont le premier mobile de
Dieu dans ses ceuvres. Le Seigneur, dans la soli-
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tude de san éternité, se promeéne de fétes en
fétes : le bonhewr est pour lui un présent toa-
jours ancien et toujours nouveau. H est seul,
parce qu'il 0’y a qu'un Dieu et qu’un Seigneur;
et, cependant, il se donne a lui-méme tous les
charmes d’une délicieuse compagnie, parce que
sa puissance, son intelligence et son amour s’é-
panouissent sous la forme d'une tripl